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SPIRITUALITAT EINES NATURVOLKES (GE) UND DIE
PROBLEMATIK DER AKKULTURATION

Anton Lukesch

Die Gruppen der nordlichen Kayapd zwischen Xingu und Araguaya fallen
unter den vieldeutigen Begriff des Naturvolkes, sowohl hinsichtlich ihrer Schrift-
losigkeit, als auch der urtiimlichen Lebensweise und Tradition nach, an der sie
festhalten. Die vorliegende Abhandlung beruht im, Wesentlichen auf der Feld-
forschung des Verfassers in den Jahren 1933 bis 1958, Aufschlussteiche Vergleichs:
méglichkeiten filr ihre Thematik ergahen sich aus seinem jahrelangen Zusammen-
leben mit den Stamumesgruppen der Kayapé an Orten, wo bereits lange reger Kon-
takt mit ihnen bestand — wie Novo Horizonte (Stammesgruppe Gorotire) am Rio
Fresco, eitemn Nobenfluss des Xingu, und Las Casas zwischen Aragnaya und Xingu
(Stammesgruppe Dyére — Xikei) und an Orten, wo damals der Kontakr kaum
begonnen hatte — wie in dem grossen Kayapddorf an der Cachoeira da Fumaca
am, Riocinho, einem Nebenfluss des Rio Fresco (Stammesgruppe Kuben - kri —
kein). Dazu kamen Besuche bel Stammesgruppen uamittelbar nach der ersten Koa-
taktaufnahme und zwar bei den Kokraimére, die jetzt am Xingu am, Fusse der
Serra Encontrada siedeln und bei den Kren — kati — Me — ked — ngo — «
am Curud, einem Nebenfluss des Iriri. Natiirlich kénnen in dem begrenzten Rahmen
des Referates nur einige Aspekte der Geistgkeit dieses Volkes aufgezeigt. werden.

Das Fremygde

Fiir den Verlauf der Akkulturation — der gegenseitigen Durchdringung von
Kulturen (Alar¢io — Miranda Santos, 1961, 8. 29) — ist sicherlich die Einstellung
‘des Naturvolkes zur Person des Fremden und seiner Welt von entscheidender
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Bedeutung, und ithethaupt die Einstellung gegeniiber allem Neuen und Andersar-
tigen. Bei den Kayapd ist hier das tiefste Misstraven fesistellbar und zwar ist
dieses Misstrauen gegen alles Neuartige und Fremde bei der indianischen Frav
noch stirker als beim Mann, Man witd in diesem Zusammenhang auf die histo-
rischen bitteren Erfahrungen hinweisen, welche die Naturvblker bei den ersten
Begegnungen imit unserer Zivilisation gemachr haben. Auch im Lebensraum der
Kayapd drang — uad dringt noch heute unsere Zivilisation riicksichtslos vor und
usurpiert die Welt der Indianer. Alfred Metraux gab dem Amerikanistenkongress
1960 in Wien cine diistere Schau itber die Geschichte der Kayapé in Zentral-
brasilien und iiber ihre heutige Lage (Metraux 1962, 5. 104 bis 109). Schon Ni-
muendajii und neuerdings Arafijo Moreira Neto erzihlten auch von Greueltaten
der Seringalisten und Seringueiros (Gummisammler) gegen die Indianer (Nimmen-
dajy, 1952, S. 432; Arafijo Moreira Neto, 1959, S. 55). Der Verfasser kdnnte
#hnliche Berichte hinzufiigen, Allerdings gibt es auch zahlreiche wahre Ges-
chichten von Uberfillen und Angriffen der Indianer, welche Siedler und Serin-
gueiros erzihlen, die isoliert in grosser Not und vielen Gefahren leben. Das Miss-
trauen der Indianer gegen alles Fremde hat seinen letzten Grund aber sicher nicht
in diesen bosen Erfahrungen und blutigen Zwishenfallen, sondern in ihrer eigenen
Geistigkeit.

