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Vorwort

Der Kanun des Leké Dukagjini, alb. Kanuni i Leké
Dukagjinit, stellt die bekannteste Zusammentragung des
albanischen Gewohnheitsrechtes dar. Dieses urspriinglich
ungeschriebene Rechtssystem bestimmte die wesentlichsten
Aspekte des Sozialverhaltens in den abgelegenen und sonst
gesetzlosen Gegenden Nordalbaniens. Es wird seit Jahrhunderten
in vielen Landteilen des Nordens eingehalten, auch heute noch.
Das Kernland des Kanun ist Dukagjin, d. h. das Hochland von
Lezha, Mirdita, Shala, Shoshi und Nikaj-Merturi, sowie die
Dukagjin-Ebene im heutigen westlichen Kosova. Leké Dukagjini
(1410-1481), nach dem der Kanun genannt wird, bleibt eine
wenig bekannte, schleierhafte Person, die ein Fiirst und
Weggefiihrte des albanischen Nationalhelden Skanderbegs (1405-
1468) gewesen sein soll. Ob er den Kanun zusammenstellte oder
ihm lediglich seinen Namen gab, ist nicht zu ermitteln.

Der Kanun wurde von den Stdmmen des Nordens streng
beachtet und hatte Vorrang vor anderen Rechtssystemen, seien sie
staatlicher oder kirchlicher Art, die man im Laufe der Zeit im
Hochland zur Geltung zu bringen versuchte. Er stellte sowohl eine
Ergdnzung wie ofter auch ein Konkurrenzrecht zum staatlichen
Rechtssystem dar. Mit Hilfe dieses alten Systems konnten die
Gebirgsstimme auch wihrend der fiinf Jahrhunderte, als sie
zumindest formell Teil des Osmanischen Reichs waren, ihre
Identitdt, ihre Autonomie und ihre Lebensart bewahren.

Der Kanun des Leké Dukagjini wurde zuerst von dem in
Janjeva, siidlich von Prishtina in Kosova, geborenen
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Franziskanerpater Shtjeféen Gjegovi bzw. Gjegov (1874-1929)
systematisch erfaft und verdffentlicht. Nach seinem Studium in
Innsbruck und Holland verbrachte Gjegovi die wissenschaftlich
ergiebigsten Jahre seines Lebens in lindlichen Siedlungen
Nordalbaniens, u. a. in La¢ am Fuf3 des Kurbingebirges (um
1899-1905), in Gomsige ostlich von Shkodra bzw. Skutari (1907-
1915), in Theth im hohen Norden (1916-1917) und in Rubik in
Mirdita (um 1919-1921). Dort begann er mit Hilfe der
Stammesdltesten Material iiber Stammesgesetze, Archdologie und
Folklore zu sammeln. Ein Teil des von ihm erfafsten Kanun wurde
erstmalig in der von Faik Bey Konitza in Briissel
herausgegebenen Zeitschrift ‘Albania’ von Nikola Aschta schon
1897-1899 verdffentlicht und danach von 1913 bis 1924 in der
skutarinischen Zeitschrift ‘Hylli i drités’ (Der Morgenstern)
herausgegeben. Die definitive Fassung des Kanun wurde in
Shkodra 1933 posthum - vier Jahre nach der Ermordung Pater
Gjegovis durch serbische Freischdrler - verdffentlicht.

Dem deutschen Fachpublikum wurde der Kanun schon im
Jahre 1901 durch drei Artikel in der ‘Zeitschrift fiir Ethnologie,
Verhandlungen der Berliner Gesellschaft fiir Anthropologie,
Ethnologie und Urgeschichte,’ bekannt: ‘Das Gewohnheitsrecht
der Stimme Mi-Schkodrak (Oberscutariner Stimme) in den
Gebirgen nérdlich von Scutari’ von dem Albaner Nikola Aschta;
‘Das Gewohnheitsrecht der Hochlinder in Albanien’ von dem
osterreichischen Diplomaten und Albanienforscher Theodor
Anton Ippen (1861-1935); und ‘Das Recht der Stimme von
Dukadschin,” von Lazar Mjeda (1869-1935), Erzbischof von
Prizren und Shkodra. 1916 erschien von dem ungarischen
Albanienforscher Ludwig von Thalloczy (1854-1916) die
Abhandlung ‘Kanuni i Lekés, ein Beitrag zum albanischen
Gewohnheitsrecht,” in dem von Thalloczy herausgegebenen
Sammelband ‘lllyrisch-albanische Forschungen,” und 1923
erschien von dem ebenfalls ungarischen Albanienforscher Franz
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Baron Nopcsa (1877-1933) der Artikel ‘Die Herkunft des
nordalbanischen Gewohnheitsrechts, des Kanun Lek Dukadzinit,’
in der ‘Zeitschrift fiir vergleichende Rechtswissenschaft.’
Schlieflich wurde der Kanun von der Miinchner
Publizistin und Albanienkennerin Marie Amelie Freiin von Godin
(1882-1956) in Zusammenarbeit mit ihrem langjihrigen Freund
Ekrem Bey Viora (1885-1964) ins Deutsche iibertragen und in den
Jahren 1953 bis 1956 auch in der ‘Zeitschrift fiir vergleichende
Rechtswissenschaft’ veroffentlicht. Freiin von Godin, die sonst als
Verfasserin eines grofien ‘Worterbuch der albanischen und
deutschen Sprache’ (Leipzig 1930) und etlicher Abenteuerromane
mit albanischer Thematik in Erinnerung geblieben ist, reiste im
April 1930 nach Shkodra und besuchte dort einige Wochen lang
den Franziskanerorden, dessen Provinzial sie 1928 in Miinchen
empfangen und beherbergt hatte. Damals bemiihten sich die
Skutariner Franziskaner auf Grundlage der Arbeit und
Aufzeichnungen des ermordeten Pater Gjegcovi um eine definitive
albanischsprachige Ausgabe des Kanun. Hierzu schreibt Godin:
“Die Patres schickten mir den Text mit der Anregung zu, ihn ins
Deutsche zu iibersetzen. Ich ging sogleich darauf ein und reiste
fiir etliche Monate nach Shkodra, wo ich tdglich mit den Patres
arbeitete und auch Pater Stefan traf. Es lag mir viel daran, das
Albanische der Verdffentlichung (Dialekt von Kossowo) unter
Wahrung seiner urwiichsigen Ausdrucksweise genau und
sinngemdf3 zu iibersetzen, was nicht ganz leicht war.”' Leonard
Fox, Ubersetzer der englischsprachigen Ausgabe (New York
1989), stellt die ungeheuren Schwierigkeiten der Ubertragung
offener dar: “The language of the Kanun is notoriously difficult,

' Godin 1953, S. 7. Wenn sie unter ‘Pater Stefan’ den Gjegovi
meint, so stimmt die Datierung nicht, da dieser bei Zym in Kosova schon
am 14. Oktober 1929 ermordet wurde.
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not only in terms of its vocabulary and syntax, but because the
same words are used with a sometimes staggering variety of
meanings, as well as because of the extreme terseness of
expression.” Godin began 1938 mit der systematischen
Ubersetzung des Kanun, allerdings auf der Grundlage einer
friiheren albanischen Fassung von Gjegovi. Die deutsche
Ubertragung weicht daher sowohl in der Einteilung und wie auch
im Inhalt von der spdteren albanischen Ausgabe des Jahres 1933
leicht ab. Wegen des Zweiten Weltkrieges erschien sie erst in den
fiinfziger Jahren, kurz vor dem Tod der Verfasserin.

Die vorliegende Ubertragung der Freiin von Godin stellt
auf jeden Fall eine bemerkenswerte Leistung dar, auch wenn sie
wegen ihrer Urwiichsigkeit, ihrer Holprigkeit und ihres veralteten
Charakters von dem heutigen Leser einiges an Miihe,
Aufmerksamkeit und Mitdenken abverlangt. Die gedanklichen
Zusammenhdnge des Kanun sind fiir alle, die in der
nordalbanischen Kultur nicht aufgewachsen sind, teilweise schwer
nachvollziehbar, und die einzigen deutschen Bezeichnungen, die
dem Ausgangstext einigermafen entsprechen, kénnen bisweilen
irrefiihrend sein. Die Miihe wird sich aber lohnen, denn der
Kanun des Leké Dukagjini ist ein faszinierendes Zeugnis einer
einzigartigen Kultur.

Einige Aspekte des Kanun mogen dem heutigen
Beobachter streng, sogar barbarisch erscheinen. Als
Hauptinstrument zur Durchfiihrung und Erhaltung des Rechts und
insbesondere der mdnnlichen FEhre galt die Rache des
Geschddigten. Dies fiihrte im Laufe der Zeit zu endlosen Fehden
und zur Blutrache, die am Anfang des 20. Jahrhunderts die
Stimme des Nordens erheblich dezimierte. Die Blutrache (alb.
‘ojakmarrje’), fiihrte in einigen Gebieten Nordalbaniens zu einem

2 Gjegovi 1989, S. xx.
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empfindlichen Mdnnermangel, und stellt dort bis auf den heutigen
Tag ein virulentes Problem im gesellschaftlichen Leben dar.

Frauen genossen einen sehr minderwertigen Status. Der
Kanun des Leké Dukagjini bestimmte ausdriicklich: “die Frau ist
ein Schlauch, in dem die Ware transportiert wird”, (alb. “grueja
dsht shakull pér me bajté”). Frauen wurden daher aller
mdnnlichen Rechte und Privilegien aber auch aller ménnlichen
Verpflichtungen enthoben.

Positivzuwiirdigen hingegen sind aus heutiger Sicht noch
der Begriff der ‘besa,’ des gegebenen Wortes bzw. Versprechens,
und die ausgesprochen betonte Hochschdtzung des Gastes bzw.
Freundes, alb. ‘mik.’

Der Kanun des Leké Dukagjini ist nicht die einzige
Zusammenstellung des albanischen Gewohnheitsrechtes, aber er
ist bei weitem die bekannteste. Unter den anderen in Albanien
beachteten einheimischen Rechtssystemen sind.: 1.) der ihm recht
dhnliche Kanun des Hochlandes, alb. ‘Kanuni i Maleve’ oder
‘Kanuni i Malésisé sé Madhe,’ der vor allem von den Stidmmen
der Kastrati, Hoti, Gruda, Kelmendi, Kug¢, Krasniqi, Gashi und
Bytyg¢i, also in dem Gebiet zwischen dem Shkodrasee im Westen
und dem Hochland von Gjakova im Osten, nordlich des
Geltungsgebiets des Kanun des Leké Dukagjini, anerkannt und
eingehalten wurde; 2.) der sogenannte Kanun des Skanderbeg,
alb. ‘Kanuni i Skénderbeut,” auch als Kanun der Arbéria, alb.
‘Kanuni i Arbérisé,” bekannt, der in erster Linie in den Gebieten
von Dibra, Kruja, Kurbin, Benda und Martanesh, also im
ehemaligen Herrschaftgebiets der Familie Castriota, stidlich des
Geltungsgebiets des Kanun des Leké Dukagjini, eingehalten
wurde, und 3.) der siidalbanische Kanun der Labéria, der in den
Gebieten von Viora, Kurvelesh, Himara und Tepelena, vor allem
aber innerhalb der sogenannten Gegend der drei Briicken
(Drashovica, Tepelena und Kalasa) eingehalten wurde. Dieses
siidalbanische Rechtsinstrument wird einer miindlichen
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Uberlieferung zufolge einem Priester namens Papa Zhuli,
Griinder des in Kreis Gjirokastra befindlichen Dorfs Zhulat,
zugeschrieben, daher auch die Bezeichnung Kanun des Papa
Zhuli, alb. ‘Kanuni i Papazhulit.’ In ihren zahlreichen Fufinoten
nimmt Freiin von Godin hierzu als Vergleich des ofteren Bezug.

Die jetzige Ausgabe des Kanun weicht minimal von der
1953 bis 1956 erschienenen Ausgabe ab, und zwar in einigen
wenigen Fillen, in denen die Verfasserin den Inhalt zweifellos
fehlerhaft wiedergab. In anderen Fiillen, wo die Ubersetzung uns
zweifelhaft erscheint aber wo der Text verschieden interpretiert
werden kann, ist die deutsche Fassung so gelassen, wie sie in der
ersten Ausgabe erschien. Der interessierte Leser moége als
Vergleich die englischsprachige Fassung von Leonard Fox
heranziehen. Die Fufnoten, die mit [Gj.] gekennzeichnet sind,
sind vom Gjegovi, sonst sind sie alle von Godin in
Zusammenarbeit mit Ekrem Bey Viora.

Es bleibt nur zu hoffen, dafy diese Neuauflage von dem
Kanun des Leké Dukagjini zu einem besseren Verstindnis fiir die
traditionelle Kultur Nordalbaniens und Kosovas beitragen wird.

Robert Elsie

Olzheim / Eifel
Mdrz 2001
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Der Kanun der albanischen Berge:
Hintergrund der nordalbanischen
Lebensweise

Mitte der 90er Jahre hatte die Presseberichterstattung tiber
Albanien ein neues Modethema entdeckt: die Blutrache als
Kernstiick des Gewohnheitsrechts, des Kanun®. Noch vor zwei
Jahren bestritten albanische Offizielle das Wiederaufleben der
Blutrache in ithrem Land und meinten, dass hier offenbar
ausléndische Journalisten gewohnliche Kriminalitit mit Blutrache
verwechselten. Das ist nicht ganz falsch; es hat einzelne Versuche
gegeben, die Aktivititen albanischer bzw. kosovarischer
Bandenkrimineller mit gewohnheitsrechtlichen Traditionen zu
erkldren. Jedoch berichteten albanische Zeitungen schon 1991
iiber Fille, in denen Minner auf offener Strae umgebracht
worden seien, weil ihr Vater oder GroBvater vor dem Krieg
jemanden getdtet hatte®.

Kanun

3 2. B. Krieg der Sippen, in: Der Spiegel 27.2.1995; Der Kode
der Killer heifit Kanun, in: Stiddeutsche Zeitung 16.3.1995.

* Albanische Hefte 3-4/1991, S. 7.
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Die Blutrache ist ein Aspekt eines umfassenden
Rechtssystems, des Gewohnheitsrechts. Der albanische Ausdruck
dafiir ist kanun. Dieses Wort ist moglicherweise aus dem
Sumerischen (gi, Rohr) iiber das Akkadische (ganu, Rohr) ins
Hebriische (gane, Rohr) entlehnt worden und von da aus ins
Griechische (kanna, Rohr) libernommen worden; dort wurde es zu
kanon weiter gebildet’, wo es “Regel, Norm” bedeutet und in der
Kirchensprache als “normiertes Verzeichnis” (von heiligen,
Bibeltexten, Gesangsformen usw.) verwendet wird (so auch als
Fremdwort im Deutschen). Vom Griechischen aus wurde es ins
Tirkische (kanun) iibernommen. Dort bedeutet es “Gesetz”,
kanunname “Gesetzbuch”. Sultan Siileyman I. (1520-1566), unter
dem die osmanische Herrschaft ihren Hohepunkt erlebte, ist in der
tiirkischen Geschichtsschreibung als Kanuni (der Gesetzgeber)
bekannt, weil er das tlirkische Boden- und Verwaltungsrecht
umfassend kodifizierte. Fast 200 Jahre zuvor hatte Murat I. (1360-
89) als erster osmanischer Herrscher systematisch begonnen,
kanun zu erlassen. Denn im osmanischen Rechtsverstdndnis war
kanun als weltliches Recht nur Ergidnzungsrecht zum
Religionsgesetz (seriat), das auf dem Koran und der Sunna
basierte; Sunna ist die Gesamtheit der AuBerungen und Taten
Mohammeds, die {iber den Koran hinaus iiberliefert sind. Neben
diesem religiosen Recht gab es verschiedene
gewohnheitsrechtliche Traditionen (67f)°.

Die Albaner haben das Wort kanun also von den Tiirken
entlehnt; die primére Bedeutung ist “Recht” bzw. “Rechtssystem”.
Fiir das einzelne Gesetz wurden /igj (aus lat. lex) und nom (aus

3 Pierre Chantraine: Dictionnaire étymologique de la langue
grecque. Bd. 2: E-K. Paris 1970, S. 493.

6 Josef Matuz: Das Osmanische Reich. Darmstadt 1985,S.4, 39.
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griech. nomos) gebildet. Wie ununterscheidbar urspriinglich
gesetztes Recht und hergebrachte Gewohnheit waren, zeigt eine
weitere Entlehnung: das slawische zakon (Gesetz) wurde
iibernommen und hatte noch bei Buzuku (1555) und den
gegischen Autoren des 17. Jahrhunderts diese Bedeutung, nahm
aber zugleich im 17. Jahrhundert die Bedeutung “Gewohnbheit,
Sitte” an’. Ein weiterer, vielleicht der éltere Begriff fiir das
Gewohnheitsrecht ist doke’.

Lek Dukagjini

Das Wort Kanun wird meist im Zusammenhang mit
Namen oder Gegenden gebraucht. Am bekanntesten ist der Kanun
i Leké Dukagjinit (Recht des Lek Dukagjini, abgekiirzt KLD).
Dieser ist jedoch nur eine Regionalvariante neben anderen, die
allerdings weit besser als alle anderen dokumentiert und
systematisch erforscht ist. Auch der KLD existiert in Varianten’.
Daneben gibt es den Kanun i Skénderbeut (Recht Skanderbegs)'?,
oder Kanun i Arbérisé, den Kanun i Papazhulit (Recht des

7 Gunnar Svane: Slavische Lehnwdérter im Albanischen. Aarhus
1992, S.205.

8 Eqrem Cabej: Studime etimologjike né fushé té shgipes. Bd.
III. Tirana 1987, S.277-278.

? 2. B. Xhemal Megi: Kanun i Leké Dukagjinit - Varianti i
Pukés. Tirana 1997.

10 Versffentlicht von dem damaligen Erzbischof von Shkodra
Frano Ilia: Kanuni i Skanderbegut, Shkodra 1993.
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Priesters Julius) oder Kanun i Labérisé (Recht der Laberia), den
Kanun i Malésisé s¢ Madhe (Recht des Hohen Berglandes) sowie
einige Lokalvarianten, die nicht als Kanun, sondern als Zakon
bezeichnet werden. Vereinzelt werden statt dessen auch andere
Turzismen (usull, itifatk, adet, sharte) oder die albanische
Umschreibung rruga oder udha (“Wege”) verwendet''.

Die Verkniipfung des Gewohnheitsrechts mit dem Namen
eines bestimmten Gesetzgebers ist ein Widerspruch in sich und
gehort in jedem Fall in den Bereich der Legende, auch wenn der
vermeintliche Gesetzgeber eine historisch greifbare Personlichkeit
war. Diskutabel ist nur die Theorie, dass Lek Dukagjini das
damals existierende Volksrecht sammelte, vereinheitlichte und
reformierte'?; wie er dies aber in einer damals wie vor fiinfzig
Jahren fast vollig analphabetischen Gesellschaft hitte tun sollen,
bediirfte dann der Erkldrung, ebenso wie die Frage, warum der
Kanun noch so viele vorchristliche Elemente enthélt.

Der Herrschaftsbereich der Familie Dukagjini im 15.
Jahrhundert umfasste weite Teile des nordalbanischen Berglandes;
genaue Abgrenzungen sind ebensowenig moglich wie bei anderen
Adelsfamilien; auch genaue Lebensdaten sind nicht zu ermitteln.
Leks Vater Pal und dessen Bruder Nikoll¢ nahmen 1444 an der
Fiirstenliga von Lezha unter Skanderbegs Fiihrung teil,
iiberwarfen sich aber mit ihm wegen Gebietsstreitigkeiten und
unterstlitzten sogar zeitweilig die Tiirken.

Auch nachdem Lek 1455 die Fiihrung der Familie
ibernommen hatte, wechselte er immer wieder die Fronten und

g drejta zakonore shqiptare 1: Kanuni i Leké Dukagjinit,
mbledhur dhe kodifikuar nga Shtjefén K. Gjegovi. Tirana 1989, S. 5-6.

12 Walter Peinsipp: Das Volk der Shkypetaren, Wien 1985,
S. 45.
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war mal mit den Tiirken, mal mit Skanderbeg und mal mit den
Venezianern verbiindet'’. Der Name Dukagjin wurde in der Folge
als geographisch-ethnographischer Begriff fiir Teile
Nordalbaniens zwischen der Malésia e Madhe und der Mirdita und
dem westlichen Kosovo verwendet. Mdglicherweise wurde die
Bezeichnung “Recht des Dukagjin-Gebiets” irgendwann in der
Volksiiberlieferung auf den bekanntesten Vertreter der Familie
Dukagjini zuriick projiziert. Der KLD hatte den mit Abstand
grofiten Geltungsbereich aller Gewohnheitsrechte und schloss die
Mirdita mit ein.

Koexistenz und Konfrontation

Die Versuche, den KLD direkt aus dem byzantinischen
Recht oder aus dem Gesetzbuch (Zakonik) des serbischen Zaren
Stepan DuSan von 1349 herzuleiten, haben trotz einiger
Ubereinstimmungen nicht weitergefiihrt, weil beide
Rechtssysteme fiir komplexe Staatsgebilde und feudale,
hierarchisierte Gesellschaften konzipiert wurden. Auch Parallelen
zu anderen Rechtssystemen, z. B. im Kaukasus, sind nicht durch
direkte Beeinflussungen, sondern als Homologien aufgrund
dhnlicher Lebensverhiltnisse zu erkliren'.

Das Gewohnheitsrecht der Albaner war immer
Ergénzungs- und zugleich Konkurrenzrecht zum staatlichen
Recht, zu dem der Tiirken, dem des albanischen Staates nach

' Hasan Kaleshi: Dukagjini, in: Biographisches Lexikon zur
Geschichte Siidosteuropas. Bd. 1, S. 444-445; Aleks Buda: Dukagjinét,
in: Fjalori Enciklopedik Shqgiptar (FESH), Tirana 1985, S. 212.

' Godin, 1956, S.190.
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1912, zum Recht der Besatzungsverwaltungen im I. und IL
Weltkrieg und, was Kosovo angeht, zum Recht Jugoslawiens bzw.
Serbiens. Diese Tradition der Doppelstaatlichkeit zeigte sich in
Kosovo in den 90er Jahren in neuer Form, wo den Institutionen
der serbischen Staatsmacht die Parallelinstitutionen der von der
albanischen Bevolkerung legitimierten, aber sonst nicht
anerkannten Republik Kosova gegeniiber standen'’. Doch kann
sich dieselbe Tradition jetzt auch gegen UNMIK und KFOR
wenden.

Mit groBBer Wahrscheinlichkeit reichen die Anfange des
albanischen Gewohnheitsrechts weit iiber die osmanische
Herrschaft zuriick; dann wéiren auch die Reichsbildungen der
Byzantiner, Serben u. a. mit der Parallelitdt verschiedener
Rechtsordnungen konfrontiert gewesen - eine Erscheinung, die
alles andere als einzigartig ist.

Solche Parallelititen konnen weitgehend konfliktfrei
koexistieren, wenn die Staatsmacht einige Rahmenbedingungen
setzt wie Loyalitdt gegeniiber dem Herrscher, Erflillung von
Steuer- und Abgabeverpflichtungen, Kriegsdienst u. a., im{ibrigen
aber die Regelungen der rechtlichen
Beziehungen zwischen den Bewohnern des betreffenden Gebietes
untereinander diesen iiberldsst. Der Konflikt tritt dann in aller
Schirfe auf, wenn die Zentralmacht ihren Ordnungsanspruch in
allen Bereichen der Gesellschaft durchsetzen will. Im Falle
Albaniens waren die Uberlebenschancen des Gewohnheitsrechts
abhéngig von der Effizienz des osmanischen Verwaltungssystems.

5" Dardan Gashi, Ingrid Steiner: Albanien: Archaisch,

orientalisch, europdisch. Wien 1994, S. 70.
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Zwar war ganz Albanien in dieses Verwaltungssystem integriert'®,
doch die Durchsetzungsfahigkeit der osmanischen Verwaltung
war abhédngig von der Infrastruktur. Konkret: in den Stddten war
die osmanische Kontrolle umfassend, in den ldndlichen Ebene
konnten sich Restbestinde des alten Rechts lange halten; dies
dokumentierte 1854 der 6sterreichisch-ungarische Konsul Johann
Georg von Hahn fiir die Geschlechterverbidnde der Riga siiddstlich
von Tepelena'’, wihrend die Herrschaft der Tiirken im Gebirge
nur nominell war. Erst in der Reformphase (Mitte des 19.
Jahrhunderts) bemiihten sich die Osmanen ohne grof3e Erfolge um
die Angleichung der Rechtsverhéltnisse durch die Einfiihrung des
Xhibal (= Gebirgs)-Rechts, bei dem in einer Kommission in
Shkodra Vertreter der osmanischen Verwaltung und der
Malésoren-Stimme zusammenarbeiteten'®.

Schriftliche Form fiir miindliche Tradition: Gjecov
In der ethnographischen Literatur {iberAlbanien wurde

bereits im 19. Jahrhundert viel iiber das Gewohnheitsrecht
geschrieben. Die systematische Aufnahme der rein miindlichen

' die detaillierte Verwaltungseinteilung im spéten 19.

Jahrhundert bei: Peter Bartl: Die albanischen Muslime zur Zeit der
Nationalen Unabhdngigkeitsbewegung (1878-1912). Wiesbaden 1968,
S. 37-86.

'7 Johann Georg von Hahn: Albanesische Studien. Jena 1854,
Bd. 1, S. 143-159.

18 Valentina Kolge: Xhibali, in: FESH, S. 1188; Koco Nova, in:
E drejta zakonore, S. 39-40.
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Rechtstiberlieferung konnte in einer fast vollig analphabetischen
Gesellschaft nur von Leuten geleistet werden, die sich dauerhaft
im Milieu aufhielten, mit der Mentalitdt der Menschen vertraut
waren und die Sprache perfekt beherrschten. Gerade
Rechtssatzungen werden nicht nur im Dialekt, sondern dariiber
hinaus in einer altertiimlichen, verknappten und verklausulierten
Sprache {iberliefert, die ohne Kommentierung oft nicht
verstdndlich ist. Diese Aufgabe konnte im Gebiet der
nordalbanischen Stimme daher nur von Priestern geleistet werden.
Der am 12.7.1874 in Janjevo (Kosovo) geborene Shtjefén
Konstantin Gjecov war Franziskaner und arbeitete als
Gemeindepriester in verschiedenen Gemeinden Nordalbaniens und
in Kosovo. Er begann bereits 1913 mit der Verdffentlichung der
von ihm gesammelten Rechtssatzungen in der Zeitschrift der
albanischen Franziskaner Hylli i Drités (Stern des Lichts). Nach
seiner Ermordung durch serbische Nationalisten am 14.10.1929
gaben andere Franziskaner das von ihm hinterlassene Material
systematisiert unter seinem Namen mit dem Titel “Kanuni i Leké
Dukagjinit” (KLD) 1933 in Shkodra heraus.

Gjegov hat das nordalbanische Gewohnheitsrecht in einer
sehr spaten Phase aufgezeichnet. An einigen Stellen (z. B. §§ 898-
900) verweist der Text selbst auf einen é&lteren Stand. Noch
deutlicher wird die ,,Schichtung” der Rechtsentwicklung
verschiedener Epochen durch die starken vorchristlichen
Elemente, die mit christlichen kombiniert werden.

Gjegovs Werke wurden 1985 in Prishtina neu heraus
gegeben'’, der KLD als verkleinertes Faksimile. 1989 erschien in
New York ein Faksimile mit englischer Paralleliibersetzung von

19 Shtjefén Gjegovi: Vepra. 4 Bde. Prishtina 1985.
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Leonard Fox®. Bereits 1941 gab die Koniglich-Italienische
Akademie eine Ubersetzung heraus®'. Die deutsche Albanologin
Marie Amelie von Godin verdffentlichte die in diesem Buch neu
herausgegebene deutsche Ubersetzung als Aufsatzfolge, unter
Mithilfe von Eqrem Bej Vlora erginzt durch Kommentare und
Vergleiche mit dem Kanun i Papazhulit”. Eine kritische, neu
arrangierte Textversion auf der Basis von Gjecovs Edition mit
erginzendem Material wurde von der Akademie der
Wissenschaften Albaniens herausgegeben®.

Die teils von Gjegov, teils von seinen Erben geleistete
Systematisierung teilt den KLD in 1263 Paragraphen ein. Unter
den zwolf Biichern regelt Buch 1 die Stellung der Kirche in zivil-
und strafrechtlicher Beziehung; die Biicher 2-9 decken das
Zivilrecht im weitesten Sinn incl. des Familienrechts ab, Buch 10
das Strafrecht, Buch 11 das Offentliche Recht; Buch 12 legt
rechtliche Privilegien und Diskriminierungen sowie die Brauche
bei Todesfillen fest. Doch wir werden sehen, dass im Kanun die
Abgrenzung der drei traditionellen Rechtsgebiete héufig
unmoglich ist.

2 Kanuni i Leké Dukagjinit - The Code of Leké Dukagjini.
Hrsg. Shtjefén Gjecov; Ubers. Leonard Fox. New York 1989.

21 Stefano Gjecov: Codice de Lek Dukagjini, ossia diretto
consuetudinario delle montagne d ‘Albania. Rom 1941.
22 Marie Amelie Freiin von Godin: Das albanische

Gewohnheitsrecht, in: Zeitschrift fiir vergleichende Rechtswissenschafft,
56 (1953), S. 1-46; 57 (1954), S. 5-73; 58 (1956), S. 121-198.

B E drejta zakonore shqiptare 1: Kanuni i Leke Dukagjinit,
mbledhur dhe kodifikuar nga Shtjefén K. Gjecovi. Tirana 1989.
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Die Hausgemeinschaft

Die soziale Elementareinheit der nordalbanischen
Gesellschaft ist die Familie (familje) im Sinne der
Hausgemeinschaft (shpi)*; sie umfasst also alle Menschen, die
dauerhaft unter einem Dach leben (§ 18); Vier-Generationen-
Haushalte mit mehr als 50 Angehdrigen waren nicht selten.

Es gibt mehrere iibergeordnete Kategorien:

a) “der Stammbaum des Blutes” (lisi i gjakut), also die
patrilineare Blutsverwandtschaft: Briiderschaft (vilazni),
Stamm (fis);

b) “der Stammbaum der Milch” (lisi i tamblit), also die
matrilineare Verwandtschaft (gjini), und;

c) die territorialen Einheiten: Dorf (katund), Banner (flamur

oder bajrak) (§§ 19, 698-703).

Blutsverwandtschaft, d.h. die Annahme gemeinsamer
Vorfahren, egal in welcher Generation, verbieten in der streng
exogamen Gesellschaft Heiraten (§§ 695-697). Aus praktischen
Griinden musste hier zwischen Theorie und Praxis eine Liicke
klaffen; besonders die Nichtberiicksichtigung der matrilinearen
Verwandtschaft schuf hier Freirdume, die faktisch zur
Stammesendogamie fiihrten”. Das Exogamiegebot wird noch
weiter kompliziert durch eine Reihe von Personenverhéltnissen,
die der Blutsverwandtschaft gleichgestellt sind: die

24 Kogo Nova hilt die Verwendung des Wortes familje fiir einen
fremden Einfluss, den Gjecov nicht der Volkssprache entnommen hat;
E drejta zakonore, S. 53.

25 Karl Kaser: Hirten, Kampfer, Stammeshelden, Wien 1992, S.
252/53, 258.
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Blutsbriiderschaft (vilaznim) und die Patenschaft (kumbari;
shéngjoni), von der es drei Formen gibt: die Taufpatenschaft
(kumbari e pagzimit), die Trauzeugenschaft (kumbari e kunores)
und die Patenschaft des ersten Haarschnitts (kumbari e flokvet).
Letzteres ist eine genau geregelte Zeremonie, die an ein- bis
zweijdhrigen Kindern vorgenommen wird, im Notfall auch nach
threm Tode (§§ 714-734).

An diesem Punkt zeigt sich besonders deutlich, dass in
den Kanun christliche wie vorchristliche Elemente eingeflossen
sind; das Haupthaar als Sitz der Lebenskraft und der physischen
Starke (vgl. Samson-Mythos) ist ein eindeutig magisches, nicht
christliches Element. Die Kirche musste sich mit diesem und
anderen Brauchen arrangieren. Die katholische Kirche brachte es
immerhin um die Jahrhundertwende soweit, dass das
Heiratsverbot keine Beachtung mehr fand. Noch 1908 beschéftigte
ein Protest gegen eine EheschlieBung unter “Verwandten aufgrund
Haarschnittspatenschaft” mehrere zivile und kirchliche Stellen.
Die orthodoxe Kirche integrierte hingegen derartige Briuche,
indem das Haare Schneiden durch den Paten Bestandteil der
Taufzeremonie wurde®.

An der Spitze des Haushaltes steht der Hausherr (i zot i
shpis), in der Regel der dlteste Mann im Haus oder dessen Bruder;
doch sind die (ménnlichen) Haushaltsmitglieder berechtigt, einen
Hausherrn zu wihlen, wenn der Alteste ungeeignet, also aus
Alters- oder Gesundheitsgriinden nicht voll geschiftsfahig ist. Thm
obliegt die gesamte wirtschaftliche Verantwortung fiir den
Haushalt, seine Vertretung nach auflen und die Disziplinargewalt.
wobei die Strafen von Entzug einer Mahlzeit bis zur Verstoung
aus dem Haushalt reichen (§§ 20-21). Jeder Vater, auch wenn er

26 Mary Edith Durham: Same Tribal Origins, Laws and
Customs of the Balkans. London 1928, S. 304-305.
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nicht Hausherr ist, hat iber seine Kinder unbeschrinkte
Verfligungsgewalt; er darf sie sogar toten, ohne Blutrache oder
Strafe zu riskieren, weil die Vernichtung des eigenen Blutes dem
Selbstmord gleichgestellt ist (§ 59).

Die Hausfrau (e zojé e shpis) wird vom Hausherrn ernannt
Sie muss nicht seine Ehefrau sein, im Gegenteil, im Regelfall hat
die Mutter des Hausherrn diese Funktion inne, die in erster Linie
die Verantwortung fiir die Nahrungsmittel und die Aufsicht iiber
die im Haushalt lebenden Frauen beinhaltet; sie ist von harten
korperlichen Arbeiten befreit, fiir die sie die anderen Frauen
einteilt (§§ 22-23). Die iibrigen Familienmitglieder haben das
Verfligungsrecht iiber ihre eigenen Waffen und miissen vom
Hausherrn in ihrem speziellen Arbeitsbereich konsultiert werden,
sind aber im iibrigen seinen Weisungen unterworfen; sie konnen
den Hausherrn bei schwerer Misswirtschaft, die Hausfrau im Falle
des (auch leichten) Diebstahls oder der Bevorzugung ihrer eigenen
Kinder absetzen (§§ 24-25). Wenn ein verheiratetes Paar ein
eigenes Schlafzimmer hat, darf es von keinem anderen ohne sein
Einverstindnis betreten werden®.

Verwaltungsrecht

Der Haushalt hat das Recht und die Pflicht, an der
Dorfversammlung (kuvend) teilzunehmen (der Hausherr hat
Anwesenheitspflicht); er ist berechtigt, das Gemeindeland mit zu
nutzen, an der Verteilung von Sach- und Geldstrafen (gjobé)
beteiligt zu werden und den Schutz des Dorfes in Anspruch zu

27 Margaret Hasluck: The Unwritten Law in Albania, Cambridge
1954, S. 27.
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nehmen; er muss sich an Arbeiten zugunsten dorflicher
Einrichtungen beteiligen. Im Rahmen des Banners (flamur) hat der
Haushalt die Pflicht, an dessen Versammlungen mit einem
Vertreter (i.d.R. dem Hausherrn) und an dessen Kriegen
teilzunehmen (§§ 26-27).

An der Versammlung des Stammes (fis), die auf
Kirchplatzen abgehalten werden, konnen prinzipiell alle Madnner
bewaffnet, aber unter absoluter Friedenspflicht teilnehmen (§§
1106-1125). Die “Gesetzgebung” und Rechtsprechung liegt bei
den Altesten (pleq) der Banner und Dérfer und den “Uberiltesten”
(sterpleq) als Vertretern des Volkes (§§ 991-1043). Eine Berufung
gegen Urteile der Altesten ist zulissig (§§ 1034-1043); das Volk
kann in der Versammlung Urteile zur Neuentscheidung
zuriickweisen (§§ 1176-1178). Die Wiirde des Stammeshauptlings
(kre) ist erblich. Er ist an den Kanun gebunden und entscheidet in
politischen und Rechtsfragen gemeinsam mit den Altesten und
eventuell dem Volk (§§ 1146-1160). Im Rechtsverfahren gibt es
eine Reihe von Funktionstrdgern: den Eideshelfer (poroté) (§§
1044-1078), den geheimen Anklager (kapucar) (§§ 1079-1093),
die Ermittler (pritetaré) (§§ 1094-1105), den Eintreiber der Sach-
und Geldstrafen (gjob(t)ar) ( §§ 1171-1175). Wichtigstes
Beweismittel ist der Reinigungseid des Beschuldigten unter
Hinzuziehung der Eideshelfer, der sowohl seine Unschuld als auch
seine Unkenntnis des wahren Téters beeiden muss; der Klager
schwort nicht (§§ 538-542). Es gibt verschiedene Formen des
Eides, die alle mit religiosen Formeln (Anrufung Gottes als
Biirgen fiir die Wahrheit) und der Beschworung zeitlicher und
ewiger Strafen im Falle des Meineides verbunden sind (§ 532); bei
jedem Eid muss ein geheiligter Gegenstand beriihrt werden.

Hier konkurrieren wieder christliche mit vorchristlichen
Symbolen: Neben dem Eid auf das Kreuz oder das Evangelium
stehen der Eid auf die Haupter der eigenen S6hne und der Eid
beim Stein (be mbé gur). Darunter ist ein Stein mit drei Lochern
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zu verstehen, der die Waage fiir das Kerzenwachs der Kirche tragt
(§§ 533-537); mit Sicherheit ist dies die christianisierte, nur bei
den Katholiken vorkommende® Variante einer Beschworung
chthonischer (= Erd-) Gottheiten. Die Eide werden auch zur
Beteuerung einer Abmachung, eines Biindnisses usw. geleistet.

Der Bote (lajmtar), der Botschaften zwischen Haushalten,
Dorfern oder Bannern hin- und her trigt, geniefft Immunitét
beziiglich der Botschaften und umfassenden Schutz (§§ 1200-
1212), ebenso der Herold des Stammes (kasnec), der Auftrage des
Héuptlings tiberbringt und zu Versammlungen und Kriegsziigen
aufruft (§§ 1213-1220).

Anders als die Montenegriner, deren Gesellschaftssystem
dhnlich wie das der Nordalbaner strukturiert war, gelangten die
Malésoren nie zur Bildung einer Zentralgewalt.

Das Oberhaupt der Gjonmarkaj war seit dem 18.
Jahrhundert erblicher Hauptmann (kapedan) der katholischen
Mirdita, die noch im 17. Jahrhundert als Teil des Dukagjin
gegolten hatte. Ihre Stellung war auch von der Hohen Pforte
anerkannt, die mehreren Kapedanen den Pasha-Titel verlieh®.

Die Stellung der Gjonmarkaj ist in einem eigenen Kapitel
des 11. Buches (§§ 1126-1145) sowie an zahlreichen anderen
Stellen geregelt. Wenn auch die politische Fiihrungsrolle der
Familie nicht tiber die Mirdita hinaus reichte, war ihre Stellung als
hochste Autoritit in Fragen des Kanun auch in weiten Teilen der
Malésia anerkannt™.

28 Hasluck, S. 181-82.

? Peter Bartl: Die Mirditen. in: Miinchner Zeitschrift fiir
Balkankunde. 1 (1978), S. 27-69.

30 Nova, in: E drejta zakonore, S. 29.
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Das Haus Gjonmarkaj wird als “Grundstein des Kanun”
bezeichnet (§ 1126). Seine Vertreter nehmen in Krieg und Frieden
den Vorsitz und die Fiihrung ein. Einzelne Mitglieder der Familie
konnen zwar bestraft werden. Doch die Familie als ganze darf als
einzige nicht kollektiv durch Bann oder Vertreibung bestraft
werden; sie hat aber das Recht, Verurteilungen zu schwersten
Strafen zu verhdngen und Stammesfiihrer abzusetzen und durch
andere Mitglieder desselben Stammes zu ersetzen. Sie ist die letzte
Instanz in allen Streitfragen. Ihr stehen Anteile an jeder Sach- und
Geldstrafe zu. In der Mirdita hat die Familie des Taters jede
Totung bei den Gjonmarkaj zu melden und 500 Grosh zu zahlen;
das entspricht einem Baugrundstiick, 140 kg Honig, Wachs, Kise
oder Wolle, 10 Schafen oder Ziegen oder einem Gewehr
(Richtpreise nach § 484). Als Eideshelfer gilt der Eid eines
Gjonmarkaj zwolffach.

Diese Privilegien sind wegen des relativ spaten Aufstiegs
der Familie eines der jlingsten Elemente im KLD. Die
Anerkennung der Gjonmarkaj als erbliche Kapedane durch die
Osmanen macht sie zu Stellvertretern des Sultans; als solche sind
sie ebenso wie die Feudalhiuser des Siidens rechtlich immun?®'.

Eine dhnlich privilegierte Stelle nimmt der katholische
Priester ein. Obwohl das engere Dukagjin-Gebiet (anders als die
Mirdita) gemischt religios war’?, ist an keiner Stelle die Rede vom
Islam und dessen Geistlichkeit.

Offenbar hat Gjegov hier einschldgige Bestimmungen
weggelassen; iiberdies hat er sein Material hauptsdchlich in
weitgehend katholischen Gebieten gesammelt. In der Praxis ist die
Position des Hoxhas dhnlich wie die des Priesters, doch genief3t

31 Godin 1956, S. 155.

32 Bartl, Muslime, S. 46-47.
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der Priester eine Sonderstellung, weil er niemals S6hne und meist
auch keine Familie hat. Die Kirche besitzt Eigentumsrechte, ist
von Steuern ausgenommen, darf aber selbst den Zehnten erheben
sowie Diener und Arbeiter beschéftigen. Sie unterliegt nur der
Jurisdiktion des Bischofs, nicht dem Kanun. Sie hat auch selbst
keine Strafgewalt; ihr angetanes Unrecht wird von der Gemeinde
bestraft. Wird der Priester getotet, so {ibernimmt nicht nur seine
Familie (sofern er iiberhaupt eine hat), sondern die Gemeinde und
das Banner die Rache. Falls er selbst jemanden totet, darf sich die
Rache nicht gegen ihn, wohl aber seine Familie richten. Er wird
iiblicherweise nicht vereidigt; falls doch, zahlt sein Eid 24fach.
Nur in extremen Féllen kann der Priester nach dem Kanun bestraft
werden (§§ 1-12).

Offentliches Strafrecht

Die Strafjustiz des Kanun ist eine Mischung aus
offentlicher und Selbstjustiz. Der Katalog der 6ffentlichen Strafen
beinhaltet verschiedene Stufen der Einschrinkung der
Lebensgrundlagen des Schuldigen und seiner Familie; er reichte
von Geld- und Sachstrafen iiber die Verwiistung von Ackerland,
das Niederbrennen des Wohnhauses und die Vertreibung der
Familie aus dem Banner bis zur Todesstrafe (§ 16). Haft- und
Korperstrafen kommen nicht vor, da sie mit der Ehre erwachsener
Minner unvereinbar wiren®’. Die Todesstrafe wird kollektiv durch
das Dorf bzw. das Banner, meist durch Erschief3en, vollstreckt. In

33 Ragip Halili: Sanksionet penale sipas té drejtés zakonore né
Kosové. Prishtina 1985, S. 78-85.
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diesem Falle bleibt der Tod ungericht; “das Blut geht verloren”
(shkon gjakhupés). Die kollektive Totung féllt auf keinen
Einzelnen und keine Familie zuriick. Sie steht auf besonders
schwere Delikte wie Totung eines Priesters, des eigenen Vaters,
eines Gastes, eines Feindes, der unter dem Schutz des Ehrenwortes
steht, eines Verwandten aus Erbschaftsgriinden, eines Boten aus
dem eigenen Dorf oder infolge einer ungerechtfertigten
Verschiebung von Grundstiicksgrenzen, Schusswaffengebrauch in
einer Versammlung (§§ 17, 62, 251, 1125, 1194).

Die Ehre

Die Ahndung der Mehrzahl der Straftatbestéinde sind dem
Geschidigten bzw. dessen Haushalt {iberlassen, doch auch sie
unterliegen einer genauen Regelung. Dies betrifft vor allem die
Komplexe Vermdgensschdden, Ehrverletzungen und Verbrechen
gegen Leib und Leben. Trager der Ehre (nderé) kann nur ein
Mann sein; die Ehre jedes Mannes ist grundsitzlich gleich,
unabhéngig von seiner sozialen Stellung: “Gott gab uns zwei
Fingerbreit Ehre mitten auf die Stirn” (Dy gisht nderé né lule té
ballit na i njiti Zoti i Madh) (§§ 593-596). Ehrverletzungen
konnen nicht durch Sachleistungen abgegolten werden, sondern
nur durch Vermittlung vergeben oder mit Blut abgewaschen
werden, denn ein entehrter Mann wird fir tot gehalten (§§ 597-
599). Eine Entehrung ist es, jemanden offentlich der Liige zu
zeihen, jemanden anzuspucken, zu bedrohen, zu stoflen oder zu
schlagen, einem anderen das ihm gegebene Wort zu brechen,
jemandes Frau Gewalt anzutun oder zu entfiihren, jemandem die
Waffe wegzunehmen, jemandes Gast zu beleidigen, bei jemandem
einzubrechen, Schulden oder Verpflichtungen nicht einzuhalten,
bei jemand anderem den Deckel vom Topf auf dem Herd
abzunechmen, die Vortrittsrechte des Gastes beim Eintunken des

XXV



Einfiihrung

ersten Bissens zu miflachten (§ 601). Die Ehre der Frau ist
Bestandteil der Ehre des Mannes. Wird sie entehrt (dhunue) - was
nicht erst durch eine vollzogene Vergewaltigung geschieht -, ist
dies die denkbar schwerste Verletzung der Ehre des Mannes. In
diesem Fall gilt nicht einmal pro forma das ohnehin durch die
Anforderungen des Ehrbegriffs ausgehohlte Prinzip: “Eine Schuld
soll nicht mit Blut vergolten werden” (gjaku per faj s jet) (§ 921).
Diese Wertigkeit ist in zwei Zusammenhédngen von Bedeutung:
Erstens erklart sie, warum in Nordalbanien das Ansehen der
deutschen Besatzungssoldaten wesentlich hoher war als 2das der
Italiener, weil namlich GeiselerschieBungen immerhin keine
Ehrverletzung darstellten, im Unterschied zu den angeblich
hiufigen sexuellen Ubergriffen italienischer Soldaten. Zweitens
muss man wegen dhnlicher traditioneller Wertemuster hier auch
eines der Motive flir die Massenvergewaltigungen in den Kriegen
im fritheren Jugoslawien suchen.

Der Gast

Die Ehre hdngt in vielen Fillen mit einem anderen
Kernstiick des Kanun zusammen, dem Gast (mik) “Das Haus des
Albaners gehort Gott und dem Gast” (Shpija e shqyptarit asht e
Zotit e e mikut, § 602). mik (aus lat. amicus) kann im Kanun nicht
mit “Freund” lbersetzt werden, weil seine Grundlage nicht eine
dauerhafte Beziehung zwischen zwei Menschen ist. Das
Verhiltnis zwischen Hausherr und Gast ist ein zeitlich begrenztes,
und es ist nicht das Verhéltnis zwischen zwei Individuen, sondern
zwischen allen Teilen der Gesellschaft, von dem auch Fremde
profitieren kdnnen. Die Gastfreundschaft ist nicht Ergebnis einer
besonders hoch entwickelten Ethik, sondern zunéchst eine
Uberlebensnotwendigkeit fiir jeden, der in einem Gebiet reist, das
kaum 6ffentliche Beherbergungsmoglichkeiten kennt. Dies wird

XXVi



Einfiihrung

seit Jahrtausenden i{iberhoht bis zu dem Punkt, im ankommenden
Gast einen (potentiellen) Gott zu sehen, der Verstofle schrecklich
bestrafen kann: Thor kehrt bei einem Bauern ein, schlachtet einen
seiner Widder und verbietet, dessen Knochen zu spalten; der Sohn
des Bauern tut es dennoch, was Thor bei der Wiederbelebung
seines Tieres merkt und den Sohn als Diener mitnimmt. Tantalos
setzt den Gottern seinen Sohn Pelops vor; sie merken den Frevel
und stiirzen Tantalos in die Unterwelt. Gott, Jesus oder St. Petrus
wandern durch die Welt und werden in reichen Hausern
abgewiesen, in armen aufgenommen; Strafe und Belohnung folgen
auf dem FuBBe™.

Der Gast wird mit dem groBtmdglichen Aufwand
verpflegt, beherbergt, geehrt und geschiitzt; letzteres wird durch
die Ubergabe der Waffe an den Hausherrn symbolisiert
(§§ 602-618). Der Schutz schlieB3t die Verteidigung des Gastes
gegen jeden Angriff und jede Ehrverletzung im Haus und auf der
Weiterreise ein, bei der ein Haushaltsmitglied ihn begleiten muss;
der Hausherr {ibernimmt zugleich die Verantwortung fiir
Verfehlungen des Gastes. Die Gastfreundschaft muss auch einem
Feind gewédhrt werden. Sie endet in dem Moment, wo der Gast
und sein Begleiter sich trennen; wenn der Begleiter sich
abgewendet hat, braucht er nicht mehr fiir den bisherigen mik
einzutreten oder seinen Tod zu rdchen (§§ 620-639). Beim Essen
sind genaue Reihenfolgen und Verhaltensweisen zu beachten ( §§
653-666), auch durch den Gast, der den Teller nicht auskratzen
oder mit Brot auswischen und auch den Herdstein nicht beriihren

* Zum Konzept des gottlichen Gastes: Ismail Kadare: Der
zerrissene April. Salzburg, Wien 1989, bes. S. 74-75, 84; Kazuhiko
Yamamoto: The Tribal Customary Code in High Albania: A Structural
Analysis of the Ethics. Vortragsms. 1994.
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darf*®; eine solche Beleidigung wiirde das Gastrecht auftheben.
Letzteres wird wohl als symbolisches Umstiirzen des Hauses
verstanden.

Wer sich in der Kirche (auBler wenn er ausdriicklich ans
Kirchenasyl appelliert, § 4), der Schmiede, der Miihle oder der
Herberge aufhélt, gilt nicht als Gast; d.h. die Inhaber dieser
gemeinniitzigen Einrichtungen haften nicht fiir Schaden, die er
erleidet oder anderen zufiigt (§ 315).

Ehe und Frauen

AuBer der Ehe ist keine Form der Beziechung zwischen
Mann und Frau zuldssig (§ 29). Ein junger Mann darf sich nur
dann mit seiner kiinftigen Ehe befassen, wenn sein Vater tot ist,
eine junge Frau niemals (§§ 30-31). Eine Frau erbt nicht und
besitzt nichts (§ 44). Wéhrend der junge Mann eine Verlobung
aufkiindigen kann, konnen die Eltern ihre Tochter zur Heirat
zwingen und den Mann durch die mitgegebene Patrone
erméchtigen, sie straffrei zu toten, falls sie flichen sollte; wenn die
Eltern die ablehnende Haltung der Tochter billigen, darf sie ohne
Erlaubnis ihres bisherigen Verlobten keinen anderen heiraten,
solange dieser lebt, auch wenn er selbst heiratet (§§ 42-43). Unter
Hinzuziehung von 12 Eideshelfern kann ein Madchen ewige
Jungfraulichkeit schworen und dann Nonne oder Dienerin eines
Priesters werden, oder es kann sich als Mann kleiden und wie ein
Mann leben, allerdings ohne Stimmrecht in der Versammlung (§
1228). Diese Sonderrolle der virgjén ist offenbar nur regional
verbreitet und in jedem Fall selten. Offenbar war diese Rolle nicht
so sehr als letzter Ausweg vor einer ungewollten Ehe gedacht,
sondern als Rettungsanker fiir eine Familie ohne S6hne; so konnte

33 Kadare, S.84.
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die Vererbung des Besitzes innerhalb der Familie gesichert
werden™.

