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Der Schutz des amazonischen
Waldgebiets und die Anerkennung der
indianischen Landrechte

Fanf Jahrhunderte nach der Ankunft der
ersten Europder in Stdamerika sind 95%
des brasilianischen Kistenwaldes zerstort,
und die Nachkommen der Tupi und ande-
rer Guarani mussen taglich ums Uberle-
ben kampfen. Nun versuchen westliche
Wissenschaftler und Umweltschiitzer zu
verhindern, dass Amazonien dasselbe
Schicksal erleidet.

Die Tatsache, dass allein i letzten Jahr-
zehnt die Brandzerstérungen der gréossten
Waldflache unseres Planeten exponential
zugenommen haben, bewegte die Spezia-
listen, und nach ihnen die Medien, dazu,
Alarm zu schlagen.

Die Waldbrande verstirken in grossem
Ausmass den Treibhauseffekt, der seiner-
selts gravierende Klimaverdnderungen

hervorrufen kann. Dazu kommt, dass ein
enormes Potential an biclogischer Vielfalt
und an Rohstoffen fir immer verschwindet.
Es wurde daher mit schwerem Geschiltz
aufgefahren, um die Offentlichkeit und da-
mit Verantwortliche in Politik und Wirt-
schaft aufzuritteln. Eine solche Publizitat
hat unweigerlich Informationsverzerrun-
gen zur Folge, die von seiten der Wissen-
schaftler korrigiert werden miissen. Zum
einen wird «vergessen», dass die Indu-
strieldnder - namlich Nordamerika und
Europa ~ die Hauptproduzenten der Gase
sind, welche den Treibhauseffekt liber-
haupt erst hervorrufen.

In den USA und in Kanada wird pro Ein-
wohner fiinfeinhalbimal mehr Kohlendioxid
in die Atmosphére abgegeben als in Suad-
amerika, in Europa dreieinhalbmal
mehr,

Zweitens beruhen die Konzepte fur den
Schutz Amazoniens auf einem westlichen
Naturverstandnis und nehmen wenig
Ricksicht auf die Kulturen der einheimi-
schen Vélker, welche den Wald seit Jahr-
hunderten und Jahrtausenden bewohnen.
Eine solche Haltung ist ihrem Wesen nach
falsch, denn die indianischen Gesellschaf-
ten haben sich eine Kenntais ihrer Umge-
bung angeeignet, deren Ausmass die Wis-
senschaftler erst zu entdecken beginnen.
Daraus folgt, dass die Massnahmen, die
von einem westlichen Verstanduis ausge-
hen, ungerecht, ja sogar absurd sind, weil
sie darauf abzielen, den Einheimischen
gerade diejentgen Ressourcen vorzuent-
halten, die diese bis heute zu erneuern
wussten. Dariiber hinaus sind diese Mass-
nahmen mitte]l- und langfristig gesehen
nichi durchfihrbar: es wirde ganze Trup-
pen von Férstern brauchen, um Oko-
gysteme zu «schiitzen», die der lokalen
Bevdlkerung entelgnet wurden.



Es gibt tatsichlich solche Konzepte, die
aus der Ignoranz der industrialisierten
Gesellschaften und ihrer sidamerikani-
hen Vertreter gegenliber den ersten
-awohnern des Kontinents entstanden
sind. Diese Ignoranz grassiert v.a. in mili-
tarischen, industriellen und technokrati-
schen Kreisen, sie ist aber auch bei kon-
servativen Umweltschiitzern zu finden, die
vieifach bei den entscheidenden Schliis-
selstellen am ehesten Gehdr finden.
Wie viele Nationalparks und andere Na-
turreservate sind nicht auf diese Art ent-
standen, im venezolanischen, peruani-
-~hen, kolumbianischen und brasiliani-
‘hen Amazonasgebiet, auf den ureigenen
l'erritorien der Indianer, ohne dass diese
vorher konsultiert worden wéren?
Nur ein Beispiel: 1879 entstand ganz im
Norden Brasiliens der Naticnalpark Pico
da Neblina im eigentlichen Yanomamige-
biet. Bei den Untersuchungen dieses Na-
tionalparks findet sich ein ausfihrliches
Inventar der Fauna und Flora. Uber die
menschliche Besiedlung heisst es jedoch
Inpidar: «Der begrenzte Raum ist nicht
wohnt. Man findet dort nur die salesia-
..sche Mission von Maturaca» (sic).
Mit keinem Wort werden die Yanomami
erwahnt, das grésste einheimische Volk
Sudamerikas, dem es gelungen ist, seine
traditionelle Lebensart und seinen Wald
Zu erhalten.
Eine dritte Verzerrung der Tatsachen in
der Offentiichkeit besteht darin, die Inter-
essen der slidamerikanischen National-
staaten mit denjenigen der einheimischen
‘ar zu verwechseln. Erinnern wir uns:
;e Staaten wurden auf Kosten der er-
sten BEinwohner des Kontinents gegritndet,
haben sich dann vergréssert und ihre ter-
ritoriale Basis geschafien.
In Brasilien gibt es ein Gesetz, nach dem