Man weiss nicht genau, woher der Name Kayapd stammt, jedenfalls mnicht
von den Kayapé selbst. Der Name der einzelnen Stammesgruppen wie Gorotire,
Kuben-krz-kein (Leute mit dem geschorenen Haupt), Me-kuk-tire, Kokraimére,
Dyore, Xikri, Me-kra-ngo-ti, usw. wurde diesen von anderen Stammesgruppen der
Kayapé bzw. anderen Stimmen gegeben. Der Sinngehalt solcher Bezeichnungen
ist meist verlorengegangen. Gemeinsam aber ist den Gruppen der Kayapd die
Selbsthezeichnung “mebemokré;” je nach der Dorfgemeinschaft ist die Aussprache
dieser Bezeichnung ein wenig verschieden. Mebemoksé ist fiir die Indianer nur der
Angeborige der gleichen Stammesgruppe, die als Dorfgemeinschaft organisiert ist.
Schon die Bewohner eines anderen Kayapddorfes nennen sie nicht mehr so, sondern
je mach Stamymesgruppe Gorotire, Kuben-kri-kein, Kokraimiére usw. oder einfach
Kubén, das fiir sie vor allem ein Sammelbegriff fiir alle Fremden ist. Mit diesem
Wort bezeichnen sie auch alle Vertreter unserer Zivilisation. Fir diese verwenden
sie aber auch hiufig das portugisische Wort “Cristio”, wie sich die Siedler und
Gummisammler gerne selbst bezeichnen, um sich von den heidnischen Indianers
zu distancieren.

Die Furcht vor dems Fremdne besteht schon gegeniiber dem nichsten Dorf der
eigenen Stammesgenossen. Wihrend unseres Aufenthaltes bei den Gorotire hérten
wir sie - besonders am Abend — immer wieder sorgenvoll iiber die Kuben-kra-
kein sprechen: “Einmal werden sie kommen, um alles niederzubrennen und uns
umzubringen.” Als wir bei den Kuben-kri-kein weilten, hirten wir des &fteren die
Ansprache des Hiupdings am nichtlichen Dorfplatz, die den Titel trug “Me-kri-
ngo-ti kaben-ma” = Geschichte von den Me-kri-ngo-ti. Der Hiupting erzihite
da Gewalttaten, der gefiirchteten Feinde, leidenschaftlich wies er auf die Gefahy
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hin, die von diesen drohe, und mahnte zu Bewahrung der Wehrhaftigkeit. Anderer-
seits fiihlen sich dic Kayapd allen Fremden auch iiberlegen. Im Sinne ihrer extrem
antnropozentrischen Binstellung ist fur sie nur der “mebemo-kré”, der Angehdrige
der eigenen Dorfgemeischaft, Mensch im vollen Sinne vad steht im Mittelpunke
der Welt.

Sprache

“Kabén-mari” = reden konnen, bedeutet fiir die Kayapd, ihre, die Kaya-
posprache sprechen konnen. Nur das Kayapé ist ihnen eine richtige menschliche
Spracbe. Als im Jahre 1955 wicder einmal ein Militirflugzeug in der Steppe landete,
da sagten die Indianer zu tns: “ihr scid wie unsere Verwandten und Briider.
aber diese Fremden da konoen ja nicht einmal reden”. Die Unmdglichkeit einer
richtigen Verstdndigung, also Sprachschwierigkeiten waren im Laufe der Geschichte
hiiufig die Ursache tragischer Missdeurungen, ja blutiger Auseinandersetzungen. Der
Frwerb der Sprache ist unbedingt notwendig, vm das Vertraven des Narurvolkes
zn gewinnen. Die Kenntnis der Verhaltungsweise des Narurvolkes in den Wechsel-
fillen des Lebens reicht nicht aus zur Erfassung seiner Geistigkeir, der Schliissel
zu ihr ist die Beherschung der Sprache.