Die Frau bleibt entsprechend dem Prinzip der
Blutsverwandtschaft Mitglied der elterlichen Familie, die die
Blutrache auf sich nimmt, wenn die Frau jemanden totet, und die
zur Blutrache verpflichtet ist, wenn jemand, z. B. ihr Ehemann,
die Frau totet (§ 57). Der Ehemann darf sie beliebig arbeiten
lassen, sie - in gewissen Grenzen - schlagen und sie verlassen.
Wenn sie Ehebruch begeht oder die Gastfreundschaft verletzt, darf
er sie straflos tten; fiir diese Félle legen die Eltern der Aussteuer
die erwéhnte Gewehrpatrone bei (§ 57). Uneheliche Kinder waren
nicht nur vom Erbrecht und von der Teilnahme an der
Gemeinschaft ausgeschlossen; ihre Geburt wurde durch die
Hinrichtung der Eltern bzw. die Tétung des Madchens durch die
eigene Familie meist verhindert; gelang dem Méadchen die Flucht,
waren sie und ihr Kind fiir immer verbannt (§ 929-931)".

Die Rache

Die Blutrache (gjak, gjakmarrje) wird, anders als die
Todesstrafe, die von der Gemeinschaft wegen Delikten, die die
Gemeinschaft als solche bedrohen, von der Familie (der
patrilinearen Verwandtschaft) des Geschédigten innerhalb der
Regeln des Kanun vollstreckt. Sie betrifft nur Ménner; auf Frauen
und Kinder darf ebensowenig wie auf Vieh und Hauser

3% Durham, S. 194, 211; Kaser, S. 286-87; Antonia Young:
Women who become men. Albanian Sworn Virgins. Oxford, New York
2000.

37 Kaser, S. 287.
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geschossen werden (§§ 835-836). Der Ausfiihrende eines
Anschlags, ebenso der Anstifter, meist auch die Mittéter fallen
unter die Blutrache (§§ 822-842). Bei Totungen wird zwischen
Mord und unbeabsichtigter (fahrldssiger) Totung unterschieden;
letztere ist straflos (§§ 932-938).

Der Morder (doréras) muss die Familie des Opfers
informieren, damit kein falscher Verdacht aufkommt, und fiir den
Transport des Toten zu dessen Familie sorgen. Auf keinen Fall
darf er dessen Waffe stehlen; wenn er sie zum Beweis seiner Tat
mitnimmt, muss er sie der Familie des Opfers schicken®. Er muss
durch Vermittler zunédchst einen 24stiindigen Waffenstillstand
(besé) erwirken und an der Beerdigung seines Opfers teilnehmen,;
die Familie kann noch einen weiteren 30tdgigen Waffenstillstand
gewihren, muss es aber nicht. Gelingt es der Familie des Opfers,
den Morder, ohne dass eine besé gewdhrt wurde, binnen 24
Stunden zu toten, gilt dies als vollzogene Blutrache, danach
eroffnet die Totung des Morders eine neue Blutrache (§§ 843-
873). AuBlerdem muss an das Banner eine hohe Geldstrafe von
3000 Grosh, 100 Schafen und einem halben oder ganzen Ochsen
gezahlt werden, fiir Verwundungen die Halfte (§§ 892-895), inder
Mirdita zusétzlich noch 500 Grosh an die Gjonmarkaj. In der
urspriinglichen Form des Kanun richtete sich die Rache nur gegen
den tatsdchlichen Morder, spéter gegen jeden méinnlichen
Verwandten (§§ 898-900). Auch die Totung in Selbstverteidigung,
zur Abwehr eines Raubes, einer Brandstiftung oder wegen einer
Beleidigung zieht Blutrache nach sich, obwohl die Ehre es hiufig
verlangt, zur Waffe zu greifen (§§ 909-915). Die eigene Frau und
ihren Liebhaber darf man nur in flagranti mit einem einzigen
Schuss toten, ohne Blutrache auf sich zu ziehen; sonst ist der

3% Hasluck, S. 229.
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Stamm, das Dorf oder das Banner verpflichtet, die Ehebrecher
hinzurichten (§§ 920-931).

Selbst Totungen innerhalb der Familie sind genau
geregelt: Selbstmord und Tétung des Sohnes durch den Vater sind
straffrei, fiir Brudermord ist nur die Geldstrafe zu zahlen, weil
keine andere Familie da ist, bei der man das Blut nehmen konnte;
auf Vatermord steht die Todesstrafe, weil er die maximale
Verletzung des patriarchalen Systems darstellt; Totung des
Ehepartners oder der Mutter 16st Blutrache mit der Familie der
Ermordeten aus (§§ 958-964).

Versohnungen konnen durch Vermittler (shkues) und
Biirgen (dorzan) oder im Rahmen einer Generalamnestie (dies
meist im Kriegsfall) zustandekommen (§§ 965-990). Die
langwierigen Vermittlungsverfahren, die durch die Familie des
zuletzt Ermordeten beliebig abgebrochen werden konnen, enden
im Erfolgsfall mit einer Blutsbriiderschaft, die auch Heiraten im
Wege stehen (§§ 988-990). Es gibt Spezialisten fiir das
Gewohnheitsrecht in Kosovo und in Nordalbanien, die sich seit
Jahrzehnten hauptsdchlich mit der Auss6hnung verfeindeter
Familien befassen.

Es bleibt die Frage, warum es die Blutrache nicht beim
Talionsprinzip beldsst und die urspriingliche Tétung nicht mit
einer weiteren Totung tilgt und so die Affare beendet, sondern zu
einem “Pingpongspiel” ausartet, das sich {iber viele Generationen
hinzieht. Derungarische Geograph und Ethnograph Baron Nopcsa
untersuchte Gemeindestatistiken der Jahrhundertwende und fiihrte
23-42% aller Todesfille bei Ménnern auf Mord zuriick. Der Grund
diirfte darin liegen, dass die Blutrache mehr ist als blofBe
Rechtspflege - denn wenn die Gesellschaft der nordalbanischen
Berge sich fiir eine Reihe von VerstoBen Institutionen,
Verfahrensweisen und Sanktionen geschaffen hat, hitte sie dies im
Prinzip auch fiir alle Toétungsdelikte tun konnen. Karl Kaser
ordnet sicher zu Recht die Blutrache in den Ahnenkult ein: Die
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Seele des Ermordeten kann erst dann Ruhe finden, wenn sein Tod
gerdcht wurde®.

Staatliches Recht

Alle albanischen Regimes, besonders die etwas
langlebigeren unter Ahmet Zogu und unter der Partei der Arbeit
Albaniens (PPSH), haben versucht, in ganz Albanien modernes
staatliches Recht durchzusetzen. Zogus Moglichkeiten waren aus
strukturellen Griinden gering; auBlerdem hatten etliche
Stammesfiihrer, zu denen er selbst auch gehdrte, bei seiner
Machtiibernahme 1924 eine entscheidende Rolle gespielt; auch die
Besatzungsregimes haben sich ma3geblich auf die Stammesfiihrer
gestiitzt. Damit standen die meisten von ihnen in scharfer
Gegnerschaft zu den Kommunisten, deren Machtiibernahme viele
von ihnen das Leben kostete. Das kommunistische System hat fiir
sich in Anspruch genommen, in ganz Albanien einheitliche
Rechtsverhaltnisse geschaffen zu haben. Dies sei durch eine Reihe
objektiver und subjektiver Veranderungen erreicht worden:

990. demographischer Wandel (Generationswechsel, starke

Bevolkerungszunahme),

991. soziodkonomischer Wandel (soziale Revolution,
verdnderte Klassenstruktur, beginnende Urbanisierung),
992.  politische Fithrungsrolle der PPSH im ideologischen

Kampfe gegen die Normen des Kanun,

993.  Einsatz der Strafjustiz gegen GesetzesverstoBie aufgrund
der Normen des Kanun,

994.  Kulturrevolution ab 1967 mit StoBrichtung gegen die
riickstandigen Sitten des Nordens,

39 Kaser, S. 275-279.
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995.  Kampf gegen die Religionen,
996. Mobilisierung der oOffentlichen Meinung gegen die

Uberreste des Gewohnheitsrechts*.

Der fast iibergangslose Zusammenbruch der
realsozialistischen Ordnung und der mit ihr verbundenen
Grundwerte hat ein Vakuum hinterlassen, das die schwachen
Institutionen des biirgerlichen Rechtsstaats nicht ausfiillen
konnten. Die totale Abwertung der vergangenen 50 Jahre
bedeutete gleichzeitig eine Aufwertung fritherer Verhéltnisse und
Werte, gegen die die Kommunisten angetreten waren.
Ordnungselemente des Kanun hitten z. B. bei der Landverteilung
eine stabilisierende Rolle spielen konnen, doch ist das
Gewohnheitsrecht ein so weitgehend geschlossenes System, dass
auch die destruktiven, mit dem Rechtsstaat unvereinbaren
Elemente des Kanun nach dem Wegfall der staatlichen Repression
wiederbelebt wurden. Diese Unvereinbarkeit zeigte sich schon
1991 an der (bereits im Ansatz widersinnigen) Griindung einer
Partei “Rache nach dem Kanun”, die wegen
Verfassungswidrigkeit nicht zugelassen wurde®'.

Alte Fille und neue Motive

Beiden Blutfehden, die jetzt wieder aufleben oder erst neu
entstehen, sind folgende Motive erkennbar:

%0 Ismet Elezi: E drejta zakonore penale e shqiptaréve dhe lufta
pér zhdukjen e mbeturinave té saj né Shqipéri. Tirana 1983, S. 267-284.

' Populli Po. 31.7.1994.
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Eine jahrzehntealte Blutschuld ist noch offen und wird
jetzt beglichen®;

Rache gegen Funktionire des kommunistischen Systems
(Polizisten, Sigurimi-Mitarbeiter) wegen deren
Ubergriffen;

Eskalation eines Streits (hdufig aus politischen Griinden)
zur Ehrverletzung®;

Ubergriffe gegen Frauen, vor allem Nétigung zur
Prostitution*;

objektiv fahrldssige Totungen, die dennoch als Mord
gewertet werden®;

Streitum Grundstiicksgrenzen, Bewiasserungskanile u.a.;
hier hat die Kollektivierung den Grundsatz der
prinzipiellen Unverdnderbarkeit von Grundstiicksgrenzen
und der Pflicht zur genauen Demarkation (§ 242)
aufgehoben. Nach dem Kanun ist der Grenzstein den
Gebeinen der Toten gleichgestellt (§ 243).

Daraus folgt, dass, wenn keine giitliche Einigung mit Hilfe

der Altesten moglich ist, die Auseinandersetzung mit der Waffe
Ausschlag gebend ist: Grenzpunkt wird der Steinhaufen, der einen
im Grundstilicksstreit Getoteten bedeckt (§ 255); ein schwer
Verletzter soll sich mit letzter Kraft vorwérts schleppen, um so die

2 Sokol Mici: Wiederaufleben der Blutrache in Albanien, in:

Albanische Hefte, 21 (1992) 2, S. 20-21, Fall Kapllani.
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Grenzen seines Hauses, Dorfes, Stammes usw. vorzuschieben (§
259)%.

Die Angaben {iiber die Zahl der Blutrachetoten seit der
politischen Wende schwankt. Fiir 1994 gab der damalige
Innenminister Agron Musaraj 265 Félle vorsétzlicher Tétung an,
von denen 228 aufgeklirt seien; er schliisselte die Motive nicht
auf. In den Bezirken des nordlichen Berglandes sei die Zahl der
Blutrachetoten stark gestiegen®’. Biirgerrechtler in Tirana
behaupten®, es habe seit 1991 bereits 5.000 Tote gegeben; 60.000
Menschen wiirden ihre Hauser nicht mehr verlassen. Das Bild
wird verfilscht, weil in vielen Fillen die Titer oder die
Beobachter Elemente des Kanun in “normale” Gewaltkriminalitét
hinein interpretieren.

Wege aus der Gewalt

Das schlagartige Wiederaufleben des scheinbar
iiberwundenen Gewohnheitsrechts stellt fiir Albanien ein weiteres
Handicap auf dem Weg zu einer modernen zivilen Gesellschaft
dar. Es gibt kein kurzfristig wirksames Rezept zur
Gegensteuerung.

Dass eine ausschlieBlich repressive Strategie des Staates
keinen anderen Erfolg als das zeitweilige “Einfrieren” dieser
Tradition zeitigt, ist durch das PPSH-System bewiesen worden.
Doch sind ein funktionierender, flichendeckend -effizienter

* Der Spiegel 27.2.1995, Fall Dullaj.
47 Rilindja Demokratike 5.1.1995.

* S0 Der Spiegel 27.2.1995.
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staatlicher Sicherheitsapparat und eine von der Allgemeinheit
akzeptierte Justiz die objektive Voraussetzung fiir das
Zuriickdrangen des Kanun, weil nur so den Menschen eine
Alternative zur Selbstjustiz geboten wird. Erste Schritte in dieser
Richtung sind unternommen worden.

Das Hauptproblem liegt aber im Subjektiven, weil einem
dominanten Wertesystem nur mit einem anderen Wertesystem
begegnet werden kann.

Wie auch in anderen Bereichen, muss sich auch hier ein
common sense zwischen allen politischen Lagern und allen
gesellschaftlichen Kréiften zugunsten einer modernen
Zivilgesellschaft herausbilden, der in der individuelle Menschen-
und Biirgerrechte und gesellschaftliche Interessen gleichermalien
ihren Platz haben. Eine Schliisselfunktion haben auch die Kirchen
und Religionsgemeinschaften, die sich nicht wie in vergangenen
Zeiten auf eine Koexistenz mit dem Gewohnheitsrecht einlassen
diirfen. Auch sie miissen sich als Faktoren innerhalb einer
modernen staatlichen Ordnung verstehen und ihren Einfluss zu
deren Gunsten, gegen das Gewohnheitsrecht geltend machen.

Die Massenmedien miissen vermitteln, dass die Blutrache
keine Form von ehrenhaftem Handeln und Heldentum, sondern
von Schwerstkriminalitét ist. Und vor allem miissen die jungen
Menschen in Nordalbanien den Mut aufbringen, sich dem
Gruppenzwang zu widersetzen und deutlich zu sagen, dass die
Rache fiir Morde, die vor 50 Jahren geschehen sind, nicht ihre
Angelegenheit sein kann und dass es fiir Streitfille andere
Losungen als mit der Waffe geben muss®.

* Dieser Aufsatz erschien zuerst in der Zeitschrift der Deutsch-
Albanischen Freundschaftsgesellschaft e.V. Albanische Hefte Nr. 2 und
3/1995.
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Der Kanun des Leké Dukagjini

1. Buch: Die Kirche
[1. Kapitel]

Der Machtkreis der Kirche, die Griiber, die Griinde, der
Besitz der Kirche, der Pfarrer, der Pfarrdiener und die
Arbeiter der Kirche

[1.] Der Machtkreis der Kirche

Als Machtkreis (wortlich /ija = Schatten) der Kirche gilt
die Grenze des Grundes, auf dem die Kirche erbaut ist: 1. Die
Kirche selbst; 2. Die Zelle, das Haus des Pfarrers.

“Die Kirche hat ihren Rauch (d. h. ihr Haus) in der
Pfarrgemeinde.”

Die Kirche hat ein Recht auf Sach-, Grund- und
Hausbesitz innerhalb und auflerhalb der Pfarrgemeinde.

Die Kirche hat Anteil am Berge, Weidegrund, Wasser und
an der Miihle der Gemeinde.

Die Kirche hat Anteil an den BufBigeldern der
Pfarrgemeinde.

Die Kirche hat das Recht, zu kaufen und verkaufen,
Geschenke zu nehmen und zu behalten, was ihr durch Wohltéiter
gespendet wurde; sie kann ihren Besitz nach eigenem Ermessen
anlegen und verwalten.

Die Unbestrafbarkeit der Kirche: “Die Kirche wird nicht
mit BuBe belegt.”
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Die Kirche hat niemandem Pfand zu geben.” Die Kirche
untersteht ihrem kirchlichen Gericht, nicht dem Kanun. Daher
kann das Stammesgericht ihr keinerlei Last auferlegen. Entsteht
ein Gegensatz zwischen Kirche und Gemeinde, so kann die
Gemeinde von der Kirche kein Pfand fordern; sie wird bei den
Kirchenoberen (dem Bischof) Klage erheben; seinem Urteil haben
sich Kirche wie Gemeinde zu unterwerfen.

Fiir jede Verfehlung, die die Kirche nach Meinung der
Pfarrgemeinde begangen hat, kann sie zwar nicht in Bulle
genommen werden, doch wird ihr auferlegt, durch sie verursachte
Schaden auszugleichen.

Die Kirche zahlt keine Abgaben, noch tritt sie ein in die
Streitmacht, noch wird von ihr fiir die S6hne des Stammes
Nahrung gefordert, noch hat sie Pflichtarbeit abzuleisten fiir die
Gemeinde; in dem Falle jedoch, daB3 die Gemeinde eine Arbeit zur
Erhaltung der Kirche beschlieB3t oder zur Wahrung oder Mehrung
ihres Besitzes oder eines Grundstiickes, an dem sie Anteil hat, ist
auch sie verpflichtet, zu bezahlen, Nahrung zu geben, Arbeiter zu
entsenden, im gleichen Malle, wie es die Gemeinde von ihren
Gliedern fordert.

Die Ehre der Kirche:

“Die Kirche hat weder Schwert noch Strick.”

“Wer die Kirche beleidigt, beleidigt die Pfarre.”

“Die Ehre der Kirche fordert die Pfarrgemeinde” (nicht
der Pfarrer).

0 Kanun i Papazhulit: Der Pope bzw. der Hodzha - genauer:
seine Familie - untersteht dem Stammesgesetz (er, als Mitglied seiner
Familie) zum Unterschied vom kath. Priester. Fiir die Kirche und ihren
Besitz tritt der Stamm ein, wie im Norden. Ist der Pope oder Hodzha
unverheiratet oder nicht aus dem Stamm, dessen Pope oder Hodzha er ist,
so gelten die Bestimmungen wie im Norden.

4
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“Der Kirche, Miihle, Schmiede und dem Kaufhause gilt
niemand als Freund” (d. h., sie braucht fiir niemanden Blut zu
nehmen).

Wer die Kirche schindet (beleidigt), ist zu Siihne
verpflichtet: a) gegen die Kirche, b) gegen die Pfarrgemeinde,
¢) gegen den Stamm. Es beleidigt aber die Kirche, wer schimpft,
bedroht, schldgt oder tétet, jenen, der sich im Schatten (Schutz)
der Kirche befindet. Den Schuldigen bestraft die Pfarrgemeinde
und nicht die Kirche, denn “die Kirche hat weder Schwert noch
Strick”.

Wer geschlagen oder getétet oder auf irgendeine Weise
beleidigt oder geschiadigt wird, indes er den Schatten der Kirche
betreten hat oder ihn soeben verldft - der Kirche selbst erwéchst
daraus nicht Schande, denn der Kirche gilt niemand als Freund
(d. h. sie tritt fiir niemandes Wohl oder Wehe mit ihrer Ehre ein).
Wird aber auBlerhalb der Kirche gekdmpft, und jemand fallt darauf
in die Hand der Kirche (wird z. B. verwundet in die Kirche oder
das Pfarrhaus getragen), so gilt dieser als Freund der Kirche.
Verletzt dann jemand den Schatten der Kirche (ihre Obhut), so ist
die Pfarrgemeinde verpflichtet, die Ehre der Kirche
wiederherzustellen.

[2.] Die Graber

In das Grab einer Bruderschaft oder Sippe darf weder
Toter noch Erschlagener aus anderer Bruderschaft oder Sippe
gelegt werden. Tut dies jemand ohne Erlaubnis der Bruderschaft
oder Sippe, der die Graber gehoren, so legt der Kanun ihm auf,
den Toten aus den fremden Grabern wieder zu entfernen.

Kommt Einer und griindet im Dorf ein Haus, der dort
weder Bruderschaft noch Sippe hat, so wird ihm nach Gutdiinken
des Dorfes ein Ort fiir die Graber im Gréberfeld der Gemeinde
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gegeben, unter Auferlegung der Verpflichtung, innerhalb
Jahresfrist der Kirche den Preis zu erlegen oder ihr sonst etwas fiir
den Altar zu entrichten’'.

Wer streitet oder schméht oder jemandem droht, wer
schldgt oder erschldgt zwischen den Griabern, verféllt der Strafe
jener, die den Schatten der Kirche beleidigen oder verletzen.

[3.] Giiter und Besitz der Kirche

Giiter und Besitz der Kirche sind unantastbar, niemand
kann auf sie Hand legen.

Giiter und Besitz der Kirche sind unter der Hut des
Messepriesters dieser Pfarrgemeinde.

Wer wagt, Giiter oder Besitz der Kirche anzutasten, den
bringt die Pfarrgemeinde wieder zur Vernunft, indem sie ihn
veranlaf3t, nach dem Kanun seine Hand von diesen Giitern wieder
abzuziehen.

Schadigt jemand die Kirche an Giitern oder Besitz, so
schitzt die Pfarrgemeinde den Schaden, den der Schidiger
ersetzen wird.

Wer Kirchengut stiehlt, hat, neben der Pflicht, das
Gestohlene zu ersetzen, nach dem Gebrauch des Ortes, darauf'sich
die Kirche befindet, der Kirche auch die Bufie fiir geraubte Ehre
zu entrichten - und der Pfarrgemeinde die Bulie fiir verletzte
Obhut, denn die Kirche ist die Behiitete (das Miindel) der

' Kanun i Papazhulit: Jeder, der durch den Stamm Recht auf
Wohnstétte erhielt, hat auch Recht auf ein Grab, fiir das er nichts zu
entrichten hat. Lud er schwere Schuld auf sich, so wird ihm das Grab im
Stammesgebiet verweigert (besonders bei Verletzung der
Gastfreundschaft).

6
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Pfarrgemeinde. Erkennt der Dieb seinen Fehler an und begibt er
sich - noch ehe die Schande, die er der Kirche angetan hat,
bekannt ist - in die Hand des Messepriesters der Pfarre, indem er
ithm das gestohlene Gut zuriickgibt, so ist er zu keiner anderen
BuBle verpflichtet; der Messepriester hat das Recht, ihn
freizusprechen.

Féllt der Dieb in die Hut des Messepriesters, nachdem
dieser den Diebstahl dem Stamm bereits mitgeteilt hatte, so hat die
Pfarrgemeinde das Recht, ihm die Bulle abzufordern, sowohl fiir
sich selbst als fiir die Kirche, wenn auch der Priester ihn
lossprechen wiirde nach Riickerstattung des gestohlenen Gutes.

Regelung des Kirchenbesitzes:

Giiter und Besitz der Kirche verwaltet der Pfarrer, und die
Pfarrgemeinde hat nicht das Recht, von ihm iiber den Gebrauch
des aus dem Kirchenbesitz gezogenen Betrages Rechenschaft zu
fordern™.

[4.] Der Pfarrer

a) Die Ernennung des Pfarrers:

Den Pfarrer ernennt der Bischof, er allein hat das Recht,
ihn abzusetzen.

b) Die Rechte und Pflichten des Pfarrers:

Der Pfarrer hat das Recht, die Pfarrgemeinde zu belehren
und zu ermahnen und ihr die Glaubenslehre vorzustellen, wie es
die Seelsorge erfordert; niemand aus der Pfarrei hat die Macht,
sich in die Pflichten des Messepriesters einzumischen.

2 Kanun i Papazhulit: Neben Popen oder Hodzha ist ein
Sachwalter zu ernennen; beide miissen zeitweilig dem Altenrat
Rechenschaft ablegen.
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Fiir die Dienste, die der Pfarrer der Gemeinde leistet, hat
er Recht auf den Zehent, je nach dem Brauch des Standortes der
Kirche. Die Gemeinde ist nicht verpflichtet, dem Pfarrer den
Zehent zur Tiir abzuliefern, der Pfarrer wird ihn mit eigenen
Arbeitern erheben.

Der Pfarrer hat das Recht auf den Ertrag der Kirchengtiter,
des Bodens wie des lebenden Gutes, niemand als seine kirchlichen
Vorgesetzten hat das Recht, dariiber von ihm Rechenschaft zu
fordern.

Der Pfarrer ist der Pfarrei gegeniiber zu all jenem Dienst
in Glaubensdingen und der Seelsorge verpflichtet, die ihm das
Kirchengesetz auferlegt, und dariiber hinaus auch noch zu einigen
besonderen Diensten an bestimmten Tagen z. B.: die Hauser zu
segnen, die Messe einigemal im Jahr auf den Gréabern zu lesen, die
von der Pfarrkirche abgelegen wiren.

c) Die Person des Pfarrers ist unantastbar:

“Der Priester ist der Schutzbefohlene der Pfarre.”

“Der Priester fillt nicht ins Blut™>.

“Der Priester verfillt nicht dem Eid™*.

Wer den Priester schmiht, schilt oder bedroht, die Hand
gegen ihn erhebt, ihn schldgt oder totet, wird sich der Gemeinde
nach dem Brauch der Ortlichkeit verantworten. Die Gemeinde ist
verpflichtet, die Ehre ihres Pfarrers zu fordern.

Erschldgt jemand den Pfarrer, so verfolgt die Gemeinde
den Blutschuldigen, seine Sippe und seinen Stamm.

> Da Pope und Hodzha Familie haben, fillt diese fiir sie ins
Blut.

>* Da fiir den Hodzha des Siidens kein Beichtgeheimnis gilt,
verfillt er dem Eide.

8
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Wird der Téter von Gemeinde oder Stamm getotet, so darf
die Familie des Priesters niemanden anders aus der Familie des
Téters toten, sonst bringt sie das Blut auf das eigene Haus.

Erschldgt der Pfarrer jemanden, so wird weder er noch
seine Kirche mit Buf3e belegt, und der Pfarrer fallt nicht unter das
Blut™, wohl aber seine Sippe; sie “hilt das Blut”.

Selten, fast nie, wird dem Pfarrer der Eid abgefordert, nur
in auBlerordentlich wichtiger Angelegenheit.

Geschieht es, da3 dem Pfarrer der Eid auferlegt wird, um
sich selbst reinzuwaschen, oder als Eideshelfer, so gilt sein Eid
wie der Eid von 24 Personen™.

Schwort der Priester, der als ehrenhafte, geheiligte Person
des ewigen Rechtes gilt, so braucht er das Evangelium nicht zu
beriihren; es geniigt, da} er die Eidesworte vor dem Evangelium
spricht.

Fallt der Priester unter eine Bulle, so faflt ihn nicht der
Kanun; es ist Sache seiner Oberen, ihn zu fassen.

Ist aber die Schuld des Priesters gegen seine
Pfarrgemeinde sehr schwerwiegend, so unterwirft sich der Priester
dem Gericht des Kanun. Sein Oberer sendet einen anderen
Priester, um dem Kanun im Namen des Schuldigen das Pfand zu
geben.

Es ist moglich, daB der Pfarrer mit jemandem kédmpft und
jemanden anfillt, daraus dennoch aber weder ihm selbst noch dem

> Kanun i Papazhulit: Sowohl der Pope wie der Hodzha verfallt
dem Blut, wenn er getétet hat.

% Kanun i Papazhulit: Der Eid von Pope oder Hodzha gilt so
viel wie der Eid eines Hauptlings.
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Geschlagenen Unehre erwéchst; dann fallt er nicht in Schuld vor
dem Kanun®”.

[5.] Die Diener der Kirche

Der Diener (Lohndiener) der Kirche darf auf seinem
eigenen Grund arbeiten.

Wohin immer dieser Diener geht und fiir welches Wort er
an jemandes Tiire pocht nach dem Befehl seines Herrn, er geht
und spricht im Namen des Pfarrers.

Wer ihn faf3t in Wort oder Tat, es wird aufgefaft, als fasse
er den Pfarrer, und er verfallt der Buf3e fiir die (Verletzung der)
Kirche nach dem Kanun.

Die BuBle, die in Angelegenheit des Dieners der Kirche
genommen wird, geht nicht den Diener an, sondern die
Dorfkirche.

Erschligt jemand den Kirchendiener und der Téter ist aus
der Pfarrei des Dorfes, so wird er nur vom Haus des Getoteten
verfolgt; ist er aber aus fremdem Dorfe, dann verfolgt ihn auch die
Pfarrgemeinde, deren Kirchendiener erschlagen wurde.

[6.] Die Arbeiterschaft der Kirche

" Im ganzen ist die Stellung des katholischen Priesters viel
gewichtiger als die Stellung des Popen oder Hodzha im Siiden. Der kath.
Priester ist sozusagen der Vater uud Mittelpunkt des Stammes; die
Stellung des Popen und Hodzha ist im Siiden nur die eines angesehenen
Stammesmitgliedes.
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Tastet jemand die Arbeiterschaft der Kirche an, so verfallt
er der BuB3e der Pfarrgemeinde.

So viele Kirchenarbeiter es seien, der Angreifer bezahlt
nur eine Bulle, doch eine schwere.

Die Geldstrafe, die fiir den Angriff auf die Arbeiterschaft
der Kirche erhoben wird, wird zwischen der Kirche und dieser
Arbeiterschaft geteilt.

[2. Kapitel]
Die Strafgerichtsbarkeit
[1.] Die Verhingung der Strafe

Unter Strafe wird ein Ubel verstanden, das durch die
gesetzliche Gewalt fiir getane Schuld auferlegt wird.

Nur der Stammeshéduptling mit den Fiihrern (Hauptern)
und mitunter auch den Kirchenoberen hat das Recht, der gegen die
Kirche begangenen Schuld ihre Strafe zuzumessen.

Dem Schuldigen, der die Kirche geschédndet (beleidigt)
hat, wird die Strafe durch die Haupter und das Volk vollzogen.

Die Arten der Strafe fiir den an der Kirche schuldig
Gewordenen sind folgende: a) das Todesurteil®®; b) sas AusstoBen
aus dem Stamm mit Angehdrigen und Besitz; c) das Verbrennen
des Hauses; d) das Brachlassen des Bodens oder das Abschneiden

38 Der Kanun i Papazhulit kennt in diesem Fall die Todesstrafe
nicht.
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der Fruchtbdume; ¢) die Bufle mit lebendem Vieh; f) die Bulle
durch Geld”.

[2.] Die Bestimmung der Strafe nach der Art der Schuld

Wer die Kirche verletzt, wird abgebrannt und mit den
Seinen aus dem Stamme verstoBen. Der Schuldige - der Téter -
wird durch den Stamm fiir vogelfrei erklart (ausgeschellt,
ausgerufen, me le¢ité = ausschellen) und verliert sein Blut (es darf
ungerdcht vergossen werden). Die ihm néchsten
Sippenangehdrigen kaufen seinen Grund, dessen Erlds der
zerbrochenen, geschindeten Kirche zufallt.

Wer fremdes Gut stiehlt und geht und es in der Kirche
versteckt, ohne Wissen des Pfarrers, hat der Kirche 1000
Groschen Bulle zu zahlen fiir geraubte Ehre, 100 Hammel Bufle
dem Stamm zu geben fiir verletzte Obhut auller der Beute, die er
dem Besitzer nach Weise des Kanun ersetzen muf3.

Wer das Vieh der Kirche stiehlt im Umkreis, wo der
Kanun gilt, hat ihr, wie jedem andern, das Zwei-fiir-Eins zu
zahlen.

Wer im Haus oder in der Nachtherberge des Pfarrers
stiehlt, wird Zwei-fiir-Eins des gestohlenen Gutes ersetzen. 100
Groschen zahlt er der Kirche fiir geraubte Ehre und 100 Hammel
dem Stamm fiir verletzte Obhut.

59 [Gj.]: Nach dem Kanun kann die GeldbuBie durch jederlei Gut
abgegolten werden, indem die Oka Getreide 1 Groschen, die Oka
Branntwein 5 Groschen, der Ochse 400 Groschen gilt.
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Wer den Messerpriester der Pfarre vor dem Volke schilt
oder beleidigt (in Worten), zahlt der Kirche 100 Groschen Bufle;
100 Hammel zahlt er dem Stamm®.

Wer den Pfarrer bedroht, zahlt 10 Hammel Bulle.

Wer den Priester in schwerer Sache verleumdet, dem wird
das Haus verbrannt, und 100 Hammel zahlt er dem Stamm BuBe.

Wer die Hand an den Priester legt, ihn schligt oder stof3t
oder bespuckt, der wird “verbrannt und gebraten” und vom Ort
versto3en, und die Erde wird ihm mehrere Jahre brach gelassen.

Wer den Priester erschligt, wird vogelfrei durch den
Stamm (ausgerufen, ausgeschellt) und verliert sein Blut. Uberdies
wird ithm das Haus verbrannt, der Boden bleibt ihm brach, die
Obstbdume, Reben und Gartenfriichte werden ihm abgeschnitten
und zerstort. Seine Griinde seien der Kirche, seine Bruderschaft
aber kann sie durch Geld ablosen®.

Wer den Diener des Pfarrers schilt oder verleumdet oder
antastet, zahlt dem Stamm 10 Hammel Bufle oder auch mehr, je
nach Schwere der Schuld.

Wer den Pfarrdiener erschldgt und ist aus dem Dorfe, dem
wird das Haus verbrannt und 100 Hammel und 1 Ochse Bufie
genommen.

Wer den Pfarrdiener durch Wort oder Tat antastet, zahlt
die Bufle der 10 Hammel.

5 Wird unter dem Kanun i Papazhulit der Pope oder Hodzha
offentlich beschimpft, werden die Anwesenden die Beschimpfung auf
sich nehmen und ahnden.

o1 [Gj.]: Diese Strafen sind entnommen dem in der Mirdita und
den 7 Stimmen von Puka giiltigen Kanun.
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Wer sich der Strafe der Kirche und des Kanun nicht
unterwirft, vor dessen Haus versammelt sich der Stamm und
nimmt ihm alles, was er in der Hiirde hat.
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2. Buch: Die Familie
[1. Kapitel]
Die Familie als solche
[1.] Begriff der Familie

Die Familie ist eine Gemeinschaft aus Gliedern, die unter
einem Dache leben; eine Gemeinschaft, deren Zweck die
Vermehrung der Menschheit durch Heirat ist, die Entwicklung der
Menschheit nach Korper und Geist.

Die Familie begreift die Leute des Hauses. Vermehren sie
sich, so teilen sie sich in Bruderschaften, diese schlie3en sich zu
Sippen zusammen, die Sippen zu Stimmen; und alle bilden eine
grole Familie, die man Volk nennt und ein gemeinsames
Vaterland hat, ein Blut, eine Sprache, einen Brauch.

[2.] Rechte und Pflichten des Herrn des Hauses

Das Recht, die Befugnis, die Pflicht des Herrn des Hauses
(amvis) ist nach dem Kanun die Regierung des Hauses; sie obliegt
dem Altesten unter einem Dache oder dem ersten Bruder; haben
diese Benannten nicht die fiir dieses Amt notwendigen
Eigenschaften, wie die Pflicht es umschreibt, so wird durch alle
Hausbewohner gemeinsam gewihlt, wer am gescheitesten,
sanftesten und sorgsamsten ist. Herr des Hauses kann auch ein
unverheirateter Mann werden.
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Der Herr des Hauses hat das Recht:

a) im eigenen Hause den Kopfplatz einzunehmen, auch
wenn im Hause Altere wohnen;
b) die Waffen zu befehligen, und seien es hundert; auf das

Sattelpferd, auf eigenes Bett und eigene Decke; er ist Herr
iiber die Kaffeegeratschaften - und all diese Dinge betrifft
dann das Gesetz liber die Teilung nicht;

c) iiber das Verdienst der Mitglieder des Hauses, ihres
Lohnes, ihrer Geschenke;
d) zu kaufen, verkaufen oder tauschen das Land (Acker,

Wiesen, Weiden, Wailder), die Reihenfolge der
Bewisserung, das Vieh, die Kupfergerite;

e) zu geben, zu nehmen (Schuld), Biirge zu werden;

f) Hauser, Hiitten, Hiirden zu errichten;

g) die Leute im Haus an die Arbeit oder auf den Weg zu
schicken;

h) die Leute im Haus zur Arbeit auszuleihen oder gar zur
Arbeit ohne Ersatz;

1) iber Wein und Branntwein, zu kaufen, verkaufen,
auszuleihen;

1) die Leute des Hauses zu strafen, wenn sie nicht so gehen

wollen, wie das Gedeihen des Hauses erfordert.
Die Strafen sind folgende:

a) ohne Essen lassen;

b) fiir eine oder zwei Wochen die Waffen des Armes oder
Giirtels entziehen;

c) im Haus zu binden oder gefangen zu setzen;

d) den UnbotmaBigen aus Haus und Anteil zu vertreiben, um

schlechte Fiihrung und Gefahr abzuwenden.

Wird Einer im Hause Biirge iiber mehr als den Wert seiner
Waffen, verkauft, kauft oder tauscht er etwas ohne Erlaubnis des
Herrn des Hauses, so hat dieser das Recht, die Verantwortung
abzulehnen, denn der Kanun hélt es nicht fiir iiblich (dem Brauch
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entsprechend), zu verkaufen oder zu kaufen oder zu tauschen oder
sich zu verbiirgen auf diese Weise, und alles ist ungiiltig, was
ohne Erlaubnis des Herrn des Hauses geschah.

a)

b)
¢)
d)

e)

g)

h)

a)
b)

Pflicht und Verbindlichkeit des Herrn des Hauses ist es:
sich einzusetzen fiir Gliick und Gedeihen der
Hausbewohner;

die Hausbewohner im Zaum zu halten, dal} sie nicht
Schaden und Untergang verursachen;

als Erster in der Arbeit zu fithren, die ihm obliegt;

das Auge auf der Erde zu haben, da} sie nicht brach
bleibe; auf den Herden, damit sie nicht an Gedeihen
einbiiflen;

zu schaffen mit Verstand und Klugheit, innerhalb und
aullerhalb des Hauses, und das Haus vor Schaden und
Untergang zu behiiten;

Sorge zu tragen fiir Kleidung und Schuhwerk der
Hausbewohner aus den Einkiinften des Hauses;
Ordnung und Gerechtigkeit im Hause aufrechtzuerhalten
und keinen der Hausbewohner gegen die anderen zu
bevorzugen;

den Knaben Waffen zu beschaffen, sobald er sieht, dal3 sie
waffenfahig geworden sind.

[3.] Rechte und Pflichten der Frau des Hauses

Das Recht der Frau des Hauses (amvise) ist folgendes:
iiber alle Gegensténde, die das Haus enthilt;

zu entleihen und auszuleihen: Mehl, Brot, Salz, Kdse und
Butter;

den Frauen des Hauses zu befehlen, sie um Wasser zu
schicken und um Holz, mit Nahrung zu den Arbeitern des

17
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Hauses, zum Wassernund Gief3en, den Dung zu sammeln,
zu ernten und zu sden oder jaten (reinigen);
Obliegenheiten der Frau des Hauses sind:

fiir Mittag- und Abendessen zu sorgen, zu sieden, den
Tisch zu decken und die Speisen zu verteilen;

sich fiir die Erdfrucht zu befleiBBigen, dall sie nicht zu
Schanden komme;

zu sorgen, dafl nicht ohne Erlaubnis des Hausherrn
gekauft, verkauft oder getauscht werde. Sie kocht nicht
selbst, geht nicht um Wasser, macht nicht Holz oder
bereitet den Dung, noch begielit sie, erntet oder putzt
(jatet), noch bringt sie selbst den Arbeitern Essen zu;
sich der Gerechtigkeit bei Behandlung der Leute des
Hauses zu befleiligen, auch der Kinder, niemanden vor
den andern zu bevorzugen;

sie sorgt fiir die Kinder, so lang deren Miitter bei der
Arbeit sind.

[4.] Rechte und Pflichten der Hausbewohner

Das Recht der Hausbewohner ist:

den Herrn des Hauses seines Amtes zu entsetzen, wenn
sie sehen sollten, dal er nicht zum Besten des Hauses
wirkt und es dem Untergang zutreibt®’;

die Frau des Hauses abzusetzen, wenn es in die Augen
fiele, daB} sie vergeudet oder insgeheim verkauft (und sei
es nur ein einziger Tropfen Oles), oder daB sie die eignen
Kinder vor den andern Kindern begiinstigt;

52 Unter dem Kanun i Papazhulit beteiligen sich die S6hne nicht

am Urteil iber den Vater.
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jeder hat ein Recht auf die eigenen Waffen; sie konnen sie
verkaufen, tauschen, zum Pfand geben, aber sie haben
kein Recht, einen anderen im Hause um Geld anzugehen,;
uber die Ochsen hat das Recht der Bauer, der sie fiihrt,
auch um jemandem zu helfen durch Darlehen oder
Geschenk, ohne dal3 er dazu die Erlaubnis des Herrn des
Hauses brauchte;

uber die Schafherde hat das Recht der Hirte, der sie
pflegt; der Herr des Hauses hat nicht das Recht, sich in
dieses Amt einzumischen; ehe ein Stiick verkauft oder
geschlachtet wird, muf} es dem Hirten gesagt werden, und
dieser wird wissen, welches Stiick Kleinvieh oder welche
Kuh wegzugeben oder abzutun ist.

Die Verbindlichkeiten der Leute im Hause sind:

nicht Biirge zu werden ohne Erlaubnis des Herrn des
Hauses;

sie konnen Biirge werden, auch ohne Erlaubnis des Herrn
des Hauses, fiir so viel, als der Wert ihrer Waffen
ausmacht, denn diese sind Besitz des Einzelnen;

sie konnen zu niemandem als Arbeiter gehen ohne
Erlaubnis des Herrn des Hauses;

sie konnen nicht kaufen, verkaufen oder tauchen;

die Leute des Hauses konnen nicht den Herrn des Hauses
in den Arbeiten des Hauses oder der Gemeinde bekritteln;
wen der Hausherr bezeichnet, der mufl zum Heeresdienst
gehen;

die Frauen haben die Pflicht, fiir das Haus zu arbeiten; ist
aber die Zeit tiberschritten und sind sie damit von den
Arbeiten fiir das Haus entbunden, so konnen sie fiir sich
selbst arbeiten.
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¢)
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e)

g)

b)
¢)
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[2. Kapitel]

Die Familie als Teil des Dorfes und Banners (Stammes)

[1.] Das Recht der Familie

sie hat das Recht der Stimme im Rat des Dorfes;

sie hat das Recht auf einen Anteil aus den dem Dorf
bezahlten Bullen;

sie hat das Recht auf das Gemeindegut;

sie hat das Recht, wen immer in ihre Hut zu nehmen;

sie hat das Recht, mit dem Feuerbrand anzufiihren beim
Verbrennen eines Hauses der eigenen Sippe;

sie hat das Recht, die BuBBnehmer anzufiihren, in der
Hiirde der eignen Sippe;

fiel das Haus in eine schwere Schuld, fiir die es die Strafe
des Feuerbrandes trifft und der Axt, so darf weder Dorf
noch Stamm Hand anlegen zum Untergang, ohne daf} der
Schuldige selber fiihrt.

[2.] Verbindlichkeit der Familie

Im Dorfe:

Der Herr des Hauses ist verantwortlich fiir jeden Schaden,
den seine Leute irgendwem zufligen;

er wird in den Rat gehen, so oft sich das Dorf versammelt;
er wird Arbeiter entsenden zu jeder Arbeit, die die
Dorfbewohner reihum zu erledigen haben.

Im Stamme:

Er wird in den Stammesrat gehen, wenn gerufen wird:
“Ein Mann fiir jedes Haus!”;
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b) er ist reihum mit dem Dorfe fiir “zwei Bissen Brot” der
Jungmannschaft des Dorfes verpflichtet;

c) er wird dem Haus der Gjonmarkaj (der Fiihrersippe fiir
den Kanun) 500 Groschen Bufe zahlen fiir jeden Mord®;

d) er wird mit den Kdmpfern des Stammes ausziehen.

[3. Kapitel]*
Die Bediensteten

Der Herrschaft obliegt der Befehl, dem Bediensteten der
Gehorsam.

Der Lohn wird nach der Abmachung bezahlt, die
zwischen Herrn und Knecht stattgefunden hat.

Fiir einen Fehler des Dieners darf ihn der Herr nicht am
Lohn strafen.

Stahl oder tétete aber der Diener in Brot und Auftrag des
Herrn, so fallt zwar der Diener in Schuld und Blut, aber der
Schaden ist des Herrn, und dieser wird den Diener aus dem Ubel
ziehen®.

6 Unter dem Kanun i Papazhulit nimmt das jeweilige

Feudalherrngeschlecht keine Bufle.

%4 Dieses Kapitel befindet sich im albanischen Text im 5. Buch
hinter dem 3. Abschnitt (“Das Recht der Vetternschaft”) des 2. Kapitels,
ist dort aber fehl am Platze und daher hierher {ibernommen worden,
wohin es systematisch besser pafit.

% Der Kanun i Papazhulit ordnet an, dal der Herr dem
Totschléger Asyl gebe.
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Geschah Diebstahl und Totschlag im Dorf des Herrn, so
wird dieser den Diener entfernen, aber den Jahreslohn auszahlen,
denn die Schuld war des Herrn, nicht des Dieners.

Vollfiihrt jedoch der Diener ein Verbrechen aus eigenem
Antrieb, innerhalb oder auf3erhalb des Dorfes seines Herrn, ohne
dessen Wissen, so wird der Diener den Schaden der Geldbufle
erleiden, und wenn der Herr ihn entlassen will, braucht er ihm den
Lohn nur bis zum Entlassungstage zu zahlen.

Totet der Diener jemanden auf eigenen Entschlul3, so fallt
das Blut auf sein eigenes Haus.

Totet jemand den Diener, so fillt er mit dessen Haus ins
Blut, aber der Herr dient ihm als Freund (d. h. bestraft die
verletzte Freundschaft). Der Diener gilt als Freund, den er rdchen
mulb.

Fallt es dem Herrn ein, sich vom Diener zu trennen, nur,
weil er ihm nicht geféllt, und ohne Schuld des Dieners, so wird er
ithm den Jahreslohn zahlen.

Verzieht der Herr mit seinem Haushalt von einer Gegend
in die andere und nimmt er den Diener nicht mit, so schuldet er
ithm den Jahreslohn; will aber der Diener ihm nicht folgen, so
schuldet er ihm den Lohn nur bis zum Tag der Trennung.

Fallt dem Diener ein, vor der Frist aus dem Dienst zu
treten, nur weil er dort nicht mehr dienen mag, so wird der Herr
den Lohn nur bis zum Trennungstage geben.

Verhilt sich der Diener nicht nach dem Geschmack des
Herrn, so kann er sich von ihm trennen, aber ihn weder schelten
noch schlagen.

Schilt der Herr den Diener hart oder schlédgt er ihn, und
trennt sich dieser dann von ihm vor der Frist, so muf} er ihn fiir
Schelten oder Schlagen entschiadigen.

MaiBiges Tadeln und Anschreien der Herrschaft wird der
Diener hinunterschlucken.
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Schligt den Diener eine fremde Hand, so fordert dieser

sein Recht vor Gericht, der Herr aber fordert Entschiadigung fiir
die Schande, die seinem Brot durch dieses Schlagen widerfuhr.
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3. Buch: Die Heirat
[1. Kapitel]
Begriff und Arten der Ehe

Sich nach dem Kanun verheiraten heif3t, ein Haus griinden
oder das Haus um ein Glied vermehren, sowohl fiir die Arbeit als
fiir Vermehrung der Nachkommenschaft.

Arten der Heirat:

a) mit dem Sakrament der Ehe, gebilligt durch den Glauben
und den Kanun des Lek;

b) die Frau unterhalten, gegen den Glauben und den Kanun
des Lek;
c) die Frau oder das Médchen, das geraubt wurde, auB3erhalb

des Brauches, des Glaubens und des Kanun.

[2. Kapitel]
Rechte und Pflichten hinsichtlich der Heirat
[1.] Das Recht des Jiinglings und des Midchens
a) Das Recht des Jiinglings:
“Der Jiingling hat das Recht, seine Heirat zu bedenken, so
er keine Eltern hat.”

Hat der Jiingling Eltern, hat er nicht das Recht:
1) seine eigene Heirat zu bedenken;
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iii)
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den Vermittler zu bezeichnen;

sich in die Verlobungsverhandlungen einzumischen;
etwas zu bestimmen, was die Ehezeichen, die Kleider, die
Schuhe (fiir den Vermittler) oder die Ablegung des
Versprechens betrifft.

Das Recht des Madchens:
Wenn das Méddchen auch keine Eltern hat, so hat es doch

kein Recht, sich mit der eigenen Heirat zu befassen; das Recht ist
in der Hand der Briider oder Vettern;

Das Madchen hat kein Recht:

1) den eigenen Gefahrten zu wéhlen; sie wird zu dem gehen,
mit dem sie sie verloben;
ii) sich weder in Vermittlung noch Verldbnis einzumengen;
1i1) noch auch in die Sache der Schuhe oder Kleider.
[2.] Die Pflichten des Mannes und der Frau
Die Pflichten des Mannes gegen die Frau. Der Mann ist
verpflichtet:
a) fir Kleider und Schuhe wund den gesamten
Lebensunterhalt der Frau zu sorgen;
b) die Ehre der Frau zu schiitzen und ihr keinen Grund zu

geben, sich wegen Entbehrung eines Notwendigen
beklagen zu miissen.

[3.] Das Recht des verwitweten Mannes, der verwitweten

keine

Frau

Recht des verwitweten Mannes: Der Witwer, wenn er
Eltern hat, hat das Recht, selbst fiir seine
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Wiederverheiratung zu sprechen (der Mann der albanischen Berge
freilich tut dies nicht, selbst wenn er weil3, dal3 er unverheiratet
bleiben miifite; die Sitte fordert, einen anderen zu beauftragen mit
dem, was die Wiederverheiratung betrifft).

Recht der verwitweten Frau: “Die Witwe spricht selbst.
Die Witwe schickt das Hochzeitsgeleit zurtick.”

Die verwitwete Frau hat das Recht:

a) selbst iiber die Hochzeit zu sprechen;
b) zum Gatten zu wéhlen, wer ihr gefillt;
c) den zu bezeichnen, der ihr zum Vermittler dienen soll®.

[3. Kapitel]
Die Vermittlung, das Verlobnis
[1.] Die Vermittlung
Vermittler (shkues) hei3t derjenige, der es iibernimmt, bei

den Eltern des Jiinglings oder Midchens Fiirsprech zu sein, daf3
sie jenes Médchen geben oder nehmen fiir den bestimmten

Jingling.

Recht und Obliegenheit des Vermittlers:

a) Der Vermittler hat das Recht auf 50 Groschen fiir die
Vermittlung, fiir die durch den Kanun bestimmten
Schuhe.

b) Diese Schuhe haben ihre Frist am Tage, an dem die Braut
abgeholt wird.

5 Unter dem Kanun i Papazhulit hat sie diese Rechte nur, wenn
sie im eigenen Hause lebt, nicht im Haus der Briider; dort bestimmen
diese fiir sie.
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Den Vermittler wihlt entweder das Haus des Miadchens
oder das des Jiinglings.

Die Schuhe des Vermittlers zahlt stets das Haus des
Bréutigams, sollte ihn auch das Haus des Méadchens
bezeichnet haben.

Der Vermittler hat das Recht, fiir die Eltern sowohl des
Jiinglings wie des Madchens zu sprechen.

Die Obliegenheit des Vermittlers ist, zu gehen, um sich zu
verstandigen, um das Geld mit dem Vater oder Bruder des
Bréutigams zu den Eltern des Madchens zu bringen.
Der Vermittler hat das Recht, sich in jede Angelegenheit
zwischen den Eltern des Brautigams und denen der Braut
einzumischen, bis zum Tage der Hochzeit.

[2.] Das Verlobnis

Die Ehehindernisse nach dem Kanun. Bei der Verlobung

eines Madchens wird in Betracht gezogen:

a)

b)
c)

d)
e)

daB  weder Blutsverwandtschaft noch
Familienzusammengehorigkeit sei;

daB3 die zu Verlobenden nicht der gleichen Sippe seien;
dal das Méidchen nicht eine Nichte der Sippe des
Jinglings sei, der sich mit ihr verloben will;

daB sie keine entlassene Frau sei;

daB keine Patenschaft bestehe:

1) vom Wiegen an der Kirchentiire;
i1) durch Heirat;
iii) durch das Schneiden der Haare;

iv) daB nicht durch getrunkenes Blut Bruderschaft
entstanden sei.
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Der Kanun duldet weder Verlobnis noch Ehe, wenn eines
der oben erwdhnten Hindernisse besteht, und sei es im
Viertausendsten Grad.

