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Es gab einmal eine Zeit

Es gab einmal eine Zeit, da lag Dunkelheit (iber der
Erde. An der Siidspitze der Queen-Charlotte-Inseln
aber lag eine Stadt, in der die Tiere wohnten, Die
Stadt hieB Kungalas. Ein Hauptiing und seine Frau
lebten dort und ein Junge, ihr einziges Kind, das
die Eltern sehr liebten, Deshalb versuchte der Vater
ihn vor aflem zu bewahren. Er baute fiir seinen
Sohn ein Bett, das (iber seinem eigenen Bett lag,
hinten in einem groBen Haus. Er wusch ihn regel-
miiBig. Der Junge wuchs heran und wurde ein jun-
ger Mann. o
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Rabe-Zeit

Die Eingangsszene der Rabe-Geschichte fithrt uns in eine eigenartige, fremde,
»mythische« Welt. Poch was heit das? Die Geschichte schildert sie zundchst als
eine geographisch lokalisierbare Familienidylle. Das Mythische ist wie das Hier
und Jetzt. Dach dann sagt sie, inwiefern alles doch ganz anders war als hier und
heute. Und schlieflich zeigt sie, wie das eine aus dem anderen hervorgeht.

In der Eingangsszene steht der zweite Aspekt im Vordergrnund. Die Setzung
einer Gegenwelt ladt die Batterie der Bedeutungen auf, an die der Erzihler uns
anschlieBen will. Eine Welt ohne Tag, eine Stadt am stdlichen Rand der Insel-
gruppe im dulersten Westen der bewohnbaren Welt. Sie ist nicht mur von »ganz
anderen« Wesen bewohnt, sondern unter ihnen gibt es noch einmat eine exireme
soziale Situation: der einzige Sohn des Hauptlings wird derart geliebt, daf die
soziale (und wie wir sehen werden: auch die kosmologische) Ordnung aus den
Fugen gerat.

Doch sind solche Einzelziige nicht aus sich heraus zu verstehen, sondern haben
ihren Platz in einem System von Bedeutungen. Erst die Geschichte als Ganzes
interpretiert die Gegenwart. Hier warten Vermittlungen, aber auch neue Extreme
auf uns. So weist die Dunkelheit des Anfangs voraus auf die »Ausgiefung« des
Tageslichts am Schluf, aber auch hinauf an den Himmel, wo jetzt ailenfalls Sterne
zu sehen sind, woher aber der »strahlend« wiedergeborene Sohn kommen wird,
und wohin dieser als Rabe reisen mug, um unsere Menschenwelt in ihrem Licht

erstrahlen zu lassen.

Rabe auf der Polarroute

Rabe war in Sibirien zu Hause.? Die Spuren seiner Geschichte lassen sich in einem
gro@en Bogen bis hinunter nach Stidasien verfolgen, wo sie langsam verblassen.
Und in die andere Richbung hin beobachten wir, wie er iiber die Beringstrafie nach
Amerika flog. Ritselhafte Einzelziige in den Rabe-Traditionen der Ureinwohner
Kanadas und der Vereinigten Staaten, iiber die man komplizierte Hypothesen
aufgestellt hat, erkliren sich sofort, wenn man sie im Kontext deftiger Eskimo-
Erzihlungen iiber Rabe wiedererkennt.” Und umgekehrt verblassen diese Ge-
schichten, vermischen sich mit anderen, je weiter wir auf dem amerikanischen
Kontinent nach Siiden kommen, bis Rabe ganz verschwindet und in denselben
oder dhnlichen Geschichten andere »Trickster« als Helden auftauchen: Coyote,

Pririewolf oder Hase.!




In diesen Beobachtungen spiegelt sich die ethnographische Realitit.* Der Konti-
nent ist zwischen 30 000 und 20 000 v. Chr. von arktischen Jdgern besfedelt
warden, als im Rhythmus der Eiszeiten (die grofe Wagsermengen banden und
den Meeresspiegel sinken lielen) die Beringstrafie immer wieder mal eine feste
und sehr fruchtbare Landbriicke zwischen Sibirien und Alaska bildete. Diese
Jager folgten einfach den Tierherden. Sie dachten nicht dariber nach, dafl sje
einen menschenleeren Konkinent entdeckten und besiedelten — aber sie brachten
jhre Riten und Mythen mit. Und so kénnen wir heute nicht nur beobachten, wie
stark sich die religidsen Traditionen in Abhingigkeit von Landschaft und Kultur
gewandelt haben (bis hin zu den Vorstellungen und Praktiken in den Hochkultu-
ren Mittel- und Sidamernkas).” Wir beobachten beim Mythenvergleich neben der
Kette inhaltlicher Anpassungen und der Logik struktureller Verwandlungen auch
gleichbleibende Themen und Figuren.”