Arbeitsethos

Der Lebensbereich, in dem die Verschmelzung der Kulturen notwendig
ihren Anfang nehmen wird, ist wohi die Arbeit zum Nahrungserwerb. Die Indianer
zeigen bei der Arbeit eine Sprunghaftigkeir im Einsatz, eine Spontaneitit und einen
gewissen Zug ins Spielerische, aber auch Freude, ja Begeisterung iiber Leistung und
Erfolg. Ihre ganze Umwelt zwingt ihnen diese Einsteliung férmlich auf. Dazu ein
Beispicl: Wochenlang haben die M#nner kein Jagdgliick gehabt. Nun sitzen sie
in der Sdille vor dem Minnerhaus (ngob) und glitten ihre Pfeile iiber dem Feuer.
Plérzlich erschalle der Ruf “angrn” — Wildschweine! Der Ruf wird weitergegeben
uad halle von allen Sciten wieder. Mit einem Schlag ist das ganze Dorf auf den
Beinen, man liufe und rennt, die Minner schon bewaffnet, in die Richtung, wo
die Wildschweinherde gesichter wurde, — Die hiirteste gefahrvollste Arbeit des
Mannes ist die Jagd mit den primitiven Waffen, einem Bogen mit einem Biindel
Pfeile oder der schweren Rundkeule; die jagd im Urwald mit seinem dernigen
Dickicht und Unterholz, die Jagd in der endlosen Steppen, wo weite Wegstrecken
zu bewiltigen sind. Gerade diese harte Arbeit aber schenkt dem Mann auch das
héchste Lebensgefithl. Schreie und Rufe, die mic der Entfernung immer schwicher
werden, begleiten im Morgengraven den Autbruch zur Jagd. Diese Rufe erinnern
an das Jauchzen der Bewohner unserer Alpentiler und diirfren eine ihnliche emo-
ticnale Grundlage haben. Scolz ziehen die Mianer wieder ins Dorf ¢in, wenn sie
mit Beute beladen heimkehren. Die Buben sind ihnen entgegengeeilt und ziehen
mit ein, Das Idealbild, das dic indizner haben vom statken Mann ist, anch in ihrer
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Einstellung zur Arbeit erkenabar (Lukesch, 1964, 8. 192). Der alljihrliche grosse
Fischzung — durch Schlagen und Untertauchen von Timboblindeln wird das Wasser
vergifter — ist begleitet von einem, Gesang, dem eine magische Krafe beigeressen
wird (Dreyfus, 1963, S. 31 f). Eine grosse Jagd und cin Fischzug ist in das Rirual
der Reifezeremonien (me-i-tukre) der Jigalinge und jeweils in das Rituval ihrer
Feste weltanschaufichen Charakters (toro) eingebaut. Ein weites Azbeitsgebier der
Minner bildet auch die Vorbereitung und Durchfitbrung der Feste und die Erzeu-
gung des Festschmuckes auf einem Lagerplatz ausserhalb des Dorfes. Diese Acbeit,
die viel musischen Sinn, Phantasic und grosse Sorgfale benétigt, macht eine angeregte
Unterhalrung maglich, Gross ist die Anteilnzhme, wenn dabel ciner der erprobten
Krieger eine Jagdgeschichte erzihle. Er stellr sie dann auch schauspiclerisch dar,
aiung den startgehabten Kampf nach, und lsst — mic Kopfstimme redend — auch
das Tier, vor allem den gefihrlichen Jaguar, zu Wort kommen. Drastisch stellt
er seinen Sieg dar. Ganz verfehlt wire es, wollte man den indianischen Mang als
faul bezeichmen, weil scine Arbeit namrnorwendig sprunghafren Charakrer hat
und spielerische Zilge anfweist (Vglauch Baldus, 1958 8. 18ff),