Beim freien Verlobnis ist es Kanun, dafl der Vermittler
geht - und der Vater oder der Bruder des Jiinglings - zu den Eltern
des Midchens, um die Zeichen zu iiberbringen.

Beim Eintreten wird der Vermittler das Feuer entfachen,
ehe er um das Méadchen bittet; wihrend er entfacht, spricht er.
Wenn er das Abendessen gegessen hat, gibt der Vater des
Brautigams dem Vermittler das Geld und die Zeichen in die Hand.
Wenn der Vermittler das Geld auf den Broteinschieber gezihlt hat,
14t er sowohl Geld wie Zeichen in den Handen des Vaters
des Médchens.

Es gibt keine Braut ohne Vermittler. Das geraubte oder
entflohene Médchen, wenn es einen Mann findet, wird nicht als
Braut geschmiickt; sie wird “méadchenmafBig” (mit
Jungmaidchenkleidern) gehen, denn sie ging und wurde genommen
auBerhalb des Kanun, ohne Vermittler®.

[3.] Das Zeichen

“Das Zeichen (shéji) - und selbst wenn Du Deine Hand
zuriickziehst - macht einen Menschen zu dem Deinen.”

%7 Nach dem Kanun i Papazhulit verfillt der Geliebte oder
Madchenrduber der Rache der Sippe des Médchens, seine Sippe aber darf
nicht belangt werden.
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Das Zeichen besteht aus einem kupfernen, oder (seit
kurzem) silbernen Ringe®, denn des Goldes weil man keine
Fundstelle in unseren Bergen. “Der Ring und 10 Groschen sind
nach dem Kanun.”

Das Zeichen wird weder zuriickgeschickt noch
umgetauscht, solange jener lebt, der das Méadchen nimmit.

Mit dem Zeichen geht das Méaddchen in die Hand iiber und
wird das Wort gesprochen (verpfandet). Wird das Wort
gebrochen, stehen die Eltern des Méadchens mit dem Haus des
Brautigams im Blut.

Wenn es dem Jiingling einfillt, kann er das angelobte
Maidchen verlassen, aber das Zeichen und alles, was er fiir das
Midchen zahlte, geht ihm verloren; der Grund dafiir ist: “Wer das
durch den Ring gebundene Médchen verldafit, dem nimmt das
Gesetz zur Bu3e sowohl den Rind als auch alles andere, was er fiir
sie bezahlt haben mag.” Ehe der Jiingling das Méadchen entlaft,
wird er es dem Vermittler zu wissen tun, und dieser wird mit zwei
Gefdhrten aus dem Dorf des Jiinglings zu den Eltern des
Midchens gehen und im Angesicht von zwei Gefdhrten aus dem
Dorf des Madchens anzeigen, dal3 der Jiingling, der das Madchen
genommen hatte, seine Hand zuriickzieht, so daf3 sie frei sind, sie
anderswo zu verheiraten.

Das Médchen unter dem Ring hat nicht das Recht, den
Jiingling zu entlassen, auch dann nicht, wenn er ihr nicht gefallt.

Gehorcht das Madchen nicht, zu diesem Gatten zu gehen,
mit dem es verlobt ist, so kann es bei Lebzeiten des Brautigams
auch dann keine andere Ehe eingehen, wenn seine Eltern es
unterstiitzen. Die Eltern des Médchens sind verpflichtet, bis zum
allerletzten Deut, alles dem Haus des Brautigams wiederzugeben,

6% Nach dem Kanun i Papazhulit kann das Zeichen auch ein
anderes Schmuckstiick sein.
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was der Brautigam fiir das Méadchen gab. Das Zeichen und die 10
Groschen des Kanun, die dem Médchen gesandt wurden, damals,
als man es verlobte, werden in ihrer Truhe sein bis zum Todestage
des Bréautigams, und das Madchen wisse, wie auch der Jiingling
und ihre Eltern, daf3 dieses Zeichen nicht wegbewegt werden
kann.

Nach dem Kanun ist das Méadchen gebunden und kann -
auBer mit Erlaubnis des Brautigams, der sich mit ihr verlobt hatte,
oder wenn dieser seine Hand zuriickzieht - nicht heiraten, und es
ist nicht nach dem Kanun, daf} ein anderer gehe und sie zur Ehe
verlange. Selbst wenn der Briutigam eine andere Frau nimmt®,
bleibt sie - auler er gibt ihr Erlaubnis - dennoch gebunden.
“Gebunden ist gebunden!”

Stirbt der Brautigam, so ist nach dem Kanun das Méadchen
frei, und so sie will, kann sie heiraten, denn “stirbt der Brautigam,
gilt sein Zeichen als verloren”.

Wenn das Médchen nicht gehorchte und nicht zu dem
Gatten ging, der sich ihm verlobt hatte, werden sie es demjenigen
auch mit Gewalt ausliefern, der sich ihm verlobte, “mit der
Patrone im Riicken”. Und wiirde ihm das Méadchen ins Auge
schlagen (ihn beleidigen), indem es flieht, erschligt es dieser mit
der Patrone seiner Eltern, und das Blut des Méadchens geht
verloren, weil er es mit der Patrone seiner Eltern totete’.

% Nach dem Kanun i Papazhulit darf das Médchen heiraten,
wenn der Jiingling sich verheiratet.

" Nach dem Kanun i Papazhulit muf der Brautigam, der die
ungetreue Braut tétete, sich rechtfertigen, und je nach dem Spruch des
Altenrates ihres Stammes (ihrer Sippe) geht ihr Blut verloren oder nicht.
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[4.] Die Bindung der Treue (“Der Tag des Zeichens”)

Bestimmung fiir die Treuebindung;:

“Die Treue binden””' heiBit, den Tag und die Frist
festsetzen, da das Brautgeleit aufbrechen wird, um die Braut
abzuholen.

Wie die Treue des Médchens “gebunden” wird, also am
Tage des Zeichens, werden die Hochzeitsbegleiter unbedingt
aufbrechen, und diesen Tag verschiebt der Kanun niemals, noch
duldet er, dal} er verschoben werde.

An diesem Tag bricht das Hochzeitsgeleit auf, und wiilite
es, daB3 die Braut im Sterben liegt; sie auf dem Boden schleifend,
kriechend, wird es sie ins Haus des Brautigams bringen.

Dem Brautgeleite darf der Weg nicht gehindert werden,
und sei ein Toter im Haus des Brautigams oder der Braut.

Den Toten im Haus, bricht das Brautgeleit auf; die Braut
kommt ins Haus, der Tote verlafBit es. Dort wird die Totenklage,
hier das Hochzeitslied sein. (Das sagt man, um anzuzeigen, dafl an
diesem Tage nicht einmal der Tod das Hochzeitsgeleit aufhalten
kann, - denn, was Singen betrifft - in diesem Fall wird nicht
gesungen).

[5.] Der Preis, der fiir die Braut gegeben wurde und der
heute gegeben wird

" Der Ausdruck im Kanun i Papazhulit ist: “Den Tag

schneiden.”
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Der Preis, der fiir Madchen oder Frau bis vor 50 Jahren
gegeben wurde, bestand aus 50, 100, 200 und bis zu 400
Groschen’.

Der Preis des Kanun in letzter Zeit betrdgt bis 1500
Groschen, so viel, als auch das Blut der Frau ausmacht’.

[6.] Das Erbe der albanischen Frau

“Die albanische Frau hat kein Erbteil der Eltern, weder
Grund noch Haus.” Der Kanun hilt die Frau als einen UberschluB,
ein Anhingsel im Hause. Die Eltern haben keine Aussteuer, kein
Heiratsgut fiir die Tochter zu bedenken; er, der sie nimmt, wird fiir
sie sorgen. Die Eltern des Jiinglings, der das Méadchen nimmt,
werden alles bedenken, was fiir ihre Hochzeit nétig ist.

72 Nach dem Kanun i Papazhulit ist der Preis etwas hoher; der
Stiden ist wohlhabender.

™ Nach dem Kanun i Papazhulit wird das Blut nicht gekauft,
doch kann es gegen ein anderes Blut oder gegen Boden getauscht
werden.
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4. Buch: Die Hochzeit
[1. Kapitel]
Die Hochzeit

[1.] Zubereitung der Hochzeit nach dem Kanun
Fiir die Hochzeit (dasmé) werden bereitgestellt’:

Der Hochzeitsochse wird 100 Oka (120 kg) Fleisch und

Fett ergeben;

eine Last Maismehl;

4 Babune (Babun etwa 13 kg) Roggenmehl;

4 Oka Kaffee;

12 Oka Zucker;

8 Oka Reis;

4 Oka Honig;

2 Oka Butter;

10 Oka Kise;

3 Oka Speisedl;

70 Oka Branntwein”.

™ Nach dem Kanun i Papazhulit sind diese Bestimmungen nach

Gegenden verschieden.

s [Gj.]: Ehedem statt Branntwein: Wein.
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Die Hochzeit nach dem Kanun erfordert’®:

a)
b)
9)
d)
e)
f)
g
h)
i)
j)
k)

12 Hochzeitsbitter, 13 Hochzeitsbitterinnen;
Hochzeitseinlader;

Hochzeitsdiener;

Koche;

Dienerinnen;

Ténzerinnen;

Hammeltreiber;

Liedersinger;

Braut und Brautigam;

2 Hochzeitszeugen (Hochzeitspaten);
den Hochzeitskranz.

Die Pflichten des Herren der Hochzeit:
Vier Wochen vor der Hochzeit wird der Vater des

Brautigams oder der Herr seines Hauses selbst gehen und das
Hochzeitsgeleit einberufen. Zuerst werden die befreundeten, dann
die verwandten Mitglieder des Hochzeitsgeleites geladen.

Es ist Kanun, daBl jeder Freund mit einem Hammel zur

Hochzeit kommt. Hammel werden senden:

a)

b)

a)
b)

die Neffen und Grofneffen, und wenn den Neffen die
Mutter in der Wiege noch am Riicken tragt, wird sie den
Hammel mit der Hand zufiihren;

der Onkel des Brautigams.

Die Reihenfolge, in der man zur Hochzeit geht, ist:

am Donnerstag gehen die Neffen und Nichten;

am Freitagabend gehen die Hochzeitbitter, Diener, Koche,
Wassertrager, Hammeltreiber und das befreundete Geleit.
Wenn die Hammeltreiber den Hof des Brautigams
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erreichen, gibt jeder von ihnen einen Schuf} ab aus der
eignen Biichse;

c) am Samstag in der Friihe bricht das verwandte Geleit auf.
Am Samstag, wenn das Verwandtengeleit aufbricht, wird
das Hochzeitsrind geschlachtet.

[2.] Die Fiihrung des Hochzeitsgeleites

“Die Fiihrung des Hochzeitsgeleites (krushki) erfrage und
erbitte, denn aufler demjenigen, dem es zukommt, gibt es keinen
Mann, der fiihren diirfte.” Dieses Gesetz ist sehr streng.

Die Fiihrung des Hochzeitsgeleites darfnicht gedndert und
angetastet werden. Wer den Herrn der Hochzeit beschwiitzt, einem
Solchen die Fiihrung des Geleites zu iibertragen, dem diese
Fiihrung nicht zusteht - auBer, daBB er in BuB3e fillt (auch der
Hochzeitsfiihrer, den er widergesetzlich bezeichnete) -, der Kanun
erkennt dies nicht an. Fiihrer des Geleites kann nicht sein:

a) ein Freund; es muB sein ein Gefahrte aus dem Dorf des
Brautigams;
b) er wird nicht aus der Bruderschaft oder der Sippe des

Brautigams sein, sondern aus andrer Sippe.

Den Geleitfiihrer betrachtet der Kanun nicht nach dem
Aussehen, sondern danach, ob ihm die Fithrung zusteht - und sei
er fiirs Auge wie ein Kind oder eine Miflgeburt, das Haus des
Bréutigams wird ihn annehmen.

[3.] Zusammensetzung und Weg des Hochzeitsgeleites

Der Kranz des Hochzeitsgeleites auf seinem Wege
(der Hochzeitsbegleiter = krushku)
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Die Reihenfolge der Hochzeitsgéste, wenn sie aufbrechen,
um die Braut einzuholen, und auf dem Riickweg mit ihr, ist nach
dem Kanun wie folgt: 1. Der Geleitfiihrer, ein Dorfgefahrte des
Brautigams, geht zuerst; 2. ein befreundeter Hochzeitsbegleiter;
3. ein Hochzeitsbegleiter, Dorfgenosse; 4. ein befreundeter
Hochzeitsbegleiter; 5. ein Hochzeitsbegleiter, Dorfgenosse; 6. ein
befreundeter Hochzeitsbegleiter; 7. ein Hochzeitsbegleiter,
Dorfgenosse; 8. ein befreundeter Hochzeitsbegleiter; 9. ein
Hochzeitsgenosse, Dorfgenosse; 10. ein befreundeter
Hochzeitsbegleiter; 11. ein Hochzeitsbegleiter, Dorfgenosse;
12. ein Hochzeitsbegleiter mit dem Hammel an der Hand; 13. die
Hochzeitsbegleiterin, die dem Hammel den Weg weist. Zuletzt
wird der Vater oder Bruder des Brautigams gehen, das Pferd an
der Hand.

Wenn die Hochzeitsbegleiter aufbrechen, um die Braut
einzuholen, wird jeder einmal seine Biichse abschieen im Hof
des Brautigams.

Den Hochzeitsbegleitern, mit oder ohne die Braut, wie
auch dem Trauergeleite mit dem Toten, darf niemand an die Tiire
gehen, sie zu betrachten, es sei denn, dall der Durchlal3 oder die
StraBBe des Dorfes dort voriiberfiihrt.

Die DorfstraBe oder die grofle StraBle kann niemand
irgendwem verbieten, auch dann nicht, wenn sie ihm an der
Haustiire voriiberfiihrt.

“Dort, wo der Mensch voriibergeht, geht auch das Vieh -
geht der Lebende auch mit dem Toten.”

Die Erlaubnis des Hausherrn wird ausnahmslos erbeten,
um an dessen Grundmauern voriiberzugehen, und dieser kann den
DurchlaB3 (d. h. den Weg auf seinen Grund, die grofle Stral3e ist
ohne Erlaubnis frei) freigeben, und sei es mit dem Wort, dal dort
keine Strafle sei und dafl ihm die Ehre nicht besudelt werden
moge.
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Nimmt sich jemand heraus, sei es das Hochzeitsgeleit oder
das Trauergeleit mit dem Toten, jemandem die Tiire zu
durchschreiten, so erlaubt diesem der Kanun, dieses Geleit
hinauszuweisen mit der Begriindung, da3 er den HausdurchlaB fiir
sich selber habe und nicht als grof3e Stral3e.

Geschah es, dal} die Geleitschaft mit Gewalt eindrang, so
kam es vor, dal} sie dem Toten Genossen wurden und der Braut
der Rock iiber den Kopf gestiilpt wurde.

“Das Hochzeitsgeleit des Dorfes soll dem befreundeten
Hochzeitsgeleite die Stra3e freigeben.”

Das Hochzeitsgeleit auf seinem Wege zur Braut, die es
abholt, darf seine Biichsen nicht abschieflen, und das Gesetz
verbietet ihm, jemanden anzutasten.

Die Wanderer, wessen Herkunft und Ehre sie seien, die
mit dem Hochzeitsgeleite zusammentreffen, werden die Stralle
freigeben, bis das Hochzeitsgeleit voriiber ist.

Das Hochzeitsgeleit des Ortes wird dem befreundeten
Geleit den Weg freigeben; dies ist Pflicht der Ménnlichkeit und
Hoflichkeit, die unsre Berge seit Menschengedenken beobachtet
haben. Treffe ich mit dem befreundeten Hochzeitsgeleite in
meinem Dorf oder Stamm zusammen, legt es mir der Kanun zur
Pflicht, mich mit meinem Geleit zuriickzuziehen, bis das
befreundete Geleit voriiber ist.

Treffen sich zwei Hochzeitsgeleite in fremdem Dorf oder
Stamm, so ist es gesetzliche Pflicht, dal3 sie sich ausweichen und
in Ehren und ohne Streit auseinandergehen.

“Hochzeitsbegleiter ist Hochzeitsbegleiter, Freund ist
Freund.”

“Der Kanun verpflichtet uns, den Freund in unsrem Haus
nicht anzutasten.”

“Hochzeitsbegleiter ist Hochzeitsbegleiter” und das
Gesetz verbietet uns nicht, ihn (das heiflt das Mitglied der uns
verschwigerten Familie) zu sticheln (necken) in unserem Haus,
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und wenn er uns den Herdstein einnimmt. Den Hochzeitsbegleiter

zu necken, wird niemandem als Schande angerechnet’”.
Das Hochzeitsgeleit wird mit sich bringen:

a) den Hammel mit 12 Oka Lebendgewicht; reicht er nicht
aus, so hat der Vater der Braut das Recht, den
Hochzeitszugfiihrer zu drangen, dall er einen anderen
Hammel “nach dem Gesetze” kaufe;

b) an Fasttagen werden sie 8 Oka getrocknete Fische
mitbringen;

c) Kise, 2 Oka;

d) Wein, 8 Oka;

e) Branntwein, 2 Oka;

7 [Gj.]: Der durch Heirat Verwandte ist Schwager, gehort somit
nicht der Sippe der Blutsverwandtschaft an, und das Gesetz a3t uns freie
Bahn, ihn zu necken (aufzuziehen!), obwohl er unsern Herdstein besetzt
hilt, d. h. sich jederzeit bei uns authalten kann (card = der Herdstein, d.h.
die beiden groften Steinblocke, die rechts und links vom offnen Herd in
das Erdreich gerammt sind, damit das zwischen sie gelegte Brennholz
nicht auseinanderfalle). Mancher faule und zugleich gefriaige Mann geht
zur verschwigerten Familie, setzt sich neben den Herdstein und riihrt
sich (besonders winters) nicht von der Stelle, auler dann, wenn man ihn
zu Tische ruft. Hier der Grund, warum es niemandem zur Schande
gerechnet wird, den Hochzeitsbegleiter zu tratzen. Das Hochzeitsgeleit
kommt und bringt mit sich Fleisch, gebratenes Eingeweide, Branntwein
(Wein), das Ubernachtungsgeld und anders; nach dem Kanun iBt der
Hochzeitsbegleiter sein eigen Brot unter meinem Dache, er ist also in
gewissem Sinne nicht mein Gast, den ich der Gastfreundschaft wegen
nicht necken darf.
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f) 12 Groschen Ubernachtungsgeld - dieses Geld ist fiir das
Brot, das das Haus der Braut dem Hochzeitsgeleite
vorsetzt’®;

g) dem Knaben, der das Hochzeitsgeleit bedient, 5
Groschen;

h) der Frau, die die Braut schmiickt, 5 Groschen;

1) 10 Groschen dem Onkel des Madchens, dem Bruder ihrer
Mutter”.

Die Hochzeitsbegleiter kommen wie Réuber, wie eine
Diebsbande in der Nacht, um Beute zu machen und einen
Menschen wie einen gefangenen Sklaven mit sich fortzufiihren,
sie kommen nicht als Freunde. Auch darum hat der Herr des
Hauses den Weg offen, sie zu necken, sie zu {iberfallen, indem er
ihnen die Waffen zuriickhilt, und sie konnen ithm kein Pfand dafiir
fordern, denn das Gesetz nimmt ihre Klage nicht an.

[4.] Die Hochzeit im Hause der Braut

Im Haus, daraus die Braut fortzieht, ist es nicht Kanun zu
singen; es ist auch nicht Kanun, die Biichsen loszuschieflen.

Sollte das Hochzeitsgeleit auch friih im Brauthause
anlangen, so ist doch kein Gesetz, wieder vom Haus aufzubrechen,
ehe die Sonne untergeht und die Ddmmerung einfallt.

Einen “Ochsenweg” (so weit der Ochse geht, ohne
stehenzubleiben) vom Haus der Braut entfernt, geht ein Geféhrte

8 Der Kanun i Papazhulit kennt das Ubernachtungsgeld nicht.

7 Da der Siiden reicher ist, kennt der Kanun i Papazhulit diese
genauen Vorschriften nicht.
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aus dem Dorf der Braut, der weder ihres Blutes noch ihrer Sippe
ist, dem Geleite entgegen.

Zieht das Geleit ins Gehoft der Brauteltern ein, so wird
jeder Begleiter pro Kopf einen Schufl abgeben, so auch, wenn sie
wieder aufbrechen, um die Braut fortzubringen. Nur der
Geleitfithrer spricht. Es ist nicht nach dem Kanun, wenn die
anderen Geleitmitglieder sprechen, auller jemand ruft sie mit
Namen und fragt sie mit Namen.

Die Hochzeitsbegleiter werden miteinander die Mahlzeit
essen, an einem Tisch; es ist nicht nach dem Kanun, sie in zwei
Abteilungen zu trennen. Geht das Mahl seinem Ende zu, so
werden die Hochzeitsgéste die Geschenke fiir die Braut auf die
noch ungebrochenen Brote auf den Tisch niederlegen. Die
Geschenke bestehen aus 1 Groschen pro Kopf; es ist nicht nach
dem Kanun, mehr oder weniger zu geben.

[2. Kapitel]
Tod der Brautleute
[1.] Das Gesetz des Briutigams

“Stirbt der Brdutigam, sind die Eltern der Braut
verpflichtet, die Hdlfte des Brdutigamsgeldes zuriickzugeben.”

Stirbt der Brautigam, ehe er die Braut zu sich nahm, so
bleibt dem Freund das Zeichen (der Ring) und die 10 Groschen
des Gesetzes; alles iibrige Geld wird den Brautigamseltern bis zum
letzten Deut zuriickgegeben. Heiratet der Brautigam, verbrachte
nur eine Nacht mit der Braut und stirbt, so wird den
Brautigamseltern die Hailfte der Halfte des Brautpreises
zuriickgegeben. Stirbt der Brautigam innerhalb der zwei ersten
Ehejahre, so behilt der Freund (der Brautvater) zwei Teile fiir

40



Der Kanun des Leké Dukagjini

sich; einen Teil des Preises gibt er den Brautigamseltern zurtick.
Stirbt der Brautigam innerhalb der zwei ersten Ehejahre, 148t er
aber ein Kind zurtick auf dem Herdstein, so hat der Freund gegen
die Brautigamseltern keinerlei Verpflichtung, denn die Tochter hat
den Preis bezahlt mit dem Kinde, das sie dem Hause gelassen hat.
Stirbt der Brautigam nach drei Ehejahren, so haben seine Eltern
nichts zu fordern, denn die Tochter hat den Lohn in deren Hause
abgegolten.

[2.] Der Tod der Braut

Stirbt die Braut innerhalb der drei ersten Ehejahre, ohne
im Haus des Mannes ein Kind zu lassen, so haben ihre Eltern das
Recht, ihre Kleider samt deren Zubehor (Schmuck usw.) zu
nehmen, aber die verschlossene Truhe mit einem ganzen Gewand
bleibt bei den Eltern des Mannes.

Stirbt die Frau und 1463t beim Manne Sohn oder Tochter,
so haben ihre Eltern das Recht auf den Halsschmuck; all ihre
andren Sachen bleiben beim Manne®.

[3. Kapitel]

Wirkungen der Ehe

8 In Oroshi (Mirdita) gilt: Ist Jahr und Tag vergangen seitdem
die Braut die Schwelle des Briutigams iibertrat, und diese stirbt, so
trennen sich die Eltern von der Tochter mitsamt ihren Kleidern und
sonstigem Zubehdr (Schmuck usw.), und es besteht keinerlei Pflicht,
etwas vom Brautpreise dem Haus des Bréautigams zurtickzuerstatten.
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[1.] “Die Frau fillt nicht ins Blut, die Frau Lift ihr Blut bei
den Eltern”

Obschon nach unserem Kanun “das Blut mit dem Finger
geht”, so begreift doch diese Bestimmung die Frau nicht mit ein,
weil die Frau “nicht ins Blut fillt”, selbst wenn sie jemanden
erschligt.

Erschligt die Frau ihren eigenen Mann oder wen immer,
so werden ihre Eltern Rechenschaft fiir dieses Blut geben.

Der Mann kauft die Pflicht des Lebensunterhaltes der
Frau, aber nicht ihr Leben.

Befillt die Frau Unheil aus Schuld des Mannes, so werden
ihre Eltern ihn nach dem Kanun zur Rechenschaft ziehen.

Verletzt der Mann die Frau und beklagt diese sich bei
ihren Eltern, so wird der Mann diesen Rechenschaft geben.

Schldgt der Mann die Frau, so féllt er nach dem Gesetz
nicht in Schuld, und ihre Eltern kdnnen ihn fiir dieses Schlagen
nicht zur Rechenschaft ziehen.

Totet die Frau den Mann und erhebt sich der Schwager
und totet die Schwigerin, weil sie ihm den Bruder totete, so ist
dies kein Abgelten nach dem Gesetz. Das Blut der Frau ist nicht
gleichwertig mit dem Blut des Mannes; also werden ihre Eltern fiir
den UberschuB Siihne leisten.

Wie die Eltern verpflichtet sind, Rechenschaft zu geben
fur alles Bose, das die Tochter im Haus des Mannes oder wo
immer veriibt, so setzen auch die Eltern den Preis ihres Blutes,
nicht aber ihr Mann oder Sohn®'.

81 Diese Gesetze sind im wesentlichen gleich von Mitrowitza
bis Prevesa (also in ganz Albanien); die Gebrduche sind mitunter
verschieden, auch je nach der Religion.
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[2.] “Die Frau gilt als anvertraut fiir ihren Unterhalt”

Sie ist shakull (Schlauch), in dem die Ware transportiert
wird, d. h. sie ist dazu bestimmt, die Kinder eines fremden Mannes
(d. h. eines nicht Blutsverwandten) zu tragen, sonst aber, dem
Blute nach, gehort sie ihrem Elternhause, wohin sie als
(kinderlose) Witwe wieder zuriickkehrt.

Die Frau gilt als anvertraut, solange sie unter dem Dach
ihres Mannes lebt, denn die Eltern konnen die Hand von ihrer
AbkOémmin nicht abziehen und behalten die Pflicht, sich fiir sie zu
verantworten oder auch fiir sie Rechenschaft zu fordern und ihr zu
ihrem Recht zu verhelfen.

[3.] Die verwitwete Frau

Die Frau, die verwitwet und kinderlos zuriickbleibt, wird,
indem sie sich vom Hause ihres Mannes trennt, die Gewéander
mitnehmen; die sie als Braut brachte, desgleichen ihre
verschlossene Truhe.

Die junge Frau, die Witwe wird, aber Kinder hat, wird,
falls sie im Hause des Mannes bleiben will, durch zwei Paar
Biirgen verpflichtet. Zwei Biirgen werden aus dem Dorfe sein, wo
sie Witwe wurde, die sich verbiirgen, dal niemand mit ihr zu tun
hat, daB3 sie den Namen der Eltern des toten Mannes und diese
selbst nicht mit Schande beflecken wird; zwei andre werden ihre
Eltern oder ihre Vetterschaft wihlen, die dafiir Biirge werden, daf3
man sie nicht von ihren Kindern trennt, auller wenn sie selbst
darum nachsucht, um sich wieder zu verheiraten.

Die Frau, die ohne Mann und ohne Kinder zuriickbleibt
und, weil vorgeriickten Alters, die Eltern bittet, sie in der Obhut
des Manneshauses zu belassen, wird niemanden aus der

43



Der Kanun des Leké Dukagjini

Bruderschaft des Mannes betrilbben (sie braucht also keine
Biirgen).

Die verwitwete und sohnlose Frau, die eine verheiratete
Tochter hat, hat das Recht, in der Obhut des Manneshauses zu
bleiben. Sie darf aber auch zu ihren Eltern zuriickkehren oder zu
einer verheirateten Tochter ziehen®’, um dort zu leben, und der
Grund und Boden ihres Mannes wird fiir ihren Unterhalt sorgen,
drei Lasten Getreide jahrlich, bis zu ihrem Tode.

Verheiratet sich aber eine Witwe aufs neue, so findet sie
ihren Lebensunterhalt beim zweiten Manne; die Erde des ersten
Mannes ertragt fiir sie keine Pflanze mehr.

[4.] Die abgeschnittene Quaste®

Fiihrte sich die Frau beim Manne nicht so auf, wie es sich
gehort, so gestattet der Kanun, ihr die Quaste (Franse) des Haares
abzuschneiden und sie zu entlassen.

Die Ehe bleibt, und weder der Mann noch Frau konnen
sich bei des Partners Lebzeiten wieder verheiraten. Bereut die
Frau, kann es jedoch geschehen, dafl der Mann sie auf Bitten der
Freunde zurticknimmt.

Fiir zwei Dinge hat die Frau die Patrone im Riicken, und
fiir einen Grund darf ihr die Quaste geschnitten und sie entlassen
werden:

a) fiir Untreue,

2 Im Geltungsbereich des Kanun i Papazhulit gilt es als
Schande fiir eine Witwe, zur verheirateten Tochter zu ziehen.

8 [Gj.]: Quasten sind die Haarbiischel, die die verheirateten

Frauen tragen, besonders bei den Mirditen.
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b) fiir Verletzung der Freundschatft.

Fiir diese beiden Taten der Treulosigkeit totet der Gatte
die Frau; sie bleibt ohne Schutz, ohne Gottesfrieden (die Eltern
sind ihr nicht zur Treue verpflichtet), und ihr Blut wird nicht
gefordert, denn die Eltern der Frau, der Getoteten, geben dem
Manne die Patrone zuriick und senden ihm die Biirgen (daf sie ihn
nicht verfolgen werden).

Fiir Dieberei entldfit jedoch der Mann die Frau und
“schneidet ihr die Quaste”, aber eine andere Schande darf er ihr
nicht antun.

Die Entlassene darf, wenn sie das Haus des Mannes
verlaBt, nichts andres mitnehmen, als die Kleider auf dem Leibe.
Ihre andern Kleider gehen der Entlassenen verloren, denn den
Preis, den der Mann fiir sie bezahlt hat, den findet sie bei ihren
Eltern®.

Hat die Entlassene einen Sohn an der Brust, so muf} ihr
der Mann, wenngleich er sich von ihr trennt, einen Ort in der Ndhe
des Hauses anweisen, muf ihr den Sohn geben und sie mit Speise,
Trank und Kleidung unterhalten®.

[5.] Die Frau ohne Ehe

8 [Gj.]: Der Mann, der die Frau entldit, sagt: “Gehe aus
meinem Hause, denn Du bist nichts wert. Habest Du schlechten Weg!”

8 Dies gilt im Siiden, auBlerhalb der EinfluBgebiete der

romischen Kirche, nicht.
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Wer eine Frau ohne Ehe zu sich nimmt, sei durch Glauben
und Gesetz gebunden®®.

Die Frau ohne Ehe (Trauung) hat im Hause des Mannes
keinerlei Recht. Der Kanun bestimmt fiir den Mann, der eine Frau
ohne Trauung zu sich nimmt, folgende Strafen:

a) das Haus wird ithm verbrannt, die Erde bleibt ihm brach;
b) er wird aus dem Ort vertrieben und darf seinen Boden
nicht wieder betreten, ehe er die Frau entldf3t, die er ohne

Trauung zu sich nahm;

c) hat er ein Kind mit der Frau, die er ohne Trauung zu sich
nahm, so gilt das Kind als auBlerhalb des Gesetzes, und es
kann niemals erben.

[4. Kapitel]

Stellung der Familienmitglieder
Die Eltern, der Vater, die Mutter, das Kind

[1.] Stellung des Mannes und Vaters

Der Mann hat das Recht:

a) die Frau zu tadeln und zu beraten;

b) die eigene Frau zu schlagen und zu binden, wenn sie
seinen Anordnungen Spott bietet.
Der Vater hat das Recht:

8 Dies kommt im Geltungsbereich des Kanun i Papazhulit
niemals vor; im Norden geschah es voriibergehend nur als Folge des seit
der Tiirkenherrschaft, bis ins 19. Jahrhundert, eingetretenen groflen
Priestermangels, der in vielen Gegenden die Trauung jahrelang
unmoglich machte.
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iiber Leben und Lebensfiihrung der Kinder;

zu schlagen, zu binden, gefangen zu setzen und zu toten,
Sohn wie Tochter; der Kanun zieht ihn nicht zur
Rechenschaft, vor ihm gilt dies so, als tdte er sich selbst.
“Wer sich selbst totet, der verliert sein Blut™’;

den Sohn in Dienst zu geben so oft er will, aus dem
Grunde, “weil, solange der Vater lebt, der Sohn als
Fronknecht (Leibeigner) gilt”;

iber den Verdienst des Sohnes, seinen Lohn oder was
Immer er einnimmt;

zu verkaufen und zu kaufen, zu nehmen und zu geben;
den Sohn aus dem Haus zu verbannen ohne Anteil, wenn
er sich seiner Befehlsgewalt widersetzt. Jedoch wenn der
Vater stirbt, kommt der verbannte Sohn in sein Erbe.
Pflicht des Vaters ist:

sich zum Besten der Kinder abzumiihen nach Ehre wie
Besitz;

den S6hnen Waffen zu kaufen, wenn sie waffenfdhig
werden;

keine Legate zu machen, so er Kinder hat;

das Erbe den S6hnen zu gleichen Teilen zu hinterlassen.

[2.] Stellung der Frau und Mutter
Der Mann hat kein Recht iiber das Leben der Frau.

Die Frau hat keinerlei Recht, weder iiber die Kinder noch
iber das Haus.

87 Der Kanun i Papazhulit fordert, daf} diese Strafen der engste

Familienkreis - nicht nur der Vater - ausspricht.
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Totet der Sohn die Mutter, fillt er ins Blut mit den Eltern
der Mutter.

Schlagt, verletzt oder totet die Frau eine fremde Hand, so
rdcht (fordert) der Mann ihr die Ehre, ihre Eltern aber ihr
Blut.

Schligt die Schwigerschaft die Frau des Mannes, so
fordern (rdchen) ihre Eltern ihre Ehre, wenn der Mann sie
nicht fordern sollte.

Ist die Mutter eine Aufstérerin (die das Haus
durcheinanderbringt), so versto8t der Sohn die Mutter aus
dem Haus, ohne Nahrung und Gut; nur im ersten Jahr
wird er ihr das Brot des Mundes geben (drei Lasten
Getreide); anderes gibt er ihr nicht™,

[3.] Stellung der Kinder

Pflicht und Verantwortlichkeit der Kinder fordert:

den Eltern Gehorsam und Unterwiirfigkeit zu bezeigen;
sie bleiben unter dem Befehl des Vaters bis zu dessen
Tode;

sie diirfen an ihn nicht Hand legen noch dawiderreden;
fiir jede Angelegenheit werden sie sich mit dem Vater
verstindigen;

ohne Erlaubnis des Vaters konnen sie nirgendwohin
gehen;

ohne Einwilligung des Vaters konnen sie nicht kaufen
oder verkaufen, mit niemand Giitertausch treiben;

8 Der Kanun i Papazhulit erlaubt dem Sohne nur, die Mutter in

ihr Elternhaus zu schicken.
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sie konnen nicht als Biirge auftreten, aul3er fiir so viel, als
die Waffe des Giirtels ausmacht;

sie konnen den Vater nicht aus dem Hause tun, auch wenn
er durch Alter den Verstand verlor;

raubt oder stiehlt oder totet der Sohn, so wird der Vater
sich verantworten, denn “Gewinn und Gefahr der S6hne
zerstiickelt den Vater und dessen Briider”;

totet der Sohn den Vater, so richtet die Sippe den Sohn
hin, oder sie vertreibt ihn fiir immer und ewig aus dem
Orte;

beschlief3t einer der S6hne, sich vom Vater zu trennen, so
bleibt er ohne Anteil am Besitz.

[4.] Recht der Erstgeburt

Dem erstgeborenen Sohne steht die Herrschaft im Hause
zu nach des Vaters Tode.

Der iélteste Bruder wird bei allen Angelegenheiten
innerhalb und auBlerhalb des Hauses gefragt.

Handelt es sich um ein Héauptlingshaus, so steht dem
ersten Sohne des iltesten Bruders das Banner zu (die
Hauptlingschaft).

Ist es ein Fithrerhaus (einer Mark, wie etwa der Mirdita),
so gebiihrt dem ersten Sohne des éltesten Bruders die
Fiihrerschaft (es ist nicht Majorat, sondern Seniorat).

Ist es das Haus eines Dorfiltesten, so gebiihrt dem ersten
Sohne des iltesten Bruders die Altestenschaft®.

8 [Gj.]: Solange ein Haus ungeteilt bleibt, wird der Onkel der

So6hne des dltesten Bruders das Amt in Dorf oder Stamm bekleiden; teilt
es sich, so haben weder der Onkel noch seine S6hne ein Recht, sich in
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[5. Kapitel]
Die Teilung

Der Kanun iiber die Teilung umfaft:

das Haus, die Baupldtze und Hiirden;

die Erde: i) Acker, ii) Rebgirten, iii) Wiesen, iv)
Weideplétze und Alpen, v) das Buschfeld, die Wilder;
den Wasserlauf (die Reihenfolge am Wasser);

die Miihle;

die Gewinne und Auslagen (Verluste);

die Waffen;

die Kupfergerite, Eisenwerkzeuge, Ochsengeritschaften;
die Hausmobel: Matratzen und Decken;

die lebenden Tiere: Kiihe, Ochsen, Schafe und Ziegen;
das Getreide und jede Ackerfrucht;

die Bienen;

Kise und Butter;

Wein und Branntwein,;

die Altesten der Teilung.

Haus, Grund und Hiirden:

Das Haus mit dem Grund, der es umgibt, fillt dem

jlingsten Bruder™.

Die Wasserldufe und Hiirden werden zu gleichen Teilen

unter die Bruder verteilt. So viele Anteile als Feuerstellen.

die obengenannten Amter zu mischen, denn sie gebiihren den Séhnen des
altesten Bruders.
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Die Erde:

Die Erde der Vorfahren wird nach der Elle gleich unter
die Briider verteilt;

Die durch die S6hne gekaufte Erde (nach dem Tod der
Eltern erworben) wird nach Gewehren verteilt;

Acker, Weingirten, Wiesen, Weiden, Buschfelder,
Wilder werden mit der Elle unter die Briider verteilt;
Berg und Alpen werden nicht geteilt; sie werden sie
gemeinsam besitzen sowohl fiir Holz als Weide.

Die Reihenfolge am Wasser wird nach dem MaB, per Oka

Die Miihle wird, wie die Erde, nach der Zahl der Briider

Gewinn und Verluste:

Gewinn und Verluste gehoren dem ganzen Gut: sie fallen
dem Haus als solchem zu und werden vor der Teilung
geregelt.

Die besonderen Einnahmen nimmt der Kanun nicht aus:
“Was die Teilung des Hauses betrifft, sei inbegriffen.”
Die Ausstattung der Frau fillt nicht unter den
Altestenbeschluf3 der Teilung.

Die Geschenke, die fiir die Braut am Tag der Hochzeit
zusammenkommen, sei es bei den Eltern, sei es beim
Manne, begreift der Kanun der Teilung nicht ein; sie
gehoren der Frau.

Die Waffen gehoren dem &ltesten Bruder;

Kupfergerite, Eisenwerkzeuge, Ochsengeritschaften

werden verteilt wie folgt:

Die Kupfergerite werden nach Briidern verteilt, auch die

Eisenwerkzeuge.

Die Axte, Hacken, Sensen, Baummesser, Stutzmesser,

Ségen, Kellen usw., auch die Ochsengeritschaften, werden nach
Briidern verteilt.
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Die Hausmobel:

a) Die Matratzen und Decken werden unter die Briider zu
gleichen Teilen verteilt;

b) Die Bottiche, Kiibel, Kannen, Eimer nach Briidern;

c) Loffel, Melkeimer, Rasierwerkzeuge, Butterfésser,

Walker, Topfe, Schiisseln und was immer fiir Gefaf3e aus

Ton oder Holz vorhanden sein mogen, teilt die Hausfrau

nach Anordnung der Altesten; so auch die Hiihner.

Das lebende Getier: “Die Schafe werden unter die
Gewehre verteilt.” Beim Teilen der Kleintiere, der Kiihe und
Ochsen, der Pferde, erhalten nur jene ein Teil, die fahig sind, eine
Waffe zu tragen.

Das Getreide: es wird nach Miindern verteilt: Den
Minnern, Frauen und Kindern wird am Teilungstage der
Mundvorrat gegeben: Kleinkinder, die noch kein Jahr alt sind -
Knaben wie Méadchen - haben kein Recht auf Mundvorrat. Sind
sie ein Jahr alt, wird ihnen wie den andern ihr Anteil gegeben.

Nicht nur das Getreide, sondern jede Néhrpflanze von
Acker oder Garten wird nach Miindern verteilt.

Die Bienenvolker werden unter die Briider verteilt, der
Honig nach den Miindern.

Milch- und Mehlwaren aller Art werden nach Miindern
verteilt.

Wein und Branntwein - mit einem Wort alles, was
gegessen oder getrunken werden kann - wird nach Miindern
verteilt.

Die Altesten der Teilung:

a) Sie werden entweder zwei oder vier sein, wie es das Haus
erfordert, das geteilt wird.
b) Die Altesten der Teilung haben Recht auf ein Stiick

Kleinvieh pro Kopf.
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c) Die Schuhe (Bezahlung) fiir die Altesten der Teilung
bezahlen die Briider, die teilen wollen, gemeinsam®'.

Die Frauen haben keinen Anteil, auller am Mundvorrat, an
allen Speisen und Getranken.

Das Viehfutter - Heu und Stroh - wird nach dem Vieh
verteilt.

BeschlieBen die Briider bei Lebzeiten des Vaters, zu
teilen, so haben sie kein Recht, sich in die Teilung des Grundes
oder der anderen Habe zu mischen; jeder wird auf jenen Teil
ziehen, den der Vater ihm anweist.

Nach dem Tode des Vaters nimmt der Kanun keinen
Bruder von der Teilung aus; so viele sie sind, in so viele Anteile
geht die unbewegliche und bewegliche Habe des Vaters.

Rufen vier Briider die Altesten zur Teilung auf, so werden
sie die Erde der Vorfahren nach der Elle gleichméBig unter sich
teilen.

Teilen sich zwei Briider eines Sippenzweiges mit zwei
Briidern eines andern, so teilen sie die Erde der Ahnen in zwei
Hiélften, die von ihnen gekaufte nach den Biichsen (unter die
Waffenfahigen).

Stirbt ein Bruder von drei sich teilenden, ohne einen Sohn
am Herd zu lassen, so wird die Erde, die ihm zugefallen war, in
zwei Teile geteilt, aber die spéter erworbene Erde und das Vieh
bleiben geteilt, wie sie geteilt waren.

Dies gilt auch fiir die Briider von zweierlei Miittern (also
Stiefbriidern).

o [Gj.]: Dem armen Altesten werden die Ausgaben fiir das
Essen ersetzt, noch ehe das Haus verteilt ist. Dem unverheirateten Bruder
werden die Ausgaben fiir seine Heirat gegeben, noch ehe das Haus
verteilt ist.
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Sind die Briider einmal nach Stein und Grenze geteilt und
ziehen sie wieder zusammen, nach einiger Zeit aber beschlieen
sie, nochmals zu teilen, so teilen sie die Erde nach den Grenzen
der ersten Teilung. Haben sie inzwischen neuen Grund erworben
und neues Vieh; dies teilen sie bei der zweiten Teilung nach
Biichsen.

Sind zwei oder mehr Briider, einer von ihnen stirbt,
hinterlafB3t einen Sohn, so wird mit diesem Waisenknaben geteilt,
als sei er ein Bruder; ihm fillt der Anteil seines Vaters zu.
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5. Buch: Die Erbschaft
[1. Kapitel]
Intestaterbrecht

Der Kanun anerkennt als Erben nur den Sohn, nicht die
Tochter.

Den auflerehelichen Sohn erkennt der Kanun nicht als
Erben an.

Dem Blutneffen fillt das Erbe zu, nicht dem Milchneffen
oder Tochterneffen.

Weder bei Eltern noch bei Gatten tritt die Frau in das Erbe

ein,

a) damit nicht die (weibliche) Neffenschaft auf Grund und
Boden des Onkels (Mutterbruders) seBhaft werde;

b) auf daB nicht die Eltern der Frau sich auf dem Gut des
Schwiegersohnes, dessen Geschlecht ausstarb, festsetzen;

c) damit sich die Sippen eines Stammes nicht mit den Sippen

eines andern vermischen.

Stirbt der Mannesstamm eines Hauses aus, und seien
hundert Tochter aus diesem Hause hervorgegangen, sie haben kein
Reicht, sich in die Erbschaft ihrer Eltern zu mischen, noch ihre
S6hne oder Tochter. “Der Tochterneffe kann sich nicht an den
Kriickstock der Onkel héngen (an ihren Schéferstab klammern).”

Bleibt nur ein vater- und mutterloser Sohn in der Wiege,
ohne Bruder und Schwester, so ist die entfernte Verwandtschaft
verpflichtet, ihn aufzuziehen, ihm Vieh und Grund zu behiiten,
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doch haben sie kein Recht, irgend etwas zu verkaufen oder zu
verdndern.

Weil die Vetternschaft verpflichtet ist, den Knaben
aufzuziehen und zu ertiichtigen (“auf die Fiie zu stellen”), ihm
Vieh und Grund zu behiiten, so haben sie das Recht, fiir ihre Miihe
und ihren Schweill etwas zu nehmen: “Der Arbeiter will seinen
Lohn.” Darum genieBen sie des Fruchtertrages, und die
Vermehrung des Gutes (Viehes), sie werden sie nach dem Gesetz
mit ihm teilen, wie es der Herr des Hauses tut mit seinem eignen
Sohn.

Wird der Knabe 15 Jahre alt, erkennt ithn das Gesetz als
Mann an und als Herrn seiner Angelegenheiten, darum werden
ihm seine Besitztiimer ausgehéndigt und das Regiment in seinem
eigenen Hause.

Haben zwei Vetterhduser gleiches Recht und gleichen
Anspruch, so verteilen sie den ausgestorbenen Grund zu gleichen
Teilen.

Hat das ausgestorbene Gut keine nahe Vetternschaft, so
hat die Bruderschaft und Sippe, und sei es des 100. Gliedes, Recht
auf Vieh, Erde und Habe des Gutes.

Bleibt das Gut nur mit einer Tochter, so geht der néchste
Vetter zu ihr, nimmt sie ins eigne Haus und iibernimmt sogleich
das Regiment iiber Gut, Erde und Besitz.

Die Vetternschaft hat die Pflicht, die Tochter des
erloschenen Gutes ins Haus zu nehmen, sie mit Kleidern und
Schuhwerk zu versorgen.

Sie hat auch die Pflicht, die verwaisten Madchen zu
verheiraten, ihnen aufzuwarten beim Besehen (durch die
Heiratsvermittlung) und sie nach dem Kanun zu geleiten (bei der
Hochzeit), den Tochtern das Mahl zuzurichten (Totenmahl), wenn
sie im Hause der Vettern vor oder nach der Hochzeit sterben
sollten.
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Der angenommene Bruder. Angenommener Bruder ist
nach dem Kanun jener, der der Mutter mit einem zweiten Manne
geboren wird.

Der angenommene Bruder hat kein Recht auf das Erbteil
im Gut des ersten Mannes seiner Mutter.

[2. Kapitel]
Die Legate, Testamente’
[1.] Vermichtnisse zugunsten der Kirche

Unter Legaten oder Testamenten - oder, wie der
Volksmund sie nennt, “um etwas nach der Seele zu hinterlassen”
- versteht man, etwas der Kirche’® zu vermachen, wie Acker und
Wiesen, Garten oder Weinberg, Buschfeld oder Wald, das
Wasserrecht, oder wildes wie zahmes Getier, Brache oder
Bestelltes; dazu mub} er:

a) normal und geistig gesund sein;

b) frei sein, was die Hinterlassenschaft betrifft;

c) er darf nicht durch irgend jemandes Drohung erschreckt
sein;

d) er mul} das Recht auf eine Hinterlassenschaft haben.

Die Verméchtnisse sind zweierlei, ohne und mit Auflage:

92 [Gj.]: Der Kanun des Lek kennt kein Testament, und wenn
etwa jemand nach Zuneigung hinterlassen will, bedarf er unbedingt der
Zustimmung der Vetternschaft.

% Der Kanun i Papazhulit kennt solche Legale auch fiir die
Mohammedaner.
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a) Diejenigen mit Auflage (Pflicht) sind jene, bei denen der
Vermichtnisgeber der Kirche eine Auflage vorschreibt,
z. B. eine oder zwei Messen zu lesen im Jahr flir seine
Seele oder die Seele seiner Eltern, als Entgelt fiir das Gut,
das er der Kirche hinterlaft.

b) Legate ohne Auflage sind jene, die hinterlassen werden,
ohne der Kirche etwas aufzuerlegen; sie gelten als
“Geschenke”.

c) Der Vermichtnisgeber ist verpflichtet, seine Vetterschaft

zu versammeln und die Altesten der Sippe, mit Zeugen;
darauf geben der Vermichtnisgeber wie auch jene
Altesten und Zeugen ihre Unterschrift, wie das Gesetz
(der Kanun) es fordert.

[2.] Recht desjenigen, dessen Geschlecht erlischt

Jedweder ist Herr liber seinen Besitz, und wer der Kirche
etwas hinterlassen will, ist frei, es zu tun, niemand darf ihn
hindern.

Der Vater, auch wenn er keine Sohne hat, hat aber nicht
das Recht, den T6chtern Grund, Gut oder Haus zu vermachen.

Bei Lebzeiten des Vaters hat dieser das Recht, den
Tochtern Geld, Kleider, Schmuck zu schenken; nach dem Tode
des Vaters hingegen hat die Tochter nicht das Recht, ein etwa
versprochenes Geschenk anzufordern.

[3.] Das Recht der Vetternschaft
Die Vetternschaft des in seinem Samen Erloschenen hat

das Recht, dessen Erde und Vieh mit Geld abzuldsen (falls der
Verstorbene diese der Kirche hinterlieB3), doch den Ertrag werden
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sie der Kirche einhidndigen, nach der Absicht des im Samen
Erloschenen.

Hinterlie3 der im Samen Erloschene ein Blutrecht oder
eine Blutschuld, so werden sie das Schuldige aus dem fiir seine
Habe Bezahlten begleichen und nur den UberschuB der Kirche fiir
die Seele des im Samen Erloschenen aushéndigen.

Stirbt der in seinem Samen Erloschene unerwartet (ohne
besondere Bestimmung fiir die Kirche), so hat die Vetternschaft
das Recht auf seinen Besitz und seine Habe.

Hinterlaf3t der im Samen Erloschene nichts Geschriebenes,
so ist die Vetternschaft dennoch verpflichtet, seiner Seele zu
gedenken. Nimmt sich die Vetternschaft dieser Sache nicht an, so
werden die iibrigen Sippenmitglieder mit den Altesten festsetzen
(wenn sie seine Habe teilen), was der Kirche zu belassen ist™.

Hat der im Samen Erloschene eine verheiratete Tochter,
so ist die Vetternschaft, wenn sie seine Habe durch Geld erwirbt,
verpflichtet, ihr aufzuwarten und sie nach dem Gesetz zu geleiten.

Hat ein Vater S6hne, so kann er kein Testament machen.

Stirbt der Vater unerwartet, indem er einen Sohn in der
Wiege hinterlaBt, so wird die Vetternschaft ihn und seine Habe in
Obhut nehmen, bis er 15 Jahre alt ist.

% Der Kanun i Papazhulit bestimmt fiir die Orthodoxen und
Mohammedaner, daf} die Vetternschaft die Kosten fiir Totenfeier und
Grab zu erlegen hat.
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6. Buch: Haus, Vieh und Landgut
[1. Kapitel]
Das Haus und sein Umkreis

“Das erbrochene Haus® fordert 500 Groschen BufSe und
das Zwei-fiir-Eins fiir den Herrn.”

Auf dem Grundstein erhebt sich das Haus, sei es
Wohnturm (kullé) oder ebenerdige Hiitte, es geniigt, da3 es einen
Herdstein hat und Rauch ablaft.