jede Person, welche ein «unbewohntess»
Landstick ein Jahr lang «aufwertet», die-
ses Land =zur Nutzung zugesprochen
bekommt; dieses Gesetz ist der eigent-
liche Antrieb zur Bodenkolonisierung.
Nach einigen Jahren kann man so Eigentii-
mer eines Landstickes werden. In der
Praxis bedeutet aber «Aufwertung» erst
einmal Rodung des Waldes, und ein «un-
bewohntes» Landstick kann sehr wohl
das Jagd- und Sammelgebiet einer india-
nischen Gesellschaft sein. Befindet sich
auf dem Gelande das eigentliche Dorf mit
seinen Anpflanzungen, kann der Siedler
soweit gehen, diese zu zerstéren, um zu
beweisen, dass die Erde brachliegt. Sei-
nerseits riskiert er dann allerdings, das-
selbe Schicksal zu erleiden und die Er-
trage seiner Arbeit an einen Machtigeren
zu verlieren, worauf ihm nichts anderes
Obrigbleibt, als anderswc von vorne zu
beginnen.

Eine solche jahrhundertealte Gepflogen-
heit zeigt, wie eng die Zerstdérung des
Waldes mit der Vernichtung derjenigen
einhergeht, die ihn bewohnen.

Das Gesetz wird heute noch angewendet,
und man kann oft horen, die indianischen
Vélker seien ein «Hindernis flir die Wel-
terentwicklung des Landes» oder «Bedro-
hungen fiir die Staatssicherheit». Damit
wird ihre Vernichtung «gerechtfertigt».
Auf diese moderne Art der Kolcnisierung
haben die Indianer als erste reagiert. Um
zu iberleben, sahen sie sich gezwungen,
ethnische, spéter inter-ethnische Gemein-
schaften zu organisieren,

Alle diese Gemeinschaften sagen aus-
nahmslos, dass ihre Volker von ihrem Bo-
den nicht zu trennen sind. Gerade weil sie
sich als Teil der Natur und nicht als iber
ihr stehend verstiehen, ist es ihnen gelun-
gen, von ihr zu leben, ohne sie zu zersté-
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ren, und dabel trotzdem ihre ganze Bevol-
kerung davon zu ernahren.

Die indianischen Gruppen weisen darauf
hin, dass es zur Erhaltung der Erde nicht
reicht, Parks und Reservate zu schaffen,
die von der nachsten Regierung riickgan-
gig gemacht werden kénnen. Es miisste in
erster Linie darum gehen, die Existenz
der Menschen in diesem Wald, der an-
geblich geschitzt werden soll, anzuerken-
nen. Anzuerkennen, dass sie Anspruch auf
das Land haben, weil sie gezeigt haben,
dass sie es zu erhalten wissen. Anzuer-
kennen also, dass sie iiber Eniwicklungs-
und Schutzpolitik des Waldes mitzuent-
scheiden haben.

Entwicklung und Umweltschutz ~ fiir uns
im Westen sind das zwel einander aus-
schliessende Begriffe, die sich jedoch fiir
die Indianer, unter gewissen Bedingun-
gen, durchaus vereinbaren lassen.