Ahnlich wie die Arbeit des Mannes ist auch die Arbeit der Frau zu charak-
terisicren.  Als schwerste Aufgabe obliegt ihr nach dem Fillen der Biume und
Niederbrennen der Redefliche durch die Minner die Hauptarbeit in den Pfan-
zungen, Nach dem indiznischen Mythos war es ja eine Frau, welche die Nahrungs-
planzen und Friichte von der Welt (ber dem Himmelsgewblbe brachte und sie
den Ackerbau lehrte (Métraux, 1960, 8. 17; Banner, 1957, 8. 40). Immer ist die
Frau wihrend der Arbeit von ihren Kindern umgeben. Das Kleinkind hiingt ihe
in einem geflochtenen Tragglistel, der iiber Schulter und Hiifre geschlungen ist,
an der Brust. Grossen Eindruck machte uns die abendiiche Heimkehr der Frau
von den Pflanzungen. Sie geschieht im Laufschrire. Dabei missen die Prauen -
immer von den Kindern begleitet — gebeugt laufen, da der schwere Tragkorb
an cinem Stirnband hingt. Beladen ist er mit vielen Friichten, iiber den noch
Brennholz fiir den Erdherd gestapelt ist. Aber nicht immer ist der Arbeitseinsacz
der Frau so gewaltsam. Sie kann auch wieder stundenlang sitzen und mit feinen
Strichen mit Genipapo und Urncd den Kérper ihrer Kinder bemalen und crstaun-
liche kiinstlerische Begabung und Gestaltungskraft zeigen. Sie Lélr sich da an die
Tradition des Volkes, aber es wird auch immer wieder selr viel individuelle Bega-
bung offenbar (Vgl. Dreyfus, 1963, S. 400,

Den Einsatz der ganzen Gemeinschafr erfordert es, wenn das Dorf alljihrlich
zu einer grossen Wanderung (me - ) in die Steppe aufbricht. Die Arbeir ist
iiberhaupt fast immer wieder Gemeinschaftsarbeit.

Das gleiche Arbeitsethos und die gleiche Haltung bemerkt man auch, wenn
die Indianer eine fiir sie ungewohnre Arbeit verrichten. Als wir unser erstes Haus
nach Ast der neubrasilianischen Siedler, die Winde aus Baumstimmen und Lehm
und das Dach aus Palmenblittern, bauen wollten, sassen wir zuvor oft mit den Min-
nern irn Mianerhaus beisammen. Wir erkldrten Thnen, wir wollten dds grésste und
schonste Haus bauven, das sie je gesehen hitten. Schon am ersten Bautag schleppten sie
riesige entrindete Stimme herbei und liessen sie dréhnend an der Baustelle nieder-
failen. Sic arbeiteten rasch und mic Begeisterung. Aber ganz unvermittelt hielten
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sic wieder inne, sassen stundenlang im Schatten und lauschten bis in den tiefen
Abend hinein den Jagdgeschichten ecines der alten Krieger, Wir wurden schon
cin wenig verzagt, jedoch beim Morgengranen ging die Arbeit wieder mit der
alten Begeisterung und in cinem Tempo weiter, dass wir selber mit unseren
Anweisungen und Anliegen bezliglich des Baues kaum midkamen. Die Lehmarbeit
machten die Fraven, und die Kinder lHessen es sich nicht nehmen, den Lehm weit-
her wom, Flussufer zu holen, da dort eine besonders helle, beinahe weisse Lehmart
zu finden war. Als das Haus fertig war, filhree mich der Hiupdiong stolz durch
die Riume, obwohl ich ohnedies beim Bau sidndig dabel gewesen war. Er sagte:
“Ein michtiges Haus, cin schines Haus, ein weisses Haus, und die Indianer haben
es gebaut”

Den grossten Arbeitseifer der Indianer wird man eher erveichen, wenn man
es versteht, Begeisterung und Freude an der eigenen leistimg zu erwecken, als
durch das Versprechen einer grossziigign Intlobnung. Was dic Entlohnung anlangt,
so muss man sich avcch hier der indianischen Auffassung anpassen: Wie gesagt,
ist ihre Arbeit fast imumer Geminschaftsacheir, die «u threm ganzen Lebens-
rythmus dazugehore und sich in diesen einfiigr. Sie freuen sich schon im voraus
auf einen versprochenen Lohn und sind entzlicky, wean dieser ihrem Geschmack
und ihren Bedirfnissen entspricht; dem Chrakeer der Gemeinschaftsarbeit ent-
sprechend wire cs thnen aber vollkemmen nnversdindiich, wolite man in der Entloh-
nung, etwa mic Riicksiche anf die Leistung, Unterschiede machen. Selbstversdind-
lich kann man Minner, Frauen und Kinder jeweils anders entgelten. Auch findet
es volles Verstdndnis, wenn die Hiaupidinge ein besonderes Geschenk bekomimen.
Dreyfus berichter von einer grossen Unzufriedenheir und Streit, woven auch ich
erfuhr, als die Organe des staadichen Indianerschutzes versuchiten, bei der Samme-
lung von Part-Nissen die Indizner je nach der Leistung, die der einzelne wvoll-
brachte, zu entlohnen,