Jedes im Hof befindliche Gebadude gehort zum Hause, in
dessen Schatten (Schutz, Obhut) es steht; wird solches Gebéaude
erbrochen, verfillt die Bulle der 500 Groschen und das Zwei-fiir-
Eins.

Niemand darf das Haus betreten, ohne sich vom Hofe aus
dem Herrn des Hauses mit der Stimme bemerkbar zu machen.

Rufe - und wenn dir niemand antwortet -, bleibe und
warte, oder gehe fort an deine Arbeit.

Dringt er ein, 6ffnet er die Tiire, so gilt das Haus als
erbrochen und geschéndet, was 500 Groschen Strafe hat und die
verlorenen Dinge das Zwei-fiir-Eins. Der Kanun sagt: “Wer
jemandem das Haus erbricht, hat 500 Groschen Bul3e zu zahlen an

95 [Gj.]: Fiir das erbrochene Haus wird genommen, wenn ein
Ubeltiter insgeheim, ungesehen, hingeht, die Haustiire 6ffnet in boser
Absicht oder die Mauer durchlochert, so da man zum Stehlen
eindringen kann.
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den Stamm fiir geraubte Ehre; fiir gestohlene Gegenstinde dem
Herrn das Zwei-fiir-Eins™.

Die Hiirde des Viehs hat 500 Groschen Bufle an den
Stamm und das Zwei-fiir-Eins fiir den Herrn”.

Die Getreidescheuer hat 500 Groschen Bufle mit dem
Zwei-fiir-Eins an den Herrn.

Wird jemandem der Durchgang oder Ubersteig zum Hof,
Acker, Wiese oder Garten erbrochen, den er vor dem Hause hat:
500 Groschen BuBle dem Stamm, das Zwei-fiir-Eins dem Herrn.

[2. Kapitel]
Das lebende Vieh

[L] Der Hirte

Hirt ist derjenige, der die Herde zur Weide fiihrt.

% Der Kanun i Papazhulit bestimmt kein Geld zur Buf3e; meist
wird solche Schuld durch 6ffentliche Abbitte gesiihnt und durch den
Tadel des Altenrates, Schiden durch das Zwei-fur-Eins.

" Im Norden, unter dem Kanun i Leké Dukagjinit sind im
allgemeinen GeldbuBen weit mehr iiblich als im Bereich des Kanun i
Papazhulit, der GeldbuBlen so gut wie iiberhaupt nicht gelten 146t. Dies
ist auf den groBlen FEinfluB der katholischen Priesterschaft in
Nordalbanien zuriickzufithren. Diese Geistlichkeit strebte danach, die
Kapitalstrafe (das Blutnehmen) mdglichst einzuschrénken, und hat diese
Anschauungsweise im Lauf der letzten Jahrhunderte auch im Wortlaut
des Kanun zur Geltung bringen kénnen.
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Der bezahlte Hirt hat die Pflicht, der Herde seine Fiirsorge
zu widmen, damit sie nicht zu Schaden kommt und niemanden
schidigt.

Fiigt der Hirt mit der Herde Schaden zu, so bezahlt der
Besitzer der Herde den Schaden, nicht aber der Hirte.

Verliert der Hirt ein Stiick Vieh, so wird er es dem Herrn
der Herde zu wissen tun, und sowohl Herr wie Hirte werden sich
bemiihen, es wiederzufinden.

Ging dem Hirten ein Stiick Vieh verloren, ohne Zeichen
oder Spur, so kann der Herr der Herde den Hirten zum Eide
zwingen; leistet der Hirt den Eid (seiner Schuldlosigkeit), hat er
keine andre Pflicht.

Bricht sich ein Stiick der Herde den Hals oder wird es
vom Wolf zerrissen, so ist der Hirt verpflichtet, dem Herrn der
Herde dessen Abzeichen zu bringen; andre Pflicht erwéchst ihm
nicht.

Hat jemand dem Hirten ein Stiick der Herde gestohlen, so
hat er die Pflicht, dies dem Herrn der Herde zu melden und ithm
Stelle und Stunde des Diebstahls zu bezeichnen; eine andre
Pflicht erwichst ihm nicht™,

Betitigte sich der Hirt selbst als Dieb, so wird er dem
Herrn, nach Vorschrift des Kanun, den Schaden vergiiten und das
Vieh auf eigene Kosten zuriickbringen. Hat er sein Jahr nicht
abgedient, so erhilt er Lohn nur bis zum Tag seiner Ubeltat®.

% [Gj.]: “Wurde ein Rind gestohlen, so wird es der Hirt dem
Herrn melden, auch wo und wann es gestohlen wurde; er hat keine andre
Pflicht” (Gesetz des Manu).

% Der Kanun i Papazhulit legt ihm das Zwei-fiir-Eins auf; weil
er aber die Treue verletzte, wird er vor dem Altenrat als bdlash
(scheckiges Vieh) erklért, worauf er nie mehr eine Stelle findet.
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Erschldgt der Hirt den die Herde {iberfallenden Dieb, so
kommt dessen Blut auf sein eigenes Haus; was aber die gestohlene
Herde betriftt, so wird der Herr sich darum kiimmern (alarmieren).

Der Hirt hat die Pflicht, die Herde zu behiiten, und darf
sich nicht auf Hiirde oder Nicht-Hiirde hinausreden, denn “das
Tier braucht Hiitung, weil es geht, die Erde aber bewegt sich
nicht”.

[2.] Der Leithammel oder Leitwidder
(Hammel, Widder der Glocke)

“Die Ehre der Herde ist bei der Glocke.”

Wird iiberfallen mit Gewalt, aus irgendeinem Hal,
angesichts des Hirten und des Glockenhammels, und wird der
Angreifer bei dem Uberfall nicht getétet, so zahlt dieser Angreifer
500 Groschen BuBle (fiir geraubte Ehre der Herde) und das
Zwei-fur-Eins.

[3.] Das zur “Hilfte”'"” gegebene Vieh'"

100 [Gj.]: Zur NutznieBung und Zucht verlichene Tiere. Armere
Leute leihen sich von Wohlhabenden Tiere aus (Kiihe, Schafe, Ziegen,
Schweine), deren Produkte (Kéise, Butter, Wolle, die Jungen) zur Hélfte
mit dem Besitzer geteilt werden.

17 Kanun i Papazhulit bestimmt dasselbe, wenn die Weide dem

Besitzer gehort; sonst wird der Wert der Weide zuerst abgezogen, dann
er Ertrag geteilt.
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Das Rind gehdrt dem Herrn; stirb ein Stiick, so ist es sein
Schaden; zum Beweis wird ihm dessen Zeichen gebracht durch
den, der es zur Halfte bewirtschaftet hat.

Wurden Schafe oder Ziegen “zur Halfte” gegeben, so wird
Schaf- und Ziegenwolle zwischen Herrn und Hirten zur Hélfte
geteilt.

Der Herr braucht weder fiir Salz noch Hiitte zu sorgen,
sondern der Hirte wird dies tun, der das Vieh “zur Halfte” hat.

Wurde ein weibliches Kalb “zur Halfte” gegeben und
wuchs es im Haus des Hirten heran, so gehdrt sein erstes Kalb
dem Hirten, die Milchware beiden (Herrn und Hirten) zur Hilfte.

Hat der Hirte die Milchfrucht verdorben, die er “zur
Haélfte” hat, so ist er verpflichtet, dem Herrn die Hélfte und das
Kalb zu ersetzen.

Das Vieh wird stets im Herbst zur Hélfte gegeben und
genommen.

Die Kuh “zur Hélfte” bringt dem Herrn 4 Oka (etwa 5 kg)
Kése und 2 Oka Butter. Fiir 10 Ziegen erhdlt der Herr 5 Oka
Butter, 2 Oka pro Kopf. Fiir 10 Schafe erhélt der Herr 5 Oka
Butte, /2 Oka pro Kopf. Am Kése hat der Herr weder fiir Ziegen
noch Schafe ein Recht.

[4.] Das Kopfrind (Hauptrind)

Das Kapital (an Rind) gehort ganz dem Verleiher (dem
eigentlichen Besitzer), also das Kopf- oder Hauptrind.

Das Kopfrind verendet niemals.

Wolle und Ziegenhaar des “Kopfrindes” gehdrt dem
Herrn; die Jungen gehoren alle dem Hirten, vom Augenblick an,
da das Vieh seine Tiire erreichte; die Milchfrucht je nach
Abmachung; vielerorts wird auch von ihr nichts abgegeben.
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Kam ein Stiick des Rindes zu Schaden, hat es der Hirt zu
ersetzen, um die Zahl wieder vollzumachen.

[5.] Das Vieh “mit Verantwortung”

Das Vieh “mit Verantwortung” kann nicht weggenommen
werden. Aber nahmst du das Vieh “zur Hilfte”, so bindet dich die
Pflicht der Verantwortung nicht, dann ist der Schaden des Herrn.
Ist freilich der Schaden veranlal3t durch Nachléssigkeit des Hirten,
so tragt er ihn und muf} das beschédigte Stiick Vieh ersetzen.

[6.] Sauen “zur Hilfte”

Wurde ein weiblicher Frischling tibernommen “zur
Halfte” und wird er von der Muttersau entwdhnt und jener, der ihn
iibernahm, zog ihn auf, so wird er dessen Wiirfe mit dem Herrn
teilen. Da die Sau selbst (die er aufzog) dem Hirten gehort, wird
er dafiir dem Herrn um ein Ferkel mehr geben.

Nahm die Sau in jenem Jahre nicht an, so darf der Hirt sie
weder verkaufen noch schlachten; er mul} sie behalten, bis sie
einmal geworfen hat.

Nahm die Sau an und warf, die Ferkel aber gehen
zugrunde, ehe sie entwohnt waren, so wird der Hirt die Sau hiiten,
bis sie ein zweites Mal annimmt und wirft - und die Ferkel werden
geteilt (wie oben erwéhnt).

Die Ferkel werden nach dem Entwohnen geteilt, nicht
friither.

Waurde eine erwachsene Sau “zur Halfte” gegeben, so wird
der Wurf geteilt, die Sau aber kehrt zum Herrn zuriick, wofiir der
Hirt ein Ferkel mehr erhélt.
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[7.] Die Hiitte des Hundes

Der Kettenhund muB eine Hiitte haben.

Die Hiitte ist das Obdach des Wéchters von Haus und
Hiirde.

Erschlug jemand den Hund in seiner Hiitte, so zahlt er
dem Herrn des Hundes 500 Groschen BuBle (fiir “erbrochenes
Haus”).

Der Kettenhund wird nach dem Abendfutter freigelassen,
bis zum Tagen. Von Sonnenaufgang an bleibt der Hund in seiner
Hiitte, die Keite um den Hals.

Uberfillt dich der Hund auf der groBen StraBe und du
kannst dich nicht vor ihm retten, ohne ihn zu t6ten, und du tGtest
ihn, so kann der Besitzer weder Ersatz noch auch Alteste
(Gerichtsbeschluf3) fordern, denn “die Hauptstral3e ersetzt nicht”.

Uberfillt dich der Hund bei Tage, du totest ihn mit der
Kugel in Kopf oder Brust, so geht der Hund verloren (braucht
nicht ersetzt zu werden).

Der Hund beim Schadenstiften darf getdtet werden, doch
nur, wenn er “mit dem Fleisch im Maul” betroffen wird, d. h. ein
Tier deiner Herde beschadigte.

Der Hund auf dem Berg, der seine Herde behiitet, wird
vom Richter nicht verfolgt; erschlugst du ihn, du muft ihn
ersetzen'®”.

Der Priester darfbei der Kirche keinen Kettenhund halten.
Denn der Priester muf3 bei Tag und Nacht fiir jeden Bedarf des
Volkes bereits sein. Will der Priester einen Kettenhund halten, so
darf er ihn weder bei Tag noch Nacht losbinden.

192 Kanun i Papazhulit: “Wenn mutwillig getotet, wird der

Hund zur Ehrensache und unterliegt deren Gesetzen.”
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[8.] Der Pflugochse

Der Pflugochse ist ein Zugtier, als dessen
Entlehnungspreis ein Meterzentner Getreide jdhrlich gilt
(Meterzentner ist hi, also Pflugochse kau me hii). Hat ihn der
Bauer auch fiir den Winter, so kostet er einen Meterzentner
Getreide, iiberwintert ihn der Herr, so 2 Meterzentner.

Wurde der Pflugochse gestohlen, so werden sich der
Bauer (der ihn entlieh) und der Besitzer gemeinsam um seine
Auskundung bemiihen. Das Schuhgeld (fiir den Auskundschafter)
werden sie zu gleichen Teilen bezahlen.

Glaubt aber der Besitzer, dal3 der Bauer den Ochsen in
Schaden fallen lieB3, so wird sich dieser durch Eid reinwaschen.

Zerril ein wildes Tier den Ochsen oder bifl ihn die
Schlange auf dem Berg, so dal} der Bauer ihn verendet fand, so
wird er dem Besitzer die Haut senden oder ein andres Zeichen.

Ging ein zeichenloser Ochse verloren, verschwand er
spurlos, so wird der Bauer vor dem Herrn schworen, dal3 er den
Finger nicht im Schaden hat, der den Ochsen befiel.

Hat der Bauer den Zugochsen nicht zur Arbeit
herangezogen, so mdge er ihn haben und fiittern, aber dem
Besitzer (des Ochsen) muf3 er dennoch den A (d. h. die Last
Getreide) entrichten.

Der Bauer wird dem Herrn die Feldfrucht (den 4ii) bis zur
Tiire bringen.

[9.] Die Bienen

Der erbrochene Bienenstock hat 500 Groschen Bulie dem
Stamm und das Zwei-fur-Eins dem Besitzer.
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Der Bienenstock steht im Kanun dem Hause gleich, der
Viehhiirde, der Getreidescheuer und dem Milchschrank
(Milchkammer).

Wer einen Bienenstock stiehlt innerhalb der Umhiirdung,
fiir den gilt die Hiirde als erbrochen, also 500 Groschen Bufle,
dem Besitzer aber das Zwei-fiir-Eins des Stockes.

Leugnet er, so hat er den Eid mit 12 Eideshelfern zu
leisten, 6 durch das Gericht ernannte, 6 unernannte durch das
Gericht.

Der Bienenstock mit Bienen, nach dem Preis des Kanun,
ist 50 Groschen. Die Oka Honig (etwas mehr als 1 kg) macht 5
Groschen, die Oka Wachs auch 5 Groschen.

Der geflohene Schwarm, der sich auf fremdem Baum oder
fremder Hecke niederldf3t, gehort dem Besitzer, der ihm nachgeht;
der Baum- oder Heckenbesitzer darf ihn nicht zuriickhalten.

Den geflohenen Schwarm, dem niemand nachgeht,
braucht der Besitzer von Baum oder Hecke niemand auszufolgen,
er kann ihn behalten.

Der schwiarmende Schwarm muf3 auf dem Ful} verfolgt
werden; setzt er sich - wo immer es sei -, so wird er vom Besitzer
eingefangen.

Flieht der Schwarm und setzt er sich, ohne dal3 ithm
jemand folgt, so darf ihn jener, der ihn zuerst findet, flir sich
einfangen.

Ist dort, wo die Bienen niedergingen, jemand, und spéter
tritt ihn der Besitzer der Bienen entgegen, ohne dal3 dieser den
Bienen sogleich gefolgt wire, so gewdhrt ihm das Gesetz weder
Klage noch Eid, denn niemand kann sagen: “dies sind meine
Bienen”, wenn er dem Schwarm nicht auf dem Ful3e folgte bei
ihrem Schwirmen, denn “Biene ist Biene”.

Die in fremdem Garten gefundenen Bienenvolker oder im
Hausumkreise darf niemand einfangen; sie gehéren jenem, in
dessen Garten oder Hausumkreis sie gefunden wurden.
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Der auf dem Berg oder in fremdem Walde gefundene
Schwarm - so dieser fern vom Hause ist - gehdrt dem Finder.

Der in Felsenhohlen gefundene Schwarm, an fremdem
Ort, in Hausferne, gehdrt dem Finder, sonst aber jenem, in dessen
Hausumkreis man ihn fand.

[3. Kapitel]
Die Landgiiter
[1.] Das Hausgut

“Hiitte oder Haus, die Rauch aufsteigen lassen (Herd
haben), haben ihre Ehre.”

Dieses Hausgut (proné) hat Hof und Garten, Weinberg,
Acker, Wiese, Alpen, Weg und Steg (Durchlal3), hat eine Grenze
auf dem Berg, dem Hang, in der Ebene.

Alle Rauche (Herdstitten) haben Anteil am Gemeindegut.

Acker, Weingirten, Garten, Wiesen, Alpen,
Gebiischfelder und Walder sind durch Grenzen gesichert
(geschieden).

Das Gemeindegut, Berg, Alpen, ist Gemeindegut sowohl
fiir das Errichten von Hiitten wie auch fiir Holz- und
Reisignutzung und Geriéte.

Die Grundbesitzerfamilien kdnnen mehr denn einen Anteil
Grund und Boden haben, so ihnen ein Anteil durch Beerbung von
in ihrem Samen Erloschenen zufiel.

Wer Hiirde und Hiitte auf der Alpe (dem Freigebiet)
errichtet, samt Bauplatz und Garten und Ackerstiick einrichtet,
kann diesen Grund bebauen; er sei sein Besitz, niemand darf ihn
hindern oder von dort vertreiben.
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Schattenstellen (mrriz, fiir des Viehes Mittagsrast) und
Biume, die jemand als Viehschattenstellen stehen 148t, darf
niemand schlagen; sie gehdren jenem, der sich als Erster auf
jenem Platz festsetzte.

Zieht ein Haus um, verlafBt es sein Dorf, verkaufte es aber
weder Bauplatz noch Erde, so blieben sie sein Eigen; niemand hat
das Recht, sich dort festzusetzen.

Verkaufte es die Erde samt Zubehor, so bleibt dennoch der
Ort des Hauses sein Eigen; solang jemandes Haus steht, darf
niemand es nehmen.

Jedes Haus im Dorf hat das Recht, so viel Grund des
Gemeindebesitzes zu bearbeiten als es rings durch einen mit der
Linken geworfenen Stein umzeichnet'”.

Dort, wo Einer zu ackern beginnt, wird er sich kreuzbeinig
hinsetzen, wird einen Stein in seine Linke nehmen und ihn rings
nach den vier Himmelsrichtungen werfen. Dieser Grund ist sein.
Frither war Brauch, die Axt zu werfen.

Die einmal bearbeitete Erde, sei es fiir Garten oder Haus,
kann kein andrer im Dorf oder Stamm betreten und bebauen, und
lieBBe er sie auch 100 Jahre brach. Sohn nach Sohn gehore die Erde
dem, der sie zuerst umbrach (Berge von Alessio). In Oroshi gilt:
“Wer sein Haus 10 Jahre vernachldssigt, verliert es; es gehort
jenem, der es hernach als Erster bezieht™'*,

[2.] Jemanden im Dorf zum Bruder machen

15 Kanun i Papazhulit: Der Altenrat der Gemeinde mufl um

Erlaubnis angegangen werden.

14 Kanun i Papazhulit: Wer sein Haus 30 Jahre vernachléssigt,

verliert es.
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“Jemanden im Dorfzum Bruder machen” heif3t: jemanden
aus fremdem Stamm aufnehmen, so dal} er sich im Dorf eines
anderen Stammes niederlassen kann. Hat das Dorf jemanden zum
Bruder gemacht, so kann ihm jeder im Dorf, bis an alle vier
Dorfgrenzen, Land verkaufen.

Auf Alpe, Berg und Gemeindeland des Dorfes und
Stammes kann ihm nichts verkauft werden, und Anteil an der
Regierung kann er niemals haben'®”. Weide, Holzgebrauch und
Geritschaften werden ihm als Ehrengeschenk zur Verfiigung
gestellt.

Den gemeinsamen Amtern des Dorfes wird er sich

verantworten.

Tod und Hochzeit, Pfand und Bulle, das Darlehen des
Mehles hat er leihweise vom Dorf. Er wird Bul3e zahlen, und auf
BuBanteil hat er Recht.

[3.] Das Gemeindegut

“Das Gemeindegut geht mit dem Rauch.”

Das Gemeindegut (Gemeindeland) ist der Grund, den
Dorf- oder Stammesgenossen gemeinsam besitzen, zur Weide,
Holzgewinnung, fiir Reisig, Jagd und anderes.

Das Gemeindeland wird nicht geteilt. Aber so viele
Héauser oder Rauche (Herdstitten) im Dorfe sind, so viele haben
Recht auf das Gemeindeland des Dorfes; so viele Herdfeuer im
Stamme, so viele haben Recht auf das Gemeindeland des
Stammes.

195 Kanun i Papazhulit: Seine Sohne aber werden Sitz und

Stimme im Rat haben.
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Den Schatz des Gemeindelandes kann kein Einzelner ohne
die anderen verkaufen. Schaden und Gewinn sind allen Rauchen
gemeinsam - des Dorfes oder Stammes. Weder Acker noch
Weinberg oder Garten kann jemand im Gemeindeland aufgraben,
ohne daB} ihm Einhalt geboten wiirde durch das ganze Dorf, den
ganzen Stamm. Wer aber einen Baum ins Gemeindeland setzt, hat
das Recht auf dessen Holz; er kann ihn nach Gutdiinken fillen,
niemand andrer darf an diesen Baum die Axt legen.

Die in das Gemeindeland gesetzten Obstbdume oder
Baume gehoren jenem, der sie pflanzte, aber ihre Friichte kann
essen, wer mag - der den Baum setzte, darf ihn nicht hindern.

[4. Kapitel]
Die Grenze
[1.] “Die Grenzen der Grundstiicke sind unbeweglich”

Die Grenze wird durch gro3e Spitzsteine bezeichnet, die
unter die Erde und iiber die Erde ragen; zur Grenzzeichnung kann
auch altes, gelagertes Holzwerk dienen.

“Der Grenzstein hat die Zeugen hinter sich.” Den
Grenzstein umgeben die Zeugen. Diese bestehen aus 6 oder 12
Kieseln (kleine Steine), die rund um den Grenzstein eingegraben
werden.

Beim Bezeichnen und Besteinen der Grenzen miissen
auler den in Frage stehenden Hausern auch die Dorfiltesten
zugegen sein, die Stammesiltesten und so viel als mdglich von
den Jungmannen und Kindern, auch aus den umliegenden
Dorfschaften, auf daB} die Grenze in ihrer Erinnerung lebe.

Jedes Grundstiick - ob Acker oder Wiese, Garten oder
Weinberg, Gebiischfeld oder Wald oder Hausumkreis, Dorf von
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Dorf, Stamm von Stamm - werden durch eine Grenze
ausgeschieden.
Die einmal festgesetzte Grenze wird nie mehr verdndert.
Die Gebeine des Grabes und der Grenzstein gelten gleich
vor dem Kanun. Grenzsteinversetzen gilt gleich dem Spielen mit
dem Totengebein. Wer sich anschickt, eine Grenze zu bezeichnen
oder einzurichten, wird es mit Ernst tun, wird in die Armbeuge'®
Stein und Erdklumpen legen und den beiden Dorfern oder
Stdmmen vorausziehen, um die Grenze zu setzen oder die Zeichen
der alten Grenze neu zu befestigen.
Mit dem Stein und Erdklumpen in der Armbeuge wird der
Alteste (plak), der zum Grenzfestsetzen anfiihrt, vor dem
Aufbruch vereidigt.
Nach dem Kanun ist die Eidesformel wie folg
a) “Durch diesen Stein (oder: durch diese Last), mit dem ich
mich beschwerte, mit dem von den Vorfahren Gehorten,
werde ich jetzt den Lauf der fritheren Grenze zeigen und
werde Keines Grund und Boden benachteiligen, sondern
tun, wie Geist und Seele mir eingibt.”
b) “Auf dieses Gewicht: Hier und hier und hier waren die
alten Grenzen und hier setze auch ich sie fest. Moge ich
im Jenseits biilen, so ich euch belog!”
c) “Auf dieses Gewicht, das mich im Jenseits belaste: hier
waren die alten Grenzzeichen, wie es mir der Grof3vater

107.
t107:

196 K anun i Papazhulit verlangt den Stein im Nacken statt in der

Armbeuge.
197 Schwur des Kanun i Papazhulit: “Ich schwore auf Erde und
auf diesen Himmel. Thr mdgt mich zerstiickeln (me thert), falls ich
unredlich handle!” Mitunter wird statt mit Stein und Scholle mit einer
Miinze im Mund geschworen; die Miinze stellt den Wert des Bodens dar.
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zeigte, als ich ein Knabe und bei ihm Ziegenhirte war. Er

nahm es in jenes Leben mit. Dal} hier die Grenzen sind

und hier - und nach seinem Wort nehme auch ich es auf
meine Seele.”

d) “Dieses Gewicht belaste mich in diesem und dem anderen
Leben, wenn ich nicht mit ganzer Seele nach der alten
Grenze gehe.”

Wenn du so (mit dem Stein im Arm) die Grenze mit dem
Gewicht festsetzest, gibt es Keinen, der den Grenzstein versetzen
diirfte.

Wurde dem Altesten Stein und Gewicht gegeben, nahm er
sie auf den Arm und schickte er sich an, mit dir die Grenze zu
ziehen, so darfniemand ihn hindern; man sagt: “So fithre uns denn
an, und so du nicht mit Rechtlichkeit handelst, belaste dich dies
Gewicht im ewigen Leben!”

Wihrend der Greis den Grenzstein setzt, hilt er die Hand
auf ihn und sagt: “Wer immer diesen Stein riickt, dem laste er im
ewigen Leben!”

Wer den Grenzstein verriickt in der Absicht, Haus mit
Haus, Dorf mit Dorf, Stamm mit Stamm zu verfeinden,
angetrieben durch Reden und Geschenke, und wird entdeckt, wird
nicht nur bestraft und ist ehrlos, sondern ihm fallen auch die
Schéiden zur Last, so aus diesen Wirren entstehen.

Geschieht ein Mord als Folge des Grenzverriickens, so
wird der Anstifter dieser Wirren mit der Bu3e von 100 Hammeln
und einem Ochsen belegt und durch das Dorf hingerichtet'®,

“Die Grenze macht keinen Bogen (Schlinge).”

198 Im Bereich des Kanun i Papazhulit wurde seit 100 Jahren

aus diesem Grunde nicht mehr hingerichtet.
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Um jedes MiBlverstdndnis auszuschlieen, wird die Grenze
nicht in Biegungen, nicht geschldngelt sein, sondern gerade
gezogen.

[2.] Die durch das Blut gewonnene Grenze

Uberschreitet jemand die fremde Grenze'”, ohne zu
wissen, daf3 es fremdes Gebiet ist, und niemand kommt zur Tiire,
um Stimme zu geben, um zu sagen, daf er Fremdes betrat, so wird
ihm am Tage des Pfandes keine Bul3e fiir verursachten Schaden
auferlegt, und hitte er selbst im Holz oder sonstwo Schaden
verursacht - vorausgesetzt, daf3 er sich zuriickzieht, sobald er den
Grund als fremd erkannte.

Streiten sich {iber die Grenze Briider oder Vettern, Sippe
mit Sippe, Dorf mit Dorf - und werden hundert erschlagen: aufer
daB3 sie sich zugrunde richten, entsteht keine Folge, denn die
Grenze kann nicht verriickt werden. Die Pfinder der Altesten
werden den Streit schlichten. Wird jemand erschlagen, wihrend
die Grenze erst festgesetzt wird, oder unter den Hirten auf den
Bergen, indem sie unter sich streiten wegen der Weidegrenze auf
Alpe und Hochweide, so wird sofort der Altestenrat iiber die
Grenzfestsetzung abgebrochen. “Er fordert das Weidegeld von
mir, ich gab ihm Eisen und Dolch zur Antwort: Dort, wo die
Steine der Grenze festgelegt sind, bleibt die Grenze.”

Die Gedenksteine (guret e muanavet) an der
Ermordungsstelle eines Menschen (an jede solche Stelle wird ein

109 [Gj.]: Das Gesetz Manava Dharmasastra hat viele Punkte
iiber die Grenzen, von denen behauptet wird, daB3 sie mit denen unsres
Kanun iibereinstimmen.
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Stein gelegt oder ein Steinhaufen'' getiirmt) werden fiir immer
die Grenzen sein.

Geschieht es, dal3 zwei Méanner sich Biichse gegen Biichse
(flaké pér flaké, d. h. Flamme gegen Flamme, also beim
gegenseitigen Schieflen) toten, ziemlich entfernt einer vom
andern, so wird die Grenze der einen Partei beim Gedenkstein des
Einen, die des Andern beim Gedenkstein des Andern sein.

Der Ort, der zwischen den beiden Wildbédchen liegt, ist
Besitz beider Wohnstétten.

Bleibt aber der Erschlagene nicht auf dem Fleck tot liegen,
ermannt er sich und dringt ein auf den Grund des anderen, sei es
aufrecht, sei es auf dem Bauche kriechend, wie tief er auch tiber
die fremde Grenze drang, dort, wo er durch seine Wunden
ermattet endgiiltig hinsinkt und stirbt, dort werden seine
Grenzsteine errichtet, sie gelten als Grenze, und seien sie auf
fremdem Grunde'"'.

Der Ort gehort fortan zu jenem Dorf oder Banner
(Stamm), dem der Getotete angehdrte, der in das Gebiet eindrang;
kein Mann diirfte wagen, jene Steine, die dort, wo er starb, als
Grenze errichtet wurden, wegzuriicken, denn das Land wurde mit
Blut gewonnen und vergossenem Leben (geopfertem Schidel).

Dieses Recht gilt nur, wenn der Streit iiber die Grenze
entbrannte, nicht etwa bei Totschlag aus andrer Ursache.

[3.] Die durch den Gewichtstein gewonnene Grenze

"9 Unter dem Kanun i Papazhulit: kleine Pyramidensteine.

11 . . .
Kanun i Papazhulit nennt diese blutgewonnene neue Grenze:

kufi e gjakut (die Blutgrenze). Gjaku shton tokén (“Das Blut vermehrt
den Grund”).
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(oder durch die aufgeladene Steinplatte)'"

Zweil entzweite Stammschaften wihlten einen
kraftigen Mann fiir jede streitende Seite; das Festsetzen der
Grenze wurde ihnen aufgegeben. Mit dem Gewichtstein: dem es
gelang, den Stein am weitesten zu schleudern, dessen Banner
wurde dort aufgepflanzt, wo der Stein niederfiel. Genauer: Hatte
ich den Stein am weitesten geschleudert, so gehdrte mir jenes
Gebiet, warfst du weiter als ich, so nahmst du jenes Gebiet'". Mit
der Steinplatte auf dem Riicken: indem man sich die Platte oder
einen groflen Stein auflud, ging man vor, so weit man die Last
schleppen konnte. Wer am weitesten trug, dessen Grenze oder
Stammesgrenze wurde dort gezogen. “So geschah es in Unter-
Fandi in der Ebene der Mulden, oder am hl. Berg der Alpen von
Oroshi.”

[4.] Die durch die Axt bezeichnete Grenze'"*

2 [Gj.]: Vor langer Zeit, als es noch keine Biichse gab, wurde

bei der Bestimmung naher Grenzen der Gewichtstein gebraucht und fiir
entfernte Grenzen eine Steinplatte hergerichtet, die man sich auflud,
indem man sagte: “Wer kann sie bewiltigen?”

5 Dies giltunter dem Kanun i Papazhulit noch heute im Gebiet

von Kurvelesh.

14 [Gj.]: Die durch Blut gewonnenen Grenzen, die durch

Gewichtstein oder das Einschlagen der Axt eroberten, werden vom
Gesetz anerkannt als Ménnertat, denn zu ihrem Gewinn hat Mut und
Kraft gedient, um Schande und Schmach zu vertreiben. Dies wird noch
klarer verstanden werden, wenn wir die Sitten unsrer Berge im einzelnen
dartun.
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Zwingt mich die Not, einen Ort fiir Holz zu gewinnen
oder eine Alpe, so schultere ich, falls es mir nicht gelingt, mir
beides zu beschaffen, die Axtund gehe auf eine fremde Alpe. Auf
den Klang meiner Axt kommen die Wachter der Alpe und finden
mich beim Zerschlagen des Nadelbaumes.

Hat sich der Schidiger schnell bemiiht und die Kraft
seiner Arme gut genutzt und seine Axt so tief in den Baum
geschlagen, dal die Wichter sie nicht herausziehen konnen - dann
sei die Grenze des Stammes, dem der Schadiger angehort, dort, wo
er die Axt einhieb. Wie es Gjoka Bug€ aus Kaginari in Kushnen
getan hat'"’.

[5. Kapitel]
Die Straflen
[1.] Die Dorfstrafle
“Die Strafien sind die Adern der Erde.”

“Die StraBe und der Durchlal zwischen zwei
Wohnplétzen verlangt nach der eignen Breite:

a) Die Strafien der Dorfwohnplitze sollen 8 Spannen breit
sein; 4 fiir den einenﬂAnwohner, 4 fiir den andern.
b) Um zwischen zwei Ackern Hecken zu errichten, werden

8 Spannen abgegeben, 4 gibt der Besitzer des einen
Ackers, 4 der andere.

"5 In der Laberia, im Siiden, wird zur Erringung des Waldes

noch heute die Streitaxt geworfen, die sonst heut eine Waffe der Frauen
ist. Sie heiB3t naxhake.

78



d)

g

h)

Der Kanun des Leké Dukagjini

Handelt es sich nicht um die Dorfstrafle, sondern um die
Strale zweier Anrainer, so werden diese, falls sie
zwischen sich eine Strafle errichten, abwechselnd eine
Spanne frei geben, die Grenze wird in der Mitte sein.
Wollen sie keinen Weg lassen, so flechten Sie gemeinsam
eine Hecke''.

Wird eine Ortlichkeit mit Mauerwerk umgeben, so wird
dieses so weit von der fremden Grenze errichtet, als es
selber dick ist.

Ein Haus muf} so weit von der fremden Grenze erbaut
werden, als sein Dach Breite hat.

Wird ein Brunnen gegraben, dann so weit von der Grenze,
dall das Wasser des fremden Brunnens nicht einsickern
kann, oder so weit, als die Brunnendffnung breit ist. “Die
Wasser sind das Blut der Erde.”

Wird ein Olbaum, ein Feigenbaum oder andrer Nutzbaum
gepflanzt, so setzt man ihn 5 FuBl von der fremden
Grenze; hélt er sich dort nicht, so 10 Ful (kufija hijes
“Grenze des Schattens™).

Keimt ein Baum zu nahe von der Anrainergrenze, wohl
aber innerhalb der eignen Grenze, und der Besitzer
schldgt ihn nicht ab, so hat der Anrainer das Recht, ihn
mit dem Baummesser zuzuschneiden, soweit das
Baummesser reicht. “Nach dem Gesetz darf der Stiel des
Baummessers nur 3% Spannen messen.”

Will sonst jemand einen Baum pflanzen, so sei es 10 Ful3
von der fremden Grenze.

" Kanun i Papazhulit: In der Miiseqe ist die StraBe zum

Wasser fiir das Vieh viel breiter, niemand darf dort ackern, auch wenn sie
sehr breit ist.
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[2.] Die LandstraBle (Hauptstrafle)

Die HauptstraBe wird so breit sein, dal das Pferd mit
seiner Last am Ochsen mit seinem Joch vorbeigehen kann.

Die Strale darf weder aufgehalten noch abgeschnitten
werden; sie folgt der Adernrichtung; das Wohl der Gemeinschaft
geht {liber die Privatwohlfahrt.

“Die Arbeit entfernt die Hauptstralle, aber sie darf sie
nicht ins Wasser stoflen, wo das Vieh ertrinkt, noch auf den
Felsen, wo es den Hals bricht.”

Hast du die Hauptstralle aus deinem Grund entfernt, so
darfst du sie nicht etwa stark schief machen, und die Arbeit der
Zubereitung wirst du selbst leisten.

Hast du sie schlecht bereitet und es trifft dich davon der
Schaden selbst, so magst du ihn leiden, trifft er einen anderen, so
fallt er dir zur Last, und du wirst Rechenschaft geben, je nach dem
Schaden.

“Die StraBle des Stammes wird so breit sein, wie der
Fahnenschaft des Banners lang ist.”

[3.] Die Sackgasse

Der Durchlaf3 oder Ubersteig (iiber einen Zaun) heiBt nach
dem Gesetz “Sackgasse”; ist sie nach allen vier Grenzen auf
deinem Grund, so magst du sie schlieBen und die Erde, wo sie lief,
bebauen.

War es jedoch ein Durchla3, den die FuBgéinger
(Dorfgenossen) von jeher beniitzten, so muflit du einen andern in
der Nihe errichten, wenn du ihn schlieBen solltest, weil er dir
Schaden auf Feld, Garten oder Weinberg verursacht.

War es ein DurchlaB3 nur durch deine Gefilligkeit oder
dein Wort und es entsteht dir Nachteil (oder Schande), so hast du
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das Recht, ihn zu schlielen und dem Dorf mitzuteilen, dal}3 dort
niemand mehr gehen moge. Doch war’s ein Durchlal}, wo die
Gefidhrten stets durchgingen, die Hochzeitsgeleite mit der Braut
oder die Leichenziige mit dem Toten, weil es dort zur Kirche fiihrt
- und so von alters, so darfst du ihn nicht schlief3en.

Zur Anderung eines Durchlasses bedarf man unbedingt
der Zustimmung des Dorfes.

[6. Kapitel]
Die Stammesweide

“Die Stammesweide, das Weidegeld (pashtrak) gib selbst,
sonst werden sie sie dir mit Gewalt nehmen.”

Stammesweide heiBt die Ortlichkeit fiir Weide innerhalb
der Grenzen eines Stammes, wo die Herden andrer Stimme nicht
weiden diirfen.

Wird auf Berg oder Alpe eines andren Stammes eine
fremde Herde betroffen, so wird ihr Besitzer Weidegeld zahlen.

Der Schaden an der Stammesweide wird durch Vieh
ersetzt.

“Die Glocke des Leithammels darf nicht als Weidegeld
genommen werden, sie ist die Ehre der Herde.”

Der Herr des Berges hat nicht das Recht, die fremde Herde
anzutasten und mit eigener Hand das ihm verfallene Stiick Vieh zu
nehmen; die Hand des Herdenbesitzers wird ihm das Vieh geben,
das flir den Schaden zu geben ist. Der Besitzer des Berges hat
auch nicht das Recht, das Stiick Vieh auszusuchen; er wird das
Vieh nehmen, das ihm die Hand des Hirten zuweist. Betritt die
Herde den fremden Berg hundertmal an einem Tage - hundert
Stiick Vieh wird der Besitzer der Herde geben.
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Wurde der Hirt nicht angetroffen, um Bezahlung von ihm
zu fordern, erhob sich darauf der Herr des Berges mit einigen
Genossen, um die fremde Herde zu iiberfallen, so unterstiitzen
sowohl Dorf wie Stamm diese Beutenehmer und fordern
Rechenschaft vom Besitzer der Herde. Dorfund Stamm des Hirten
werden entweder den Hirten zwingen, das Weidegeld zu zahlen,
oder die Hand von ihm abzichen.

[7. Kapitel]
Die Arbeit
[1.] “Die Arbeit riickt den Durchlaf3”

Die Arbeit entfernt die Hauptstra3e, darf sie aber nicht
“ins Wasser stoflen, wo das Vieh ertrinkt, noch auf den Fels, wo
es den Hals bricht” (siehe oben). Geht aber die Hauptstra3e {iber
deinen Grund und du beschlief3t es, dort zu ackern, so darfst du die
StraBBe verlegen, darfst sie aber nicht {iber den Bach fiihren oder
iiber Felsen, noch zu nahe am Wasser oder Abgrund. “Die Arbeit
riickt den DurchlaB3.” Beschlossest du jene Erde zu bearbeiten,
iiber die der Durchlal3 des Dorfes fiihrt, so bearbeite sie, aber fiir
den Durchlal3 wirst du einen anderen Ort finden.

Der Kanun will nicht, daB8 jemandes Erde geschédigt
werde, darum sagt er: “Die Hecke bewegt die Strafle”; aber Straf3e
und Durchlal3 werden an andrer Stelle ersetzt.

[2.] Der Lohnbauer

Lohnbauer ist, wer zu einem Herrn geht, dessen Erde zu
bebauen.
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Die Herrschaft wird fiir die Errichtung einer Hiitte sorgen,
sei es einer ebenerdigen oder eines Wohnturms (ku/lé) fiir den
Lohnbauern und seine Hausgenossen.

Was die Ochsen betrifft: wie es mit dem Herrn abgemacht
wird. Hat der Lohnbauer eigene Ochsen, so darf er die Erde
bearbeiten; und was das Getreide betrifft, so nach Abmachung.
Hat der Lohnbauer keine Ochsen, so darf er sie nur beim Herrn
nehmen.

Die Gerite, Werkzeuge und ihre Schérfen (Klingen) sind
Sache des Lohnbauern.

Den Wasserlauf zu teilen oder zuzurichten, ihn zu pflegen
- ebenso. Brach das Leitungswasser in die Abteilung eines andern
durch Schuld des Lohnbauern, so trdgt er den Schaden.

Grében aufzuwerfen ist Sache des Grundherrn, nicht des
Lohnbauern.

Die Grundstiicke zu umhecken ist Sache des Lohnbauern,
nicht des Grundherrn.

Die Bearbeitung der Grundstiicke, das Sden, Bewassern,
Ernten, Abrdumen, ist Sache des Lohnbauern, nicht des Herrn.

Was immer der Bauer sidt auf der Erde seines Herrn
(jederlei Pflanze), wird er mit dem Herrn teilen nach Abmachung.
Zuerst erhélt der Herr, dann der Bauer, so fordert es Sitte und
Anschen.

Die Friichte (Feigen, Niisse, Mispeln, Granatipfel, Apfel
und dhnliches) nimmt der Bauer vom Baum und teilt sie mit dem
Herrn.

Der Lohnbauer hat das Recht, ein Stiick Garten auf dem
Grund seines Herren umzugraben, um fiir sich selbst Kohlarten,
Zwiebeln, Lauch usw. zu bauen. Pflanzt er in jenem Garten auch
Tabak, so hat er ihn fiir sich selbst. Pflanzt der Bauer Tabak und
Kartoffeln aullerhalb des Gartens, so hat er sie zur Hélfte mit der
Herrschatft.
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Sollte der Lohnbauer das Vieh des Herrn “zur Halfte”
haben, so gehdrt das Stroh dem Bauern, und mit dem Mist wird er
die Griinde diingen. Die Miihe der Arbeit hat der Lohnbauer.

Hat er Wiesen, die an die Acker stoBen, so maht sie der
Bauer; das Heu hat er zur Hélfte mit dem Herrn, das Einhecken
und Bewéssern ist Sache des Bauern.

Die Weide auf den Wiesen hat der Bauer, der sie pflegt,
umheckt und bewissert und méaht, und die Herrschaft darf sie
keinem andern geben, nur wird das Vieh des Herrn mit dem des
Bauern grasen.

Der Bauer baut das Heu zu Haufen; deren Unterhalt
obliegt dem Herrn. Das Ernten, Sdubern und Dreschen des Maises
hat der Bauer, auler, der Herr sammelt die Kolben auf dem Halm
und hiuft sie im eigenen Hofe; dann erntet und iiberbringt der
Bauer, fiir das Sdubern aber sorgt der Herr.

Zum Wissern der Gartenpflanzen nimmt der Bauer das
Wasser in der Reihenfolge der Grundstiicke seines Herrn.

[3.] Der Schmied

“Der Schmiede (wie der Kirche, Miihle, Herberge) dient
niemandem als Freund.”

Die Schmiede hat man in der Reihenfolge wie auch die
Miihle.

Der Schmied schmiedet in der Folge, in der ihm jemand
Eisenwerk zum Schmieden bringt.

Der Schmied wird nicht auf Freundschaft sehen (jemanden
bevorzugen) noch den Reichen vom Armen unterscheiden, den
Nahen vom Fernestehenden. Es ist seine Pflicht, die Reihenfolge
einzuhalten.
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Die Arbeit (Miihe) des Schmiedes wird pro Joch Erde
bezahlt (je nachdem der Bauer, der bei ihm schmieden 148t, Grund
hat'"”.

Der Schmied hat die Pflicht, zu schmieden; das Eisen wird
jeder fiir sich selbst bringen.

Das Gebléise, die Schlduche, der Ambof3 und die andern
Werkzeuge gehoren dem Schmiede; den Zunder bringt ihm der
Besitzer des Eisens.

Es ist Pflicht des Schmiedes, durch das ganze Jahr zu
beschlagen und Eisenwaren zu bearbeiten.

Die Besitzer der Eisenwaren haben ihren bestimmten Tag,
jeder einmal im Jahre; in dieser Reihenfolge sind sie dem
Schmiede fiir Nahrung und Arbeitslohn verpflichtet. Zur iibrigen
Zeit sind sie ihm nicht verpflichtet.

Der Schmied ist verpflichtet, flir ein Jahr zu schmieden,
er darf niemanden iibergehen.

Fiigt der Schmied etwas aus eigenem Eisen hinzu, wird
ihm der Besitzer der Eisenwaren sein Eisen bezahlen, das er fiir
ihn verwandte.

Fiir das Schmieden von Ketten, Fallen und anderem
Eisenwerk, das mit der Bauernarbeit nichts zu tun hat, muf3 er, der
es braucht, besonders zahlen.

Niemand braucht dem Schmied den Lohn ins Haus zu
bringen, er holt ihn.

Der Schmied und sein Haus sind vom Waffendienst
befreit.

Der Schmied ist verpflichtet, fiir 10 zum Heeresdienst
befohlene Dorfmitglieder ein Schwert zu schmieden.

"7 Im Siiden gibt es in den Ddrfern keine Schmiede, nur in den

groflen Siedlungen.
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Weder der Schmied noch sein Haus sind von einem
Dorfamt ausgenommen.

[4.] Die Miihle

“Der Miiller und seine Hausgenossen werden nur auf
einem Ellenbogen schlafen.”

Tagund Nacht wird der Miiller die Kornfrucht bewachen,
sei es, um sie zu mahlen oder um zu verhindern, daf3 dem Besitzer
von ihr verlorengeht. Der Miiller ist verantwortlich fiir alles, was
der Besitzer der Kornfrucht ihm {ibergibt.

Geht von der Kornfrucht verloren, so trégt der Miiller den
Schaden; er wird das Verlorene ersetzen.

“Miihle und Schmied hat man in der Reihenfolge.” Der
Miiller ist verpflichtet, das Korn in der Reihenfolge zu mahlen,
wie es ihm der Besitzer zubringt, ohne auf Vorliebe zu achten.

Die vom Dorf iiberlassene Miihle hat die Reihenfolge
vorgeschrieben.

Gehort die Miihle dem Miiller, geht das Mahlen in der
Reihenfolge, in der die Lasten zukommen, wie beim Schmiede,
bei der Quelle und der Fihre. Diesen allen gilt die Reihenfolge
nach Ankunft der Kunden.

Ist dir die Reihenfolge beim Miiller zuerkannt und du
gehst zum Mabhlen fiir den ganzen oder halben Tag, findest aber
die Miihle besetzt, so hast du das Recht, den Mabhlstein
aufzuhalten und das Mahlen zu unterbrechen, Mehl und Getreide
zu entfernen und selbst zu mahlen.

Ist es nicht die dir zuerkannte Reihenfolge, du aber gehst
zur Mihle und findest dort Kunden, so muflt du warten oder zu
einer andren Miihle gehen.
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[5.] Das Miihlwasser, der Miihlbach

Ist der Miihlbach mit seinem Land gekauft, so darf
niemand aus ihm Wasser ablassen, den Bach ableiten oder gar das
Bett trocken lassen.

Ist der Miihlbach mit Bett und Land gekautft, so heift er
“zum Land gehorig”; selbst wenn der Acker vertrocknet, darf
niemand den Miihlbach trocken legen.

Ist er hingegen ein Gewdsser, das sowohl Miihle wie
Acker dient, so daB mit seinem Wasser auch die Acker zu
bewissern sind, so bleibt die Miihle trocken, ehe die Pflanzen
verdorren, denn “hast du nichts zu ernten, wirst du auch nichts
zum Mabhlen haben”.

Die Klage des Miillers, da ihm die Mahlsteine trocken
gesetzt wurden, die er doch als Besitz hat, nimmt der Kanun nicht
an; er sagt: “Fiir Kaufladen und Miihle werden die Geféhrten nicht
mit BuBle belegt.”

“Der Miihlbach (Miihlgraben) fordert seinen eignen
Weg.” Dieser Weg ist 8 FuB3 breit, dafl ihn das beladene Pferd
beschreiten kann. Dieser Milhlenweg ist auch notwendig, weil der
Miiller Bewegungsfreiheit haben mufl, um das Miihlwasser zu
reinigen und zu regeln.

Um das Wasser in Ordnung zu halten, gehen alle Miiller
hinaus, die an dem Bach wohnen. Fehlt einer ohne Erlaubnis
seiner Genossen, so wird er nach Bestimmung der andern in Bul3e
genommen; an dieser Geldstrafe haben nur allein die Miiller
Anteil.

Starb dem Miiller jemand im Haus, so befreit ihn der
Kanun 8 Tage von jeder Arbeit, die dem Dorf gemeinsam ist;
niemand hat das Recht, an seine Tiir zu kommen, um vom ihm fiir
Dorf oder Miihle Arbeit zu fordern. Nach 8 Tagen wird er seinen
Arbeiter senden, und sei er sogar aus dem Geschlecht der
Gjonmarkaj (das erste Geschlecht der Mirdita und des Kanun).
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[6.] Die Bewiisserung

Der Wasserlauf fiir die Acker darf weder verindert noch
behindert werden.

Der Wasserlauf ist frith durch eine Art Kaufvertrag
geordnet worden, diesen Kaufvertrag darf niemand &dndern.

Die Ortlichkeit, iiber die die Wasser fiihren, werden durch
Alteste und Volk abgegangen; diese Begehung gilt als
Entscheidung und wurde zum AltestenbeschluB. Ein neuer
AltestenbeschluB kann den fritheren nicht abindern:
“AltestenbeschluB auf AltestenbeschluB} gibt kein Gesetz.”

Was die Vorfahren richtig befanden, diirfen die
Nachfahren nicht abschaffen. Klagt jemand wegen des
Wasserlaufes, so wird seine Klage nicht angenommen, denn der
Wasserlauf ging iiber jene Ortlichkeit schon vor der Klage;
erschopfst du dich also auch mit Pfindern, so gibt es doch keinen
Richter, der jenen Lauf abschneiden diirfte.

Das Wasser ist geflossen und schuf sein Bett; das Bett
macht die Ortlichkeit zum Grund, dort also wird es flieBen,
verbleiben und arbeiten. Aus seinem Grund darf niemand es
entfernen, seine Arbeit niemand hindern, denn es hat sich den
Grundstein geschaffen. “Der Grundstein darf nicht ausgerissen
werden”, sagt der Kanun.

Sowohl Miihl- wie Ackerbach ist zum Besten der
Gemeinschaft; er mufl unbedingt irgendwo flieBen. Wie die
Fiigung fallt - ob schwer, ob leicht -, so verpflichtet das Gesetz sie
zu tragen.

“Es gehort sich nicht, dal wegen eines Hauses ein Dorf
austrocknet.”

“Gemeinwohl geht iiber das Wohl des einzelnen.”

“Das Dorfwasser ist mehr wert als die Wurzel eines
Hauses.” Da es fiir das Gemeinwohl werkt, wo der Zirkel der

88



Der Kanun des Leké Dukagjini

Berieselungsrinne sich ansetzte, da wird es flieen, hattest du auch
an der Rinne keine Reihenfolge zu eigen.

“Die Wasser konnen nicht aufwarts flie3en, fallt es ihnen
ein, auf deinen Grund zu stromen, so darfst du sie nicht hindern.”

Wie immer der Bachlauf'sei, und fillt es dir ein, dein Haus
auf dem Bachlauf zu errichten, du darfst ihn nicht ablenken, auch
nicht, wenn dort dein Herdstein zu stehen kommt; an seiner
Wurzel wird der Bach vorbeistromen.

Féllt die Berieselungsrinne auf deinen Bauplatz, du darfst
sie nicht ablenken, doch wird dir die Gemeinschaft den Schaden
ersetzen, entweder, indem sie dir Anteil gibt an der Rinne, oder
durch Geld, oder indem sie dir eine andre Ortlichkeit abtritt.