1988 wurde von den Indianern der Dialog
mit den Umweltschiitzern aufgencmmen.
Die COICA, ein Zusammenschluss zur
Xoordinierung der Urbewohner-Organisa-
tionen im Amazonasbecken, der 1,2 Mil-
lionen Menschen aus 327 verschiedenen
Volkern in 7 Landern vertritt, hat ein
Biindnis mit den wichtigsten ¢kologischen
Organisationen initilert. Dieses Blndnis
baut auf der grundséitzlichen Anerken-
nung der Rolle auf, die die Indianer als
Huter des Waldes spielen. Daraus folgt
unter anderem die Forderung, dass Ent-
wicklungs- und Naturschutzprogramme,
wie zum Beispiel der Tausch «S5chulden
gegen Natur», in erster Linie dazu dienen
missen, den ursprunglichen Bewohnern
des gréssien Tropenwaldes der Welt ihr
Land zuriickzugeben.

Daneben gibt es auch Umweltschiltzer,
die auf Grundlage ihrer evelutionistischen
Konzeptionen die Menschen ganz unab-

hangig ven ihrer jeweiligen Kultur als
Rauber ansehen. Nach bitteren Misserfol-
gen mussen die Vertreter der Bodenbe-
wirtschaftung einsehen, dass ein National-
park nicht chne die Beteiligung der Lokal-
bevdlkerung erhalten werden kann, Den
Anthropologen und Ethnologen ihrerseits
wird je ldnger je mehr bewusst, dass der
Raurn, dag Territorium, in der indianischen
Gesellschaft eine strukturbildende Rolle
spielen kann, sei es im Hinblick auf die
sozialen Beziehungen innerhalb der Ge-
meinschaft oder die politischen zwischen
den Gemeinschaften, sei es im Hinblick
auf die kollektive Erinnerung oder die
Sprache.

Konkret setzte sich in Venezuela die Idee
durch, dass die einheimische Bevdikerung
gleichzeitig Hiiter der eigenen Gebiete
und Hiter der naticnalen Grenzen sein
konnte, In der Folge wurde 1991 ein Na-
turschutzgebiet geschaffen, das zwei Drit-
tel des Yanomami-Territoriums umfasst,
allerdings das von den Sanema, einer der
vier Untergruppen des Volkes, bewohnte
Gebiet ausschliesst.

In Brasilien erliess die Regierung im No-
vember nach einer 13]Jahre dauernden,
auf nationaler und internationaler Ebene
gefihrten Kampagne ein Dekret zur
Schaffung eines Yanomami-Reservats, Die
Massnahme soll die freie und ausschliess-
iiche Nutzung des Gebietes und seiner
Ressourcen durch die Indianer gewahrlei-
sten.

Die beiden Massnahmen zeigen, dass sich
tkologische Zielsetzungen durchaus mit
den Zielen der I[ndianer-Organisationen
vereinbaren lassen. Sie bleiben aber hin-
ter den COICA-Positionen zuriick, inso-
fern sie den Indianern keinen Gemein-
schaftsbesitz an ihrem Land zubilligen.
Um verstandlich zu machen, wieso grosse



le des Waldes an seine urspringlichen
besitzer surackgegeben wearden miissten,
mochte ich am Beispiel der Yanomami
kurz einige Aspekle ihrer Beziehung zum
eigenen Boden und ihrer Vorstellungen
davon zeigen.

Die Bedeutung der Mobilitat
der Yanomami fiir die Erhaltung
des Okosystems

a 22000 Yanomami leben im Stiden Ve-
L. cuelas und im néordlichsten Teil Brasi-
liens in einem Gebiet von ca. 190000 km?,
zwischen dem Oberiauf des Orinoce und

dem Quellgebiet der linken Hauptzufliisse
des Amazonas, des Rio Negro und des Rio
Branco.

Die insgesamt etwa 370 Dorfer bestehen
aus Gemeinschaftshdusern mit 30 bis 400
Bewohnern, je nachdem, ob sie im Noz-
den-Nord/Osten oder Siden-Sid/Westen
ihres Territoriums liegen. Die Yanomami
leben in sehr unterschiedlichen Naturrdu-
men, die aber alle zum «Guyanaschild»
gehoéren.