Das Wertproblem ist cbenso schwierig bei jedem Tausch, da die Indianer
bisher einen Tauschverkehr kaum kannten. Wir koonnten den Indianern den Wert
begreiflich machen, wenn wir ihnen erklarten, wie schén und gur das betreffende
Ding sei und welche Mithe und Opfer es uns selher gekostet hatte, es zu eswerben.

Naturverbundenheit

Tief ist die Naturverbundenheir dieser Menschen. Thr Leben liuft ab im
engsten Anschluss an Fauna, Flora, an meteorologische und kosmische Erscheinungen,
Sie legen im stindigen Kampf mir den Krifren der Natur, die sie in threr Vor-
stellungswelt in ein anthropomorphes Gewand kleiden. Andererseits verchren sie
die Krifte der Natur auch wieder als Vorbild. Tine enge Beziehung haben sie zur
Tierwels, die in einer Art von Parenerschaft Auvsdruck finder.

Die Einstellung der Kayapd zeige sich hier Desonders in ibrem Mythos von
derr “redenden Tieren”, (mrii - kabén), Nach diesem haben die Tiere in der Urzeit
gesprochen; die Menschen aber haben dann ihr Vertranen missbrauche, als sie die
Tiere, sohald sic auf ibr Rufen antworteten, aufspiircen und cSteten. Liner der
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alten Krieger nimunt sich der Tiere an und belehrt sie, sie soliten doch nicht
mehr reden und scheller laufen, da die [ndianer sie so gewaltig enttiusche hérten.
Einer der Indianer selbst wird also der Beschiitzer und Belehrer der Tiere (Vgl.
dazu “Die Herren der Tierarten”, Zerries, 1954, S. 93 f.). Selbst der gefiirchtete
Jaguar tritt in ihrer Mythologie manchmal als der Freund der Menschen auf
{Banner, 1957, 8. 42 ff.; Métraux, 1960, S. 8 ff.) vgl. auch fiur den Ge-Stamm der
Apinyaé Nimunedaji, 1939, S. 154 ff.}.

Ein Indianer, ein Utrzeitheld-Bebgéroroti, verwandelt sich in seinem Zorn
iiber die Dorfgnossen, die ihn um die Jagdbeute betrogen haben, in “na” = den
Regen, das Gewitter, und erhilt durch seine Verwandlung gotliche Macht. Mit
seinen Blitzen tdtet er, wie sie sagen, am Fluss, im Wald und auf der Steppe. Auf
der anderen Seite erweist er sich aber auch als Wohltiter der Menschheit, indem
er ihr duch seine Tochter die wiclrigsten Nahrungspflanzen uand Friichee sendet.
{Lukesch, 1961, S, 63-78).

Eigentum wund Heimat

Privateigentum herrscht bei den Kayapé hinsichtlich der Waffen, der Kirbe
und Scrohmiatten, des Festichmuckes und hinsichelich dessen, was jeder selber
pflanzt und baue, Den beiden Hiuptlingen legt je eine Dorflilfre eine Pilanzang
an und bearbeiter sie fiir ihn. Die ganze Steppe aber, den Urwald und das Land
am grossen Fluss betrachten sie als Eigentum ihrer Gemeinschaft, als “mebemokré-
pukd” = als Indianererde. Als i Jahre 1955 im Dorf Kuben — kra — kein
das Geriicht umging, dass eine grossere Gruppe von Gummisammlern, Seringeiros,
den Fluss herauf unterwegs sei, um in diesem Gebier mit dem Gummisammeln
zu beginnen, erklirte der Haupting Ngroi leidenschaftlich, dies sei schon “die
Erde seines Vaters und wieder dessen Vaters” gewesen; er sprach auch von Kampf
auf Tod und Leben, um die Eindringlinge zu wvertreiben. — Ein tiefes Gefithk
verbindet die Kayapd mit ihrer Heimat Als der Hiuptling Oket von einem Besuch

in Ric de Janeiro zuriickkehrte — Funkeiondre des staattichen Indianerschutzes
{SPI, Servico de Protecio aos Indios) hatten ihn dorthin mitgenommen, -— sagte
er, als sein Blick wieder auf die weite Steppe fiel: “kapot apatoit kumrent” = die