Versteint Eigensinn deine Seele, die Rinne wird doch
nicht aufgehalten, das Gemeinwohl hindert es; einigst du dich
nicht mit den Gefahrten, so nimmt dir der Richter den Grund;
vielleicht fordert er ihn sogar als Bufe.

“Die Arbeit fordert die Berieselungsrinne, sie darf sie
nicht niedriger machen.” Die Rinne niedriger zu machen, das
duldet der Kanun nicht, denn flosse sie niedriger als ihr der Weg
gesetzt ist, so konnten fremde Acker trocken bleiben.

Wer im Wasserbett arbeitet, wird es verderben oder
niedriger machen oder weiterfiihren. Das Verderben und
Niedrigermachen des Wasserlaufes duldet der Kanun nicht, doch
darfst du ihn weiterfiihren.

Was das Wohl deines Hauses dich tun heifit am
Wasserlauf, daran hindert der Kanun dich nicht, doch achtet er
darauf, dafl niemandem Schaden erwachse durch Verminderung
des Wassers oder dadurch, daBl es infolge von Windungen und
Abzweigungen langsamer flief3e.

Riihrt jemand zu eigenem Nutzen an den
Bewisserungslauf, so ist er verpflichtet, ihn wiederherzustellen,
wie er war, und niemand wird ithm dabei helfen. Schaden und
Gewinn sind fiir sein eignes Haus.
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Beschlof3 jemand, den Wasserlauf hdher zu legen, auf den
eignen Bauplatz, um Mehl- oder Tuchmiihle zu betreiben, der
wird der Bewésserungsrinne das neue Bett selbst bereiten. denn
das Wasser wird nun “auf eine zum Grund gehorige Rinne”
flieBen.

Hat jemand absichtlich jemandes Bewisserungsrinne
verdorben, so mul} er nicht nur die Rinne wieder richten, er muf}
auch den Reihenfolgeteilnehmern den Schaden ersetzen und zahlt
BuBle je nach der Schwere des Falles: “Die neue Rinne darf die
alte nicht austrocknen.”

“Die alte Rinne hat ihre Erde in Besitz genommen, also
darf sie ihr die neue nicht verderben.”

Der Kanun hat dieses Verbot erlassen, damit die
Wasserrinnsale sich nicht vervielfiltigen, denn dann wére der
Zeugen und Pfander kein Ende.

Eine Rinne hat ihre Erde in Besitz genommen vor wer
weil wieviel Menschengeschlechtern, es gibt also weder Alteste
noch Kanun, die sie austrocknen diirften.

“Die Bewisserungsrinne des Dorfes hat ihre
Abteilungen.”

Wer die Reihenfolge des zum Bewéssern von Acker und
Wiese notigen Wassers (oder des Gartens) hat, ist verpflichtet, sie
einzuhalten und sich nach der Einteilung zu richten.

Die Zuteilung der Rinne wird gesetzt und weggenommen
mit Sonnenaufgang und Sonnenuntergang, je nachdem jemand auf
die ganze, halbe oder Viertelsrinne berechtigt ist.

Trocknet die Rinne bis zum Bett aus, sei es durch Regen
oder weil die Rinne von selbst abstromte, soviel Anteilnehmer an
der Rinne sind, so viele werden hinausgehen, um das Wasser in
Ordnung zu bringen.

ErgoB3 sich das Wasser auf Grund, der den Hahn fiir die
Rinne hat, so wird der Herr dieses Grundes sie selbst in Ordnung
bringen.
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Brach aber das Wasser bei einem Solchen ein, der keinen
Anteil an der Rinne hat, so muf3 der Anteilhaber hinausgehen und
das Wasser fassen.

Zerbrach das Vieh die Wasserrinne, so wird der
Herdenbesitzer den Schaden vergiiten.

[7.] Das Wassergeld der Miihle

Das Wassergeld fiir das Mahlen, das der Miiller fiir jede
Getreidelast nimmt, besteht aus einem Mal} Getreide.

Der Miiller hat Recht auf das Wassergeld wie jeder
Arbeiter auf den Lohn seiner Miihe. “Wie der Arbeiter den Lohn
will, so will der Miiller das Wassergeld.”

Der Besitzer der Lasten ist verpflichtet, das Wassergeld zu
zahlen nach Vorschrift des Kanun.

“Der Kirche, Miihle, Schmiede und Herberge dient
niemandem als Freund.”

In der Miihle werden allerhand K&rner gemahlen, dorthin
kommen allerhand Leute, jeder fiir seine Arbeit und seinen
Bedarf. Indem er zur Miihle geht, nimmt jeder den Brotsack mit
such und if3t sein eigen Brot, solange er in der Miihle ist.

Der Miiller mahlt nicht aus Gefilligkeit, sondern zu
seinem Vorteil, um das Wassergeld zu verdienen.

Der Miiller tragt Verantwortung fiir Lastzutrdger und Last,
solange er die Last des Gemahlenen aufladet, bis er sagt:
“Gliickliche Reise.”

Macht sich der Lastzutrdger auf aus der Miihle und
jemand tberfillt ihn, erschldgt ihn, sobald er den Schatten (die
Obhut) der Miihle verlieB, nimmt ihm das Pferd samt der Last, so
dient ihm der Miller nicht zum Freunde, noch fordert er seinen
Kopf, so ihm der Totschldger in die Hand fillt.
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[8. Kapitel]
Die Jagd
[1.] Allgemeines

Der Kanun hat keine Zeit festgesetzt, in der die Jagd ruhen
miifte; in unsren Bergen ist die Jagd zu jeder Zeit frei.

Kommt jemand zum Jagen in die Umgebung fremder
Hiuser, so darf der Besitzer der Ortlichkeit ihn hindern und die
Jagd verbieten.

Niemand darf zur Jagd in fremde Grenze eindringen;
wagte dies einer, so wird ihm die Jagd gehindert, und er kehrt
heim ohne Beute.

Ging das ganze Dorf gemeinsam jagen, so werden sie die
Beute teilen.

Jagten 50 Leute und erlegten sie nur einen Hasen, so teilen
sie ihn in 50 Stiicke. Gehen 50 jagen, die Hilfte mit Waffe, die
Halfte waffenlos - sie erhalten doch alle gleicherweise ihren Anteil
an der Jagd, weil sie samt und sonders in der gleichen Absicht zu
Berge gingen. Die Unbewaffneten halfen den Bewaffneten, der
eine mit Geschrei, der zweite durch Aufmerksamkeit, der dritte,
indem er die Ortlichkeit einkreiste.

Stobert der SchweiBhund der Jiger ein Wildstiick auf,
dieses fliichtet, iiberspringt die groBe Stral3e, dort ist ein Wanderer
und schieBt dies Wild, so darf er es nicht behalten. Das getdtete
Wild gehort dem Hundebesitzer und dem Wandersmann, der es
totete; wird durch eine Patrone die verschossene Patrone ersetzt.

Wer das Wild verwundete oder tOtete, nimmt seine
“Zeichen.” Die Zeichen bestehen aus Lunge und Kopfdes erlegten
Tieres. Die Zeichen des Wildschweines bestehen aus Lunge, Kopf
und einer Ledersohle, die der Erleger iiber seinen Anteil erhalten
wird.
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Wer die Zeichen erhilt, erhilt nach dem Kanun auch das
Rippenstiick des erlegten Wildschweines oder Rehes, das er dem
Pfarrpriester senden wird.

AuBler den Zeichen wird der Erleger seinen Anteil am Fell
(der Haut) und dem Fleisch der Beute bekommen wie die {ibrigen
Jagdteilnehmer.

Ziehen solche Jager aus und erlegen sie ein Wildschwein,
so nimmt der Erleger die Zeichen; Haut und Fleisch teilen die
Sechs. Sind mehr als sechs Jager, so nimmt der Erleger auller den
Zeichen auch die ganze Haut; das Fleisch aber teilen sie nach
Kopfzahl.

Kann der Erleger nicht ermittelt werden, so nehmen alle
abgeschossenen Biichsen die Zeichen; Fleisch und Fell werden zu
gleichen Teilen unter alle Jager verteilt.

Ergibt die Wildschweinhaut nicht so viel Opankenpaare
(Schuhpaare) wie Jager sind, so wird sie in Stiicke zerschnitten,
und diese Stiicke werden nach Kopfzahl verteilt.

Wer das Wild anschof3, darfes in jedes Dorf, jeden Stamm
verfolgen.

Totet jemand ein Wild, das ein andrer anschof3, so nimmt
die Zeichen jener, der es anschof3; Fleisch und Haut teilen beide
(beide Jagergruppen).

Das angeschossene Wild, das von jenem, der es anschol3,
nicht verfolgt wurde, gehort jenem, der es totete.

Es ist nicht Kanun, da3 das Beutefleisch mit der Waage
gewogen werde; nachdem sie es in so viele Teile teilten wie Jager
waren, ziehen sie das Los tiber die Stiicke, oder sie zahlen den
Einen aus und teilen, wie es ihnen paft.

Sind die Jager beim Jagen auf dem Berg und ruft, wenn
sie schieflen, jemand vom Berge: “Habt ihr es getroffen - oder
ihr?”” und sie stiirmen vor und treffen das Wild reglos und durch
die Biichse hingestreckt, so sind jene Rufer zu einem Anteil
berechtigt wie alle anderen Jager.
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Sollten sich aber die Jager beeilen und das Wildstiick Vieh
jener Stelle zu einer andern bringen, so haben die anderen keinen
Anteil an der Beute.

Gehst du auf die Jagd und es gesellt sich dir Einer mit
oder ohne Biichse - wenn du etwas erlegst, wirst du ihm Anteil
geben.

[2.] Das nach der Spur verfolgte Wild

Das nach der Spur verfolgte Wild, das in einer Fels- oder
Baumhohle betroffen wurde, mul vom Verfolger, der es fand,
durch dreifache Spur um Baum oder Fels eingeringt werden.

Dort, wo die Spuren gesehen werden, darf kein andrer
eindringen. Hundert Fiichse, Marder oder Dachse, die von
jemandem verfolgt und durch solche Spur umgeben werden, hat
niemand das Recht auszugraben; dieses Recht gehort der ersten
Spur.

Hast du ein Wild verfolgt, und es kommt ein andrer und
iiberholt dich, ohne zu wissen, da3 du ihm folgst, und er siegelt
das Wild in der Hohle durch dreifache Spur ein, du kommst nach
einiger Zeit, der du das Wild verfolgtest, so hast du kein Recht auf
dieses Wild, es gehort jenem, der es mit seiner Spur einsiegelte.

Aber verfolgte ich ein Wild und siegelte es in die Fels-
oder die Baumhohle und begann den Baum zu féllen oder die
Hohle auszugraben, um es hervorzuholen, und dieses Tier bricht
aus und entkommt mir, ich aber verfolge es und treffe es in einer
andern nach dem Gesetz eingesiegelten Hohle, so darf ich diese
Spur nicht iiberschreiten; ich werde mich dort niedersetzen und
warten, bis der Herr dieser Spur eintrifft. Kommt der Herr der
Spur, so werden wir uns gemeinsam der Miihe des Baumfallens
oder Ausgrabens unterziehen und werden das ausgegrabene Wild
teilen. Geschieht aber, dafl der Herr der ersten Spur den andern
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sein Wild nicht nehmen lassen will, das ihm entflohen war,
nachdem er es eingesiegelt hatte, und sich hier nun versteckte, so
gibt ihm der Kanun das Recht, das Wild zu nehmen, das aus seiner
Hiirde in die fremde Hiirde geflohen war.

Fliichtet ein vom Jéager verfolgtes Wild in die Baum- oder
Felsenhohle auf eine fremde Umhiirdung oder Weide, so darf der
Jager diese Umhiirdung oder Weide ohne Erlaubnis des Besitzers
nicht betreten. Will er sein Wild herausziehen, so muf} er es mit
dem Besitzer des umhiirdeten Ortes, der Weide, teilen.

Ging jemand zur Jagd und es folgte ihm ein fremder
Jagdhund, so hat an seiner Beute der Herr des Hundes keinen
Anteil. Klagt der Herr des Hundes, so wird er ihm den Taglohn
des Hundes (5 Groschen) zahlen.

[9. Kapitel]
Die Fischerei''®
[1.] Allgemeines

Wie die Jagd hat auch das Fischen keine durch den Kanun
bestimmte Schonzeit; in jeder Jahreszeit ist der Fischfang frei.

Jedem FluBlauf entlang kann der Dorfbewohner dort
fischen, wo der FluB3 innerhalb seiner Dorfgrenzen flief3t; niemand
darf ihn hindern.

Innerhalb der Dorfgrenzen darf kein Fremder fischen.

"8 Die Bestimmungen im Kanun i Papazhulit betreffen nur die

Kiistenfischerei; die Dorfer des Landesinnern fischen im Stiden nicht.
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In Béchen, die durch einen Dorfteil flielen, darf keiner
einzeln fischen, sondern nur in Dorfgemeinschaft. Die gefangenen
Fische werden unter die Herdstellen jenes Dorfteiles verteilt.

Im Bach, der an den Grundmauern eines Hauses
vorbeiflief3t, darf niemand ohne Erlaubnis des Hausherrn fischen;
er wird seine Absicht dem Hausherrn mitteilen, und dieser kommt
entweder selbst oder sendet einen Stellvertreter oder gibt jenem,
der die Fische entdeckte, Erlaubnis, frei zu fischen.

Wurde jemand - sei er Freund oder Dorfgenosse - dabei
iiberrascht, als er fischte, so wird dieser Fischer Anteil am Fang
geben. Kanun ist, dal man niemanden beim Fischen begleitet,
ohne Anteil zu bekommen.

Von dem Fisch, der mit Netz, Fallnetz, Blei oder Reuse
gefangen wird, erhalten die Besitzer dieser Geréte zwei Anteile.

Der gefangene Fisch wird nach Stiick geteilt - so viele
Anteile oder Fischhaufen wie Anteilnehmer - und dann
entscheidet das Los, wer den einzelnen Haufen erhilt.

[2.] Der Fischfang mit Korb oder Kanne

Korb oder Blechkanne diirfen nicht gegeniiber fremden
Ackern ausgelegt werden, an denen der FluB vorbeiflieBt.

Fiel es jemandem ecin, Korb und Kanne gegeniiber
fremden Ackern auszulegen, so muB man sich mit dem
Ackerbesitzer verstindigen, und falls dieser das Auslegen
gestattet, wird man mit ihm zusammen fischen, einmal der eine,
einmal der andere.

Legte jemand Korb oder Kanne, so darf kein andrer die
seinen dariiber legen, auch nicht auf eignem Grund.

War einer so frech aus Hal} seine Korbe oder Kannen {iber
die eines andren auszulegen, so hat das Dorf das Recht, beiden
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Kannen und Koérbe wegzunehmen und beide iiberhaupt nicht
fischen zu lassen.

Hat aber jemand ein FloB3 in den FluB zu lassen und gab
dies dem Besitzer der Korbe und Kannen zu wissen, damit er sie
wegnehme, um das Flof3 voriiberzulassen, dieser tat es dennoch
nicht, und Kérbe und Kannen gerieten dadurch in Unordnung
(stiirzen um), so tragt der Besitzer der Kérbe und Kannen den
Schaden; der Besitzer des Flof3es ist ihm zu nichts verpflichtet.

[3.] Der Fischfang mit Pulver'"”

In Weihern oder andern stehenden Wassern, die auf
fremdem Grunde liegen, darf niemand Pulver zum Téten der
Fische beniitzen. Erlaubte es der Besitzer des Weihers, so teilen
sie den Fang.

Am Fang mit Pulver hat nur der Anteil, der die
Pulverladung gibt.

[4.] Der Fischfang mit Gift'*

Wurde Gift ausgelegt in Weiher oder FluB und dem
Bachlauf entlang, so gehort der Fisch jenem, der das Gift auslegte.
24 Stunden lang darf dort kein andrer zum Fischen gehen.
Den durch Gift getoteten Fisch darf der Besitzer des
Giftes den FluB entlang verfolgen, ohne daf3 ihn jemand hindern

"9 Der Kanun i Papazhulit verbietet das Fischen mit Pulver; es

heifB3t “Fischen mit der Patrone”.

120 Der Kanun i Papazhulit verbietet das Fischen mit Gift.
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konnte, selbst wenn ihn sein Weg in ein fremdes Dorf oder
Stammesgebiet fiihrte. 24 Stunden nach dem Auslegen erlischt das
Recht des Giftbesitzers.

Wurde Gift durch ein Dorfviertel ausgelegt, so darf kein
andres Viertel des Dorfes Gift auslegen, weder iiber noch unter
der Auslegestelle.
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7. Buch: Der Handel
[1. Kapitel]
Allgemeines

Der Kanun kennt den Handel mit und ohne Bedingung, d.
h. durch einfachen Abschlu}, oder aber vor Zeugen und mit
Angeld.

Das Angeld (kapdr) ist jenes Geld, das vor
Empfangnahme der Ware bezahlt wird.

“Das Angeld gibt dir die Ware zu eigen, doch wirst du
bezahlen, was dariiber hinaus zu bezahlen ist.”

ODb du einen oder hundert Groschen Angeld gibst, du bist
Besitzer der beangeldeten Ware.

“Das einmal genommene Angeld kann nicht
zurlickgegeben werden.” Wenn das Angeld gegeben ist, kann sich
der Verkdufer nicht mehr anders besinnen - und tréten hundert
neue Kéufer auf. Bereut der Kaufer, so geht ihm das Angeld
verloren, und seien es 100 Groschen.

Betriigt der Verkédufer, indem er einem anderen, der mehr
bezahlt, die beangeldete Ware verkauft, so ist dieser Handel
ungiiltig.

Kommt die Angelegenheit vor Altesten und Pfinder, so
verlangt der Kanun, daf der Verkdufer die Ware zuriick erwirbt
und jenem gibt, der sie beangeldete.

Leugnet der Verkdufer, dafl er Angeld erhielt, und der
Angeldgeber hat keine Zeugen, so zwingt der Kanun den
Verkéufer zum Eid; schwort er, so geht das Angeld verloren.
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Die mit Bedingung gekaufte Ware kann zuriickgegeben
werden, wenn sie sich als fehlerhaft erweist.

Die Ware, die trotz der Befiirchtung gekauft wird, dal3 sie
gestohlen sein kdnnte, deren Besitzer (zot = “Herr” = Eigentiimer)
auftritt, nachdem sie gekauft wurde, zwingt den Kéufer, sich an
den Verkdufer zu wenden; den Preis, den der Kaufer fiir diese
Ware gegeben hatte, mull ihm der Verkdufer der gestohlenen
Ware zuriickgeben. Die Vorschrift des Kanun lautet: “Wo immer
der Besitzer seinen Besitz findet, nimmt er ihn an auch.”

[2. Kapitel]
Der Handel mit Erde (Grundstiicken)
[1.] Allgemeines

Ehe ein Grund oder eine Wasserlaufreihenfolge oder die
Reihenfolge bei der Miihle verkauft wird, geht man zur Tiir der
Vetternschaft und Bruderschaft der Sippe.

“Der Anrainer kauft den Grund des Anrainers, wenn ihn
nicht die Vetternschaft oder Bruderschaft der Sippe kauft.”

Kaufen ihn weder die Genannten noch der Anrainer, dann
bist du frei, sie jedwedem Kéufer im Dorf zu verkaufen. Kauft sie

auch das Dorf nicht, bist du frei, sie irgendwem zu verkaufen''.

121 [Gj.]: Esist in unseren Bergen so gut wie nie vorgekommen,
dafl ein Grundstiick oder die Reihenfolge an Berieselungsrinne oder
Miihle auflerhalb des Dorfes verkauft wurde. Konnen sich weder
Vetternschaft noch Sippe oder Anrainer entschlieBen, jenen Grund oder
Reihenfolgerecht zu erwerben, so wird das Dorf sein Moglichstes tun,
denn es gehort sich nicht, daB3 der Fernstehende kauft und sich dem Dorf
in die Nase setzt.
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Verkaufte jemand Grund und Reihenfolge an Wasser und
Miihle, ohne es Vetternschaft und Bruderschaft der Sippe und dem
Anrainer mitzuteilen, dann ist nach dem Kanun der Verkauf
ungesetzlich (ungiiltig). Die Vorerwihnten sind berechtigt, den
Verkauf fiir nichtig erklaren zu lassen.

Der Kéufer darf keine Abmachung treffen, von der er
weil}, dall sie auBBerhalb des Herkommens getroffen ist, denn es
wird ihm sein Geld genommen werden.

Sagt aber der Kéufer, dafl er dies vor dem Kauf wohl
beachtete, und er beeidet dies, so wird der Verkaufende nach der
Schwere des Falles in Bufle genommen; das Verkaufen des
Grundes aber bleibt ungesetzlich und wird fiir hinfallig erklart.

Der ausgesteuerte Bruder und die nahe Vetternschaft kauft
die Erde um 100 Groschen billiger als die entfernte
Verwandtschaft und Sippe. (Das Dukagjin - also die
Stammschaften Shala, Shoshi, Nikaj, Merturi und Dushmani - gibt
die Erde den Nahen um 500 Groschen billiger als den Entfernten.)

[2.] Die mit Bedingungen gekaufte Erde

Verkaufe ich dir die Erde heute, morgen aber fallt dir ein,
sie wieder zu verkaufen, so darfst du sie keinem andern verkaufen,
ohne mich zu befragen. Diese Bedingung bindet den Kéufer, und
er kann nirgends anders verkaufen, ohne dem ersten Verkaufer
wieder zur Tiir gekommen zu sein.

Wurde die Erde ohne diese erwihnte Bedingung verkauft,
so ist der Kéufer frei, zu verkaufen, wie es ihm gefallt.
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Fiir die verkaufte Erde, die verkaufte Reihenfolge an
Wasserlauf oder Miihle ist es Gesetz, einen Branntwein zu
trinken'*>. Den Branntwein wird jener spendieren, der kauft.

[3. Kapitel]
Der Handel mit Waffe und Pferd

“Die Biichse und das Pferd haben den Keil auf dem Keil.”

Kauftest du die Waffe'”, und der Verkiufer sagte dir:
“Mogest du sie in Ehren fithren!” und du hingst sie an den
Tragstock mit eigener Hand, so bleibt sie dir an der Tiire, auch
wenn du einen Betrug daran entdeckst.

Die Biichse wird stets geladen gekauft.

Kauftest du ein Pferd und du bindest es mit eigener Hand
an den Keil, du wendest den Riicken, und es verreckt - so ist es
dein Schaden; du muf3t es dem fritheren Besitzer bezahlen.

Das Pferd wird stets mit dem Leitseil gekautft.

Kauftest du Ochs oder Kuh mit der Bedingung, daB} sie
sich bis zum Georgs-Tag nicht als schlecht erweisen - und sie
erwiesen sich als schlecht (verfault), so muf} sie der friihere

122 Unter dem Kanun i Papazhulit wird die Hand zum Verkauf

so gegeben, dal der Daumen des Kéufers den Daumen des Verkaufers
umschlingt. Ein Dritter trennt die Hinde mit der Handseite.

123 Unter dem Kanun i Papazhulit ist es Schande, Waffen zu
kaufen; man kann sie nur durch Tausch erwerben. Das Kaufen der Waffe
gilt als so schéndlich, dall eine Verwiinschung lautet: “Mogest du so
verarmen, daf3 du die Waffe des Giirtels verkaufen muf3t!”
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Besitzer zuriicknehmen, und der Kdufer wird bis zum letzten Deut
zurlickerhalten, was er fiir diese Tiere zahlte.

[4. Kapitel]

Die Preise im Kanun'?*

1. Die Erde, Platz fiir ein Haus 500 Groschen
2. Grundstiick mit 100 Groschen Ertrag 500 Groschen
3. Das Joch Grund, je nach dem Boden
4, Der Losanteil Wald, die Reihenfolge

an der Berieselungsrinne,

je nach der Gegend 100 Groschen
5. Ein guter Olbaum 100 Groschen
6. Ein Baum fiir Holz und Flof bis 23 Groschen
7. Die Last Getreide 100 Groschen
8. Kupferwaren; nach dem Gewicht;

der Kessel 500 Groschen
9. Der 15 Oka wiegende Zuber 100 Groschen
10. Eine gute Pfanne 50 Groschen
11. Die Oka ungewaschene Wolle 5 Groschen
12. Die Oka Ziegenhaar 3 Groschen
13. Die Elle getretener (geprefiter) Loden 20 Groschen
14. Der Bienenstock mit Bienen 50 Groschen
15. Die Oka Honig 5 Groschen
16. Die Oka Wachs 5 Groschen
17. Die Oka Wein 1 Groschen
18. Die Oka Traubenbranntwein 5 Groschen

!Der Kanun i Papazhulit setzt die Preise nicht fest; der Siiden

ist ungleich reicher.
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19. Die Oka Kise 5 Groschen
20. Die Oka frische Butter 10 Groschen
21. Die Oka Butterschmalz 15 Groschen
22. Die Oka Fleisch 3 Groschen
23. Die Oka getrocknetes Schweinefleisch 10 Groschen
24. Die Oka Kaffee 9 Groschen
25. Die Oka Heu 10 Para
26. Ein Paar Opanken (Schuhe) 5 Groschen
27. Das Schaf und die Ziege 50 Groschen
28. Lammchen und Zicklein 20 Groschen
29. Hammel oder Widder fiir die Glocke 100 Groschen
30. Das neugeborene Kalb 50 Groschen
31. Der Stier 200 Groschen
32. Der Zugochse 400 Groschen
33, Die Lastkuh 300 Groschen
34, Das Lastpferd 590 Groschen
35. Das Maultier 1000-1500 Groschen
36. Der Esel 300 Groschen
37. Das Schwein 50-100 Groschen
38. Das gemaistete Schwein 500 Groschen
39, Die Biichse 500 Groschen
40. Eingelegte, silberbeschlagene Pistolen 1000 Groschen

[5. Kapitel]

Der gezahlte Reisende (Bote)
“Machst du deinen Weg - nimmst du Lohn.”

Bote heif3it, wer in fremdem Auftrag eine bezahlte Reise
unternimmt,

Der Bote geht nicht in der Hut des Senders, er ist in
eigener Hut. Geschieht ihm unterwegs ein Ungliick, so dient der
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Sender nicht zum Freunde. Der Bote wie der Vermittler machen
den Weg fiir Botenlohn, im eigenen Brot, darum sind sie in
niemandes Hut.

Ging der Reisende allein aus seinem Haus und jemand
erschlug ihn, so dient ihm weder das Haus, das ihn sandte, noch
in das er gesandet ist, als Freund.

Geht aber der Bote aus dem Haus, das ihn sandte, oder aus
dem Haus, dahin er gesandt war, und es trifft ihn Unheil in deren
Brot, so wird ihm als Freund gedient, wie der Kanun bestimmt.

[6. Kapitel]
Die Sache fiir die Sache

Das alte Gesetz - wie oft auch das Gesetz der neuen Zeit
- kannte keine Geldpreise, und die Verpflichtungen wurden
erledigt: die Sache fiir die Sache.

Der Kanun duldet nicht, dal jemand gezwungen wird,
durch Geld zu ersetzen:

a) weder die Schiden;
b) noch die Buflen;
c) das Blut.

Wurde jemandem Schaden zugefiigt in Acker, Weinberg
oder Wiese, so wird ihm durch den Schédiger, die beschiadigte
Pflanze durch die Pflanze vergiitet. Verfiel jemand der BuBle des
Dorfes oder Stammes, so wird diese Bufie durch Rind abgegolten,
mit Kiithen, Ochsen, Hammel - oder durch Geld.

Hat jemand einen anderen getdtet, so wird auch das Blut
“Sache fiir Sache” gesiihnt, auch durch Rind, Erde und Waffe. In
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letzter Zeit kann der Téter auch fiir Blut mit Geld - aber auch
durch die Waffe - sithnen'>.

Die BuBle fiir den Mord wird mit “Sache gegen Sache”
geleistet, wie auch andere schwere Schuld gegen Dorf oder
Stamm; so Verrat, gebrochene Freundschaft und anderes.

Die kleinste Buf3e betrdgt einen Hammel, die hochste kann

100 Hammel nicht iibersteigen'*.

[7. Kapitel]
Das Darlehen

[1.] Allgemeines: Zins und Pfand

125Die tiirkische Regierung hat 1856 fiir Siidalbanien zur

Befriedung vergossenen Blutes ein Gesetz erlassen und den Kopfpreis
auf 1000 Piaster festgesetzt; kein Mensch hat sich daran gehalten; ist der
Fall nicht besonders schwer - wie Verletzung der Gastfreundschaft und
Ehre -, so kann er durch Vermittlung der engeren Verwandtschaft
befriedet werden, durch Abtretung von Grund, und dieser Grund heif3t
dann “der durch Blut erworbene” wie jener weiter oben beim
Grunderwerb geschilderte.

126 [Gj.]: Bis zuletzt - bis zur Kommunistenzeit - ist eine
Blutschuld meist durch das Blut abgegolten worden. Der Kanun des Leké
Dukagjini, der im 15. Jahrhundert modifiziert, nicht etwa aber geschaffen
wurde, sagt, das Rind sei das Geld der Alten gewesen (F. Konica,
Albania, 1907, XI, Nr. 3, S. 58).
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Das Gesetz der Berge kennt kein Darlehen (hua) gegen
Zins. Der Kanun kennt nur das einfache Darlehen: so viel du
erhieltest, muBt du zuriickgeben'?’.

Um die Sache des Darlehens zu sichern und jede
Moglichkeit der Untreue auszuschlieBen, darf ein Pfand (peng)
genommen werden.

Das Pfand hat einen Wert, gleich der Schuldhdhe, oder sie
sogar libersteigend.

Das fiir das Darlehen gegebene Pfand kann als
“Unterpfand gegen Verlust” aufgefalit werden. Es wird als
“Unterpfand gegen Verlust” gelten, wenn der Darlehensnehmer
sich gegeniiber dem Glaubiger verpflichtet, die Schuld an einem

127 Unter dem Kanun i Papazhulit kann vom Fremden (und

besonders vom Besiegten) Abgabe genommen werden, und zwar
geschaht dies bei den orthodoxen Christen besonders in solchem Malf3e,
daB3 es zwischen 1300 und 1700, der Zeit der Albanerwanderung nach
Griechenland, sich zu einem richtigen System ausgewachsen hat, das
selem genannt wurde. Beispiel: Albanische Orthodoxe iiberfielen eine
griechische Gegend, legten ihr Kriegssteuer von z. B. 100 Schafen auf;
mit Termin; konnten die Griechen nach Ablauf des Termins nicht zahlen,
so wurden nun 100 Kiihe gefordert, abermals mit Termin; konnten auch
diese nicht geliefert werden, so wurde ein Sohn als Leibeigener
gefordert, schlieflich aber - immer die Nichtzahlung vorausgesetzt - das
ganze Haus. Auf diese Weise wurde der Albaner Bodenherr in
Griechenland, bis 1768 die tiirkischen Truppen, gemeinsam mit der
griechischen Bevolkerung, die Albaner bei Tripolica geschlagen haben.
Derselbe albanische Christ, der auf diese Weise die Griechen durch
Wucher vernichtete, konnte seinem Stammesgenossen nach dem Kanun
unter keinen Umstédnden Zins abfordern - genau wie unter dem Kanun
des Leké Dukagjini - denn der selem ist kein Friedens-, sondern ein
Kriegsrecht.
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bestimmten Tag'** zuriickzuzahlen, wobei das Pfand verloren
geht, falls die Frist nicht eingehalten wird. Die am bestimmten
Tag bezahlte Schuld 16st das Pfand aus.

Wurde die Schuld am bestimmten Tag nicht bezahlt, und
erschien der Schuldner nicht, um sich mit dem Gldubiger zu
treffen (verstindigen), so hat letzterer das Recht, das Pfand zu
verkaufen und sein Darlehen aus dem Erlds zu decken.

Der bestimmte Tag gilt bis Sonnenuntergang. Bis zum
Sonnenuntergang wird der Glaubiger seinen Schuldner erwarten;
kommt er nicht, so wird das Pfand verkauft.

Was er iiber das Darlehen hinaus fiir das Pfand erhalt,

wird er dem Pfandgeber auszahlen'®’.

[2.] Die Frist

“Eine Frist festsetzen” (me pré ditén = “den Tag
schneiden”), “eine Frist geben”, “die Frist verlingern”, “die
Frist lduft ab ™.

Die Frist flir das Darlehen ist ein festgesetzter Zeitpunkt,
an dem der Schuldner seinem Gléubiger das Darlehen
zuriickerstattet.

128 Der Kanun i Papazhulit duldet, da3 die Frist nicht an einen

Tag gekniipft wird, z. B. “Du wirst es zuriickgeben, wenn du geerntet
hast.”

129 [Gj.]: Nach den erwéhnten Vorvordern und dem Zeugnis der

Greise (Altesten) wuBten die Albaner unserer Berge friiher nichts davon,
Darlehen gegen Zins zu geben; dieser abscheuliche MiBlbrauch ist erst
spéter in unsere Berge eingedrungen.
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Das Darlehen kann auf Treu und Glauben gegeben sein,
mit Biirgschaft oder mit Pfand.

[8. Kapitel]
Die Abmachung, das Geschenk

“Die Abmachung (godi) ist auf dem Grund der Tasche.”

Die Abmachung ist das Versprechen einer Sache, die
jemand fiir eine Leistung geben will.

Die Abmachung wird versprochen: fiir einen
AltestenbeschluB, eine Reise oder Wanderung, fiir die Verséhnung
des Blutes, eine Vermittlung oder eine Heilbehandlung.

Die Abmachung besteht aus einer Summe, die bis 500
Groschen betrigt.

Die Abmachung wird auch getroffen, ohne eine Summe
festzulegen; z. B.: “Du wirst ein Paar diinne Opanken erhalten, so
du mir diese Sache erledigst.” Diinne Opanken haben einen Wert
von 10, 20 oder 25 Groschen, die Oka Kaffee, die auch oft
versprochen wird (Kaffee aus echten Bohnen), zwischen 50 und
500 Groschen. Konnte der Alteste die Sache nicht einrenken, so
wird die Abmachung nicht gegeben, und der Kanun nimmt die
Klage bei nicht erledigter Angelegenheit nicht an.

Wurde die Angelegenheit (das Versprechen) erledigt, fiir
die die Abmachung galt, so mul das Abgemachte gegeben
werden, denn die Abmachung (das Versprechen) ist “am Grunde
der Tasche”.

“Ich schenkte es dir, ich schenkte es dir nicht - der Kanun
greift es nicht.” Sagtest du jemandem, du werdest ihm dies und
das schenken, und spiter verschlucktest du dein Wort - “fiir
geschenkt, nicht geschenkt”, behelligt der Kanun nicht mit
Altesten und Pfand (wohl aber fiir die Abmachung). “Du bist frei,
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deine Mannesehre hochzuhalten, frei, sie dir zu rauben!” Der
Kanun sagt: “Dein getriibtes Antlitz wasche, wenn du magst;
magst du, so schwérze es noch mehr!”

[9. Kapitel]
Das Wort des Mundes
[1.] Das Wort

“Das Wort bringt nicht den Tod.” “Die Hexe bringt dich
nicht ins Blut.” “Der Mund zieht niemanden ins Blut.”

“Die Zunge ist aus Fleisch, aber sie mahlt allerhand!”

“Das Wort aus meinem Munde geht in das Ohr des
anderen ein, und der Dritte nutzt es zu jemandes Untergang - ich
aber sitze und scherze.”

Bringt mein Mund jemandem den Tod, ich sitze und
ergdtze mich; niemand kann mich fiir diese schlechte Tat (mit
Altesten) belangen, die das Wort meines Mundes verursachte.
Trotzdem bringt das Wort gegen die Ehre insofern ins Blut, als,
wenn auch jeder frei ist, “sein geschwirztes Antlitz geschwirzt zu
lassen”, dennoch jeder als ehrlos gilt, der solches Wort (zwar nicht
durch Altestenspruch, was er nach dem Kanun nicht zu tun
vermag) nicht durch die Waffe straft. Strafst du durch die Waffe
- die Altesten werden dich freisprechen.

Jener, der bose, authetzende Worte aussit und verbreitet,
bald fiir den, bald fiir jenen, den nennt der Kanun “schlechten
Arbeiter”. Niemand nimmt ihn in Arbeit, niemand in Lohn.
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“Ob ich sprach oder nicht sprach, der Mund besiegelt
nichts.” Die bésen Worte beachtet der Kanun nicht'*°.

[2.] Der Ableugner

Ableugner wird jener genannt, der eine Belastung oder
Verleumdung, die ihm zugeschrieben wird, nicht zugibt, d. h. eine
Anschuldigung abstreitet, sei es wegen eines zugefligten
Schadens, eines Diebstahls, einer mutmaBllichen Bedrohung, eines
Angeschreies, eines Mordes. MutmaBliche Bedrohung und
Angeschrei unterliegen nicht dem Kanun. Den Ableugner darf
man nicht ohne weiteres zwingen wollen, daf er zahle oder sich
entlaste; ob er hat oder nicht hat - auf bloBe Anschuldigung oder
Verleumdung (d. h. auf die einfache Behauptung hin) - darf
niemand belangt werden.

Der Ableugner macht sich nur schuldig, wenn er sich nicht
rechtfertigen will.

Der Anklédger und Verleumder kann den Ableugner mit
Altesten und Pfand zur Rechtfertigung veranlassen.

[3.] Der Eid

“Uber den Eid (beja) hinaus kann auch der Haf3 nicht
treiben.”
“Der Eid - mehr kann nicht verlangt werden.’

>

130 [Gj.]: Die Bedeutung und Macht des gesprochenen Wortes
zur Anstiftung des Totschlages und was es bedeutet: “Das Wort als
Pfand”, wird sich spéaterhin ergeben.

111



Der Kanun des Leké Dukagjini

“Der Eid wdischt das Blut” (d. h. wenn jemand seine
Schuldlosigkeit beeiden kann).

“Das verlorene Gut, das vergossene Blut ordnet der Eid.”

“Der Eid - oder die Sache!”

Der Eid ist eine MaBnahme zur Feststellung der
Glaubwiirdigkeit, durch die ein Mensch, der sich vom Ubel einer
entehrenden Anklage zu befreien hat, mit der Hand ein
Glaubenszeichen'! beriihrt, indem er Gott zum Zeugen anruft, daf3
er die Wahrheit spreche.

Diese Schwurhand ist vom Kanun der albanischen Berge
anerkannt, sowohl, um sich von einer Beschuldigung zu entlasten,
als auch, um seine Treue zu verpflichten.

Den Eid mit dem Wort allein nimmt der Kanun nicht an;
um sich von einer Anklage zu befreien, fordert er unbedingt, daf3
der Eid auf ein Glaubenszeichen abgelegt werde, das mit der Hand
beriihrt wird.

Der Eid des Albaners hat zweierlei vor Augen: a) Er ruft
Gott an zum Zeugen der Wahrheit; b) Er kniipft an den Eid die
Belastung durch die ewigen Strafen - und durch die zeitlichen,
durch den Kanun.

[4.] Der Eid auf den Stein und der Eid auf Kreuz und
Evangelium

B! Unter dem Kanun i Papazhulit kann auf Erde, Himmel,

Feuer und Brot geschworen werden; die Formeln sind festgesetzt. Hier
zeigt sich gerade ein Unterschied zwischen dem Kanun i Papazhulit und
dessen spéterer Form, dem Kanun Idris Suli. Wahrend der Kanun i
Papazhulit die erwéhnten Eidesformeln zuldBt, verlangt Idris Suli in dem
von ihm dem heutigen Leben angepaf3ten Kanun - ebenso wie der Kanun
i Leké Dukagjinit - den Eid auf Glaubenszeichen. Die dltere Form ist
auch heute noch mehr im Gebrauch.
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Der Eid der albanischen Berge ist zweierlei:

a) Der Eid auf den Stein, auf den Kanun (er ist von Alters
iiblich). Unter “Stein” versteht man jenen dreieckigen

Stein mit 3 Lochern, der ein Gewicht hielt, mit dem das

Wachs fiir die Kirchenkerzen gewogen wurde;

b) Der Eid auf Kreuz und Evangelium.

Der Eid auf den Stein, nach dem Kanun, ist einer der
schrecklichsten und schwerwiegendsten Eide, den der Albaner der
Berge kennt.

Kanun ist, daB, so sich der Ableugner von einer Anklage
reinwaschen will, er den Eid auf den Stein oder auf Kreuz und
Evangelium schwort.

Die FEideshelfer (porot, poronik) heillen die
“Schwurhinde”; einige werden das Evangelium beriihren, einige
andere werden bestimmt, den Eid in der Kirche abzulegen

(Dukagjin).
Der Eid auf den Stein wird abgelegt:

a) um sich von einer Anklage zu befreien;

b) um sich mit seiner Treue zu verpflichten gegen
Helfershelfer und Verriter;

c) um sich bereitzuhalten, gemeinsamen Bedrohungen und

Gefahren die Stirne zu bieten.

[5.] Wer wird den Eid leisten?

“Leiste - und verliere”, sagt der Kanun, nicht aber “leiste
und nimm”.

Den Eid leistet, wer die Anschuldigung ableugnet: “Die
Ableugnung hat den Eid.” “Dem Ableugner steht der Eid zu.”
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Dem Ankliger wird der Eid nicht zugestanden, und der
Eid gebiihrt ihm nicht, auch wenn er den Téter mit eigenen Augen
stehlen und morden sah.

Der Grund fiir dieses Gesetz ist: Wenn er sich der Anklage
nicht entblédet, wird er sich auch des Falscheides nicht entbléden,
auch wenn er mit Unehre daraus hervorgeht.

Dem Ersten wird auferlegt, den Eid anzuhoren, dem
Zweiten, ihn zu schworen.

Der Kanun sagt: “Der Eid nimmt nicht” und “Dem
Nehmer steht der Eid nicht zu”.

Da aber nach Vorschrift des Kanun “Der Verbrecher den
Eid auf sich hat”, sowohl um dem Besitzer der verlorenen Sache
das Herz zu stirken, wie auch, um ihn zu veranlassen, die Fiden
seiner Gedanken auseinanderzuhalten, duldet das Gesetz, daf3 er
den Eid mit Eideshelfern fordern kann. Jenem, der sich ohne
Eideshelfer reinwéschen will, wird der Eid weder zuerkannt noch
aberkannt, denn: “Der Wolf beleckt das eigene Fleisch, aber das
fremde frift er” (d. h. fir sich selbst mag man wohl falsch
schworen, aber nicht fiir einen anderen).

Die Vorschrift des Kanun ist daher: “Nur sich selbst durch
Eid reinzuwaschen, wird keinem anerkannt” (d. h. durch seine
Verweigerung der Eideshelfer setzt er seine Glaubwiirdigkeit
herab).

[6.] “Der Eid nimmt die eigene Sache”

Es gibt wenige Fille, da der Kanun zuldft, da3 “der Eid
nimmt”, (ndmlich) fiir einen bedeutenden Gegenstand, der
verloren wurde und in fremder Hand befunden und von dem auch
andere bezeugen, dal er jenem gehort, der ihn fordert.

114



Der Kanun des Leké Dukagjini

Und leugnet jener auch, in dessen Hand der bedeutsame
Gegenstand befunden wurde, so nimmt ihm der Kanun doch die
Leugnung nicht an, und der Eid wird ihm nicht gewahrt.

Findet er sich nicht bereit, den Gegenstand an dessen
Besitzer (Eigentiimer) herauszugeben, so wird der Besitzer
schworen, dal3 er ihm gehdrt - und er wird ihm gegeben.

Klagte aber jemand eine Verpflichtung oder ein Darlehen
gegen einen Toten ein, von denen die Eltern angeblich nichts
wissen oder deren Betrag sie nicht verlieren wollen (so daf sie sie
abstreiten), so gilt die Vorschrift des Kanun: Das Bestreiten fiir
den Toten 14Bt das Gesetz nicht gelten. Auch in diesem Fall
“nimmt der Eid”, d. h. der Kldger (Forderer) wird den Eid leisten.

Fiir jede Klage, die gegen einen Toten erhoben wird,
findet der Eid auf dessen Grabstitte statt. Am bestimmten Tage
werden sich der Kldger und die Eltern am Grab des Toten
einfinden, auf dem Darlehen und Verpflichtung des Toten
eingeklagt werden. Der Klager wird Erde und Stein vom Grab des
Toten nehmen, sich diese auf die Armbeuge legen und die fiir
solchen Eid bestimmten Worte sprechen: “Ich klage so und so viel
Darlehen ein von diesem Toten, und wenn ich ihn
unrechtmifBigerweise damit belaste, so moge ich in diesem und
jenem Leben den Stein iiberall hintragen mitsamt der Erde, wo je
sein FuB} hintrat, solange er am Leben war.”

Wenn der Kladger diesen Eid geleistet hat - Darlehen und

Verpflichtung auf den Toten werden die Eltern bezahlen'*.

132 Weder Christentum noch Islam konnten in Albanien vollig

die Spur des Heidentums verloschen. So glaubt der (unverdorbene)
Albaner noch heutzutage, dafl nach dem Tode sein Schatten iiberallhin
kommen wird, wohin er zu seinen Lebzeiten kam. Damit der Schatten
sich bei dieser Wanderung nicht allzusehr erschopfe, legte der reisende
Albaner bei seiner Wanderung auf einen Baum an unauffilliger Stelle
Steine, die dem Schatten als Zeichen fiir Ruhe und Rast dienen sollten.
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[7.] Der Eid an der Tiire

Der Kanun 148t auch zu, daf der Eid an der Tiire geleistet
wird.

Beim Eid an der Tiire schwort der Herr des Hauses im
eigenen und im Namen der Hausbewohner.

Beim Eid an der Tiire darf der Besitzer (Eigentiimer) des
verlorenen Gutes den Eid nicht auch von den Hausbewohnern
fordern, da der Hausherr fiir sie schwort.

Bei jedem Eid sind nach dem Kanun Frauen und Kinder
ausgenommen.

Jener, der an der Tiire schworen 1463t darf den Eid mit
Eideshelfern jenem Hause zuschieben, gegen das er den meisten
Verdacht hat.

Hat der Herr der verlorenen Sache ein Haus ausgesucht,
und ihm den Eid mit Eideshelfern zuzuschieben, so muf er auch
einige andere Héuser aussuchen, die Eideshelfer werden sollen:
denn in zwei Eide kann niemand geschickt werden (also die Leute
jenes Hauses konnen nicht auch als Eideshelfer dienen, da sie
durch den Hausherrn schon unter Eid stehen).

Auch im fiir das Haus (an der Tiire) geleisteten Eide wird
fiir sich selbst geschworen, fiir die Hausbewohner und fiir das “Ich
weil} nicht”.

[8.] Der Eid auf das Haupt der Sohne

Der Eid auf dem Haupt der S6hne wird als einer der
schwersten Eide anerkannt; er ist nach dem Kanun zulassig.

Wurde jemandem der Eid auf das Haupt der Sohne
abgefordert, so wird er ihn leisten und damit das Herz des
Ankldgers beruhigen (liberzeugen). Wenn sie den Schwurtag
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bestimmen, wird der Ankldger zum Haus des Betreffenden (des
Verdichtigen) gehen, und dieser, so viele mdnnliche Kinder er
unter dem Dache hat, versammelt sie, ndhert sich ihren Hauptern,
legt die Hande auf ihre Haupter und schwort: “Bei den Hauptern
meiner Sohne, ich tat das Unrecht nicht, fiir das du mich anklagst,
ich weil3 nicht, wer es getan hat.”

Uber diesen Eid hinaus darf der Ankliger vom
Verdichtigen keinen anderen Eid fordern.

[9.] Der Eid mit “Ich weill nicht”

Der Gipfel des Eides ist das “Ich weil} nicht”.

Der Eid schiebt dir auch das “Ich wei3 nicht” zu.

“Der Eid hat keine Schlupfwinkel und Ausfliichte.”

Das “Ich weifl nicht” ist ein Mittel, das der Kanun zur
Vorschrift erhoben hat, um dem Dorfe jede Moglichkeit zu
nehmen, zum Helfershelfer des Taters und zum Hehler der Sache
zu werden.

Das “Ich weill nicht” wird ohne Unterschied bei jedem
Eide gefordert.

Wenn auch jener, der schwort, weder stahl, noch erschlug
hat er doch vielleicht etwas erfahren, oder er weil3, daf} sein
Bruder oder Vetter gestohlen oder erschlagen hat.

Wenn man den Eid leistet, wird man sagen: “Weder ich
selbst, noch jemand meines Hauses, und ich weil3 nicht, wer stahl
oder totete.”

Darum hat der Kanun den Eideshelfer eingesetzt, damit,
wihrend ein Mann den Eid leistet, nicht Einer, ein Zweiter oder
ein Dritter etwas wissen kann vom Horensagen oder Sehen eines
Anzeichens, und dafB3 sie nicht die Seele verkaufen, indem sie
jemanden mit Falschheit entlasten.
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Wenn der Eid mit “Ich wei3 nicht” geleistet wird, hat
niemand mehr das Recht, jenen Verdédchtigten noch zu belasten
fiir jenen Diebstahl oder jenes vergossene Blut, noch auch seine
Eideshelfer. Man wird anderswohin gehen und Nachforschungen
anstellen fiir diese Sache oder das vergossene Blut. “Eid auf Eid
146t der Kanun nicht zu.”

Kann jemand nicht mit “Ich weil3 nicht” schworen, so
wird er {iberhaupt nicht schworen, denn er bedenke, daf3 er vor
Gottaufder Waage ist, da3 der Falscheid gleich einem Blitzschlag
gegen die eigene Seele ist, auch Strafe und Schande zur Folge hat,
wenn er entdeckt wird. Er wird mit einem der Altesten sprechen,
daB sie die Eideshelfer zuriickhalten, weil er auch nicht schworen
wird; er wird den Ubeltiter angeben, damit dieser den Besitzer
(Eigentiimer) der verlorenen Sache befriedige. Der Besitzer des
gestohlenen Gutes oder vergossenen Blutes wird nach weiterer
Nachforschung von diesem (den jener genannt hat) Rechenschaft
fordern, wie der Kanun es heischt.

Wenn er sich nicht selbst unter den Eid stellte, hat der
Besitzer der verlorenen Sache (des vergossenen Blutes) das Recht,
den Eid von ihm zu fordern - und wenn er sich als Angeber
bewihrte, wird er ihm auch den Angeberlohn zahlen.

Entweder den Eid mit “Ich weifl nicht” - oder das Gut
oder den Verbrecher. Eine Ausrede vor dem Eid kennt der Kanun
nicht; ist jemand nicht zum Eid mit “Ich weil3 nicht” bereit, so halt
der Kanun ihn fiir schuldig: also entweder den Eid mit “Ich weil3
nicht” oder das Gut erstatten oder den Ubeltiter angeben, so man
an diesen Diebstahl oder Mord keinen Anteil haben will. Die
Vorschrift des Kanun ist unerbittlich. “Die Spitze des Eides ist das
“Ich weil3 nicht”, und das “Ich weill nicht” bringt die Sache ans
Licht.”

Was mit dem Eid gewonnen wird, sei dessen, der es nahm.
“Nach dem FEid werde ihm (dem Stiick Vieh) die Glocke
umgehingt, und nach dem Eid schirre den Ochsen an.”
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Das sind Worte des Kanun, nicht, weil sie ihm gefallen,
sondern weil es keinen Ausweg gibt als sich durch Eid
reinzuwaschen. Der Kanun sei in diesem Fall nicht mehr im Spiel,
und darum bleibt das Wort: “Treffe Gott dich nicht im
Falscheide!”

Um jeden Zweifel auszuschlieBen, dafl etwa falsch
geschworen sei, werden die Altesten des Gerichtshofes gut
hinsehen, um als Eideshelfer Ehrenhafte zu bestellen, auf denen
der gute Eid liegt.

[10.] BuBle fiir den Meineid

Hat ein Mann die traurige Kiihnheit, dem Besitzer den
eigenen Besitz anschauen zu lassen (damit jener sich iiberzeuge,
daB er das Gestohlene nicht hat), so wird er nach dem Meineid das
Gestohlene doppelt ersetzen und die BufSe fiir Meineid zahlen -
und darauf stempelt ihn der Kanun mit dem Siegel der
Ehrlosigkeit, Geschlecht nach Geschlecht durch 7 Generationen.

Tritt nach dem Eid der geheime Angeber auf, ein
wahrhaftiger Mann, gegen den Eidesleister, so werden ihn die
Altesten genau erforschen und ohne Eile priifen.