Eine Reihe von Bergketten, deren durch-
schniitliche Héhe zwischen 1000 und
1200 Meter liegen, bilden das Haupt-
wohngebiet der Yanomami. Eine dieser

Rickkehr von der Jagd,
Sierra Parima, Venezuela.
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Hochebenen, die Sierra Parima, stellt
das geographische, historische, mythi-
sche und demographische Zentrum des
Yanomami-Gebietes dar. Auf jeder Seite
dieses Hochlandes verandert sich die
Landschaft, je nach dem Verlauf der
Flisse. Charakteristisch far die Land-
schaft sind zunachst kleine Bergketien
mit abrupten Steilh&ngen, unterbrochen
von hohen, ebenen Flachen. Die reliefar-
tige Struktur verschwimmt ab einer Héhe
von 500 Metern bis zur héchsten Erhe-
bung fast véllig. Das ausgesprochen zer-
streute und verzweigte Netz der Béache
wird stromabwarts zu Flissen, die eine
Breite von bis zu 60m erreichen kénnen,
bevor sie in den Rio Branco oder Orinoco
miinden.

Der Lebensraum der Yanomami — haupt-
sachlich Walder - zeichnet sich durch
starke Unterschiede in der Topographie,
im Klima und im Pflanzenwuchs aus, und
der verfligbare natiirliche Reichtum
schwankt deutlich von einer Region zur
anderen. In den tiefer gelegenen Regio-
nen kann der jager erwarten, dass er
nach einigen Siunden im Wald angemes-
sene Beute macht, Im Gegensaiz dazu
bedarf es in den Bergen mehrtagiger Ex-
peditionen, um das gleiche Ergebnis zu
erzielen. Felglich ist das Sammeln von
Wald- und Flussprodukten in den héher
gelegenen Regionen wichtiger: Garnelen,
Krabben, Larven, Raupen, Termiten und
Pilze ersetzen oft das Fleisch des Nabel-
schweins, Tapirs, Hirschs oder Affen. Die
Grosse der Fische schwankt zwischen
10cm und 1m, je nachdem, ok man fluss-
aufwarts oder flussabwarts fischt. Auch
die Pflanzen unterscheiden sich in Quanti-
tat und Qualitat, je nach Héhenlage. Vor
allem die Palmen leisten einen wichtigen
Beitrag zur Ernahrung sowohl durch thren

Fettanteil als auch wegen ihres Proteinge-
halts.

Wie der Grossteil der indianischen Vélker
des amazonischen Zwischenstromlands
sind auch die Yanomami gleichzeitig
Brandrodungsbauern, Jager, Fischer und
Sammler. Die Mobilitdt bei der Landnut-
zung erlaubt es ihnen, das Auskommen
aller zu sichern, ohne die Regenerierung
des genutzten Okosystems oder den Frie-
den untereinander zu gefédhrden.

Da die Rodungen von den Yanomami je-
des Jahr an einer anderen Stelle angelegt
werden, wird der Boden, der meistens
sauer und arm an mineralischen Salzen ist,
nicht ausgelaugt. Wenn die Rodungen zu
weit vom Dorf entfernt sind, werden die
Gemeinschaftshauger verlassen oder ver-
brannt, Bin neues Gemeinschaftshaus wird
in der Ndhe der neuen Felder gebaut. Da-
durch kann das Wild wieder dorthin zu-
rickkehren, voen wo es zuvor durch die
Gegenwart der Menschen vertrieben
worden wayr, Gleichzeitig findet sich in
der neuen Umgebung mehr Wild und an-
dere Nahrung.

Im Laufe des jahrlichen Versorgungszyk-
lus verlegen die Yanomami ihren Aufent-
haltsort so oft, dass sie genausoviel Zeit im
Wald verbringen wie im Dorf, das aus ei-
nem oder mehreren gemeinsamen Hau-
sern und den Rodungen besteht. Wenn
eine Totenfeier vorbereitet wird, zu der
andere Gruppen eingeladen werden,
wenn bestimmte Frichte im Wad reif sind
oder wenn die alten Pflanzungen nicht
mehr genug Ertrag liefern, die neuen je-
doch noch nicht die Reife erreicht haben,
dann verlassen entweder die Manner
oder auch die ganze Gemeinschaft das
Dori. Sie campieren bis zu 30 oder 40km
vom Dorf entfernt und nutzen die Wald-
produkte in einem Teil des Waldes, der zu
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tderen Jahreszeiten nicht ausgebeutet
d. Dabel hangen die Dauer und die
.«rlickgelegten Entiernungen von regio-
nalen Faktoren ab: von der Bevdlkerungs-
dichte, von der Verteilung der Resscurcen
im Wald und unter den Cemeinschaften
und vom Zustand der politischen Bezie-
hungen.
Andere Formen der Mobilitat strukturie-
ren die Beziehungen zwischen den und
innerhalb der Dorfgemeinschaften. Jede
Dorfgemeinschaft ist politisch und wirt-
aftlich immer unabhé&ngly. Sie ist mit
. Nachbargruppen durch ein Netz ritu-
eller Beziehungen, durch Heiratsbhezie-
hungen und durch wirischaftiichen Aus-
tausch verbunden. Diese Verflechtungen
gelten fiir das gesamte Siedlungsgebiet