Steppe ist micheig, wahrhaftig und dabei standen Trinen in seinen Augen. Bei
einer lingeren Abwesenheit von ihrem Dorf in fremder Umgebung werden die
Indianer immer wortkarger und teilnahmsloser, sie sprechen auch oft aus, was sie
fihlen: “oama” == Sehnsucht, Heimweh. All dies unterstreicht die vitale Beden-
tung zller Bemithungen und Bestrebungen, dem Naturvolk seinen Lebensraum und
seine Gemeinschaft zu erhaleen.

Moral

Auf dem Gebier der Siulichkeit decken sich die Begriffe von schén und gut
{sie haben dafiir das Wort maitire) und von hisslich und bise ( = puntre, ader
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pesonders hisslich und bose = atyuére). Der Tabu — Norm entspricht die tiefe
Abscheu vor der Hisslichkeir ihrer Ubertretung.

Das Sitrengesetz schiitzt auch die indiznische Frau und Gattin gegen jeden,
dem sie nicht gehort, vor allem gegen den Fremden, In seinen Mahnreden am
nichrlichen Dorfplatz spricht der Hiuptlng hiufig den Satz aus: “Kwarikwai med
pron oskin ket” == “du darfst die Gattin dem Manne nicht rauben”; vnd noch
weitergehend “Kwarikwai meo pron pram ket” — “du darfst nach der Frau des
anderen nicht Hunger haben, d.h. du sollst sie nicht begehren”.

Bezaubernd kann die Zartheit des Fithlens fiir die Kinder sein (Métraux.
Dreyfus-Roche, 1958, S. 371 fI). Der Fremide witd bald ihr Freund sein, den ihre
Kinder liebgewonnen haben. Das gleiche Wort “pai” bedeuter Vergeltung, sowohi
im positiven Sinne einer Belohnung, als auch im negativen Sinne von Bestrafung
oder Rache, Der Hiupdling verhiinge nur geringe Scrafen. Die Rache, auch die
Blutrache, zu der der Beleidigte, der Verletzte oder Geschidigte durch das Gemein-
wesen moralisch verpflichtet ist, hat an und fir sich nichts zu tun mit Grausamkeit
und Willkiir, sondern erfiillc hier die Funktion unserer Gerichtsharkeit, Vollstreck-
ungsgewalt und Strafe.

Gemeinschfisbewnssisein and Auntorititsgefiibl

Neben dem Dualismus von zwei Dorfhilften beruht vor allem die strenge
Gliederung der Gesellschafc in Altersklassen auf tiefer menschlicher Weisheir. Jeder
Klasse auf der Minnerseite entspricht im wesentlichen eine gleiche auf der Frauen-
seite. Die Reife — bei den Erwachsenen auch die Kinderzahl - sind fiir dic
Einteilung entscheidend. Die fithrende Klasse ist, wie mich langjihrige Erfahrung
lehrte, die Klasse der “mebenget”, der Minner in der Vollkrafe ihrer Jahre, etwa
vom 33. Lebensjaly an und der Minner, die mehrere Kinder haben (Vgl. dagegen
Dreyfus, die auch in der Differenzierung der Klassen viel zu weit geht, 1963,
8 71 ff).

In der bedingungslosen Eingliederung in die Gruppe bzw. Klasse und Unter-
ordnung unter die Personlichkeit ihrer Flihrer bzw. Fithrerinnen, vor allem aber
in den Gehorsam und der Gefolgschaft gegeniiber den Hiuptlingen, die je cine
Dorfhilfre und gemeinsamy das Dorf fihren, zeigt sich das tiefe Gefiihl fir
Autoritir.