Tritt ein guter geheimer Angeber auf, ein wahrhaftiger
Mann, mit sicheren Anzeichen, werden die Altesten mit dem Dorf,
mit den Eideshelfern und dem Angeber dem Verbrecher vor die
Tiire riicken und auf den Meineidigen den Kanun anwenden.

Die Strafen fiir Meineid sind:

a) Er wird dem Besitzer der Sache das Zwei-fiir-Eins zahlen
(fiir Blut gibt es das Zwei-fiir-Eins nach dem Kanun
nicht).

b) Er wird dem Angeber das Schuhgeld (Angeberlohn)
zahlen.
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100 Hammel und ein Ochse fiir den Eid mit 24
Eideshelfern und 500 Groschen dem Hause Gjonmarkaj.
War der Eid mit weniger als 24 Eideshelfern, so nimmt
das Dorf'* die BuBe.

Er wird zur Kirche gehen, um sich von dem Meineid
mitsamt den Eideshelfern lossprechen zu lassen.

Er wird pro Eideshelfer 500 Groschen zahlen, da er sie
zum Meineid fiihrte, indem er die Kirche schindete.
Dieses Geld wird der Verbrecher auf den Altar legen.
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8. Buch: Die Ehre
[1. Kapitel]
Die personliche Ehre

Der Kanun der albanischen Berge unterscheidet nicht den
Menschen vom Menschen: “Die Seele fiir die Seele - denn das
AuBere schenkte Gott.” “Der Gute und der Bése haben denselben
Wert: der Kanun nimmt sie beide fiir Méanner.” “Der Gute stammt
vom Bosen ab, der Bose vom Guten.” Von sich aus wiegt jeder
Einzelne 400 Derhem (tiirkisches Gewicht), weil 400 Derhem eine
volle Oka ist und der Ehrenhafte auch sein volles Gewicht hat.

Beleidigt jemand einen andern im Dorf, Pfand oder
Alteste, gibt es nicht fiir geraubte Ehre. Der Kanun sagt: “Wenn
du willst, verzeihe ihm; magst du, so wasche die getriibte Stirn!”

“Jeder hat seine Ehre fiir sich selbst, und niemand kann
sich einmischen oder die Ehre mit Altesten und Pfindern
umhegen. Zwei Fingerbreit Ehre auf die Blume der Stirne gab uns
Gott.”

“Die geraubte Ehre hat keine Bufie.” “Die geraubte Ehre
kann nicht verziehen werden (verséhnt durch Bufie).”

“Die geraubte Ehre wird durch Gegenstdnde nicht ersetzt,
aber durch das VergieBen des Blutes oder durch die edle
Vergebung (nach der Vermittlung durch Herzensfreunde).”

Der Geschindete hat, was die Ehre betrifft, die offene
Tiire (sie wurde ihm durch die Beleidigung aufgestoen - die
schlimmste Unehre in Albanien). Pfand fordert er nicht. Alteste
zieht er nicht zu. Der starke Mann holt sich selbst die Bufie.
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Jener, dem die Tiir geraubt wurde, gilt vor dem Kanun als

Die Ehre wird dem Manne geraubt:

indem ihm jemand vor den im Rat versammelten Ménnern
sagt, er liige;

indem man ihn bespuckt, bedroht, sto3t oder schligt;
indem man die Treue oder Vermittlung bricht;

indem man thm die Frau schéindet oder entfiihrt;

indem man ihm die Waffen des Armes oder Giirtels
schiandet;

indem man ihm das Brot schindet, durch Beleidigung des
Freundes, des Dieners;

indem man ithm das Haus erbricht, die Hiirde, Scheuer
oder Milchkammer;

indem man ihm Darlehen oder Verpflichtung vorenthilt;
indem man ihm die Herdplatte (den Herdstein) entfernt;
indem man vor dem Freunde einen Bissen zu sich nimmt,
und so dem Freund die Ehre raubt;

indem man ihm vor dem Freund den Tisch schéndet;
wenn der Herr des Hauses die Pfanne auskratzt oder den
Teller ausleckt.

[2. Kapitel]
Die gemeinsame Ehre
[1.] Der Freund

“Das Haus des Albaners gehort Gott und dem Freunde.”
Der Freund (mik) kann das Haus nicht betreten, ohne im

Hof Stimme zu geben.
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Wenn der Freund Laut gibt, wird ihm der Herr des Hauses
oder sonst ein Hausbewohner antworten und entgegengehen.

Man begriifit sich mit dem Freund, nimmt ihm die Waffe
ab, fihrt ihn ins Haus.

Die Waffen hiangt man auf den Waffenstock und fiihrt den
Freund zu Haupten der Stube an den Herd.

Man facht das Feuer an, ruft um Holz: “Der Freund will
Holz!”

Dem Freund wird mit Brot, Salz und Herz Ehre erwiesen.

Das Brot, Salz und Herz, den Holzblock und Streu fiir das
Lager findet der Freund bereit zu jeder Stunde des Tages und der
Nacht.

Dem miiden Freunde wird aufgewartet mit Diensten und
Ehrbezeugung. Dem Freunde werden die Fiile gewaschen.

Fiir jeden Freund braucht es die Speise, an die er selbst
gewohnt ist.

Fiir den guten Freund braucht es Kaffee, Branntwein und
gedeckten Tisch mit einer Speise des Uberflusses.

Fiir den Herzensfreund braucht es Tabak, den Kaffee mit
Zucker, Branntwein, Brot und Fleisch. “Dem Herzensfreunde wird
das Haus iiberlassen.”

Wenn er ins Haus kommt, wirst du dem Freund die
Waffen halten. Das Halten der Waffen ist:

a) Ein Zeichen der Hoflichkeit und Ehrbezeugung und der
Zufriedenheit {iber sein Kommen.

b) Es ist auch ein Zeichen der Obhut, denn, wenn du sagst:
“Gut, dal du kamst!”, wird er ohne Furcht sein, denn er
weil} dich bereit, jeder Gefahr zu wehren.

c) Es ist auch ein Zeichen der Vorsicht fiir dich selbst, denn
indem du die Waffen an dich nimmst, konnte der Freund
dir nichts Ubles mehr tun, auch wenn er bose Absichten
hétte; er ist entwaffnet.
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Dem Freunde wird der Platz zu Héaupten der Stube
belassen.

Dem Freunde gibt man den Platz zu Haupten (Ehrenplatz)
sowohl im Haus wie im Ménnerrat, wenn er auch im Rat keine
Stimme hat.

Der Ehrenplatz wird dem Freunde iiberlassen als Zeichen
der Ehrerbietung, doch auch, auf dafl man ihn gut sehe und er sich
nicht unter die Leute des Hauses mischen kann.

Betritt der Freund dein Haus, hat er dir seine Schuldigkeit
bezahlt.

Kommt dir der Freund ins Haus und er schuldet dir selbst
Blut, du wirst ihm sagen: “Gut, da3 du kamst!”

Der Freund wird begleitet, so weit er begleitet zu sein
bittet.

Nimmt auch der Freund den Ehrenplatz ein, er fiihrt nicht,
du flihrst ihn.

Der Freund wird geleitet, und wenn er ein Kind ist, ob
Midchen, ob Knabe, geradeso wie ein Mann oder eine Frau.

Indem du den Freund geleitest, bis wohin er zu gehen
wiinscht - du drehst ihm den Riicken, um deiner Arbeit
nachzugehen - in diesem Augenblick knallt die Biichse und totet
ihn - er gilt dir nicht mehr als Freund'**.

Fiir jeden Freund (Schutzsuchenden, Gastfreund) muf3t du
den Arbeitstag verlieren, bei eigenem Brot (d. h. du muf3t dich und
ithn aus eigener Tasche erndhren), solltest du selbst dabei
verarmen, auf dafl du dich nicht mit Schande befleckst.

Wihrend du den Freund geleitest, wird jede Schande, die
ithm jemand antut, von dir gefordert.

3% Der Kanun i Papazhulit fordert, daB er so weit weg sei, dal3

man den Knall des Schusses nicht mehr hort.
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Fiihre den Freund nicht; wenn du ihn aber fiihrst, machte
die Augen auf, damit niemand ihm Schlechtes oder Schande
antue.

Der Kanun schreibt vor, den Freund zu geleiten, damit
ihm nichts Ubles betreffe und ihm niemand Ubles zufiige in
deinem Brot.

Tut der Freund in deinem Brot eine Ubeltat, so wird von
dir Rechenschaft gefordert werden.

Der Geschédndete und Geschidigte ist nicht verpflichtet,
den zu verfolgen, der ihn beschdmte oder schédigte, er wird dem
an die Tiire pochen, der jenen im Haus hatte und ihm Nahrung
gab.

“Das Brot siihnt den Schaden.”

Darum ist es Kanun, da3 man den Freund fiihre, denn es
wird angenommen, daf3 er den Weg nicht kennt und nicht weil3, ob
er Freund oder Feind begegnet.

Du wirst ihn anfithren, denn du bist der Hiiter des
Freundes, sowohl um ihn vor Ubel zu bewahren, als auch um ihn
von Ubeltat abzuhalten.

“Das Brot ehrt dich, bringt dir aber auch Miihe.” (Manche
sagten: “Das Brot wurde mir zum Teufel!”).

Schéindet der Freund dir das Brot, wirst du nach dem
Kanun Rechenschaft geben fiir das erbrochene Haus oder die
erbrochene Hiirde, fiir gestohlene Herde und andere Raubereien.

Du wirst die durch deinen Freund verursachten Schaden
ersetzen, indem du die Glocke deiner Herde an den Balken hingst,
oder indem du die Zugochsen hergibst, oder deine Reihenfolge am
Wasser verkaufst.

Ehre und Schande wirst du mit dem Freunde teilen und
den Geschadigten wirst du befriedigen.

Du wirst bezahlen, kannst du aber vom Freunde etwas
dafiir bekommen, hast du es fiir dich; sonst bleibt der Schaden dir.
“Du habest und gebest”, sagt der Kanun.
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Wie dir die Pflicht obliegt, fiir den beraubten Freund
einzustehen, so bist du auch zur Rechenschaft verpflichtet, wenn
der Freund in deinem Brot jemanden beraubt.

[2.] Té premt e mikut (Schidigung des Freundes)

“Die Hut entldfst nicht.”

Als mik (Freund) gilt im weiteren Sinne jeder
Schutzsuchende oder Gastfreund usw., der dich um Schutz oder
Schirm angeht, sei es durch den iiblichen Zuruf: “In deiner Hut!”,
sei es durch Einkehr in deine Wohnstétte'**. Té premt e mikut
bedeutet Schadenzufiigung jeder Art gegen solchen Freund.

“Der Freund dem Freunde - der Gefdhrte dem Geféhrten!”

Wenn dir an deiner Tiire jemand auch nur ein Stiick Glut
erbittet, um seine Pfeife anzuziinden, du gabst sie ihm, und
jemand tastete ihn an - er dient dir zum Freunde.

Fillt dir jemand in die Hand (Obhut) und sei es nur, indem
er deinen Namen nennt und sagt: “Ich bin der Freund jenes
Betreffenden” und wenn er dir auch nie an der Tiire war - und
jemand tastet ihn an, so gelte er dir als Freund an der Tiire, und
dein Antlitz ist dir geschwiirzt'*®.

Verspottet dir jemand den Freund oder beschimpft ihn, so
wirst du die Ehre des Freundes wiederherstellen mit Gefahr deines
Lebens.

133 Der Kanun i Papazhulit sagt zusammenfassend: “Alles, was

im Schatten des Hauses geschieht, betrifft den Hausherrn. Der Schatten
reicht, so weit die Stimme aus dem Haus gehort werden kann.”

136 Der Kanun i Papazhulit sagt: “Er steht unter deiner Glocke.”
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Beraubte jemand deinen Freund, so bleiben dir zwei
Wege: entweder richtet er dich zugrunde (indem du den Schaden
ersetzest), oder er bedeckt dich mit Schande (wenn du deine
Freundespflicht nicht erfiillst).

Jenem, der dir den Freund beraubte, wird jeder
Gegenstand mit der linken Hand unter dem Knie durchgegeben
(Zeichen der Verachtung), bis er dir den Freund bezahlt hat.

Die linke Hand gilt vor dem Kanun als die Unehrenhafte,
die nimmt und nicht gibt. Was den Freund betrifft, wird nicht
verziehen. Nur der Treulose mit dem Treulosen versdhnt sich iiber
ihn.

Im alten Kanun hat der Richter den Ungetreuen (den einer
Treulosigkeit Bezichtigten) mit einem Kniittel verjagt wie einen
Hund und lieB ihn nicht in den Ménnerrat kommen.

Treulos ist derjenige, der seinem Schiitzling (dem
Schutzsuchenden) selbst das Leben nimmt oder ihn sonst schadigt,
oder der, so er Treue schuldet, verkauft (ausliefert, verrt); solcher
wird durch das Dorf hingerichtet, und sein Blut geht verloren
(wird nicht angefordert).

Mit dem Mund des Kanun: “Wegen des Vaters, Bruders
und der Vetternschaft kann verziehen werden, aber was dem
Freund angetan wurde, wird nie verziehen (es sei denn auf
Vermittlung des Herzensfreundes).

Fir den beraubten Freund wird sehr selten ein
Gottesfriede geschlossen (d. h. die Rache durch BuB3e verglichen).
Die Vermittlung wird zuerkannt, wenn die Angelegenheit in
Ordnung gebracht wird, nachdem sie gegeben und genommen
haben (d. h. wenn die Missetat gesiihnt ist, dann erst mischt sich
die Vermittlung ein).

Die Dorfer untereinander dienen als Freund:

a) Wenn ein Gefahrte sich gegen den Gefahrten verfehltund,
aus seinem Haus tretend, ihn totet oder dessen Begleiter
oder wen immer. (Dann tritt also das Dorf des Getdteten
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gegen das Dorf des Téters als Freund des Getoteten

auf.)"’

b) Selbst wenn der geschidigte Schiitzling Stammesbruder
oder Vetter ist, bleibt es unsere Pflicht, sein Blut zu
fordern. Zwar wird weder Stammesbruder, noch
Blutsverwandter im eigentlichen Sinn als Schiitzling
betrachtet, trotzdem ist es Schande, den Téter nicht zu
strafen (toten, verfolgen).

c) Fordert er nicht (durch die Rache) den erschlagenen
Freund, weil der Téter ein Stammesbruder war, kann er
nicht mehr in den Ménnerrat gehen, denn er ist fiir sein
ganzes Leben mit Schmach bedeckt. Der Albaner, der
dem Blut verfillt, weil er eine Blutschuld ahndete, wo er
nicht der dazu Berufene war, der also das Blut eines
ermordeten Schiitzlings ausgleicht, obschon dazu ein
anderer vor Stamm und Kanun die Pflicht hatte, wird dies
lieber hinnehmen und lieber mit Haus und Hof zugrunde
gehen als die Schande tragen, daf} er da nicht eingriff, wo
die Sitte es erheischt.

Treffen sich auf der LandstraBe zufdllig zwei
Dorfgenossen und, wihrend sie wandern, wird der eine
erschlagen, so dient der andere ihm nicht zum Freunde (d. h. er
braucht die Bestrafung nicht zu iibernehmen)'*®,

57 m Kanun i Papazhulit nur dann, wenn er keine Sippe hat

und wenn der Téter nicht erkannt ist.

138 [Gj.]: Augenblicks, wenn man den Freund nicht fordert (d. h.
die Bestrafung des dem Freunde zugefiigten Unrechts nicht iibernimmt),
ist man mit Schmach bedeckt. Der Albaner, der unter das Blut fillt, ohne
Blut vergossen zu haben, indem er den Totschlag am Freunde bestrafen
muf} und den Tiéter totet - wenn er es nicht in die Hand nimmt, ist er
ehrlos.
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[3.] Das Benehmen des Hausherrn gegen den Freund im
Hause

Der Freund nimmt den Ehrenplatz ein in der Stube, am
Tisch; ihm gebiihrt Obhut.

Dem Hiuptlingsfreunde gebiihrt der Kopf'® des
Hammels, dem Freund das Rippenstiick.

Der Freund wird den Branntwein eingieen und als erster
die Hiande auf den Tisch legen.

Ist der Freund nicht Bannertrager (Hauptling), aber eines
der Haupter des Banners (Stammes), gebiihrt ihm das
Rippenstiick, dem gewohnlichen Freunde der Kopf des Hammels.

Ist jemand aus dem Hause Gjonmarkaj am Tisch und ein
entfernter Freund, dann teilt der Hauptling mit dem Gjonmarkaj
den Hammelskopf, das Rippenstiick gebiihrt dem anderem
Freunde.

Der Héuptling wird den Hammelskopf mit der Faust
brechen und dem Freund, wenn er das Rippenstiick herausgeschilt
hat, dessen Knochen brechen.

Kommt als Freund ein Ohérnjani (von Thkellas) nach
Mirdita oder in die Berge von Alessio - und da ist auch einer der
Gjonmarkaj, so nimmt der Ohérnjani den Ehrenplatz ein, nach ihm
der Gjonmarkaj (Dies geschieht nicht aus Ehre)'*.

19 Kanun i Papazhulit: das Hinterteil mit dem als Delikatesse

geltenden Schweif.

140 [Gj.]: Diese Betragensvorschriften scheinen wie Spiel, sie
haben aber solchen Totschlag verursacht, dafl das Blut den Tisch wie
Regen netzte.
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Den Kaffee nimmt der Freund, nach ihm der Herr des
Hauses.

Die Hénde am Tisch wischt der Herr des Hauses, nach
ithm der Freund.

Das Glas Branntwein trinkt der Herr des Hauses, dann der
Freund.

Den Bissen tunkt der Freund ein, dann der Herr des
Hauses; jener Hausherr, der den Bissen vor dem Freunde eintunkt,
zahlt 500 Groschen Bufle.

Jener Herr des Hauses, der den eigenen Tisch schindet vor
dem Freunde, zahlt 500 Groschen Bufle.

Die fiir den Freund abgeschossene Biichse (um fiir ihn
einzutreten) hat keine Bulle (denn dieses Eintreten schreibt der
Kanun vor).

[4.] Die Vermittlung

Der Vermittler (ndermjetsi), wie der Bote, trigt keine
Schuld und wird nicht gefal3t.

Vermittler heif}t jener, der sich einmischt, um iiber bose
Worte zu entscheiden, die Rache abzuwenden, aus der Totschlag
und anderes Verderben entstehen konnte.

Der Vermittler kann Mann oder Frau sein, Knabe,
Maidchen oder auch Priester.

Der Vermittler kann von Haus zu Haus, Dorf zu Dorf,
Stamm zu Stamm gehen, er hat liberall Zutritt.

Wurde die Vermittlung einem bestimmten Hause
zugesprochen, sucht es den Freund selbst auf, der es zur
Vermittlung will.

Wurde die Vermittlung einem Dorfe zugesprochen, sucht
es den Freund selbst auf, gemeinsam.
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Wurde die Vermittlung einem Stamme zuerkannt, bittet
der ganze Stamm jenen Freund, den er zur Vermittlung will.

Wurde dem Priester die Vermittlung zuerkannt (d. h., daf3
vermittelt werden soll), bittet die Pfarrei diesen (Priester)-freund,
daB er sich im Namen des Stammes einmische.

Der Priester, um iiber ein Ubel zu entscheiden, mischt sich
nicht im eigenen Namen ein, sondern im Namen der
Pfarrgemeinde oder des Stammes, doch nur dann, wenn nicht die
Macht des Glaubenswortes in die Waagschale fallt.

Wo nicht die Macht des Glaubenswortes in die
Waagschale fillt, kann der Priester wie jeder andere vermitteln; da
aber sein Amt weder Schwert hat noch Strick, wenn seine
Vermittlung miBachtet wiirde, wird ihm Dorfund Stamm die Ehre
schiitzen, indem sie ihn als Freund (im Sinne der
Wiedergutmachungspflicht) beanspruchen.

Seien auf der einen Seite 100 Menschen erschlagen, auf
der andern kein einziger - sobald ein Vermittler eintritt, wird
dennoch die Biichse ruhen, das Feuer verloschen (bis der
Vermittler sein Amt erfiillt hat).

Wird das Wort des Vermittlers nicht beachtet (fithrt die
Vermittlung nicht zum Zweck), so wird jenes Wohnviertel, das
mit dem Werk der Biichse beginnt, den Vermittler als seinen
ausgemachten Freund betrachten. (Ruht weder Biichse noch boses
Wortnach der Vermittlung, verwickelt sich der Knduel in HaB3, die
Biichse spielt kreuzweise, und man vernichtet sich gegenseitig).

Die Vermittlerworte sind nach dem Brauch: “Lalit die
Worte - oh IThr! Ich bin Vermittler, lafit die Biichse ruhen, ihr
Minner - ich bin Vermittler, auf daB3 ihr euch verstandiget. Lal3t
die Biichse ruhen, denn das Dorf - der Stamm - steht zwischen
euch!”

Der Vermittler nimmt Pfander von beiden Streitparteien,
indem er ihnen mitteilt, wo und wann sich der Minnerrat zur
Verstindigung versammeln wird.
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Gelingt dem Vermittler die Versohnung nicht, werden die
Pfander beider Parteien ehrenhaften Mannern ausgehéndigt; damit
beftreit sich der Vermittler vom Amt und Wiirde.

Die Vermittlung endet stets bei Sonnenaufgang oder
Sonnenuntergang.

[5.] Die Biirgschaft

Biirge heifit jener, der sich einem andern fiir eine Schuld
zur Verantwortung verpflichtet; zahlt zur bestimmten Frist der
Schuldner nicht, tritt der Biirge ein.

Der Gléaubiger, der einen Biirgen hat, braucht dem
Schuldner nicht zur Tiir zu gehen, der Biirge wird fiir jenen zur
Verantwortung gezogen. “Gebundene Hand - gebende Hand”, sagt
der Kanun.

Und stirbt der Schuldner, geht dem Gléubiger nichts
verloren; fiir die Schuld jenes Verstorbenen tritt der Biirge ein.
“Stirbt der Schuldner - so lebe der Biirge!” sagt der Kanun.

Bereut der Biirge und mdochte aus seiner Biirgschaft
entlassen sein, so entldft ihn der Kanun nicht, denn “der Biirge
tritt nicht fiir gute Vorsitze in die Sache ein, sondern um zu
zahlen!”

Der Biirge tritt freiwillig in die Sache ein, und darum hat
er kein Recht - weder vom Schuldner, noch vom Gléubiger - ein
Schuhgeld (Vermittlungsgebiihr) zu fordern. “Biirge oder
Treueverschworener wird niemand fiir Gewinn.”

Bittet der Schuldner jemanden um Biirgschaft, und dieser
tut ihm den Willen vor der Ménnerschaft, so sagt er: “Ich mache
dir den Biirgen, aber sieh zu, dal du, falls du nicht die Absicht
hast, das Geld zur bestimmten Frist zu bezahlen (bereitzulegen),
mir dies schon jetzt mitteilst, damit ich mich bereithalte, an

132



Der Kanun des Leké Dukagjini

deinerstatt zu zahlen. Dal} du es wissest! Denn Unehre ertrage ich
nicht!”

Antwortet darauf der Schuldner nicht und duldet er, daf
jener sich verpflichtet, an seinerstatt zu zahlen, wird der Biirge
dem Gléaubiger sein Pfand geben.

Der Glaubiger hat das Recht, dieses Pfand wem immer zu
geben, um seine Forderung einzutreiben.

Der Biirge hat das Recht, beim Dorf gegen den schlechten
Schuldner zu klagen, und das Dorf wird den Schuldner drdngen,
das Pfand des Biirgen auszul6sen und ihm wieder einzuhdndigen.

Hat der Schuldner das Geld nicht bereitgelegt aus
schiandlichem Geiz, 148t ihn das Dorf, je nach der Schwere seiner
Schuld, fiir getanen Raub verfolgen'*.

Hat der Schuldner das Geld aber zu bestimmten Frist
bereitgelegt, wird er dies dem Biirgen zu wissen tun, ehe er dem
Gléaubiger das Geld aushindigt.

Wenn der Schuldner zur bestimmten Frist das Geld aus
Mittellosigkeit nicht bereitlegen kann, wird sich der Biirge
bereithalten, fiir ihn zu zahlen, und das im Guten; er hat keinen
Grund, ihn vor das Dorf zu bringen, und seine Klage wiirde nicht
beachtet: hétte er sich besonnen, ehe er sich verbiirgte!

[3. Kapitel]

! Unter dem Kanun i Papazhulit verféllt weder Schuldner

noch Biirge der Schande, wenn nicht zum festgesetzten Termin bezahlt
wird (se ¢do dité éshté e Zotit - jeder Tag ist Gottes), sondern nur, wenn
er die Schuld ableugnet. Als die Staatsbank unter Konig Zog errichtet
wurde, erschraken die Direktoren, da die Fristen fiir Riickzahlung nie
eingehalten wurden; Landeskundige beruhigten sie, weil die Schuldner
ihre Schuld niemals ableugneten. Tatsache ist, dafl die Bank in 15 Jahren
in Darlehnsgeschéften nicht einen einzigen Lek einbiif3te.
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Das Blut und die Verwandtschaft, die Bruderschaft und
Patenschaft im Kanun der Berge

[1.] Die Geschlechterfolge

Die Reihenfolge der Geschlechter in Blut und
Verwandtschaft geht bei den Albanern der Berge ununterbrochen
fort.

Als Bruder und Sippengenosse gilt, wessen Voreltern
frither oder spiter aus demselben Hause herausgeteilt wurden.

Trennten sich von einem Albaner 400 Herdstellen los, er
nimmt und gibt nicht mit ihnen (d. h. er verschwégert sich nicht
mit ithnen).

[2.] Der Stammbaum des Blutes, der Stammbaum der
Milch,
der Neffe aus dem Blute, der Tochterneffe

Die Geschlechterfolge entspringt aus Blut oder
Verwandtschatft.

Die Geschlechterfolge des Blutes stammt von Vaterseite,
jene der Verwandtschaft von Mutterseite (gjak edhe gjini “Blut
und Brust”).

Die Abstammung von Vaterseite heifit Stammbaum des
Blutes, die Abstammung von Mutterseite Stammbaum der Milch
(der Brust).

“Blut(Stamm)neffe” und “Blut(Stammes)nichte” heif3it
jener Kreis von Minnern und Frauen, die dem Vaterhaus
entstammen.

“Tochterneffe” und “Tochternichte” heiflt jener Kreis von
Minnern und Frauen, die von den verheirateten ToOchtern
abstammen.
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[3.] Die Bruderschaft

Die Bruderschaft entsteht durch das Bluttrinken und
hindert die Verschwigerung fiir immer zwischen den
Blutsbriidern, ihren Hausern und Herdstétten.

[4.] Die Patenschaft

Was Blut und BlutBruderschaft fiir die Verschwégerung
ist, ist auch die Patenschaft.
Die Patenschaft in den albanischen Bergen ist dreierlei:

a) die Taufpatenschatft;
b) die Ehepatenschaft;
c) die Patenschaft der Haare.

Die Taufpatenschaft verhindert die Verschwigerung,
Geschlecht nach Geschlecht, nicht nur zwischen dem Taufling,
seinen Eltern und dem Paten, sondern auch jenen, die ihn an der
Kirchentiire wiegen, den Leuten ihrer Hauser und Herdstétten.

[5.] Die Ehepatenschaft

Die Ehepatenschaft hindert die Verschwégerung zwischen
den Hausgenossen des Paten und des Briutigams, da sie auch die
Herdstétten umfalt - all dies genau wie bei der Taufpatenschaft.

[6.] Die Patenschaft der Haare
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Diese Patenschaft, die durch das Rasieren und Schneiden
der Haare entsteht, gehort zu den gesetzlichen Bindungen, die
unaufloslich sind.

Die Patenschaft der Haare hindert die Verschwégerung,
Geschlecht nach Geschlecht, zwischen den Hausern und der
Bruderschaft des Paten und des Patenkindes.

Die ndrikulli ist wie der Brautbesuch; wie die Braut zur im
Kanun bestimmten Zeit zu den Eltern geht, so geht auch die
ndrikull zur bestimmten Frist zum Haarpaten.

Die Frist fiir die ndrikulli ist im Kanun bestimmt. Die
ndrikulli kann nicht ldnger als 5 Tage verschoben werden: die
Tage, die die ndrikuj beim Paten verbringen, werden immer
ungerader Zahl, nie gerader sein: drei oder flinf.

[7.] Vorgehen nach dem Kanun beim Schneiden der Haare

Pate wird der genannt, der die Haare schneidet. Ndrikull
oder nuné heifit die Mutter des Knaben oder Mddchens, denen die
Haare geschnitten werden, kumtér der Mann, der die Haare
schneidet. Famull oder famulleshé heilen Knaben und Médchen,
denen die Haare geschnitten werden.

Pate und ndrikull sind wie Bruder und Schwester und
konnen von den Hausgenossen nicht mehr unterschieden werden.

Die Haare konnen nicht geschnitten werden, ehe Knabe
und Médchen ein Jahr alt sind. Stirbt das Kind, ehe ihm die Haare
geschnitten wurden, wird es nicht begraben; es wird der in
Aussicht genommene Pate gerufen; wohnt er weit weg, wird ein
anderer dem Kinde die Haare schneiden, der aber weder Haus
noch Sippe des Kindes angehoren darf.
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Um dem Knaben die Haare zu schneiden, braucht es einen
Mann; die Haare des Miadchens schneidet eine Frau'*.

Die Eltern des Knaben oder Médchens, denen die Haare
geschnitten werden, bereiten das Mahl, so gut sie nur kénnen, um
den Paten zu ehren.

Der Pate wird mit einem Herzensfreunde eintreffen.

Es werden noch 3 oder 4 Gefédhrten geladen, um an der
Freude des Hauses teilzunehmen.

Ist der Kaffee getrunken, wird der Ort bereitet, wo sich der
Pate niederldfit und sich jene Werkzeuge befinden, mit denen er
die Haare schneiden wird.

Es bedarf eines Stuhles, darauf sich der Pate setzt, eines
Gefilles mit Wasser, darein der Pate eine kleine, alte Silbermiinze
fallen 146t (wie man sie auch dem Toten in den Mund legt); der
Tisch fiir das Haarschneiden wird gedeckt, Scheren und
Rasiermesser liegen bereit.

Hat sich der Pate auf den Stuhl gesetzt, legt ihm ein Knabe
der Sippe das Patenkind auf den Schof.

Der Pate schneidet die Haare wie folgt: einen Schopf an
der Stirne, einen von jeder Schlidfe, einen Schopf vom
Hinterhaupte.

Nimmt er die Haare, beriihrt der Pate dreimal die Stirn des
Patenkindes mit der Schere und sagt: “Du seist gesund und langen
Lebens”; er kiifit das Patenkind, nimmt es vom Schof, reicht es
der Mutter (der ndrikull), die auch das Gefa3 mit der Silbermiinze
an sich nimmt.

Der Pate gibt der ndrikull 50-150 Groschen und nicht
mehr.

2 Kanun i Papazhulit: Auch dem Madchen kann ein Mann die

Haare schneiden.
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Die Haarschopfe nimmt die Mutter und hebt sie in ihrer
Truhe auf.

Die ndrikull schickt dem Paten als Geschenk Janker, Hose
und Weste, und den Leuten vom Haus des Paten, so viel deren
sind, wird sie dem einen eine Tischplatte (kupferne Tischscheibe)
senden, dem andern ein gesticktes Hals- oder Giirteltuch oder ein
Paar Socken.

Ehe dem Kind nicht die Haare (durch den Paten)
geschnitten sind, darf die Schere ihm nicht den Kopf beriihren;
wachsen die Haare zu sehr, werden sie mit der Flamme (eines
Feuerstahles oder Kienes) abgesengt.

Werden dem Kind die Haare geschnitten. iibernachtet der
Pate im Haus des Patenkindes; am néchsten Morgen steht er auf,
nimmt Mutter und Patenkind in sein eigenes Haus, wo sie nach
dem Kanun 3 oder 5 Tage weilen.

Weder Tod noch Hochzeit, noch irgendein Fest wird ohne
ndrikull und Patenkind gefeiert.
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9. Buch: Die Schaden
[1. Kapitel]

Allgemeines
“Der Schaden hat einen Preis, aber keine Bufie.”

Der Schaden wird vergiitet, nach Schiitzung der Altesten
oder zweier Gefdhrten.

Wird die Frau betroffen, indem sie Holz auf fremdem
Berge nimmt, darf sie mit der Hand nicht angefal3t werden, aber
Baummesser und Axt werden ihr genommen; das geschnittene
Holz bleibt auf der Stelle.

Sind es Ménner, die sie treffen, sagen sie: “Schwester, leg
die Axt zur Seite”, denn sie diirfen ihre Hand nicht beriihren.
Gehorcht sie nicht, sondern steckt die Axt in den Giirtel, muf} eine
Frau aus der Sippe der Geschédigten kommen und sie ihr nehmen;
nimmt sie ein Mann mit Gewalt, wird es zur Ehrensache.

Das genommene Baummesser und die Axt gelten als
Ersatz des Schadens, eine andere Verpflichtung erwéchst nicht.

“Der Schaden hat seinen Preis - aber nicht die Biichse!”

Jeder Schaden wird durch den Schadiger ersetzt, sei es auf
Acker oder Wiese, in Garten oder Weinberg.

Niemand wird mit Bul3e bestraft fiir Sachschaden.

Wurde Ochs oder Kuh beim Schaden betroffen, Maultier
oder Esel, Pferd, Schaf oder Ziege, so diirfen sie nicht getotet
werden, vielmehr wird der durch sie verursachte Schaden
abgeschitzt.
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Erschlug jemand den schddigenden Ochsen, die Kuh, das
Pferd, Esel, Maultier, Schaf oder Ziege - er muf} sie ersetzen.

Das beim Schédigen betroffene Vieh wird entweder
eingefangen und dem Herrn an die Tiire geschickt, indem man
sagt, daB} es beim Schéidigen betroffen wurde und man kommen
moge, selbst den Schaden zu sehen, oder man treibt es ins eigene
Haus und sperrt es dort ein; wenn aber die Altesten den Schaden
festgesetzt haben, wird es zuriickgebracht.

“Eine Ziege trocknet eine Alpe aus.” - “Die Ziege ist ein
boser Geist, was ihr Maul beriihrt, trocknet aus.”

Wird die Ziege betroffen, indem sie im Weinberg Schaden
anrichtete, so hat der Kanun folgende Schédden festgesetzt, je
nachdem sie Augen an den Reben blendete:

a) Der durch die Ziege geblendete Rebstock bringt 3 Jahre
keine Traube.
b) Ein Rebstock bringt Reben fiir 2 Oka Wein oder 1 Oka

Branntwein im Jahr.

c) Demnach hat der geblendete Rebstock 6 Oka Wein oder

3 Oka Branntwein Schaden.

Fiir den Schaden am Acker ist der Preis des Kanun: “100
Ahren Mais ist eine Last Getreide” (fir 100 Ahren oder
geschidigte Keime wird der Herr des Rindes eine Last Getreide
ersetzen).

[2. Kapitel]
Das schidigende Schwein
“Das auf dem Schaden betroffene Schwein hat die
Biichse” (darf erschossen werden).

“Triffst du das Schwein beim Schaden, erschieffe es mit
der Biichse.”
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“Triffst du das Schwein beim Schddigen, ohne Halsholz,

tote es.”
Mit einem Schuf3 oder Schlag, so viel Schweine getotet
werden, der Schaden ist fiir den Besitzer der Schweine. Der 2.
SchuB8 oder Schlag aber mufl das Schwein ersetzen (er war zu
viel).

Totet jemand das Schwein auf dem Schaden, wird er es
dem Besitzer mitteilen, damit er es holen gehe, denn es ist sein
Fleisch.

Totetest du das Schwein auf dem Schaden und teiltest es
dem Besitzer nicht mit, und zwar sogleich, daB er es holen gehe,
und das Schwein bleibt drauBBen und verdirbt, mufit du das
Schwein ersetzen.

Wird das Schwein auf dem Schaden getétet, so zahlt es
den Schaden mit seinem Kopf, und der Geschédigte kann nichts
anderes mehr fordern; seine Klage nimmt der Kanun nicht an.

Schidigt aber ein Schwein mit Halsholz, gebiihrt dir
Schadenersatz, aber nicht die Biichse; totest du das Schwein,
ersetzt du es.

[3. Kapitel]
Die gestellte Falle, die im Garten gelegte Schlinge

“Stelle ich in meinem Garten Fallen oder ich lege eine
Schlinge, kann niemand mich hindern.”

Legt jemand im wohlumhegten Garten Falle oder
Schlinge, ist er nicht verpflichtet, Schidden zu ersetzen.

Stellte er aber im offenen Garten Falle oder Schlinge,
Kleinvieh fiel hinein, so ersetzt er es.
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Im Dorf und dessen Umgebung - wenn jemand Fallen
stellt und es verfangt sich weidendes Vieh oder Schaf, zahlt er das
Tier.

Die Falle wird bei Sonnenuntergang gestellt und bei
Sonnenaufgang sorgfiltig eingeholt.

Das verlaufene Vieh, das nachts auf dem Berge bleibt, und
in die Falle fallt, ist zu Lasten seines Besitzers; der Fallensteller
ersetzt nichts. Blieb aber die Falle auch bei Tag gestellt - jenes
Vieh, das sich verfangt, muf3 der Fallensteller ersetzen.

Fiel nachts Hund oder Katze in die Falle, gehen sie
verloren, “denn sie suchten die Erde ab (nach Beute)”.

Die auf dem Berg gestellte Falle, wenn sie an
Durchgidngen gelegt ist, die das Vieh beniitzt, darf durch den
Hirten zerstort werden, dessen Rind hineinfiel, und der
Fallenbesitzer darf nicht Ersatz fordern.

Stellte jemand Fallen im Umkreis fremder Hauser und fiel
das Vieh des Besitzers des Grundes hinein, brach das Bein oder
verendete gar in der Falle, wird der Fallenbesitzer das
Zwei-flir-Eins zahlen.
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10. Buch: Der Kanun gegen das Verbrechen
[1. Kapitel]
Der Helfershelfer und Hehler

Helfershelfer (Hehler) heifit jener, der durch
verbrecherische Einmischung und hinterriicks jemandem hilft, im
eigenen Dorf ein Verbrechen zu begehen.

Solche Hilfe und Hehlerei wird bestraft:

a) Beim Helfen bei einer Frauenentfiihrung fillt er ins Blut
und zahlt dem Dorf 100 Groschen Bufe;

b) Bei Mord fallt er ins Blut und zahlt 500 Groschen dem
Dorf.

c) Fiir Dieberei und jedes Gut, das im Dorf gestohlen wird,
im Brot, unter der Anfithrung, durch die
Benachrichtigung, Auskundung des Helfershelfers, wird,
so der Hehler ausgekundet wird, nach dem Kanun gebiif3t.

[2. Kapitel]
Der Diebstahl
[1.] Allgemeines
Am Diebstahl sind beteiligt:
a) Der Dieb, also jener, der mit eigener Hand Fremdes
entwendete.
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b) Der Helfershelfer, der dem Dieb Hilfe und Arm leiht bei
seinem Diebstahl oder anderem Verbrechen, und wenn
schlieBlich der Diebstahl ausgekundet ist, werden sie das
fremde Gut nach dem Kanun und nach dem Anteil
ersetzen, den sie am Verbrechen hatten'*.

C) “Das Brot”, jenes Haus, wo die Diebe mit dem
Gestohlenen essen, oder Brot mitbekommen, oder das
Gestohlene hinbringen. “Dieb und Brotgeber sind gleich
schuldig.”

d) Hehler ist auch, der das gestohlene Gut versteckt. “Dieb
und Hehler sind gleichschuldig.”

e) Nimmt auch der Hehler nicht selbst am Diebstahl Teil,
wird er doch genau so schuldig wie der Dieb, denn er
wird “zur Diebs- und Rauberhohle.”

f) Die Spur, das sind jene FuBstapfen, die das Vieh
hinterldBt, denen der Besitzer nachgeht, um es zu
verfolgen bis an die Grenze eines Dorfes oder
Wohnviertels, oder bis zu einem Hausumkreise, zu einem

Hof oder einer Hiirde. - “Die gelassene Spur - das
wiedergefundene Vieh.”

g) Diebische und verlogene Kinder.

h) Der Riuber, das ist jener, der offen und mit Gewalt

jemandem etwas entwendet.

Zeigt sich die Spur auf der Alpe des Besitzers des
gestohlenen Viehes, darf er dennoch das nahe Dorf oder dessen
Stamm nicht fassen, hat er aber gegen sie Verdacht, muf3 er sich
bemiihen, da} ihnen der Eid auferlegt werde.

143
Stehlers”.

Kanun i Papazhulit. “Denn der Hehler ist das Bett des
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Kann der Besitzer den Dieb nicht auskunden, wendet er
sich ans Dorf, bis zu dem er die Spur verfolgte, das Dorf wird sich
verantworten.

Wird der Dieb nicht ausgekundet, aber die Spur bis in ein
Wohnviertel verfolgt, wird jenes Viertel den Besitzer
entschiadigen. Wurde die Spur bis in die Umgebung eines Hauses
verfolgt, eines Hofes, einer Hiirde, so wird jenes Haus den
Besitzer entschidigen'*.

Jeder Schaden, Diebstahl, Rauberei, die durch Kinder oder
Gesindel verursacht sind, werden, so das Haus, dem sie
zugehoren, ausgekundet ist, durch jenes Haus vergiitet.

Die Vorschrift des Kanun lautet: “Was die Halbwiichsigen
(die Kinder) tun, die Ménner ihres Hauses werden dafiir
aufkommen.” Kinder und Halbwiichsige, und werden sie mit dem
Raub in der Hand erwischt, diirfen durch fremde Hand nicht
beriihrt (geschlagen) werden; man wird es den Eltern mitteilen
und diese werden sich fiir ihre Kinder verantworten.

[2.] Der Raub

“Die Strafe Gottes bezahlt nichts.”

Der Kanun duldet nicht, daf jemand auf seinem Durchlaf3
beléstigt werde. Die Landstra3e aber ist niemandem verpflichtet.
Hat jemand gegen einen andern eine Verpflichtung und gibt ihm
dennoch nicht Rechenschaft, wird jener beim Dorfdes Schuldigen
klagen und das Dorf wird den Téter zur Vernunft bringen.

Erhob sich Einer und brach die Landstrafle, indem er dem
Reisenden Pferd, Maultier und Esel behinderte, oder ein Stiick

144 Kanun i Papazhulit: Oder der Herr jenes Hauses muf} die

Spur “weiterbringen”, d. h. den Dieb auskunden.
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Rind - so man sich dabei nicht gleich auf dem Fleck gegenseitig
erschlug - fallen die Réuber unter die Bufle des Dorfes, je nach
Schwere ihrer Schuld, und das geraubte Vieh wird dem Besitzer
zuriickgestellt. Stand jemand auf und raubte jemandem aus
Bosheit Maultier, Pferd oder Esel, und es erweist sich, daf} der
Beraubte schuldlos ist, verfillt der Rauber der Bulle des Dorfes,
weil er die Strafle brach, dem Besitzer aber wird er das Vieh und
den Preis der verlorenen Tage ersetzen.

[3.] Die Raubesbeute
“Die Beute wird durch Raub genommen.”

Einen Raubiiberfall durchfiihren, erbeuten, Beute nehmen,
heiit, eine Herde auf dem Berg iiberfallen, auf der Weide oder
sogar in der Hiirde. Der Raubiiberfall wird meist dadurch
veranlafit, dall ein Wohnviertel sich mit einem anderen nicht zu
verstindigen weil.

Die Raubbeute kann nicht anders erstattet werden als
durch andere Beute oder durch die Biichse.

Der Beutezug geschieht Dorf gegen Dorf, Stamm gegen
Stamm - oder auch zwischen einzelnen Hausern.

Der Raubzug wird wegen einer Bergesgrenze
unternommen, einer Almgrenze oder Weide oder wegen anderen
Unrechts, durch das Dorf oder Stamm oder Haus ein anderes
Haus, ein Dorf, einen Stamm oder einen Einzelnen beleidigte.

Beim Beutezug auf dem Berg muf3 das Vieh unbedingt
dem Besitzer ersetzt werden.

Beim Beutezug auf eine Hiirde muB3 der Besitz dem
Besitzer erstattet werden. Und 500 Groschen fiir Verletzung der
Ehre der Hiirde.
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Wurde eine fremde Herde auf der Strafle, auf dem Berg
oder der Alpe um der Grenze willen erbeutet, steht Dorf wie
Stamm dem Beutenehmer bei.

Der grundlose Beutezug verlangt die Erstattung der Beute
an den Herrn und 500 Groschen Bufle. Nach der Vermittlung der
Herzensfreunde und der Ménnerschaft des Gebietes wird die Bu3e
erlassen.

Machst duungerechten Beutezug, Dorfund Stamm stehen
dir aber trotzdem bei, so geben die Vermittler Pfander, und der
Fall wird durch die Altesten abgewogen, nach dem Kanun.

Je nach Schwere der Schuld wird BuB3e gezahlt und das
Vieh dem Besitzer erstattet.

Steht dem Beutenehmer sein Dorf und Stamm zur Seite,
hat der Geschédigte das Recht, einen Beutezug gegen irgend
jemanden aus des Beutenchmers Dorf oder Stamm zu
unternehmen, wie er es vermag, um seine Ehre wiederherzustellen
und sich Ersatz fiir sein Vieh zu verschaffen.

Der Beraubte darf aber Beute weder an Dorf noch Stamm
nehmen, wenn diese den Beutenehmer ausgeschellt haben (also
ihn nicht schiitzen); dann darf er sich Ersatz nur Haus gegen Haus
verschaffen. Der Kanun sagt: “Entweder das Vieh dem Besitzer
erstattet - oder den Weg frei!” (dal} er es sich zuriickhole).

Das auf dem Berg erbeutete Vieh gibt nicht das Recht auf
das Zwei-fiir-Eins, sondern nur auf Riickerstattung.

“Die Glocke der Herde darf niemals als Beute genommen
werden.” Wurde die Glocke des Leithammels zur Beute
genommen, auf dem Berg oder in der Hiirde - an ihr héngt die
Ehre der ganzen Herde und der Hiirde; der Erbeuter wird dem
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Besitzer 500 Groschen Bufle zahlen, und wenn er nicht ein
einziges Stiick zur Beute nahm'®.

Weder Leithammel noch Kettenhund diirfen je zur Beute
genommen werden - auch dort, wo man nach dem Kanun zum
Beutenehmen verpflichtet ist. “Beute wird nicht fiir eine
Verpflichtung (Schuld) genommen. Geschah es dennoch, schellen
Dorfund Stamm den Beutemacher aus (me legité)” - d. h. sie tun
ihn in Acht und Bann, brandmarken ihn als treulos, falls er sich
nicht bereitfindet, das Vieh zu erstatten'*.

Hat der Beutemacher die Beute verbraucht, wird er am
Tag der Erstattung dem Besitzer Stiick flir Stiick Ersatz leisten,

indem er diese Tiere aus den eigenen Herden wéhlt.

[4.] Die schindliche Schuld

Wer Haus und Beutel des Freundes bestiehlt, dem hat der
Kanun als BuB3e “das geschwérzte Antlitz” auferlegt, die Schande;
er ist aus Ménnerrat und Gericht hinausgeworfen.

Bestahl den Freund eines Hauses eine fremde Hand - aus
anderem Hause -, so wird von dieser der bestohlenen Freund und
das zerbrochene Haus gefordert.

145 Unter dem Kanun i Papazhulit verfillt, wer die Glocke des

Leittieres raubte, der Rache, denn die Glocke ist Ehrensache.

146 Unter dem Kanun i Papazhulit gilt Raub nicht als ehrlos, da

er den Einsatz des Lebens - also Mut - voraussetzt. Auch der Kanun i
Leké Dukagjinit straft zwar den Raub, spricht dem Réuber aber die Ehre
nicht ab. Manche Bergstdmme des Nordens geben die Tochter nur dem
Bewerber, der nachweist, dal3 er zwei bis drei Stiere geraubt hat; da die
Hirten bewaffnet sind, kann in der Tat nur ein ganzer Kerl solches
Unternehmen ausfiihren.
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[5.] Das Zwei-fiir-Eins

Alliiberall, wo der Kanun gilt, hat das gestohlene Gut das
Recht auf das Zwei-fur-Eins. “Zwei fiir eins, so daf} es zu Ful3
gehen kann.”

Das Zwei-fiir-Eins wird nicht nur fiir das GroBvieh
gegeben, sondern auch fiir Kleinvieh oder den gestohlenen
Gegenstand.

Das Zwei-fir-Eins wird auch gefordert fiir das
schmihliche Niederbrennen des Hauses, der Hiitte, des
Schuppens, des Heuschobers und Strohhaufens, des Berges aus
dirrem Laub, der Hecke.

Der bestohlene Garten, Weinberg und Acker hat das
Zwei-fur-Eins.

Der gestohlene oder getotete Hahn hat das stehende Urteil:
500 Groschen dem Besitzer, denn “der Hahn ist die Uhr der
Armen.”

Das gemastete Schwein, gestohlen oder getotet (es sei
denn auf dem Schaden betroffen), hat 500 Groschen, denn das
gemaistete Schwein “ist der Unterhalt des Hauses”.

Diese beiden letzterwédhnten Tiere haben also nicht das
Zwei-flir-Eins, weder der Hahn den Hahn, noch das Schwein das
Schwein, sondern 500 Groschen baren Geldes.

Fiir Bauernwerkzeuge, z. B. die gestohlene und ermittelte
Pflugschar, wird der Dieb dem Besitzer so viele Arbeiter bezahlen,
als ihm Tage verloren gingen und fiir die Pflugschar auBBerdem die
Pflugschar.

[6.] Das Recht des Besitzers des gestohlenen Viehes und
Gutes
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“Wo der Herr sein Vieh findet (seine Sache), nimmt er es
(sie).”

Nach dieser Vorschrift ist der Besitzer des gestohlenen
Viehes (Gegenstandes) nicht verpflichtet, sich lange
herumzustreiten; wo immer er seinen Besitz auskundet, hat er das
Recht, ihn zu nehmen.

Wurden  Nahrungsmittel gestohlen, wird durch
Nahrungsmittel ersetzt. Wurde aus dem Vorratsschrank gestohlen,
wird der Vorratsschrank ersetzt. (Fiir den Diebstahl im Keller hast
du Gleiches mit Gleichem zu ersetzen.)

Wurde die Fihrte verfolgt, wird der Besitzer dort Fufl
fassen und durch Fufl und Hand Rechenschaft geben (Beweis
geben).

Kaufte jemand einen gestohlenen Gegenstand, auch ohne
Wissen, daB} er gestohlen war, so hat der Besitzer das Recht, ihn
sich zu nehmen, und der Verkéufer (der Dieb) wird dem Kaufer
bis zum letzten Deut ersetzen, was er durch den Verkauf erhalten
hatte; aulerdem gibt er dem Besitzer das Zwei-fiir-Eins.

Was den Diebstahl in Kirche oder Priesterhaus betrifft, hat
der Dieb Dorf oder Stamm keine Buf3e zu zahlen. (Sieche Buch 1.)

Wurde etwas aus der Hiirde gestohlen, wird der Dieb das
Zwei-fur-Eins zahlen und 500 Groschen BuB3e fiir die zerbrochene
Hiirde.

Wurde das Vieh auf dem Berg gestohlen, zahlt der Dieb
das Zwei-fiir-Eins.

Wurde etwas im Haus gestohlen, zahlt der Dieb das Zwei-
fiir-Eins und 500 Groschen fiir das erbrochene Haus.

[3. Kapitel]

Der Mord
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[1.] Der Hinterhalt

Mit Hinterhalt (prita) bezeichnet das Hochland jenes
Vorgehen, bei dem sich ein Blutrdcher (oder andere Menschen)
mit Tétungsabsicht auf die Lauer legt (in den Hinterhalt legen, im
Hinterhalt lauern, einen Hinterhalt stellen, in den Hinterhalt
geraten).

“Der Bose wird sich vor jenem verantworten, der ihn im
Hinterhalt erwartet'?’.”

Innerhalb des eigenen Stammes darf niemand Geféhrten
nehmen, um jemandem einen Hinterhalt zu stellen; tut er es und
jemand aus dem Stamm wird erschlagen, so fallen alle unter das
Blut.