der Yanomami und verbinden die vier
linguistischen Untergruppen Yanomameé,
Yanomami, Sanema und Yanam, wobel
die brasilianisch-venezolanische Grenze
keine Bedeutung hat. Jedes Dorf befindet
sich an der Kreuzung mehrerer Wege,
welche die Qualitiat der Beziehungen zwi-
schen benachbarten Gruppen erkennen
lassen, je nachdem, ob sie leicht benutz-
bar oder irn Gegenteil «voller Gestripp»
(baimi, in der Sprache Yanomamé) sind.
Um den friedlichen Zustand zu erhalten,
ist es wichtig, regelméssige Besuche zu
machen und dafiir die Wege zu erhalten,
Giter zu tauschen und im Gegenzug zu
Festen einzuladen. Die Entfernungen, die
aul diese Weise :zurickgelegt werden,
kénnen einige Kilometer oder mehr als

Beim Zwischenhalt wa:
rend eines Marschs du
den Wald, Sierra Panur
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i00km betragen, je nachdem, obh die
Gruppe im Zentrum oder in den Aussen-
bereichen des Yanomami-Gebietes sie-
delt.

Wenn Streitigkeiten innerhalb eines Dor-
fes oder zwischen Dérfern auskrechen,
kann sich ein Dorf oder ein Teil des Dor-
fes entscheiden, fortzuziehen. Besteht die
Gefahr einer schweren realen oder sym-
bolischen Auseinandersetzung, dann ent-
fernt sich diese Gruppe einige Dutzend
Kilometer, bevor sie neue Pflanzungen an-
iegt und ihre neuen Behausungen aufbaut.
Die Entfernungen wiederum hangen von
der Bevélkerungsdichte, vom Stand der
nachbarlichen Beziehungen und vom ver-
figbaren natirlichen Keichtum ab. Das
Gegenteil, die Vereinigung ven Lekal-
gruppen, wird ebenfalls praktiziert, wenn
diese zu klein sind und sich deshalb in
ihrer Reproduktion oder in ihrer Sicher-
heit bedroht sehen.

Die moebile Lebensweise der Yanomami
erlaubt es ihnen, ja zwingt sie dazu, den
Wald mit den Produkten, die er fiir den
Unterhalt, das Handwerk und die magi-
schen Rituale anbietet, standig im Auge zu
behalten.

Die Mobilitat gibt ihnen Zugang zu einer
grossen Vielfalt von Sammelgut, das wich-
tige Nahrstoffe wie Vitamine, Kohlenhy-
drate und Fette enthalt. Die biclogische
Vielfalt, wichtiges Merkmal thres Waldes,
beding!, dass Individuen derselben Pflan-
zengattung weit voneinander entfernt vor-
kommen. Daher die Notwendigkeit, sich
frei bewegen zu kénnen.

Die Yancmami missen Uber fundierte
Kenntnisse ihres Waldes verfligen, was
sich tbrigens oft in ihren Gespréachsthe-
men niederschlagt.

Es liegt also auf der Hand, warum die
Yanomami ein grossflaichiges, einheitli-

ches Territorium fir sich garantiert haben
wollen. KXleine Reservate, die bloss ihre
Gemeinschaftshauser und Pflanzungen
einschliessen, also Reservate wie sie 1978
und 1988 von der brasilianischen Regie-
rung vorgeschlagen wurden, sind sinnlos,
da die Yanornami ihre Dérfer ja verlegen
und sich konstant von einem Dozrf zum an-
deren bewegen.