Religion nund Weltanschanung

Die Religisitit der Indianer ist so stark in ihr ganzes Leben verwoben, dass
sie als gesonderter Lebensbereich wenig in Frscheinung trite. In ihrer Auffassung
ist kaum eine Grenze gezogen zwischen dem Natiirlichen und Ubernatiirlichen. Mit
der gleichen Selbstverstindlichkeit und Uberzeugung erzihlen sie ein eigenes Jagd-
abentcuer chenso wie eine der hichst wunderbaren Verwandlungen in ihrer Mytho-
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fogie. Thre Reiigiositir, ihr Sinn fir das Erbabene, das Numioose, zeigr sich beim
Ritual der Reifezeremonie der Jiinglinge me-i-tukre und vor allem in den Zere-
monien, Riren und Tinzen ihrer Feste — tdro. Letztere bedeuten cin Besinnen,
cing Erinnerungsteier und eine dramatische Darstellung des Werdens und Beste-
nens der heiligen Weltordnung, zu der sich die Kayapé bekennen (Vgl. daza auch
Jensen, 1960, S. 64). Parallelen zu unseren religisen Hochfesten sind etkennbar
und mpglich. Den katholischen Priester und Missiondir nennen sie spontan und
unbecinflusst wie ihren sigenen Medizinmann, Auch hier ist wieder cin echter
Parallciismms gegebe (Lukesch, 1963, S. 19). Sie sagen von ihrern cigenen Medizin-
mann: “mekaron mari” = er kepnt die tiberirdischen Michte, die Geister. Auch
er galt fir sie seit eh und je als Mittler zwischen ihnen und den iiberirdischen
Michten (Soarez Diniz, 1962, S, 18). Die Kapelle des Missicnars heisst bei ihnen
sofort “mekaron nyurukwd” =— Wohnung des Geistes, der Geister, Wohnstitte
des Unberiibrbaren, Uberirdischen.

Fatalisnmus

Die Trostlosigkeir, die das Dasein der Tndianer erfiillen kann, und cine ergrei-
fende Hilflosigkeit zeigen sich vor allem, wenn Krankheit und Leid iiber sie kommit.
Gross ist ihre Todesfurchr, Schon bei geringfligiger Krankheit kommt es vor, dass
die indianische Murter unter unnachahmbar heftigem Schiuchzen und schrillen
Klagetonen die Worte ausstosst: “kané puptre i-kra kubin” == “die bse Krank-
heit titer mein Kind”. Die durch Mark und Bein dringenden Schreie beim
Tode eines gelichten Menschen sind Auwsbriiche der Verzweiflung und Anklagen
gegen den vermeintlichen Urheber des Leides. Schmerz, Teilnahme fiir den Toten,
dem alle irdischen ¥reuden zn Ende gegangen sind, Beschworung scines Neides
pegeniiber den Lebenden driicken die Selbstverwundungen aus, die sich vor allem
dic Fraven am offenen Grabe zaffigen (Lukesch, 1936, 5. 970 ), vgl auch
Banner, 1962, 8. 42 £,