Wird jemandem aufBerhalb des Stammes ein Hinterhalt
gelegt, jemand aus fremdem Stamm wird erschlagen, fallt nur der
Anfiihrer ins Blut und nicht seine Helfer. “Wer fiihrt, nimmt das
Blut auf sich!”

“Wer die Patrone gibt, macht sich das Blut zu eigen.”

Stand jemand auf, sammelte Gefdhrten und
Herzensfreunde und stellte jemandem einen Hinterhalt, indem er
sagte: “Alle abgeschossenen Biichsen gehdren mir”, und jemand
wird getdtet, so nahm der Fiihrer jenes Blut auf sich.

“Die Biichse bringt das Blut {iber das Haus.” “Die Biichse
148t dich im Blut” (148t dich in Blut fallen).

7 Unter dem Kanun i Papazhulit: MuB3 ein Mann durch ein

Dorf gehen, wo er einen Blutfeind vermutet, und er nimmt eine kleine
Beeintrichtigung seiner Manneswiirde auf sich; begegnet er einer Frau
aus diesem Dorf, so sagt er ihr: “Schwester, fithre mich durch dein Dorf”,
so muf} die Frau ihn fithren, geht ihm mit einem Zeichen (z. B. einem
griinen Zweig) voraus, und er ist in Sicherheit, auch wenn er am Hause
des Blutfeindes voriibergeht; in Begleitung einer Frau darf auch der
Vogelfreie nie getdtet werden.

151



Der Kanun des Leké Dukagjini

“Der nicht im Blut stehende Helfer fallt unter das Blut.”

Entlieh jemand jemandes Biichse und legte sich ohne
Wissen des Herrn der Biichse in den Hinterhalt und totete
jemanden, so fillt der Hinterzieher der Biichse ins Blut, nicht
deren Besitzer.

Nahm jemand jemandes Biichse, indem er dem Besitzer
sagte, dafl er die Absicht habe, einen Hinterhalt zu stellen und
jemanden zu toten - und er totet wirklich, wie er sagte, so fallt der
Besitzer der Biichse ins Blut, denn “die Biichse bringt das Blut
iiber das Haus.”

“Der nicht im Blut stehende Helfer fillt ins Blut.”

Zog Einer aus wund versammelte Helfer und
Herzensfreunde, und stellte jemandem einen Hinterhalt, ohne
diesem weder Blut noch Wunden zu schulden, und er t6tet ihn, so
fallt der Fiihrer mit allen Helfern ins Blut.

Stellt aber jemand einen Hinterhalt demjenigen, der ihm
ein Blut schuldet, wieviele Helfer und Herzensfreunde er auch mit
sich habe, so nimmt er nur sein eigenes Blut (jenes, das ihm nach
dem Kanun gebiihrt), er féllt nicht ins Blut (denn er hat nur das
Urteil des Altestenrates vollzogen).

Stellte eine Méannerschar einen Hinterhalt und die Biichse
ging los auf Seite der im Hinterhalt Liegenden, aber niemand
wurde getotet; in diesem selben Augenblick geht auch die Biichse
auf der anderen Seite, der in den Hinterhalt Gefallenen, los, aber
keiner der Hinterhaltleger wird getdtet, so fallen nach dem Kanun
doch die Hinterhaltleger ins Blut, denn sie begannen das Schief3en
(wenn die Hinterhaltleger keine durch Ratsurteil berechtigte
Rache ausiibten).

Der Hinterhalt wird schieflen, aber nicht auf Kinder,
Frauen, Hauser und Vieh. Schof3 der Hinterhalt auf eine Frau, ein
Kind, ein Haus oder Rind, handelt er gegen den Kanun, und wenn
dies der Stamm der Hinterhaltleger nicht in Rechnung zieht und
sie nicht nach dem Kanun bestraft, so wird sogleich der Kampf
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Haus gegen Haus beginnen, Sippe gegen Sippe, Dorf gegen Dorf,
Stamm gegen Stamm.

Jener, der beschlief3t, einen Hinterhalt zu stellen, wird
Brot mit sich nehmen, fiir sich und seine Helfer. Geht jemand von
diesen in ein Haus, ehe noch der Hinterhalt bezogen ist, setzt sich,
trinkt Kaffee oder i3t Brot, oder er und seine Genossen nehmen
Brot mit sich aus fremdem Haus, legen sich in den Hinterhalt,
toten jemanden - so wird das Haus des Getdteten sein Blut auch
von dem Haus fordern, das jenen Brot gab.

“Die Biichse und das Brot, das am Tage des Totschlages
gegeben wird, bringt das Blut auf jenen, der sie gab.”

Stellt Einer auf, um einem Dorf(Stammes-)genossen
Hinterhalt zu stellen, und nimmt Dorf(Stammes-)genossen zu
Helfern, und sie toten jenen Dorf(Stammes-)genossen, so fallen
Anfiihrer wie Helfer ins Blut mit jenem Haus (d. h. sie verfallen
jener Familie und ihrer Rache) - es sei denn, sie seien 6ffentlich
(berechtigt) gegeneinander gezogen.

Stand jemand aus der Mirdita auf und legte Hinterhalt
jemandem in Thkell€ oder aus den Bergen von Alessio oder von
anderswo - und zu Helfern nimmt er Geféhrten aus besagten
Stdmmen, so fillt, der sie fiihrt, ins Blut.

Sagte jemand einem anderen, er solle jemandem einen
Hinterhalt stellen, indem er ihm das Wort (die Treue) verpfandete,
daB3 er am Tage der Befriedung jenes Blutes flir ihn den Blutpreis
zahlen werde, und jener, auf dies gegebene Wort hin, geht und
totet den, so dieser ihn toten hieB3, dieser aber 163t ihn im Sumpf
und verantwortet sich nicht fiir ihn mit seiner Habe, so sei der
Téater im Blut, jener aber, der ihn anstiftete, dem sei das Haus
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verbrannt fiir den Wortbruch und er biile mit 100 Hammeln und

seinen Ochsen'®.

[2.] Der Titer

Der Tiéter ist jener, der mit eigener Hand tdtet. Der Téter
wird, sobald er jemanden totete, Bescheid senden, da} er ihn
totete, damit die Familie des Getoteten nicht in Irrtum falle.

Der Téter wird senden und um Gottesfrieden bitten.

Kann der Téter selbst den Getdteten hereinbringen, so ist
es gut. Sonst mull er jenem, dem er begegnet, sagen, da3 er gehen
soll, jenen zu bergen und ihm die Waffe ans Haupt zu legen.

Der Téter darf nicht wagen, selbst die Waffe des
Erschlagenen zu nehmen; tut er diese Schandtat, so fallt er in zwei
Blute.

Der Tiéter der eigenen Eltern wird durch Sippe oder Dorf
hingerichtet.

Der Titer hat die Nacht zur Flucht und dort, wo ihn der
Tag ereilt, wird er sich verbergen.

[3.] Der Friedensbringer
Friedensbringer heiflen jene, die zu den Eltern und Vettern

des Getoteten gehen, um fiir den Tater und sein Haus den
Gottesfrieden zu erlangen. Sie sind die Schiitzer des Téaters und

18 Unter dem Kanun i Papazhulit ist es schwere Schande, im

Zusammenhang mit einer Blutsache Geld anzunehmen. “Wenn du dem
Freund hilfst, sein Blut zu nehmen, bist du sein Bruder!”
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seines Hauses, damit diesen kein Ubel geschehe innerhalb des
Gottesfriedens.

“Biirge und Friedensbringer (Treueverpflichter) wird
niemand flir Geld.” Da es eine gegenseitige Notwendigkeit ist, so
will der Kanun nicht, dal jene Opanken nehmen, die filir jemanden
den Gottesfrieden erlangen.

[4.] Der Gottesfriede

Der Gottesfriede (besa) ist eine Frist der Freiheit und
Sicherheit, die das Haus des Getéteten dem Téter und seinen
Hausgenossen gewéhrt, um ihn nicht sofort und vor einer
bestimmten Frist fiir das Blut zu verfolgen (ehe noch die Altesten
den Fall untersuchen konnten). Jemanden um Gottesfrieden zu
senden, ist Kanun; den Gottesfrieden zu gewahren, Pflicht der
Mainnlichkeit.

Wenn das Haus des Erschlagenen dem Téter Gottesfrieden
gewihrte, so wird dieser, obschon er ihn erschlug, an Totenfeier
und Klage teilnehmen und ihn zu Grabe geleiten und zum
Totenessen bleiben. - Dieser Gottesfrieden withrt 24 Stunden'*.

Ging der Téter, nachdem ihm Gottesfriede gewéhrt wurde,
nicht zu Klage und Totenschmaus, wird dies dem Haus des
Erschlagenen nicht zur Schande angerechnet, wenn auch daraus
ersichtlich ist, daB3 ihnen der Téter kein Vertrauen schenkt - der
Tater vielmehr hauft dadurch Schmach auf Schmach.

149 Auch unter dem Kanun i Papazhulit wird der Téter die ersten

24 Stunden nicht verfolgt; er wird also zur Totenfeier gehen konnen, es
ist aber weder Kanun noch Sitte; eher wird dies ein solcher tun, der den
Verdacht von sich ablenken will.
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Nachdem der Erschlagene in der Erde liegt, hat nach dem
Kanun das Dorf das Recht, dem Téter und seinen Hausgenossen
den Gottesfrieden zu entziehen.

Der Gottesfriede des Dorfes wahrt 30 Tage.

Versteinte sich das Haus des Erschlagenen und lieB3 sich
nicht bereitfinden, dem Dorf den Gottesfrieden zu gewéhren, so
muf} der Téter mit seinen Hausgenossen und den hausgetrennten
Vettern eingeschlossen bleiben (d. h. er kann sein Haus ohne
Lebensgefahr nicht verlassen). Niemand anderer darf eindringen
und dem Téter den Gottesfrieden rauben, und das Haus des
Erschlagenen darf niemandem Gottesfrieden gewidhren, ohne sich
mit dem eigenen Dorf zu verstandigen.

Sobald sich das eigene Dorf mit dem Haus des
Erschlagenen verstidndigte, ist der Weg frei fiir Freunde und
Herzensfreunde, um fiir den Tater den Gottesfrieden zu erbitten.

Sobald das Haus des Erschlagenen den Gottesfrieden auf
die Sippe erstreckte, wo viele Sippen im Dorf des Téters sind, so
vielen wird der Gottesfriede gewédhrt, nicht einer einzigen
weniger, oder mehr.

Stand ein Freund auf und ging zum Haus des
Erschlagenen um Gottesfrieden, und dieses Haus empfangt ihn
mit: “Komme mir nicht wieder” und gewéhrte ihm den
Gottesfrieden nicht, kann er nicht nochmals dafiir hingehen.

Stand aber ein Freund aufund ging um Gottesfrieden zum
Hause des Erschlagenen, und dieses empfangt ihn mit: “Fiir jetzt
gewihre ich dir den Gottesfrieden nicht, denn mir scheint der
Anlal} nicht gegeben”, so werden sie den ersten Gottesfrieden, den
sie zu gewéhren beschlielen, diesem Freunde gewéhren, indem sie
Freunde und Herzensfreunde beiseite lassen (also nicht mit den
letzteren aus Vorliebe den Gottesfrieden abschlieen).

Wurde dem Téterhaus Gottesfriede gewdhrt, mdgen seine
Bewohner mit Verstand und guter Art ihrer Arbeit nachgehen, sich
hiitend - sowohl die Ménner als die Frauen - Schdden und Wirren
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zu verursachen, besonders wenn ihr Haus dem Haus des
Erschlagenen nahegelegen ist, dal} sie sich nicht briisten (und
damit die anderen reizen).

Benahm sich das Haus des Téters schlecht gegen das des
Erschlagenen, wird ihm das Dorf gemeinsam mit dem Biirgen den
Tadel aussprechen und, so die Notwendigkeit es heischt, sogar
strafen, ja ihm den Gottesfrieden entzichen.

Das Gesetz aber auch die Pflicht der Mannesehre fordert,
daB niemand aus dem Haus des Erschlagenen verspottet werde,
denn es ist ungliicklich und an einem Arm verdorrt.

Es nehme sich niemand heraus, den Téater anzustiften und
mit ihm {iber Dorf und Haus des Erschlagenen zu lachen. Der
Kanun sagt: “Hiite den Bluttiter und bringe ihn nicht ins
Angesicht des Hauses des Erschlagenen.” Der Tater kann sich
nachts frei herumbewegen, dort aber, wo ihn das Tageslicht
betrifft, soll er sich verbergen. “Wenn der Mann ins Blut fillt,
wird ihm Flucht und Verbergen zur Pflicht.”

Der vom Herd Geteilte wird nach 24 Stunden nicht mehr
vor dem Blutrdcher geschiitzt.

Die vom Herd getrennte Vetternschaft des Téters wird
sich die ersten 24 Stunden nach der Tat in Obacht nehmen, denn
wenn sie in dieser Zeit das Haus des Erschlagenen totet, nahm es
nur sein Blut. Sind sie aber nach 24 Stunden am Leben, werden sie
sich mit dem Haus des Getoteten durch Biirgen verstdndigen und
frei an ihre Arbeit gehen konnen.

Totet Einer aus dem Haus des Erschlagenen jemanden der
vom Herd geteilten Vetterschaft nach den ersten 24 Stunden, so
nimmt er nicht das ihm zustehende Blut, sondern fallt unter das
Blut.
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[5.] Der Gottesfriede fiir Vieh und Hirten'™

Der Gottesfriede fiir Vieh und Hirten ist jener, den 2 oder
mehr Stdimme unter sich abschlieBen im gegenseitigen
Einverstindnis. Indem sie diesen Gottesfrieden abschliel3en, die
Banner (Stamme), deren Hauptlinge und Jungmannschaften,
bestimmen sie den Tag fiir die Reisenden, die Boten und die
Hirten mit dem Vieh.

Der Reisende und Bote eines Stammes, der im fremden
Stammesgebiet zu tun hat, darf die durch die beiden Stdmme im
Gottesfrieden bestimmten Ortlichkeit nicht verlassen.

Reisende und Boten - aufler daB3 sie den Weg nicht
verlassen dirfen, sobald sie den Ful auf das fremde
Stammesgebiet setzen, diirfen sie auch kein anderes Haus betreten,
sondern geradeaus zum H&uptlingshof werden sie sich verfiigen.

Hat der Reisende eine personliche Sache zu erledigen oder
der Bote die Angelegenheit seines Stammes, kann er auf dem
fremden Stammesgebiet nicht herumlaufen, er wird vielmehr
durch den Bannertrager oder einen von diesem bezeichneten Mann
begleitet. Beim Herumgehen werden Reisender und Bote die
Hauptstrale beniitzen, ohne die durch die Stimme im

150 [Gj.]: Nach den Zeugnissen, die von den Hochlandsalbanern
iiberliefert werden, geht klar hervor, dafl der Gottesfriede der Herden und
Hirten sehr alt ist und schon eingehalten wurde, ehe die Biichse in unsere
Berge kam. Vielerorts wird auch noch heute der Gottesfriede von Herden
und Hirten eingehalten, z. B. in den Bergen von Djakova, in Nikaj,
Merturi, Gash, Krasnige und anderwirts. In den Bergen von Dukagjin:
in Shala, Shoshi, Kir, Gjaj, Plan und Toplan. In den Bergen von Puka; in
der Mirdita, in Thkellg; den Bergen von Alessio und gegen Kurbin, und
wenn dort - wie uns einige Alteste berichten - nicht mehr iiberall dieser
Gottesfriede iiblich ist, so kannten ihn frither doch auch diese Gegenden.
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Gottesfrieden der Herden und Hirten festgesetzten Ortlichkeiten
zu verlassen.

Betrifft Reisenden oder Boten Ubles, oder den Hirten, ehe
sie den fremden Stamm verlassen, obwohl sie das Vieh nur auf
den bezeichneten Stellen weiden lieBen, werden sie durch den
Gottesfrieden der Hirten und Herden beschiitzt (evtl. gerdcht).

Der Verletzer dieses Gottesfriedens hat folgende Strafen
und Buflen:

a) der Tater wird dem Haus des Getoteten 22 Malter
Getreide fiirs Blut geben;
b) der Stamm des Titers verbrennt dem Téter drei

Wohntiirme (kull¢). Hat er selbst nicht 3, so den

Wohnturm des Téters und 2 der nahen Vetternschaft, sei

die Vetternschaft auch schon seit 100 Geschlechterfolgen

weggeteilt, so werden dieser dennoch 2 Wohntiirme
verbrannt.

Der Stamm des Téters vernichtet die Habe des Téters nach
Pflanze und Erde, mit dem Rind und all seinem Besitz.

VerlieB der Reisende oder Bote den Weg, oder tiberschritt
der Hirt mit der Herde die ausgemachten Punkte - wenn sie dann
jemand totet - ist ihnen der Gottesfriede der Herden und Hirten
nicht Freund, aber jener, aus dessen Haus sie kommen, fallt mit
dem Haus des Taters ins Blut, wie nach dem Kanun.

Tastete jemand die Viehherde an auf dem Berg, innerhalb
der ausgemachten Ortlichkeiten, fillt der Missetiter in die
erwahnten Strafen und Bul3en, denn er brach den Gottesfrieden der
Herden und Hirten.
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Die Biirgen fiir den Gottesfrieden der Herden und Hirten
sind die Hauptlinge, die Fiihrer und die Jungmannschaften der

Stimme, die den Gottesfrieden beschlieBen'®'.

[6.] Das Blut

In den albanischen Bergen - so viele S6hne geboren
werden, so viele gelten fiir gut und werden nicht von einander
unterschieden.

Der Preis des menschlichen Lebens ist gleich, fir den
Guten wie Bosen. Jeder hélt sich fiir gut und sagt zu sich selbst;
“Ich bin Mann!” und sie sagen zu ihm; “Bist du ein Mann?”

LieBe man einen Unterschied im Blute gelten, wiiite das
Gesetz den Schliissel fiir diese Sache nicht mehr richtig zu finden,
auch nicht durch Altenrat, oder Pfand, im Abwigen des Guten
gegen den Biisen, denn jeder hélt sich fiir einen Gipfel.

Liele man den Ausweg von Unterschieden im Blut gelten,
wirde man den nach Anschein Minderwertigen und den
Angstlichen auch grundlos toten. Die Totschlige wiirden
iiberhandnehmen, wenn fiir den Totschlag des Schlechten und
etwa des Angsthasen niemand Rechenschaft forderte. Darum biifit
Leka jedes Blut gleicherweise; es kommt der Gute ja auch aus
dem Bosen und der Bose aus dem Guten. “Seele fiir Seele - denn
das Aussehen schenkt uns Gott der Herr.”

Wer also jemanden erschligt, sei er Mann oder Frau,
Knabe, Madchen oder Wickelkind, oder ein Scheusal nach dem
Aussehen, Fiihrer, Altester und Héuptling, arm oder reich, adlig

! Unter dem Kanun i Papazhulit galt dieser Gottesfriede bis

1906.
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oder feige - die Strafe ist dieselbe. Fiir den Mord des Ménnlichen:
6 Malter Getreide, 100 Hammel und ein halber Ochse Bufe.

Wer jemanden anschiefit, fiir den gilt die Halfte der
genannten Bufle, fiir Mann wie Weib.

Die Wunde geht nach dem Stand der Wohlhabenheit, oder
wie sie der Arzt bestimmt (die Kosten der Heilbehandlung nach
der Forderung des Arztes). Die Befriedung des Blutes oder der
Verwundung'?, die am Kopf eines Jiinglings geschieht, hat keine
andere Einzelheit: 6 Malter fiir den Tod, 3 fiir die Wunde. - Die
Befriedung des Blutes und der Wunde, die durch Vermittlung der
Herzensfreunde geschieht, noch mehr als 6 und 3 Malter, sie
fordern auch die Auslagen fiir die Heilbehandlung.

Bei ins Blut Gefallenen, wenn es sich um einen Totschlag
im Dorf handelt, muf} der Téter wie auch alle Mannlichen seines
Hauses bis zum letzten Wiegenkinde auswandern; sie werden das
Dorf verlassen und zu Fremden gehen, um der Gefahr der Tétung
zu entkommen.

Mit der Frauenschaft aus dem Haus des Téters hat das
Haus des Erschlagenen nichts zu schaffen, “denn die Frau und der
Priester fallen nicht ins Blut”.

Auch die Unmiindigen sind in Sicherheit; nie kam es vor,
daB sie getotet wurden.

[7.] Das Blut geht mit dem Finger
Im alten Kanun der albanischen Berge fiel nur der Tater

selbst unter das Blut, also jener, der trug, lud, abdriickte die
Biichse oder jede andere Waffe beniitzte gegen den Menschen.

152 Kanun i Papazhulit zieht nicht die Wunde, sondern die

Erniedrigung in Betracht; der Tater verfillt der Rache.
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Das Haus des Erschlagenen konnte weder verfolgen, noch
toten einen der Briider, Neffen und Vettern des Bluttéters, nur den
Finger - den Titer.

Der spitere Kanun begreift die Ménnerschaft des
Morderhauses (auch das Wiegenkind, so es herangewachsen war)
in das Blut mit ein. Die nahen Vettern und Neffen, wenn auch
vom Hause getrennt, aber nur fiir 24 Stunden; nach 24 Stunden
wird ihnen das Haus des Getdteten Biirgen zugestehen'™.

In der groBBen Malcija (Hoti, Gruda, Kastrati, Kelmendi)
fallen alle jene ins Blut, die fiir einen Toten die Trauerkleider
tragen miiflten, dies gilt auch im Dukagjin (also Shala, Shoshi,
Nikaj, Dushmani und Merturi).

[8.] “Blut bleibt fiir Blut”

Wenn zwei sich gegenseitig toten, nachdem sie in Streit
gerieten, beide sterben - dann sei Kopf fiir Kopf, Blut fiir Blut.
Dies muf} aber, um Weiterungen zu hindern, durch Vermittler
befriedet werden. In diesem Fall konnen die Hauser der Getdteten
voneinander keine Entschadigung fordern. Sie werden nach dem
Kanun durch Biirgschaft gebunden.

Bleibt jedoch der eine tot, der andere nur verletzt, dann
muB der Verwundete fiir den Uberschuf3 an Blut aufkommen, den
der Getotete vergoB. Erschlug jemand meinen Bruder, ich erhob
mich, traf einen aus dem Haus des Taters und verletzte ihn einmal,
vielleicht 20mal, danach lief3 ich abermals die Biichse spielen und
totete den Bruder des Téters oder diesen selbst, so kommen die

153 Der Kanun i Papazhulit: Stirbt der Tater, geht die Blutschuld

uber auf den Néachstverwandten.
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vielen Wunden vor den Altenrat und miissen durch mich gebiil3t
werden - der Erschlagene aber gilt fiir den Kopf des Bruders.

Doch totete ich jenen, den ich zuerst 20mal verletzte, dann
gehen die Wunden verloren, denn sein ganzes Blut gilt gegen das
meines Bruders.

Habe ich aber, iiber den Getoteten hinaus, jemanden auch
nur am Kopf geritzt, bin ich ihm die 3 Malter fiir Verwundung
schuldig.

Traf ich ihn aber am Ful}, bin ich thm 750 Groschen
schuldig.

Die Wunde vom Giirtel aufwarts wird mit den 3 Maltern

abgegolten, die vom Giirtel abwirts mit 750 Groschen'*,

[9.] “Blut sei nicht fiir eine Schuld”

Jede Schuld, die ein Albaner gegen einen Albaner veriibt,
hat er das Recht, durch Altenrat und Pfiander zu ahnden; der
Betroffene darfaber fiir solche Schuld nicht toten. “Denn das Blut
sei nicht fiir die Schuld.”

Beschimpfte mich einer und ich tétete ihn dafiir - bin ich
ihm sein Blut schuldig.

Kam einer und legte Feuer an mein Haus, meine Hiitte
oder Unterkunft - ich lauere ihm auf und t6te ihn - ich bin ihm
sein Blut schuldig. Kam einer, um mich zu bestehlen, ich sehe ihn,
wie er die Tur 6ffnet, und téte ihn - ich bin ihm sein Blut schuldig.

Kam einer, meine Hiirde auszurauben, ich sehe ihn, der
meine Herde vor sich hertreibt, tiberfalle ihn, um ihm mein Vieh

"4 Im Kanun i Papazhulit wird die Blutschuld nie durch Geld

oder Sache geregelt; der Altenrat bestimmt, Pflicht ist, fiir eine Wunde
eine Wunde zuzufiigen; das fordert die Ehre.
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zu entreilen, er will es nicht lassen und ich erschlage ihn - ich fiel
ins Blut.

Wenn jemand sich anschickte (zum Schlage ausholte),
dich zu schlagen, oder er schlug dich, du aber totetest ihn, du
schuldest ihm ein Blut. (Dennoch wird sich nur der Ehrlose
schlagen lassen, ohne dafiir zu téten.)

Wenn dich jemand angreift, obwohl 2 Hénde fiir einen
Kopf (zum Schutz eines Kopfes) da sind, du aber tétest ihn, du
schuldest ihm ein Blut. Jemand sprang dir an die Kehle, weil
2 Hénde fiir einen Kopf'sind, wenn du ihn erschlugst, schuldest du
ihm ein Blut'”.

Diese Fille werden nach der Schwere der Schuld beurteilt.

[10.] “Das Blut wird niemals (dient nicht zur) Bufle”

“Das Blut ist Blut - die Bufse Bufle”, sagt der Kanun.

Das Blut geht nie verloren.

Bei jeder Schuld, in die das Haus des Erschlagenen gegen
das Haus des Titers verfillt, wird mit Altenrat und Pfiandern
gerichtet, wenn es die Notwendigkeit erheischt. Da Schuld immer
Schuld bleibt, wird das Haus des Erschlagenen das Haus des
Taters entschadigen, je nachdem es die Alten bestimmen.

Bei jeder Buf3e, in die das Haus des Erschlagenen verfillt,
zahlt die Bulle die Bul3e, aber das Blut konnen sie nicht verlieren
und dies kann dem Haus nicht auferlegt werden (daB die BuB3e fiir
die Schuld sei).

155 Der Kanun i Papazhulit erkennt das Recht zu, fiir einen

Schlag zu téten, denn der Schlag ist eine todliche Beleidigung.
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[11.] Das Blut fiir die schlechte Tat

Jene, die Korper und Schande gemeinsam haben und
werden gemeinsam auf ihrer Tat erschlagen, verlieren ihr Blut
(Ehebrecher und édhnliche).

Die Vorschrift: “Blut sei nicht fiir Schuld” verliert ihre
Giltigkeit bei der Schandung der Frau.

“Der geschworene Feind, die geschdndete Waffe und Frau
fallen nicht unter den Kanun.”

Dem Schinder und der Geschéndeten geht nur dann das
Blut verloren, wenn sie auf der Tat durch dieselbe Biichse getotet
werden. Die Eltern der Geschidndeten konnen ihr Blut nicht
fordern, sie werden dem Téter vielmehr die Patrone ersetzen mit
einem: “Deine Hand sei gesegnet!”

Sie werden Biirgen dafiir stellen, dal sie das Blut der
Geschéndeten niemals fordern werden.

Haben aber die Eltern der Erschlagenen den Verdacht, daf3
der Titer sie nicht auf der bosen Tat totete, schiebt ihm der
Richter den Eid zu, nach dem Kanun.

Kam ihm der Eideshelfer nicht zu Hilfe, ist der Tater zwei
Blute schuldig und die Bufie nach dem Kanun.

Rettete sich der eine Teil und floh, kann ihn der Téter, der
ihn auf der schidndlichen Tat ertappte, spaterhin nicht mehr téten,
oder er fallt ins Blut, und dem dennoch getoteten Teil wird er das
Blut ersetzen.

Erweisen sich in Schande Frau, Madchen oder kleines
Maidchen und, ohne getétet worden zu sein, kdnnen sie flichen auf
fremde Erde - so schellt sie der Stamm fiir Lebenszeit aus.

Wird jener ausgekundet. der die Schande brachte, und sie
kreisten ihn samt der Geschédndeten ein, richtet Sippe, Dorf und
Stamm beide hin, indem sie ihnen ihr Blut als BuBle auferlegen.

Frau, Witwe oder Maidchen, die sich als geschéindet
erweisen, werden lebendig auf dem Misthaufen verbrannt, oder sie
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stellen sie zwischen zwei (brennenden) Scheiterhaufen und
zwingen sie so, den Namen des Mitschuldigen zu nennen, oder sie
lassen sie fiir ihre Schande zwischen zwei Feuern verbrennen.
Gelingt es, ihr den Namen des Schianders zu entreiflen, dann wird

auch dieser umstellt, und man richtet beide hin'*®.

[12.] Der unbeabsichtigte Totschlag

Der Totschlag ohne Absicht wird nicht mit der Biichse
verfolgt. Der Téter biift das Blut und wird verbiirgt (durch Biirgen
gesichert).

So lange das Blut heif3 ist (die Erregung dauert), wird der
Tater versteckt, bis die Sache gut untersucht ist.

Die ruhigen, verniinftigen Leute mischen sich ein, und
bestétigt sich, dafl wirklich der Totschlag unbeabsichtigt war, zahlt
der Téter die Blutbufle und wird durch Biirgschaft gesichert.

Totet jemand - auch unbeabsichtigt - eine schwangere
Frau, so zahlt er, auler den 3 Maltern fiir die Frau, auch 3 fiir die
Leibesfrucht. Wurde der Téter zu den 3 Maltern fiir die
Leibesfrucht verurteilt, erlaubt der Kanun, daf3 die Erschlagene
geoffnet wird, um zu erfahren, ob sie mit Knaben oder Madchen
schwanger war.

Ging sie mit einem Knaben, wird der Téter die 3 Malter
fiir die Frau geben und 6 fiir das Blut des Knaben; ging sie mit
einem Méadchen, dann auer den 3 Maltern fiir die Frau 3 Malter
fiir das Méadchen.

156 Weder im Siiden noch im Norden seit Menschengedenken

vorgekommen.

166



Der Kanun des Leké Dukagjini

Fiir den unbeabsichtigten Totschlag wird keine Geldbulle
157

gezahlt™’.

[13.] Der Totschlag mit Biirgschaft

Geraten das Haus des Erschlagenen und das des Téters in
Streit nach dem versdhnten Blut, miissen sich die Biirgen
einsetzen, sie diirfen nicht dulden, daf3 die Biirgschaft geschiandet
werde.

Spielte die Biichse zwischen ihnen, werden die Biirgen
das Blut ihres Freundes (des nach dem versohnten Blut
Erschlagenen) von jenem Hause fordern, das mit dem Schieflen
begann.

[14.] Die Biichse verfolgt den Bluttiter

“Die beginnende Biichse zahlt Buffe.” “Die erste Biichse
hat die Bufse.” “Das Losgehen der Biichse hat die Bufle.”

Gerieten zwei in Streit und der eine schiefit auf den
anderen, driickt ab, der Schuf} geht aber nicht los, und er wird bei
diesem Streit nicht getotet, zahlt er als der erste, der schoB3, die
Bule.

SchoB} aber der erste - und sein Schuf3 ging nicht los, der
zweite jedoch zeigte sich in Bereitschaft und erschof3 ihn, so fallt

157 Unter dem Kanun i Papazhulit keine Sachentschadigung,

aufler in einigen Gegenden durch Erde; der unbeabsichtigte Totschlag
wird auf Vermittlung des Altenrates verziehen.
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er ins Blut, nicht aber unter BuBle, “denn der spéitere Schul gilt
nicht wie der erste”'*®.

Geht mir die Biichse ungewollt los, falle ich dennoch ins
Blut, so ich jemanden totete oder verwundete.

Drang einer in jemandes Haus und die Biichse geht los,
wéhrend er sie an den Biichsenhalter hdngt, weil etwa der Riemen
reiflt, und jemand im Haus wird getotet, fallt der Besitzer der
Biichse ins Blut. Der Fall kommt indes sofort vor den Altestenrat,
der sich um die Befriedung bemiihen wird.

Duldete der Freund, daB3 die Biichse gespannt wurde, sie
ging los und tdtete jemanden, féllt der Besitzer der Biichse ins
Blut. Hangte der Freund die Biichse an den Biichsenstinder, dieser
aber brach so, dafl die Biichse auf die Erde fiel, losging und
jemanden totete, fallt der Besitzer des Biichsenhalters ins Blut.
Auch dieser Fall, wie die vorherigen, kommt sofort vor den

158 Unter dem Kanun i Papazhulit muf} der Téter in das Haus

desjenigen gehen, auf den er zielte, das Haupt mit seinem Janker oder der
Guna (dem Lodenmantel) bedeckt, wie bei der Totenklage (von
Vermittlern begleitet) und sagten: “Ich tat es und gebe mich dir in die
Hand”, worauf der andere verzeiht vor aller Offentlichkeit und ihm sofort
den Ehrenplatz im Hause einrdumt. Dieselbe Formalitit besteht bei
Versohnung des Blutes. Beispiel: 10 werden aus Haus 1 getétet, 10 aus
Haus 2, 15 aus Haus 1 verwundet und 13 aus Haus 2. Altenrat und
Vermittler mischen sich ein, sie sagen: “Genug jetzt!”, messen die
Wunden nach ihrer Schwere - auch wiegen 10 erschlagene amvis
(Hausvorsteher) schwerer als 11, ja 12, die nicht amvis waren -, und jener
Teil, der weniger gelitten hat, wird die oben beschriebene Formalitit
erfiilllen. Alle jene des weniger betroffenen Teiles ziehen in oben
beschriebener Haltung vor das Haus des Mehrgeschédigten, und einer
ruft den Hausherrn (amvis): “Oh, Hausherr, mach uns auf!”; der
antwortet nicht, einer aus dem Haus aber 6ffnet die Tiire, und die
Befriedung geht durch die Altesten und Vermittler vor sich.
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Altenrat. Keil und Halter sind dazu da, um die Biichse
aufzuhingen, also muf} der Besitzer von Keil und Halter dafiir
sorgen, daf} sie nicht wurmzernagt seien.

Wurde jemand auf der einen Seite getotet, auf der andern
aber zwei verwundet, dann steht Blut fiir Blut; 1 Toter ist gleich
2 Verwundeten.

Die fiir den geschworenen Freund abgeschossene Biichse
bringt dich ins Blut, nicht aber in Buf3e.

Die fiir die geschédndete Frau, das geschidndete Méadchen
abgeschossene Biichse hat weder Blut noch Bufe.

Die fiir die geschindete Waffe abgeschossene Biichse
bringt in Blut, nicht aber in Bufe.

Die Biichse, die ungewollt totet, hat Blut fiir das Blut, sie hat nicht
BuBe oder Strafe.

Die auf irgendetwas abgeschossene Biichse hat Bufe.

Fiir jeden Totschlag 6 Malter Getreide fiir das Blut. 100
Hammel und ein Ochse BuBle dem Stamm; dem Haus der
Gjonmarkaj von Oroshi aber 500 Groschen BufB3e (letzteres gilt fiir
die Mirdita, deren Fiihrergeschlecht die Gjonmarkaj sind'>.

[15.] Wer sich selbst totet, verliert sein Blut

Totet jemand sich selbst, verliert er sein Blut.

159 Unter dem Kanun i Papazhulit hat der Ermordete keine

Totenfeier; niemand darf weinen. Am Tage, da er gerdcht wurde - und sei
es 20 Jahre spiter - wird zuerst Kaffee mit Siiigkeiten kredenzt, die
Maidchen des Hauses singen und tanzen (wenige Minuten), als ginge es
dem Toten nichts an, es zeigt die Freude des Hauses fiir die
wiedergewonnene Ehre. Dann beginnt Totenklage und Totenfeier.
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Das Haus des Selbstmorders féllt nicht in BuB3e; es biift
sich selbst durch den Verlust eines Menschen und die Ausgaben
des Totenmabhles.

Totete der Bruder den Bruder, verlieren sie ihr Blut, aber
sie werden dem Stamm BuB3e zahlen, nach dem Kanun.

Erschldgt der Sohn den Vater, verfolgt ihn niemand, aber
der Sohn, der Tater, wird durch Sippe oder Dorf hingerichtet.

Erschldgt der Sohn die Mutter, fallt er ins Blut mit den
Eltern der Mutter.

Erschldgt der Mann seine Frau, fallt er ins Blut mit deren
Eltern.

Erschldgt die Gattin den Gatten, fallen ihre Eltern ins Blut.
(Es kam vor, daf die Eltern die Tochter hinrichteten, die diese
ScheuBlichkeit beging.)

[16.] Die Vermittlung des Blutes

Vermittler des Blutes ist jener, der sich im Haus des
Erschlagenen bemiiht, es mit dem Téater auszuséhnen.

Gelang dem Vermittler des Blutes sein Werk, hat er Recht
auf Schuhe (den Vermittlerlohn). Schuhe oder Opanken des
Vermittlers bestehen in 500 Groschen. Die Schuhe des Vermittlers
des Blutes zahlt das Haus des Téters.

[17.] Die Versohnung des Blutes

Die Versohnung des Blutes geschieht auf zweierlei Weise:
a) indem die Herzensfreunde ins Haus des Erschlagenen und
des Pfarrers gehen;
b) durch den Auszug der Héauptlinge, der Familie des
Gjonmarkaj und der Jungmannschaft des Stammes. In
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diesem Fall erhilt der Gjonmarkaj fiir den Totschlag 500

Groschen.

In beiden Fillen ist unerldBlich, gesetzliche Biirgen
aufzustellen.

Der Herr des Blutes hat auBler auf die fiir das Blut
festgesetzte Summe das Recht auf die Biichse vom Arm
irgendeines Mannes, der sein Auge fesselte; der Tater ist
verpflichtet, sie ihm zu bringen.

Ehe die Blutangelegenheit befriedet wird und die
gesetzlichen Biirgen ihr Amt antreten, bevor die Frist des Geldes
fir das befristete Blut bestimmt wird, wird der Tisch fiir das
Versohnungsessen nicht gedeckt, und das Essen wird nicht
gegessen.

[18.] Die Biirgen des Blutes

Die Biirgen des Blutes wihlt das Haus des Téters.

Biirgen des Blutes sind jene, die eingreifen, um jede
Erneuerung von Hal3 und Brand zu verhindern, die sich zwischen
dem Haus des Erschlagenen und des Taters neu entziinden
konnten.

Sind die Biirgen des Blutes in ihr Amt eingetreten, zichen
sie sich nicht mehr zuriick.

Die Biirgen des Blutes haben das Recht, jene zu ziigeln,
fiir die sie sich einsetzen. Und wenn die freundschaftlichen
Ratschldge und der Freundestadel nicht gebiihrend beachtet
werden, haben sie auch das Recht, strenge Saiten aufzuziehen und
zu drohen, falls mit ihnen gespielt wiirde.
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[19.] Die Biirgen des Geldes fiir das Blut'®

Die Biirgen fiir das Geld des Blutes wihlt das Haus des
Erschlagenen.

Die Frist fiir die Zahlung des Geldes fiir das Blut
bestimmen die Altesten und die angesehenen, verniinftigen
Mainner des Dorfes.

Die einmal fiir das Geld fiir das Blut festgesetzte Frist
kann weder verldangert noch sonst verdandert werden.

Den Téter zu anderem Entschlu3 zu bringen oder zu
versuchen, die Biirgen des Geldes fiir das Blut zu beeinflussen, sie
auf heute oder morgen hinzuhalten, wird dem Herrn des Blutes
mitgeteilt, und den Schuldigen werden sie vor das Dorf bringen,
das den schlechten Zahler dringt, sich seiner Pflicht zu entledigen;
fordert es der Anlal}, konnen sie ihn in Strafe nehmen.

Das Geld fiir das Blut wird dem Haus des Erschlagenen
durch die Hand der Biirgen ausgezahlt und niemals geradezu
durch den Titer.

[20.] Das Mahl des (versohnten) Blutes

Das Mabhl des Blutes ist jenes, das stattfindet, wenn die
Unterhidndler des befriedeten Blutes mit einigen aus der
Verwandtschaft der Geféhrten und Herzensfreunde des Herrn des
Blutes zur Tiir des Téters gehen zur Befriedung des Blutes und
also das Mahl des versdhnten Blutes essen.

160 Unter dem Kanun i Papazhulit ist all dies geradeso, nur wird

mit Boden gezahlt.
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[21.] Das Kreuz an der Tiire

Kanun ist, daB3, ist die Befriedung des Blutes gelungen,
wiéhrend man das Mahl des verséhnten Blutes zubereitet, die
Biirgen des Blutes wie des Geldes - durch den Herrn des Blutes an
die Tétertiire das Kreuz eingegraben wird.

Das Kreuzzeichen an der Tire ist das Zeichen des
versohnten Blutes. Das Kreuz wird in den Schwellenstein an der
Haustiire eingezeichnet und auf den Balken zwischen den
Tiirfliigeln. Das Kreuz in der Tiire wird die Hand des Herrn des
Blutes einzeichnen.

Das Eisen - der Meilel -, mit dem das Kreuz
eingezeichnet wurde - so fordert der Kanun -, wird iiber das Dach
des Titers geworfen''.

[22.] Die Blutsbruderschaft, das Bluttrinken

Wenn sich die Herzen des Titers und die Héuser des
Téters und des Erschlagenen versohnen, trinken sie wechselseitig
ihr Blut'®. Sie nehmen zwei kleine Gléser, fiillen sie halb mit
Branntwein, halb mit Wasser. Einer der Freundschaft erhebt sich,
verbindet die beiden kleinen Finger (des Herrn des Blutes und des
Téters), durchsticht sie mit einer Nadel und 148t zwei Blutstropfen

161 Unter dem Kanun i Papazhulit sendet das Haus des

Getoteten zum Versohnungsmahl einen Hammel in feierlichem Geleite;
bei den Orthodoxen wird auch hier das Kreuz eingezeichnet (in der
Lunxhéria, Zagoria) und das Messer, mit dem es eingezeichnet wurde,
wird auf das Dach geworfen.

192 Im Siiden ist dies nicht Kanun, sondern geschieht freiwillig.
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einzeln in die Gldser fallen. Danach vermischen sie das Blut (mit
dem Wasser und Branntwein), schiitteln die Gléser gut, tauschen
die Glaser und reichen sie sich gegenseitig mit iiberkreuzten
Hénden, so daBl jeder das Blut des andern trinkt. Mit 100
Freudenrufen schief3en sie die Biichsen ab, und sie werden neue
Briider desselben Vaters, derselben Mutter.
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11. Buch: Der Altenrat
[1. Kapitel]
Recht und Pflicht der Altesten

Die Altesten (pleq) des Pfandes kénnen Lossprechung und
Urteil des Gesetzes nicht fordern, ohne die Angelegenheit
geordnet zu haben.

Die Altesten sind entweder die Vorsteher der
Bruderschaften oder die Haupter der Sippen, deren Amt sich auf
die gesetzlichen Vorschriften stiitzt. Ohne sie kann kein neues
Gesetz gemacht werden und kein Gericht oder Alten (Altesten)-rat
stattfinden, die eine Sippengemeinschaft, ein Dorf, oder einen
Stamm binden.

Alteste heien auch die Ménner, die fiir ihre Klugheit
bekannt und in Gericht und Altestenrat erfahren sind.

Fiir Privatangelegenheiten oder Privatstreitigkeiten
konnen die Erwéhnten auch zu Altesten der Pfander genommen
werden, und das durch sie gefillte Urteil wird durch den Kanun
anerkannt, wenn sich ihr Spruch nach ihm richtete.

Die Altesten des Kanun haben das Recht, jede Drohung
durchzufiihren, jeden Streit zu schlichten, jeden aus Totschlag
erwachsenen Anspruch, das eine Mal durch Giite, das andere Mal
durch Gewalt, in Gemeinsamkeit mit dem Dorfe, und bei sehr
ernster Bedrohung (der Ordnung) werden sie die Unterstiitzung
der Méanner des Stammes fordern, um die aufler Rand und Band
Geratenen zur Vernunft zu bringen.
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Die Altesten haben das Recht, das Dorf zu versammeln,
wenn einer sich ihrem gesetzentsprechenden und unparteiischen
Spruch nicht fiigen will.

Fiir den kleinen Altestenrat werden die Greise des Dorfes
genommen, nach Bruderschaften und Sippen.

Die fiir irgendeinen Altestenbeschluf gewihlten Altesten
haben das Recht, sobald sie von den Streitenden gewéahlt wurden,
Urteil zu sprechen und die Angelegenheit bis zu ihrem Abschluf3
zu bringen.

Nicht nur die Altesten und Haupter des Kanun haben
dieses Recht, sondern auch die Altesten der
Privatangelegenheiten; sobald sie jemand zum Altesten erwihlte,
steht ihnen dies Recht zu'®.

Sobald den Altesten das Pfand fiir die Unterwerfung
(unter ihren Spruch) eingehéndigt ist - und bereuten es selbst die
Streitenden spéter, kann ihnen das Pfand nicht mehr genommen
werden - gilt ihr Spruch; die Altesten kénnen nicht ausgewechselt
werden.

Die Vorschrift des Kanun lautet: Altesten iiber den
Altesten, Urteil iiber das Urteil, Eid iiber Eid gibt es nicht.”

In schwerwiegenden Angelegenheiten, die die Ehre von
Dorf und Stamm triiben, wird durch die Dorféltesten und
Stammeshiupter bestimmt. Die Altesten und Hiupter des
Stammes kénnen nie ein Urteil fillen, ohne sich die Altesten und
Uberiltesten des Dorfes zuzugesellen, in dem der Schuldige
wohnt.

Geschieht es, daB ein ganzes Dorf mit seinen Altesten und
seinem Volk aufler Rand und Band geriet, beraten die

19 Im Siiden galt dies bis zur Kommunistenherrschaft,

besonders bei den Sulioten, in der Tschameria, bei den Himarioten.
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Stammesfiihrer mit den Greisen und Altesten der Bruderschaften
und Sippen und mit dem ganzen Dorfund bringen das au3er Rand
und Band geratene Dorf zur Vernunft.

Steht ein Dorf auf gegen die Fiihrer, Alten, Altesten und
Volk des Stammes (Banners), unter dem es sich befindet, wird es
dem Haus der Gjonmarkaj mitgeteilt, in dessen Namen auch andre
Stamme aufstehen werden, und unter der Fiihrung des genannten
Hauses wird das aufler Rand und Band geratene Dorf angegriffen
und zur Vernunft gebracht mit Strafe und BufBle, durch das
Verstoflen aus seinem Grund - oder auch Hinrichtung durch das
Dorf, falls einer von dort eine Schuld beging, auf der Hinrichtung
durch das Volk steht.

Dieses Vorgehen, diese Strafen treffen auch einen ganzen
Stamm, wenn ein solcher auler Rand und Band geraten sein sollte,
nur mit dem Unterschied, dafl ein ganzer Stamm niemals von
seiner Erde vertrieben werden darf, aber er wird in den anderen
Stammschaften ausgeschellt, daB3 er sein Pfand gebe.

Gesetze, die ein Dorf mit Altesten und Dorf fiir sich selbst
annahm, z. B. Giber Hehlerei, Untreue, Mord oder Diebstahl, kann
ithm der Stamm und auch das Haus der Gjonmarkaj nicht
umstoflen, wenn sie sich nur nichts Neues ausdachten, das den
uralten Bestimmungen des Kanun der Berge zuwidersteht'®,

Bei allen Altestenbeschliissen, die ein ganzes Dorf oder
einen Stamm betreffen, haben die Privatiltesten nicht das Recht,
die Sache in die Hand zu nehmen. Solches wird durch die
gesetzlichen Altesten des Dorfes oder Stammes erwogen.

164 Soll unter dem Kanun i Papazhulit ein neues Gesetz

beschlossen werden, das noch nirgendwo giiltig ist, mufl neben dem
Altenrat des Stammes und Dorfes der Alteste jeder Sippe zugegen sein
beim Rate; nur dann wird es giiltig.
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Fiel ein Dorféltester in Schuld, wird er sein Pfand in die
Hand des Dorfvolkes legen.

Findet er sich nicht bereit, sein Pfand abzugeben, ruft das
Dorfvolk die Haupter des Stammes, gemeinsam bringen sie ihn
zur Vernunft.

Fiel jemand aus dem Hause Gjonmarkaj in Schuld, werden
ithm die Hauptlinge und das Volk aller Stimme das Urteil
sprechen.

Fiel in Schuld einer der Stammeshéuptlinge, wird erwogen
durch die Haupter der Stimme und deren Volk, und der schuldige
Stammeshéduptling wird von den Stammeshiuptlingen, den
anderen Stammesfiihrern und dem Stammvolk abgeurteilt.

Und wenn auch ein Altester oder Fiihrer, oder sogar einer
aus dem Haus der Gjonmarkaj - sein Pfand wird er lassen in der
Hand der Altesten und des Volkes, wenn jemand gegen ihn Klage
erhebt.

Die Altesten werden ohne Parteilichkeit und ohne sich
durch Gerede und die unter der Hut Befindlichen beeinflussen zu
lassen, ihr Urteil fallen.

Wurde ausgekundet, daB ein Altester sein Urteil mit
Parteilichkeit und ungesetzlich sprach, weil er sich beeinflussen
lie durch die Schiitzer der Gegenseite - auller dal3 er ehrlos
geworden ist, wird ihn auch niemand mehr jemals zum Altesten
wihlen.

[2. Kapitel]
Die Pfiander

“Das einmal gegebene Pfand wird nicht mehr
zuriickgenommen”.
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Das Pfand (peng) ist ein hdlzernes Zeichen, das in die
Hand des wichtigsten Altesten gelegt wird, wodurch er das Recht
erhélt, iiber die Klage zweier Gegner Urteil zu fillen.

Das Pfand heiit “Pfand der Unterwerfung”,
“Einwilligungspfand” oder “Pfand des Brotfassers”, was bedeutet,
daB, indem man dieses Pfand in die Hand der Altestenrichter legte,
man bereit ist, sich ihrem Spruch und Urteil zu unterwerfen.

Das ohne Pfand gefillte Urteil (Spruch) hat vor dem
Kanun keine Giiltigkeit.

Ehe das Gericht begonnen wird, miissen sich die Pfander
in den Hinden der Altesten befinden und die an der Verhandlung
Interessierten konnen sich nicht nur nicht mehr anders
entschlieffen, sie sind auch verpflichtet, die Opanken oder den
Altestenspruch zu bezahlen, wie im Kanun bestimmt.

Zum Pfand wird genommen: die Waffe, der
Patronengiirtel oder auch die Tabakbiichse, wenn sie nur ein Pfand
ausmachen, das an Wert der umstrittenen Summe gleichkommt.

Beim Altestenrat zur Klage, Anzeige, oder gegen
Verleumdung wird das Wort nicht zum Pfand genommen, es
bedarf eines Zeichens.

“Das Wort als Pfand” gilt nur dann, wenn jemand
jemandem so und so viel verspricht, falls es ihm gelingt, eine
Sache in Ordnung zu bringen.

Gelang es jenem, die Angelegenheit zu ordnen, so
schuldet der Auftraggeber das Versprochene.

Falls die Altesten, die das Pfand iibernahmen, jeder auf
seiner Meinung beharrt, werden noch andere Alteste zugezogen,
aber die Ausgaben fiir diese konnen den Streitenden nicht
auferlegt werden (den Besitzern der Pfinder)'®.

165 Unter dem Kanun i Papazhulit bekommen die richtenden

Altesten keine “Opanken”, die Altesten gelten als durch die Ehre belohnt,
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Die Opanken der Altesten werden die Besitzer der Pfander
bezahlen, der eine so viel wie der andere.

Die Opanken der Altesten werden nicht nach dem
Geschmack der Altesten bezahlt, sondern nach der Wichtigkeit der
Angelegenheit, des Altestenspruches: “Nach dem Pfand richten
sich die Opanken (Schuhe).”

Der Altestenrat eines Vormittags kostet 5 Groschen
(frither wurde nachmittags keine Altestensitzung abgehalten)'®.

Fiir einen “mit dem Stern” entschiedenen Spruch werden
die Streitenden 10 Groschen bezahlen.

Ehe die Altesten zum Urteil schreiten, werden sie
folgenden Eid leisten: “Auf dieses Gut Gottes (aufein Zeichen des
Glaubens), so wie es mir helfe, ich werde nicht mit
Hinterhaltigkeit und Parteilichkeit urteilen, und so gut es meine
Seele und mein Geist versteht, werde ich den Kanun nicht
verdrehen, sonder ein gerechtes Urteil fallen.”