Eine aufgezwungene Sesshaftigkeit hatte
wiederum zur Folge, dass das Wild weg-
ziehen, ja sogar verschwinden wirde und
das Sammelgut dann wegen zu intensiver
Ausnutzung schnell erschopft ware, Mit
anderen Worten: Es wére eine Verarmung
der biclogischen Vielfalt des QOkosystems
zu erwarten,

«Mein Wild, das will ich wirklich
bewahren. Meinen Wald, den will ich
wirklich schiitzen.»

{(Carlos Tisiboratheri, Surucucus, 1887}

Die rationelle Bewirtschaftung des Bodens
geht einher mit ganz bestimmten Vorstel-
lungen, die sich die Yanomami von ithrem
Boden machen und die ich hier ansatz-
weise erldutern méchte,

Urihi, der Wald, das Land (in der Yano-
mami-Sprache das gleiche Wort) steht mit
allen wichtigen Aspekten des Lebens der
Yanomami in Beziehung. Weit davon ent-
fernt, den Wald als ungastlich zu betrach-
ten, sehen sie ihn im Cegentell als eine
unerschopfliche Quelle von Nahrungsmit-
teln und anderen Materialien fiur Hand-
werk, Medizin und Magie.

Dieses Land ist ihr Land, sagen die Yano-
mami, weil sie dort wie schon ihre Vorfah-
ren geboren sind, ihre Kindheit verbracht
haben und zu Erwachsenen geworden
sind. Wie thre Vorfahren haben sie gero-
det und ihre Pflanzungen angelegt, haben
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ihre Hauser gebaut und ihre Feinde be-
kampft. Der Wald hat ihre Handlungen
sowle ihre Erinnerung absorbiert. Er ist
Zeuge vergangener Ereignisse, von Ge-
schichte und Mythen.
Nieses Land, welches auch das ihrer Kin-
2r ist, bewohnen sie seit sehr langer
Zeit, und deshalb wird es auch von ihren
Nachkommen bewohnt werden., Yutuha
heisst in der Yanomamé-Sprache soviel
wie «in ferner Vergangenheit» und «in fer-
ner Zukunfts=. Mit anderen Worten: Das
Land stellt die Kontinuitat der Gruppe si-
cher, auch im Fall eines halb-sesshaften
Volkes wie der Yanomami.
Schliesslich birgt der Wald verschiedene
mrmen von Lebewesen ihres Kosmos in
1. Er enthalt beispielsweise die Tiere
..t thren Behausungen, ihren Wegen und
thren Ruheplatzen. Auch eine Vielzahl von
Geistern leben dort, einschliessiich der
Hilfsgeister der Schamanen, die in Fels-
vorsprizngen wohnen und Wege beniitzen,
die nicht zerstdért werden dirfen, weil sie
andernfalls nicht mehr in die Brust des
Schamanen zurtickfinden, wenn dieser sie
bendtigt.
Urihi ist also nicht nur der Wohnort der
nschen, sondern auch anderer Lebe-

wesen, die ebenfalls Teil der Schopfung
sind und mit denen die Yancmami vieifal-
tigste Beziehungen unterhaiten. Wenn
aber das Land zerstort wird, verschwin-
den alle natirlichen und tbernatiriichen
Wesen. Omamé, der Schépfungsheld der
Yanomami, wirde- fiir immer verschwin-
den und die Yanomami wiirden nicht mehr
existieren.

Weil sie sich als Teil eines Ganzen verste-
hen, kénnen sich die Yanomami nicht vor-
stellen, wie sie nach dem Verschwinden
eines der Elemente dieses Ganzen iber-
leben sollten., Wenn die Tiere hinschei-
den, werden die Menschen mit ihnen
sterben, Wenn der Wald zerstdrt wird, ist
die gesamte Welt der Yancmami zer-
stért.

Daher ist es leicht nachvollziehbar, dass
die Invasion und Zerstdérung des Territo-
riums durch Zehntausende von Goldgré-
bern seit 1987 sehr schnell den Anschein
eines regelrechten Weltuntergangs fir
die Yanomami annahm.

(Ubersetzung: Karin Ott-Scom, Willy Redrian und
Museum fir Vélkerkunde, Basel)