Hefrig und sponran kann die Resktion der ganzen Gemeinschaft sein, wenn
cin Ungliickoder eine Seuche das Dorf bedrohen, Mitten in der Nacht ergreifen
dann die Indizner mit Weib und Kind oft dic Fluche, weil sie glavben, das ganze
Dorf sei vergiftet. In solchen gefahrvolien Zeiven komm es immer wieder vor,
dass das alte Misscrauen gegen den Fremden aufflammr, der sich lingst als ihr
Freund bewihrr hat, und dass er ploezich als schiimmer Zauberer verdammt wird.
Auch den Geistern, den Totengeistern (== mekaron) nnd bermenschlichen Mich-
ten, an die sie glauben, schreiben sie fast immer Feindseligheir 2. Charakeeristisch
ist, dass eine ganze Reihe von bosen Geistern und Wessen, die sie sich als halb
Tier, halb Mensch, halb Tier, halh PHanze oder als hissliche Menschen mit langen
Birten vorstellen, von ihnen mit demm Sammelnamen “kuben puniire” bezeichnet
werden (Lukesch, 1960, 8. 635). Kubén ist, wic bereits gesage, der Austdsuck, mit
dem sie vor allem die Smammesiremden und die Vertreter vnserer Zivilisation
bezeichnen, Also ist der Name dieser bisen Michire eigendich “Stammesfremde.
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Bose”. Die Mythen, die man als miindlich iiberliefertes Credo bezeichnen konnte
(Lukesch, 1963, 8. 138), sprechen auch immer wieder von Gewalttaten der Utr-
zeithelden und hervorragenden Ahnen, Kaum einmal wird dafiir ein ethisches
Motiv als Begriindung angegeben. Die Gewalrtaten geschehen, brechen herein wie
ein unabwendbares Schicksal. Das gilt auch fir die TIaten des Bebgodroroti, von
dem schon die Rede war, demn Mann, der sich nach dem Mythos in seinem gerech-
ten Zorn in den Regen, das Gewitter verwandelte. Immer noch schleudert er seine
Blitze und t6ter im Urwald, in der Steppe und am Fluss: “pa, pa, pa” = “tdtet,
titer, totet”. Die Menschen sind seiner Wur wehtlos ausgeliefert. Auch die Mythen
beweisen also. eine im Letzten fatalistische Einstellung, die jede Schwierigkeit dop-
pele schwer vertragen liss. Auch Probleme und Schwicrigkeiten, die im Vetlauf
der Akkulruration entstehen, werden auf diese Art umse grésser sein. Hier hitte
unsere Geistigkeit die bedeutsame menschliche Aufgabe einer Befreiung,

Beginn der nenen Efoche

Der Fremde, der in das Dorf kommt, wird ven dem Narurvolk sofort be-
wertet nach dem, was er mitbringt. Dafile ist nicht nur Materielles massgebend,
sondern aunch seine Persdnlichkeit, seine Kraft, sein Wissen, das, was er sie lehren
kann, Die Kayapd haben cinen Ausdruck “meo kaigd” di. der Mann, der nichts
hat, niches ist, nichts vermag, niches bieter. Sie sind schnell bereit, diesen Ausdruck
auf den Fremdling anzuwenden, der dann ihrem Hohn und ihrer Verachtong
preisgegeben ist. Gross ist aber auch die Verantwortang des Fremden, der aus der
Fiille unserer materialistisch tiberbetonten und tibertechnisierten Zivilisation schopft,
hinsichilich dessen, was er anzubieten avswihlt, Das Natrvolk, dessen ganze Denk-
weise schr stark an der dusseren Erscheinung haftet, greift nur allzu leicht nach
unniitzem Tand und unterliegt nur allzu schrell ungliickseligen Einfliissen. Eine
glickliche organische Akkulturation st nur dann zu erwarten, wenn das Neue,
das der Fremde bringt oder lehrt, Widerhall findent in der alten Geistigkeit des
Valkes, wenn dessen positive Krfte Stirkung erfahren und den Mangeln abge-
Volkes, wenn dessen positive Krafte Stirkung erfahren und den Mingeln abge-
hoifen wird.

Man wird vielleicht sagen, dass es dafliir bereits zu spit sei und im Grossen
geschen die ungliickselige Entwicklung bereits iiberall iliren Laaf genommen habe.
Dem st entgegenzuhalten, dass unsere in die entdegensten Gebicte der Welt
vordringende Zivilisation zwar iiberall den Sieg davon trigt, dass aber in ihren
weiten Randgebieten unter den Eingeborenen und Siedlern noch viel natusvil-
kischer Geist lebendig ist, Durch die Erforschung dieser Geistigkeit bei den Resten
der Naturvilker selbst, wo sie noch unverfilscht anzutreffen ist, und durch Ver-
wertung dieser Erkenntnisse in einem Ankniipfen an ihre kulturellen Eigenwerte
kann es vicileicht gelingen, solche Vilker noch in letzter Stunde physisch und
psychisch vor dem Untergang zu bewahren. Die Verwertung der gewonnenen Er-
kenatnisse kann vielleiche auch manche Fehler der Vergangenheit in den erwiihnten
grossen Randgebicten wieder gutmachen.
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