Niemand hat das Recht, seinen Altesten auBerhalb des
Dorfes zu wihlen.

Will aber jemand einen Altesten vom Stamm haben, unter
dem er und sein Dorf lebt, wird er zum Altesten eins der Haupter
und nicht jemanden aus dem Volk wihlen.

[3. Kapitel]

Die Berufung

die thnen widerfuhr, als man sie zu Altesten einer Streitsache wihlte.

166 Unter dem Kanun i Papazhulit gibt es nachmittags nie

Altestensitzung.
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“Urteil auf Urtelil, Altesten iiber Altesten, erkennt der
Kanun nicht an.”

“Gefillt dir das Urteil nicht - dort ist der hi. Paulus!”

“Wenn dir das Urteil nicht gefdllt - dort ist die Schlucht
von Oroshi!”

“Das Haus der Gjonmarkaj ist der Grundstein des
Kanun.”'"’

Hast du dem Altesten dein Pfand gegeben, kannst du aus
keinem Grunde mehr Altesten oder Urteil verlangen (anderes
Urteil oder anderen Altesten).

Uberzeugte dich der Spruch des Altesten nicht, den doch
du erwihltest und anerkanntest, so hast du dennoch kein Recht,
sein Pfand zuriickzunehmen, noch einen anderen Altesten zu
erwéhlen.

Wenn aber die Besitzer der Pfander glauben, daBl ein
parteiliches, ungerechtes Urteil gefdllt wurde, haben sie das Recht,
dem Spruch nicht zu gehorchen.

Die ersten Altesten geben ihnen die Pfinder nicht zuriick,
aber sie sind verpflichtet, sich reinzuwaschen, indem sie deren
Pfinder in die Hand anderer, durch sie selbst gewihlter Altesten
legen und, nachdem sie diesen den gefdllten Spruch darlegten,
wird dieser von den zweiten Altesten erwogen.

Halten die zweiten Altesten den Spruch fiir schlecht, so
nehmen diese Zweiten die Pfander der Streitenden und, da sie

167 Oroshi ist der Sitz des Hauses Gjonmarkaj, der hl. Paulus

sein Patron. Das Haus der Gjonmarkaj ist das Fiihrergeschlecht der
Mirdita seit dem frithen Mittelalter, noch heute im katholischen Hochland
- besonders freilich in der Mirdita - hochangesehen. Thm gehort der
beriihmte Prenk Pascha (Prenk Bib Doda) an. Heute ist sein Haupt
Markagjoni. Die Pforte erkannte die Fiihrerschaft der Gjonmarkaj an,
indem sie das erbliche Haupt vielfach zum Pascha ernannte, obschon es
sich um Katholiken handelte.
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ohne Opanken sind, werden die ersten Altesten die Opanken der
zweiten zahlen.

Die Altesten konnen auf diese Weise bis auf drei
Abteilungen vermehrt werden; falls auch das dritte Mal das Urteil
nicht gefdllt werden kann, obliegt das Urteil dem Hause
Gjonmarkaj; dariiber hinaus gibt es kein Urteil - dies Haus ist die
Grundlage des Kanun.

Erwies sich das Urteil der ersten Altesten als gut, werden
die ersten Pfiander die zweite Abteilung (und evtl. die dritte)
bezahlen, jene der ersten, zweiten (und dritten) Altesten.

Handelt es sich um schwerwiegende Altestenspriiche und
Urteile, wird eine Frage bis zum Hause Gjonmarkaj berufen.

[4. Kapitel]
Der Eideshelfer

Eideshelfer (poroté oder poroniké) nennt der Mund des
Kanun jene, die durch den Finger des Richters bezeichnet werden,
um den Eid zu leisten und jemanden aus dem Ubel zu zichen.
Eideshelfer kdnnen sein:
a) die nie beim Meineid Betroffenen;
b) die keinerlei Hal} beseelt, sowohl gegen jene, die den Eid
leisten, wie gegen die Partei, die den Eid betrachtet (zum

Eid veranlaft);

c) die nicht leichtsinnig sind, keinesfalls Leute, die die Seele
an den Stock hidngen fiir einen Bissen Brot;

d) Leute, die ohne Kummer {iber eine Sache Bescheid
erfahren konnen oder die sie am leichtesten auskunden
konnen;

e) es konnen keine Frauen sein, denn Frauen erkennt der

Kanun nicht an;
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f) die den Parteien weder verschworen, noch gehéssig sind.

Im allgemeinen kann kein Eid ohne Eideshelfer gelten.

Die Vorschrift des Kanun ist: “Der Eid hat den
Eideshelfer.” Der Eideshelfer hat die Miihe des Erkundens und der
Verpflichtung.

Der Priester wird nicht zum Eid gefordert; geschieht es,
daB3 ihm der Eid gefordert wird, sei es, um sich selbst zu entlasten,
sei es als Eideshelfer, so gilt sein Eid flir 24 Eide.

Wird ein Stammeshauptling zum Eid der 24 gerufen, so
nennt ihm der Richter 12 davon, fiir 12 steht er selbst (sein Eid gilt
12 Eide).

Wer die Eideshelfer zum Eide fiihrt, wird als Eideshelfer
nicht anerkannt. Vorschrift des Kanun ist: “100 Eideshelfer - aber
ihr Herr wird nicht gezihlt.”

“Der Eideshelfer schreitet nicht zum Eide, ehe der Herr
des Eides dafiir haftet.” Der Herr des Eides ist, wer darauf beharrt,
daB die Eideshelfer in Eid genommen werden, weil er zu ihnen
kein volles Vertrauen hat.

Der sie zum Eide fiihrt, wird sich dem Eideshelfer
verpflichten, da er, sollte der Eid falsch sein, die Bule fiir die
Kirche zahlt als Strafe fiir den Falscheid, die Buf3e an den Stamm
oder das Dorf nach der Zahl der Eideshelfer; und das Zwei-
fiir-Eins fallt ohnedies auf den Herrn des Eides.

Der Richter wird als Eideshelfer anerkennen: Leute aus
Bruderschaft und Dorf desjenigen, der sie zum Eide fiihrt.

Der Herr des Eides wird dem anerkannten Eideshelfer zur
Tire gehen, um ihm mitzuteilen, dal das Gericht ihn als
Eideshelfer anerkannte.

Die vom Gericht nicht zugewiesenen Eideshelfer, die der
Herr des Eides selbst bestellt, wird dieser, Namen nach Namen,
den Altesten bezeichnen, wie ihm dort auch die vom Gericht
zugewiesenen Eideshelfer genannt werden.
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Auch den nicht vom Gericht zugewiesenen Eideshelfern
wird der Herr des Eides vor die Tiire gehen, um ihnen mitzuteilen,
daB er sie zu Mitschwdrern wihlte.

Die Hailfte der Eideshelfer weist dem Gericht zu, die
Halfte findet der Herr des Eides.

Jenachdem die Altesten die Eideshelfer zuwiesen, werden
die Altesten dem Herrn des Eides sagen, daf, falls er einen
Zweifel hitte liber einen der Zugewiesenen, er sich nicht durch
HaB oder Zorn bestimmen lassen diirfe; er mége nun aber sogleich
seiner Befiirchtung seinem Zweifel Ausdruck gehen.

Begriindet der Herr des Eides seine ungiinstige Meinung
iiber die Zugewiesenen, sind Alteste und Richter verpflichtet, sie
auszuwechseln.

Der Austausch kann nicht mehr als 3 derselben betreffen.
Den Eideshelfern wird der Tag des Eides bezeichnet, und der Herr
des Eides ist verpflichtet, sie zu versammeln.

Ehe der Eideshelfer zum Eid schreitet, wird er sich um
Nachforschung bemiihen und den Herrn des Eides ausforschen,
um nicht Gefahr zu laufen, einen Meineid zu leisten.

Der Eideshelfer ist zu eigenen Nachforschungen
berechtigt. Ist die Frage der Anzeige gar zu verwickelt, ist er auch
berechtigt, den Eid hinauszuschieben, bis auf 6 Monate, in denen
er seine Nachforschungen fortsetzt.

Sind sehr groBe Verwicklungen, die viele Schritte
erfordern, darf der Eideshelfer sogar den Eid ein Jahr verschieben.

Hat dann der Eideshelfer seine Nachforschungen
angestellt - da er es in der Hand hat, den Verleumdeten entweder
durch seinen Eid zu befreien oder gebunden zu lassen, darf er
nicht gedriangt (gezwungen) werden; eines oder das andere wird
er dem Herrn des Eides mitteilen (ob er den Eid leisten will oder
nicht).

184



Der Kanun des Leké Dukagjini

Wenn auch nur einer der Eideshelfer nicht bereit ist, den
Eid zu leisten, bleibt der Herr des Eides gebunden (wird nicht
freigesprochen).

Kanun ist, daf} ein Eideshelfer oder seien es mehrere, die
den Eid nicht leisten wollen, dem Herren des Eides das Herz
stirken sollen (sogar mit einem Eid, wenn der Herr des Eides es
fordern sollte), daB3 sie ihn nicht gebunden lassen aus Hal3 oder
Bosheit, sondern aus Angst oder Zweifel, einen Meineid zu
leisten.

“AfB der Eideshelfer das Mahl, hat er den Eid geleistet.”
Sammelten sich die Eideshelfer und al3en das Eidesmahl, ist der
Herr des Eides befreit, denn nun bleibt den Eideshelfern nur iibrig,
den Eid zu leisten.

LieB3 der Eideshelfer das Mahl ungegessen, ist der Herr
des Eides schuldig.

Bequemt sich am Tag des Eides der Anklédger nicht zu
kommen und den Eid zu horen, kann der Verleumdete ruhig
schlafen, denn mit dem durch die Eideshelfer gegessenen Mahl ist
er schon unschuldig erwiesen.

Der Eideshelfer wird dem Anklédger sagen, dal er komme,
den Eid zu horen oder den geheimen Anzeiger zu nennen.

Sollte sich auch der Anklédger einige Tage verzdgern,
schlielich wird er doch kommen miissen, den Eid zu héren oder
den geheimen Ankldger zu nennen.

Versammeln sich die Eideshelfer, um den Eid an einem
anderen als dem bestimmten Tag zu leisten - es gibt kein anderes
Eideshelfermahl, dann kommt er zum Eide und danach geht er an
die eigene Arbeit.

Am Tage, da der Eid geleistet wird, werden auch die
Altesten und ihr Spruch anerkannt.

Der Eid wird in folgender Reihenfolge geleistet:

a) Zuerst kommt der Herr des Eides, um den Eideshelfern
das Herz zu stérken.
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b) Nach ihm schworen jene, die ihm nach dem Blut am
néchsten stehen.

c) Dann schworen die durch das Gericht bestellten
Eideshelfer.

d) Zum SchluB} die nicht vom Gericht bestellten Eideshelfer.
Die Eidesworte werden ohne Verdnderung gesprochen, so
wie der Richter sie aufgesetzt und anerkannt hat.
Soviele Eideshelfer sein mogen, werden schworen, indem
sie die Hand auf das Glaubenszeichen legen, wenn auch aus
Ehrerbietung der Herr des Eides selbst diesen oder jenen

ausnehmen und ihm den Eid schenken sollte'®®.

[5. Kapitel]
Der geheime Ankliger

Geheimer Anklager (képucar) heiBit jener, der jemandes
Schuld anzeigt, z. B. einen geheimen Diebstahl oder Mord, auf
Nachforschungen, die er gemacht hat.

Der geheime Ankléger tritt meist nicht offen hervor; es
geschieht aber auch, daf er 6ffentlich vorgeht.

Der geheime Anklager wird seine “Schuhe” (képucé =
Angeberlohn) erhalten, nach dem Versprechen des Besitzers der
gestohlenen Sache, des verlorenen Blutes (verloren, weil bis jetzt
der Téter nicht bekannt war); ehe er mit dem Angeber iiber seinen
Angeberlohn Abmachungen trifft, wird er in das Dorf des
Verdachtigen gehen mit 2 Gefdhrten, und mit diesen den

168 [Gj.]: Das Dukagjin, die Berge von Djakova und einige

andere Gegenden kennen einige Eideshelfer als “Schwurhand’ in der
Kirche, einige andere bestimmen sie, um den Eid zu horen.
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Verdichtigen vor der Tiire in dessen Dorf aufsuchen und von ihm
Rechenschaft fordern.

Gibt ihm diese der Verddchtige nicht, sagt ihm der Herr
der Sache, daBl er hinter seinem Riicken mit dem Angeber
sprechen wird.

Sagt der Verdichtige, er sei frei, mit dem Angeber zu
sprechen, wie er nur wolle, und erweist er sich spéter als schuldig,
muf} er den Angeberlohn bezahlen.

Sprach aber jemand mit dem Angeber, ohne es dem
Verdichtigen mitzuteilen, so mufl er, auch wenn sich jener
schuldig erweist, das mit dem Angeber abgemachte Angebergeld
zur Hélfte selbst zahlen.

Der Lohn des Angebers gilt mit der Hand auf dem Eide,
auf daB der Verdichtige nicht mit einem UbermaB gegeniiber dem
Abgemachten belassen werde, auch wenn er sich schuldig erweist.

Der allgemeine Kanun ist, dall der Angeberlohn den Wert
der gestohlenen Sache nicht iibersteigen darf.

Die Frau nimmt der Kanun nicht als geheimen Angeber
an.

Der frithere Angeberlohn, mit der Hand am Eide, war
zwischen 50 und 100 Groschen.

Der als Liigner befundene Angeber wird das fremde Gut
an Stelle des Diebes bezahlen (Dukagjin).

[6. Kapitel]

Der Angeberlohn
Dem Angeber wird als Schuhe (Lohn) bezahlt:
fiir verlorenes Blut 1500 Groschen
fiir Haus, Hiirde, erbrochen 500 Groschen
fiir Maultier 1000 Groschen

187



Der Kanun des Leké Dukagjini

fir Pferd 500 Groschen
fiir Hammel 500 Groschen
fiir Zugochsen 400 Groschen
fiir Mastschwein 500 Groschen
fir Lastkuh 150 Groschen
fir Esel 150 Groschen
fir Stier 100 Groschen
fiir Schaf und Ziege 25 Groschen
fiir neugeborenes Kalb 25 Groschen
fiir Schwein 23 Groschen
fiir Zicklein und Limmchen 10 Groschen'®’

“Der Angeberlohn ruft den Eid.” Erweist sich als Angeber
ein ehrenhafter Mann, wird dem Verdichtigen der Eid nicht
gewihrt; er wird Rechenschaft geben.

“Der Angeber bringt das verlorene Gut.” Wird der
Anklager von den Anklageempfangern angenommen, dann gilt der
Verdichtige als schuldig und wird dem Besitzer die Sache nach
dem Kanun erstatten.

[7. Kapitel]
Die Anklageempfinger

Anklageempféanger sind jene, deren Amt es ist, die nStigen
Nachforschungen anzustellen, den Angeber eifrig auszufragen,
indem sie ihm vorstellen, ja keine Hinterhéltigkeit in seinen
Angaben zu begehen und niemanden falsch zu belasten.

Die Anklageempfianger miissen ehrenhafte Leute sein,
ruhig und gescheit und erfahren in Nachforschung und Verhor.

169 1 okal verschieden.
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Die Anklageempfanger werden unter denen gewéhlt, die
das Gericht auch als Eideshelfer anerkennt.

Da das Gesetz nicht verlangt, da3 der Anklager 6ffentlich
hervortrete, ist es Recht des Angebers, als Eideshelfer solche zu
erbitten, denen er am meisten vertraut, daf3 sie ihn (seinen Namen)
nicht verraten.

Ehe die Anzeigeempfanger ihre Nachforschung beginnen,
werden sie den Angeber vereidigen, dafl er ohne Hall und
Parteilichkeit die Wahrheit angegeben hat.

Bis zu 3 Abteilungen Anklageempfanger konnen den
Angeber ausfragen.

So oft auch die Anklageempfinger mit dem Angeber
sprechen, tun sie es im Geheimen.

Sagt der Angeber, dal} die gestohlene Sache verkauft ist,
werden die Anklageempfanger Leute auf Erkundung aussenden.

Sagt der Angeber, da3 das gestohlene Gut zerschnitten
wurde, werden die Anklage(Anzeige-)empfanger von ihm ein
Zeichen fordern, z. B. ein Stiick der Haut, die Horner oder ein
anderes Glied.

Werden die Angaben des Angebers von den
Anzeigeempfangern angenommen, kann doch niemand die
Ableugnung des Diebes oder Bluttiters aufhalten und sein
Verlangen, zum Eid zu gehen, aber die Anzeigeempfanger haben
das Recht, ihm die Hand anzuhalten, um ihn nicht in Meineid
fallen zu lassen.

Falls die Wahrhaftigkeit des Angebers von den
Anzeigeempfangern (Untersuchungsrichtern) bezweifelt wird,
wiewohl er (der Angeber) im Recht ist, und fafit er Diebe und
Morder dann am Arm (iiberfiihrt er sie), so gebiihren ihm die
Schuhe (der Angeberlohn) in Hohe von 500 bis 1500 Groschen'”’.

170 twa 80-100 Mark.
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Die Anzeigeempfanger werden beschworen, daf} sie den
Angeber bei dessen Lebzeiten nie nennen werden, auler er will
selbst hervortreten.

[8. Kapitel]
Die Minner der albanischen Berge in der Beratung

Der Ménnerrat ist eine Gemeinschaft der Sippe oder der
Sippen mit Vorstehern, Alten und Altesten und dem niederen
Volke und der Minnerschaft der Gegend, zum Zweck der
Beratung einer Frage oder zum Abschluf} eines Gottesfrieden (zur
Ubernahme einer Verpflichtung).

Der Rat wird als Teilrat oder als allgemeiner Rat
abgehalten.

Teilrat ist der Rat der Dérfer, an dem die Altesten,
Uberiltesten und das Volk eines Dorfes teilnehmen; Teilrat heif3t
auch jener, in dem sich vereinigen die Greise und Altesten samt
dem Volk verschiedener Sippen, die aber unter einem Haupte
stehen.

Allgemeine Beratungen sind jene, in denen
zusammenkommen die Altesten, Uberiltesten und das Volk mit
den Hauptlingen und dem Haus der Gjonmarka;.

An diesen Beratungen, Gerichtssitzungen,
Untersuchungen nehmen teil: a) das Haus Gjonmarkaj; b) die
Sippenhiupter; c¢) die Altesten der Sippen und Dérfer; d) die
Uberiltesten der Sippen und Dérfer e) die Jungmannschaft und
das Volk aller Sippen; f) die Sippenboten; g) die BuBeinnehmer.

[9. Kapitel]
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Ort der Beratung

Ratsvereinigungen werden in den Gottesdckern

abgehalten, auf den Ruinen alter Heiligtiimer, im Herzen eines

Stammesgebietes:

1. in der Mirdita bei Sankt Paul oder in der Schlucht von
Oroshi;

2. in Luria bei der Kirche im alten Dorf;

3. in Thkell€ bei der Quelle des Feigenbaumes in Perlataj;

4. in der Matja in Lis;

5. fiir die Berge von Alessio (Zhuba), in Molung bei Dardha
Kerbucg;

6. fiir die Berge von Kruja in Bendé;

7. fiir die Berge von Tirana in Martanesh;

8. fiir die Arbénija in Larushk;

9. fiir Kurbini in Djerr von Selités;

10. fiir Luma in Bicaj;

11. fiir die Berge von Djakova bei den Gribern von Shala
(Abbat im Dukagiin);

12. fiir das Dukagjin auf dem Berge von St. Georg, in Shosh
(Ruine der beriihmten Benediktinerabtei des frithen
Mittelalters);

13. fiir Puka in der Stadt Puka bei der Burg;

14. fiir Postripa bei der Moschee von Drishti;

15. fiir Mbishkodra bei der Kirche von Brigja-Rapshé;

16. fiir Kelmendi am Pal} von Berdeleci;

17. fiir Capa (Zadrima) in Dajg;

18. fiir Nikaj und Merturi bei der Kirche von Nikaj;

19. fiir Merturi und Krasnige bei der Beratungslinde von

Selimaj.
Die zum Rat (der plegni) versammelten Ménner ordnen

sich im Halbkreis, so daf sie sich gegenseitig sehen konnen und
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daB, wenn einer gerufen wird, Platz sei, damit er sich zeige vor
den Héuptern und Altesten.

Die zur Beratung versammelte Mannerschaft ist
bewaftnet.

Solange die Ménner einer Gegend im Rat sind, darf sich
niemand aus anderer Gegend unter sie mischen.

Bei Spruch und Beratung sind die Haupter unter sich und
das Volk unter sich.

Die Haupter und Altesten sitzen im Rat nach Fiihrerschaft
und Rechten.

Solange im Rat einer spricht, schweigen und horen die
anderen.

Die unwichtigen Fragen und den Streit, den der Gefdhrte
mit dem Gefihrten hat, haben Alteste und Uberilteste des Dorfes
mit samt dem Volk zu entscheiden (sie zu entlasten).

Die wichtigen Fragen, die eine ganze Sippe (den fis)
angehen, werden im Rat der Sippe mit ihren Hauptern, gemeinsam
mit Altesten, Uberiltesten und Volk beraten'”".

Fragen, die eine ganze Gegend betreffen oder den Stamm
(bajrak), werden erwogen in den allgemeinen Beratung “ein Mann
fiir jedes Haus”. Weder 6ffentliche, noch private Fragen konnen

unbewaffnet entschieden werden'”.

"1 Im Norden wie im Siiden erteilt nicht der Hauptling oder

Vorsitzende das Wort: die Ménner sprechen nach der Reihenfolge ihrer
Wiirde, zuerst die weniger Gewichtigen; die Jungmannen sprechen nicht
mit. Die Wichtigsten sprechen zuletzt, denn ihre Meinung kann schon als
Entscheidung gelten.

172 Als am 17.3.1903 Essad Pascha Toptani Kurt Beg Cela mit
Soldaten und Gendarmen und Ndoc Ndreca (aus dem Hause Gjonmarkaj)
den Peshkash von Thkellé iiberfielen, um einzukreisen und zu Verstand
zu bringen Marka Kuli Kurbini, der sich gegen die tiirkische Regierung
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Grobe Worte werden in der Beratung nicht gesprochen.

Der Kanun duldet nicht, da3 jemand im Rat geschmiht
werde; tut dies jemand, wird er mit 5 Hammeln gebiifit.

Sagt jemand einem anderen, daB3 er liigt, im Rat, wird er
mit 500 Groschen gebiifit.

Erhebt jemand im Rate gegen einen anderen die Waffe,
wird ihm das Haus verbrannt, und der Triger der Waffe wird
hingerichtet und verliert sein Blut (d. h. Tétung wird nicht
gericht).

[10. Kapitel]
Das Haus Gjonmarkayj

“Das Haus der Gjonmarkaj ist die Grundlage des
Kanun.”
Es nimmt den Ehrenplatz in jedem Ort und jedem Rat.
Es kann nicht ausgeschellt (vogelfrei erklirt) werden (me
lecité).

Es kann nicht ausgewiesen werden.

erhoben hatte, hatte Kurt Beg zu Ndoc gesagt: “Fiihre die Mirditen und
lasse sie sich auf Mark stiirzen.” Ndoc antwortete ihm: “Erwarten wir
Essad, daB er uns anfiihre” (Essad war Haupt des Fiihrergeschlechts von
Tirana, der Toptani, und tiirkischer General). Kurt entgegnete: “Fiihre die
Mirditen, wie du stets in Albanien gefiihrt hast, dir steht die Fiihrung zu,
und erst nach dir kommt der Toptani und dann, wer will. “Im Januar
1911, in einem Ratsfall des Deda Gjolluli von Traboing€, sagte der
erwéhnte Deda: “Seit jemand sich erinnert in Albanien, hat das Haus
Gjonmarkaj in der Mirdita die Fiihrung und damit im Hochland; nach der
Mirdita kam stets (der Stamm von) Hoti (das spdter zu 4/5 an
Jugoslawien fiel).
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Es kann nicht vernichtet werden.

Uber dies Haus hinaus gibt es kein Verfolgen einer Frage.

Es hat das Recht, Haupter und Volk zur allgemeinen
Beratung zu versammeln.

So oft nétig, kann es Boten aussenden, um die Erde
aufzubieten - “ein Mann fiir jedes Haus” - und sie nach St. Paul
berufen.

In jedem Gericht und Rat hat es das Recht auf das
entscheidende Wort.

Es hat das Recht, zu vernichten und zu verbannen.

Es hat das Recht, zum Tode zu verurteilen: “Die Glieder
sind der Sippe, das Haupt des Gjonmarkaj!”

Es hat das Recht, Filhrung und Vorsitz jenem zu
entziehen, der bei Landesverrat betroffen wird. Fithrung kann aber
nicht auBerhalb der Bruderschaft verlichen werden, da sie ein
bodenverbundenes Hausrecht ist.

Es hat Anteilrecht an jeder Bulle.

Es hat Recht auf 500 Groschen bei der Befriedung jeden
Mordes.

Ehe es ausriickt mit den Hauptlingen und dem Volk, um
die Strafgesetze zu beraten, wird es Pfand geben; wird es in
Schuld betroffen, wird es sich verantworten (wie jeder freie Mann
der Berge).

Es wird mit BuB3e belegt, wie jeder andere'”.

'3 Im Siiden zahlen die groBBen Geschlechter (die Vlora,

Libohova, Bitschaku) kein Blut; oxhak s ’pagon gjak (“der Herrenherd
zahlt kein Blut”). Sie waren erbliche Sultanstellvertreter und damit
Vertreter des Staatsoberhauptes. Unter dem Kanun i Papazhulit hat der
Altestenrat das Recht, falls sich der Bey schuldig gemacht hatte, sich um
seine Bestrafung an den Sultan zu wenden (bis vor etwa 100 Jahren).

194



Der Kanun des Leké Dukagjini

Zieht es aus zur Befriedung der Erde (des Landes), hat es
Recht auf rasogj (zwei Essensportionen).

Wird jemand aus dem Haus Gjonmarkaj zum Eideshelfer
gebeten, gilt sein Eid fiir 12 Eide.

Riickt es mit den Bewaffneten aus, hat es Recht auf
Fiihrung und Oberbefehl.

Fiir eine Schuld, die den Feuerbrand nach sich zieht,
betrifft auch dieses Haus (Gjonmarkaj) die “Feile”, d. h. es
untersteht dem Kanun, wiewohl die volle Strenge des Gesetzes fiir
dieses Haus, wie oben erwéhnt, nicht in Anwendung kommt.

[11. Kapitel]
Die Sippenhiupter

Die Haupter sind die Obersten der Sippen.

Die Haupter hdngen am Landgut, sie miissen seBhaft sein
(Haus und Hof haben).

Jedes Haupt hat das Recht (die Gewalt) liber seine Sippe.
“Die Glieder gehoren den Sippen - die Fiihrung dem
Gjonmarkaj!”

In Urteilsspruch und Beratung im Umkreis eines
Stammeshauptes konnen ihm H&upter anderer Sippen nicht
hineinreden.

Das Sippenhaupt, zusammen mit den Altesten und dem
Volk der Bruderschaft, hat das Recht, Beratungen abzuhalten, den
Gottesfrieden abzuschlieSen, Urteil zu sprechen, zu biilen und
auszuschellen.

Das Sippenhaupt kann nicht von anderen Sippenhduptern
angezeigt werden; niemand kann es bedringen wegen eines
Urteils, das es fallt in seiner Sippe; das Sippenhaupt kann keine
Bestimmung treffen, iiber Vorschrift des Kanun hinaus.
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Beklagt sich jemand iiber die Haupter, so wird diese Klage
von Altesten und Volk des ganzen Ortes erwogen, auch durch das
Haus der Gjonmarkaj.

Das Haupt einer Sippe hat nicht das Recht,
niederzubrennen, zu vertreiben, zu vernichten und hinzurichten.
Dazu braucht es das Haupt der Gjonmarkaj oder Haupter und Volk
anderer Sippen (des gesamten Ortes).

Um ein Sippenhaupt zu biilen oder auszuschellen,
geniigen die Altesten, Uberiltesten und die Gemeinen des Volkes
eines Ortes.

Steht einer aus dem Volke auf und totet einen Hauptling
(Bannertrager des Stammes) oder einen Gjonmarkaj, so fallt er ins
Blut wie fiir jeden anderen Totschlag auch.

Das Sippenhaupt, wie jeder Mann aus dem Volke, kann
gebiiit werden, niedergebrannt, ausgeschellt (fiir vogelfrei
erklart), hingerichtet, verbannt werden.

Was Bodenbesitz und andere Habe betrifft, sei sie in der
Ebene, auf Berghang oder Alpe, ist das Recht auf Bodenbesitz
eines jeden wohl im Auge zu behalten.

Weder das Haus des Gjonmarkaj, noch die Sippenhéupter,
noch die Dorfiltesten, konnen ein Recht aufeines anderen Mannes
Besitz geltend machen.

Das Sippenvolk hat weder seinem Sippenhaupt, noch dem

174

Haus der Gjonmarkaj Verpflichtung zu Abgaben' .

[12. Kapitel]

174 [Gj.]: Die Hauptlinge, Bannertrager (flamurtarét) der Berge

von Djakova, Nikaj, Merturi, Gash und Krasnige haben Recht auf eine
Reihenfolge an der Berieselungsrinne, aufler derjenigen, die ihnen wie
jedem anderen zusteht.
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Die Dorfiltesten

Jedes Dorf hat die Altesten seiner Sippen.

Die Dorfiltesten haben das Recht, das Dorf zu Beratungen
zusammenzurufen.

Die Altesten des Dorfes haben nicht das Recht, jemanden
zu biiflen oder auszuschellen, ohne Zustimmung des Volkes und
der Uberiltesten (aus anderen Dérfern des Stammes).

Die Dorfiltesten sind von den Pflichtimtern des Dorfes
nicht ausgenommen, weder von den Fronarbeiten, noch von den
gemeinsamen Arbeiten.

Die Dorfiltesten sind vom Dienst mit der Waffe nicht
ausgenommen.

Fallt der Dorfélteste in eine Schuld, wird er dem
Uberiltesten und dem Dorf sein Pfand geben.

Wurde das Dorf durch die Altesten einer Sippe belastet,
kann der Alteste dieser Belasteten es in Schutz nehmen, auch
durch die Altesten anderer Sippen.

[13. Kapitel]
Die Uberiiltesten
“Die Uberdltesten vertreten das Volk.”
Die Uberiltesten haben das Recht, ihre Stimme zu
erheben, wenn sie sehen, dafl das Volk durch ungesetzliche Urteile
und Beschliisse bedriickt wird.

Die Uberiltesten sind, gemeinsam mit dem Volk und der
Jungmannschaft, Buleinnehmer.

[14. Kapitel]
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Die BuBleinnehmer

BuBeinnehmer werden jene genannt, die im Namen des
ganzen Rates sich in die Viehhiirde des Gebiifiten begeben, um so
viele Hammel und Ochsen zu nehmen, wie das Urteil von
Hiuptern, Altesten und Volk bestimmte.

Der Besitzer der Hiirde kann nicht wagen, die
BuBleinnehmer am Betreten seiner Hiirde zu hindern; wagt er es
doch, werden alle Minner des Rates seine Tiire bestiirmen'”.

Geschieht es, dal3 der Besitzer des Viehes bose Worte
macht, so kdnnen sie ihm die Bulle vergroBern.

Die Bufiecinnehmer wéhlen selbst die Hammel und Ochsen
fur die Bule, und der Besitzer des Viehes kann sie nicht hindern.

[15. Kapitel]
Die Stimme des Volkes beim Gericht

Gefillt dem Volk die Entscheidung der Haupter und
Altesten nicht, so hat es das Recht, sich ihr nicht anzuschlieBen.
Dann werden Haupter und Alteste die Angelegenheit neu beraten.

Nimmt das Volk die Entscheidung der Haupter und
Altesten an, so ist Kanun, daf es einstimmig rufe: “Fremde FiiBe,
aber unser Kopf!”

[16. Kapitel]

75 1m Kanun i Papazhulit ist der Ausdruck: “Sie stoBen ihm das

Dach ein.”
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Das Ausschellen

Ausschellen (in Acht und Bann tun, vogelfrei erklaren)
heiflt im Mund des Kanun: ein Haus, eine Familie ausschneiden,
aus der Firsorge entlassen, aus der Sippen- und
Stammesgemeinschaft verjagen, ein Haus herabsetzen, indem ihm
jedes Recht entzogen wird, jede Gnade und Ehre, sowohl vom
Dorf aus wie vom Stamm.

Das Dorf hat das Recht auszuschellen, aber nicht vom Ort
zu jagen. Niederzubrennen, zu vernichten (me sodumé) und
hinzurichten hat das Dorf kein Recht ohne den Stamm, und der
Stamm nicht ohne das Dorf.

Der AnlaB3, jemanden auszuschellen, zu vernichten, ist
mehrerlei:

a) wenn jemand sich Dorf oder Stamm nicht in Treuen
verbinden will;

b) wenn jemand sein Dorf durch Hehlerei oder Verrat
verkauft;

c) wenn jemand einem Spruch des allgemeinen Dorfrates
nicht nachkommt;

d) wenn jemand in Dorf oder Stamm oder auflerhalb

derselben eine schméhliche Schuld begeht und sich dem
Gericht nicht unterwirft;
e) fir eine auBerhalb Dorf oder Stamm begangene
Schandtat. Findet sich der Schuldige nicht bereit, sein
Pfand seinem Dorf oder Stamm zu geben, zichen diese die
Hand von ihm ab, indem sie allen jenen den Weg
offenlassen, die sich tiber ihn beschweren, so dal3 sie mit
ihm tun konnen, was sie wollen.
Versteift sich das Dorf und hindert es dem Stamm die
Hand im Verbrennen oder Vernichten eines Ubeltiters, der Dorf
oder Stamm mit Schande bedeckte durch Niedertracht besonders
schmihlicher Art, dann hat der Stamm das Recht, jenes Dorf
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auszuschellen oder die anderen Dorfer zu versammeln, um es
wieder zu Vernunft zu bringen.

Der Stamm 14t es allein durch das Ausschellen; weder
nimmt er von ihm, noch gibt er, bis es sich Urteilsspruch und
BuBle unterwirft. Wenn das so verlassene Dorf dem Stamm sein
Pfand einhidndigt, biilt der Stamm das Dorf, nachdem er dessen
Schuld wohl erwogen hat.

Das Haus der Schuldigen wird verbrannt, sie wiisten es
mit Pflanze und Erde, und den Verursacher der schméhlichen
Schandtat richten sie mit der Dorfmannschaft hin; sein Blut geht
verloren, seine Angehorigen werden vom Ort vertrieben.

War die Schandtat ganz besonders niedertrachtig und
schméhlich - aufler dem Verbrennen, Verwiisten, Hinrichten,
Vertreiben schneidet ihm der Stamm auch das Haus ab'™.

Das Abschneiden des Hauses besteht darin, daf3 die vier
Ecksteine bis zur Grundwurzel ausgegraben werden. Dies
geschieht, nachdem das Haus niedergebrannt wurde.

Das Abschneiden des Hauses zeigt nach dem Kanun an,
daf3 die Bewohner dieses Hauses aus dem Ort vertrieben wurden
mit Sack und Pack fiir immer und daB sie fiir den Stamm als
ausgestorben gelten.

Die bewegliche Habe wird als Bufle genommen, die
unbewegliche bleibt Brache, als Weide des Stammes.

Mit dem Ausgeschellten kann niemand im Dorf geben
oder nehmen; gab oder nahm jemand, sei auch er ausgeschellt, er
verfalle denselben Strafen wie der Ausgeschellte.

Der Spruch fiir das Ausschellen ist: “jemanden von Tod
und Nahrung abtrennen”, “jemanden ausschellen von Beerdigung
und Hochzeit und von dem Ausleihen des Mahles”.

176 Der Kanun i Papazhulit sagt: i ckulen themelin, “sie reiflen

ihm den Grundstein aus”.
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[17. Kapitel]

Das Feuer (Verbrennen), das Verwiisten und Hinrichten

Es wird verbrannt, verwiistet, durch das Dorf hingerichtet

und mit Sack und Pack vertrieben:

a)
b)

c)
d)

2

h)

wer in wichtiger Sache den Priester verleumdet, die Hand
an ihn legt, ihn erschligt;

wer den Freund, dem er Treue schuldet, erschlagt, der
wird verbrannt, hingerichtet, gebiiit, aus dem Ort
vertrieben;

wer in der eigenen Sippe erschligt, wird verbrannt,
gebiiit und vom Ort vertrieben;

wer nach Befriedung des Blutes erschlégt, wird verbrannt,
gebiiit und vom Ort vertrieben;

wer grundlos erschlagt, “erschlage und verliere” - er wird
verbrannt, gebiiit und vom Ort vertrieben;

wer den Bluttater, dem man den Gottesfrieden gewihrte,
erschlégt, der wird hingerichtet, verbrannt, gebiifit, vom
Ort vertrieben;

wer den Vetter erschlagt, um in Besitz seines Reichtums
zu kommen, wird hingerichtet, verbrannt, gebiifit, vom
Ort vertrieben;

wer die Schuldigen des Stammes aufnimmt, wird
verbrannt, gebiifit, vom Ort vertrieben;

jene Sippe, die gegen die eigenen Schuldigen nicht
anfihrt, wird gebii3t und ausgeschellt.

Fdllt jemand in eines dieser Verbrechen, so wird er

hingerichtet, durch das Dorf gebiilit, verbrannt, die Obstbaume
werden ihm abgeschnitten, der Garten und Weinberg verwiistet,
mit Sack und Pack wird er vom Ort vertrieben.
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Fiir das Erschlagen des Priesters wird der Schuldige fiir
immer vom Ort vertriecben, fliir die anderen angefiihrten
Verbrechen fiir 15-20 Jahre.

Feuerstahl und Axt darf ihm nicht beschéftigt werden;
weder das Dorf noch der Stamm und auch nicht das Haus
Gjonmarkaj - und schon gar nicht jene des Herrn des Hauses,
daraus er in jenes Verbrechen fiel, diirfen sie beschéftigen.

Die Hand des Ubeltiters wird ihr Zeichen geben beim
Verbrennen und Verwiisten, wihrend ihm die Worte
vorgesprochen werden: “Ich méchte das Ubel von Dorf und
Stamm auf mich ziehen (nehmen), es moge auf mich fallen!”

Findet sich dieser nicht bereit, sein Zeichen beim Brand
zu geben, und auch kein anderer aus dem Haus des Schuldigen, so
wird der Alteste der Sippe einen solchen, der dem Verbrecher am
néachsten verwandst ist, rufen, und die Pflicht dieses Mannes ist es
dann, den Feuerbrand und die Axt zu nehmen und dem Dorf und
Stamm das Werk der Vernichtung auszufiihren, als Anfiihrer,
worauf das ganze Dorf und der ganze Stamm Hand an das
Werkzeug der Vernichtung legen wird'”’.

7 Frither brachte nicht jeder (unberechtigte) Totschlag die

Verbrennung, dies kam erst spiter in Anwendung. Die tiirkische
Regierung hat dies zur Ubung erhoben, und manch michtiges Haus hat
sich dem nur sehr ungern gefiigt. Das Fordern des Blutes vom gesamten
Hause des Tiéters hat es frither auch nicht gegeben; das beweist auch das
Wort des Kanun: “das Blut geht mit dem Finger”, aber, um ein Blut
leichter nehmen zu kénnen, begreift der Kanun jetzt alle Mitglieder des
Taterhauses und die herausgeteilten Sippenangehdrigen fiir 24 Stunden
mit ein. Mancherorts wird auch das Ausschellen fiir das gesamte Blut
(die ganze Sippe) angewendet, so da} es die gesamte Bruderschaft
einbegreift. Fiir jeden Totschlag wird das Haus des Taters die Bufle
zahlen, wird der Jungmannschaft des Stammes die Mahlzeit geben und
in der Mirdita iiberdies dem Haus Gjonmarkaj 500 Groschen bezahlen.
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[18. Kapitel]
Der Abgesandte
“Der Abgesandte tut keine Schuld, er wird nicht gefaf3t.”

Abgesandter heilit jener, der den Auftrag des Senders
iibermittelt:

a) von einem Privathaus zum andern;
b) von einem Dorf zum andern;
c) von einem Stamm zum andern.

Der Abgesandte spricht fiir ein Haus, ein Dorf, einen
Stamm.

Der Abgesandte nimmt die Antwort nicht auf sich, weder
vom Haus, das ihn sendet, noch des Hauses (der Wohnstitte),
dahin er gesendet wird; er liberbringt nur die bestellte Rede.

Der Abgesandte wird auf halbem Wege frei sein.

Dem Abgesandten wird das gesprochene Wort nicht zur
Schuld gerechnet, denn er spricht im Namen dessen, der ihn
sendet.

Der Abgesandte ist ein Freund des Senders, was immer
ihn betrifft in seinem Amt, der Sender dient ihm zum Freunde.

Wird der Abgesandte eines Hauses iiberfallen, fallt der
Uberfallende ins Blut mit dem Hause, das den Abgesandten
gesendet hat.

Wird der Abgesandte eines Dorfes iiberfallen, so fallt der
Uberfallende ins Blut mit dem ganzen Dorfe.

Der Geldmangel veranlafite einige Hauptlinge, der Jungmannschaft des
Stammes in Gemeinschaft mit den Altesten gewisse Dinge zu
verschérfen, um Beutel und Magen zu fiillen.
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Wird der Abgesandte eines Stammes iiberfallen, fallt der
Uberfallende ins Blut mit dem sendenden Stamme.

Wird der Abgesandte auf das Wort eines anderen
Stammes tiberfallen, so fallt Stamm mit Stamm ins Blut.

Uberfillt den Abgesandten einer aus seinem eigenen
Dorfe, wird der Uberfallende durch das Dorf hingerichtet.

[19. Kapitel]
Der Bote

Bote (lajms) oder Botschafter heifit, wer die Befehle des
Sippenhauses mitteilt oder verbreitet, entweder Tiir fir Tiir oder
auf einem (Kampf)felde, das der Sippenilteste, der Altestenrat
oder das Volk bezeichnet hatte.

Das Botenamt ist erblich und an ein Grundstiick gekniipft.

Der Sippenbote wird Ruf und Vorladung fiir die gesamte
Sippe auf das festgesetzte Feld bringen.

Die Dorfboten gehen von Tiir zur Tiire, wenn aufgerufen
werden soll: “von jedem Haus ein Mann!”

In jeder Gefahr oder Bedrohung wird der Bote in
Bereitschaft sein, um der Sippe jederzeit den Alarm (den kushtrim
= “wer ist tapfer?” “wer ist ein Mann?”) zu iiberbringen.

Der Bote und sein ganzes Haus sind vom Waffendienst
befreit; von den gemeinsamen Arbeiten und Amtern des Dorfes
kann sich aber der Bote nicht fernhalten.

Sollte der Bote beschéftigt sein durch sein Amt bei Sippe
und Dorf, werden die Leute seines Hauses zur Arbeit des Dorfes
gehen.
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12. Buch: Befreiung und Ausnahmen
[1. Kapitel]
Teilhaber der Ausnahmen

Das Gesetz der albanischen Berge befreit und nimmt aus:
die Kirche: a) von jedem Almosen; b) vom Zehent der
Erde und der Herden; ¢) von den Buflen und jeder Strafe;
d) von jeder Fronarbeit fiir Dorf und Stamm; ¢) sie erhélt
Anteil von jeder BuBe; f) Obhut und Vermittlung
verteidigt es ihr (das Dorf der Kirche);

den Priester. Er ist a) vom Dienst mit der Waffe
ausgenommen; b) wird der Eid von ihm gefordert, gilt er
24 Eide; c) erschlug er jemanden, wird er flir das Blut
nicht verfolgt, seine Eltern und Angehdrigen werden
verfolgt;

die Stammeshéupter (Bannertrdger, Bajraktars): wurde
einer der Hauptlinge als Eideshelfer bestellt, gilt sein Eid
fiir 12 Eide oder 12 freie Eideshelfer;

die Boten: sie sind vom Waffendienst befreit;

die Schmiede: sie ist vom Waffendienst befreit;

den Waisenknaben: der Waisenknabe, der Haus und
Mutter zu versorgen hat, ist vom Waffendienst befreit;
die Frau: ihre Nichtannahme durch den Kanun als
a) Alteste; b) geheimer Angeber; ¢) Eideshelfer; ihr Eid
wird nicht angenommen; d) sie hat weder Sitz noch
Stimme im Rat; e) sie hat Erbteil weder bei Eltern noch
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Gatten; f) sie wird fiir Blut nicht verfolgt; g) ihre
Vermittlung kann nicht erzwungen werden;

8. die Jungfrauen (sog. virgjinat, das sind Méadchen, die
Mainnerkleidung tragen). Sie werden von den anderen
Frauen nicht gesondert behandelt, nur sind sie frei, sich
unter den Méannern aufzuhalten, aber ohne Stimme (wenn
auch Sitz) im Rate;

9. der Tod: Jene, die den Tod im Hause haben, sind
ausgenommen von jeder Pflichtarbeit fiir Dorfund Stamm
wie auch von der Pflege der Berieselungsrinne, der
Miihle. Dies Recht haben sie nach dem Kanun fiir 1
Woche (7 Tage hintereinander)'”®. Ist die Woche voriiber,
werden sie ihren Verpflichtungen gegen Dorfund Stamm
wieder nachkommen, und handle es sich um das Haus der
Gjonmarka;.

[2. Kapitel]
Der Tod

Der Kanun der Berge will nicht, daf3 jemand Priifung auf
Priifung erduldet.

Stirbt in einem Haus im Dorfe jemand, so kann durch eine
Woche ihm niemand zur Tire kommen, um irgendeine
Arbeitsleistung, die dem Ort dorfweise obliegt.

Er ist mit seinem ganzen Hause ausgenommen von jeder
Fronpflicht, sei es gegen Dorf oder Stamm, wie auch von der
Pflege der Berieselungsrinne und des Miihlwassers.

' Der Kanun i Papazhulit befreit das Haus des Toten nur 3

Tage.

206



Der Kanun des Leké Dukagjini

Will aber jemand “fiir Kopf und Gesundheit” zur
Totenfeier ldnger als 1 Woche Géste empfangen, so empfange er
sie, aber am 8. Tage fordert der Kanun von ihm wieder Arbeit, -
und gehore er zum Hause Gjonmarkaj.

Stirbt jemand, werden die Abgesandten ausgeschickt, um
zur Totenfeier zu laden.

Indes die Minner stohnen, zerkratzen sie sich und
bewegen sich hin und her (von der Mitte ab)'”.

Die Frauen klagen, zerkratzen sich aber nicht'®.

Sobald sie das Dorf des verstorbenen Freundes betreten,
stiilpen sich die Ménner Joppen und Janker iiber den Kopf.

Kanun ist, beim Toten 3mal zu stohnen, mit den Worten
“ich Ungliicklicher (gyge uné!)” Diese Worte also 9mal (3mal
3mal).

Die Minner schreien nicht iiber den Tod ihrer Frauen,
aber wohl stohnt und schreit der Sohn iiber den Tod der Mutter,
der Bruder iiber den Tod der Schwester.

Bricht jemand zur Totenfeier auf, so sagt er nicht: “Bleibt
im Wohlsein!”, wie auch niemand antwortet: “Gliickliche Reise!”

Indem man am Grab voriibergeht, sagt man den Arbeitern,
die das Grab 6ffnen, nicht: “Gliickliche Arbeit!”

179 . .. . .
Da dieses Zerkratzen ausartete, bis die Teilnehmer an einer

Leichenfeier blutiiberstromt waren, hat die katholische Kirche dies seit
etwa 60 Jahren mit schweren Kirchenstrafen verboten, da solche
Verzweiflung dem Auferstehungsglauben zuwiderlaufe; seitdem kam
dieser Miflbrauch bei den katholischen Stimmen auler Schwang.

180 Viele Frauen improvisierten herrliche Klagegesinge; ich
habe Miitter um ihre S6hne, auch Gattinnen iiber ihre Gatten, durch die
ergreifendsten Gesénge klagen horen. Manche dieser Frauenklagen
iiberlieferten sich ob ihrer Schonheit von Mund zu Mund.
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Sind es Freunde, griifit man sie mit dem Kopf; sind es
Dorfgenossen, sagt man ihnen: “Habt ihr euch ermiidet, ihr
Lieben?”

Sowohl die Dorfgenossen des Toten wie auch seine
Freunde werden beim Kaffeetrinken die Tassen auf den Boden
stellen, indem sie sagen: “Gott gebe euch Herzenskraft!” “Zu
eurem Wohlsein!” wird nicht gesagt.

Am 3. Tage nach dem Tode, wer immer zur Totenfeier
(“Kopfund Gesundheit”) kommt, wird nach dem Kaffee und nach
dem Essen sagen: “Gott gebe euch Herzenskraft!”, “Zum Guten
nach heute!” Man sagt nicht: “Es sei zu eurem Wohle!”

Die Stohner (Trauergiste) reihen sich im Halbkreis, das
Gesicht zum Toten.

Die Trauerbegleiter mit dem Toten diirfen nicht am Haus
(der Tiire) vorilibergehen, auBler es steht an der Haupt- und
Dorfstral3e.

Indem man von den Gridbern umkehrt, darf niemand
unterwegs stehenbleiben; man geht geradenwegs in das Haus der
Toten.

Wenn sie in den Hof gehen, gehen sie den Hausgenossen
voran, geben die Waffen, gieBen sich Wasser auf die Hande, noch
ehe sie das Haus betreten, und gehen zum Tisch voraus, um das
Mahl zu essen.

Ehe nicht alle mit dem Essen fertig sind, steht niemand
vom Mahle auf.

Stehen sie vom Mahle auf, gehen sie alle hinaus, waschen
sich die Hande vor der Haustiire im Holzzuber, der mit Wasser
gefiillt sein wird.

Die Freunde, die sich beim Tode des Freundes das Gesicht
zerkratzten, waschen die blutbefleckten Gesichter nicht, weder im
Haus noch Dorf des Toten, noch unterwegs, sondern erst, wenn sie
ihr eigenes Haus erreichen.
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Die Trauer fiir den Toten des Hauses (fiir die Ménner,
nicht aber fiir die Frauen) wird 1 Jahr getragen.

Fiir Kinder wird keine Trauer getragen.

Die Trauer wird abgelegt, entweder fiir ein Fest, das mit
den Freunden gefeiert wird, oder fiir einen Jahrestag.

Zum Trauermabhl bereitet die Witwe die Speise.

Eine Frau, deren Mann lebt, kann nicht das Totenmahl
zubereiten, noch das Wasser fiir die Hiande herrichten, noch den
Branntwein schenken, noch das Brot brechen.

Will eine Frau, deren Mann lebt, das Totenmahl
zubereiten, darf sie kein Hochzeitsmahl mehr herrichten.

Die Witwe kann kein Hochzeitsmahl zubereiten, noch das
Wasser zum Hiandewaschen beim Hochzeitsmahl herrichten, noch
den Branntwein schenken oder das Brot brechen, auch die Braut
weder ankleiden, noch ihr nahe kommen.

Kommt die verheiratete Frau zur pasi (dem ersten Besuch
nach der Hochzeit) in ihr Elternhaus und stirbt sie dort, werden ihr
die Eltern das Totenmahl richten'®'. Die Ausgaben fiir dieses Mahl
haben die Eltern und nicht auch das Haus des Mannes (immer im
Fall, daB3 sie beim Besuch im Elternhause stirbt).

Gab ein befreundetes Haus dazu eine Beisteuer, so gilt
dies als Ehrbezeugung im Kanun - es ist keine Verpflichtung.

Senden die Eltern die Leiche der Tochter in das Haus des
Mannes, so biif}t sie der Kanun fiir dies unehrenhafte Betragen.

81 Unter dem Kanun i Papazhulit wird der Kaffee beim

Totenmahl ungezuckert getrunken.
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Haben die Eltern nicht, womit sie die Tochter ehrenhaft
begraben, wird ihnen Bruderschaft und Sippe dazu ein Darlehen
geben'®,

Die Auslagen und das Darlehen fiir das Totenmahl werden
innerhalb eines Jahres zuriickgezahlt, 1anger darf man nicht damit

zogern.

82 Unter dem Kanun i Papazhulit fihren den Totenzug

klagende, singende befreundete Frauen; dann erst folgen der Tote und
hinter diesem die Méanner. Bei der Beerdigung selbst entfernen sich die
Frauen.
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