Durch die sibirischen Hiitten zog Rabe schatfend und zerstérend, betriigend
und betrogen, als Schiirzenjiger, Kot- und Aasfresser, besonders schlau oder
besonders dumm, heimtiickisch oder gittig. Bei den Indianern ist er niemals das
Hochste Wesen. Er kann als Schiopfer auftreten oder als sein télpelhafter Gehilfe,
er kann Kulturbringer sein, aber auch wirken wie Mephisto, der »stets das Bise
will und stets das Gute schafft«. Eindeutig wird diese zweideutige urspringliche
Gestalt der amerikanischen Religion nur als Gestalf des Ursprings — wie sie uns
auch in unserer Geschichte begegnen wird. Als solche gehért sie in die begriin-
dende mythische Zeit, nicht in die Gegenwart als die begriindete Zeit. So steht
Rabe im Vordergrund der Mythologie, nicht im Mittelpunkt zeremonieller Vereh-
rung. Man scllte allerdings eine solche Verehrung auch nicht vllig bestreiten; sie
geht schon aus den Riten um die Rabe-Darstellungen an Totempfiihien und aus
den Rabe-Maskentinzen hervor. Und es ist typisch westlich-christlich gedacht,
wenn aus dem Humor und dem hohen Unterhaltungswert mancher Rabe-Ge-
schichten auf ihre geringe religitse Bedeutung geschlossen wird. Allerdings: zas
dort und vor allem wie dort von Rabe erzihlt wird, das scheint unseren Vorstellun-
gen vom Schépfergott latsdchlich vollig zu widersprechen.

Was tut Rabe, was haben wir zu erwarten? Rabe spiegelt noch das Tierische
hinein in das hochste Wesen und die géttliche Schopferkraft in den tierischen
Aasfresser. Er tummelt sich im Zwischenbereich und zieht dort Funktionen auf
sich. Wenn das Hichste Wasen selbst der Schopfer ist und Rabe ausgesandt wird,
um das nohwendige Material zu beschaffen, erweist er sich nicht nur in der Regel
als dumm, sondem bisweilen auch als richtig bése. Nur als der Nicht-Allméchtige
ist er der giitige und beschiitzende Schipfer des Menschen und seiner Kultur,
offertbart sich der Schelm als »Heilbringer«. Er ist in seiner gitthichen Funktion so

21




etwas wie der Urmensch, in seiner Menschendhnlichkeit jedoch auch der Teufel
als Anti-Schépfer. So verstehen wir leicht, daff sich Rabes Ambivalenz wéhrend
seines Amerika-Fluges in anderen Ursprungsgeschichten auf ein Hell-Dunkles-
Zwillingspaar von Schapfern und Kulturbringern verteilt. Und wir begreifen, dai3
die Rabe-Zeit Zwischenzeit ist - unruhige Zeit der Gesteltwerdung zwischen dem
absoluten Anfang und der widerspriichlichen Welt, in der wir leben. So pflegt
Rabe am Ende dieser Epoche zu verschwinden. Er wird ein sta in
ferner Stern oder ein normaler Rabe. Doch ist das nicht nur eine andere Art der
Gegenwart? »Indianer« wissen: Rabe lebt,

Rabes zweite Heimat

»Nprdwestkiiste« wird ein Teil des pazifischen Kiistensaums Nordamerikas ver-
kiirzt genannt.® Vom Hinterland des Kontinents trennt ihn eine hohe Gebirgsket-
te. Die Beziehungen der Nordwest-Kiste {iber das Meer nach Westen - also Asien
_ waren und sind intensiver als iiber das Festland nach Osten — Jetztendlich nach
Europa, San Francisco hat fiir die USA, Vancouver fiir Kanada jeweils die grofite
»Chinatowne«, Und an der Kiiste von Alaska, das 1867 dem russischen Zaren fiir
7.2 Millienen Dollar abgekauft wurde, kann man heute die Zwiebelturm-Kirchen
der Orthodoxen finden. Die Geogralie der Kiistenregion mit Wasser im Westen
und Berggipfeln im Osten hat bewirkt, dai sich alle Landverbindungen in Nord-
Siid-Richtung entwickelt haben. Der Greyhound-Bus fiahrt auf dem North Ameri-
can Highway, der »Traumstraie der Welt«, in einem Tag und eiter Nacht von San
Francisco nach Vancouver und ebensolang weiter hinauf bis nach Prince Rupert

an der Grenze nach Alaska.

Ein Land der Fjorde und Schiren

Unterschiedliche dkologische Bedingungen haben jede einzelne Region anders
pestaltet. Die Ureinwohner jenes Kiistensaumes leben in Hunderten von ethni-
schen Gruppen. Das milde und feuchte Klima im nérdlichen Kistenteil lief? eine
Gppige Waldlandschaft entstehen. Der Fischreichtum der Gewasser — vor allem
die Millicnen von Lachsen, die im Sominer die Fliisse hinaufschwimmen, um zu
laichen - erméglichte den Bewohnern dieser Gegend einen Wohlstand, der weit
iiber das zum Leben Notwendige hinausreichte. Diesem Land aus Fjorden und
Schiiren, Gebirge und Meer sind grofie Inselgruppen vorgelagert, die bei der
Besiedlung und Kulturentwicklung immer eine besondere Rolle gespielt haben.




Auf den Queen-Charlotte-Islands lebt das Volk der Haida, Vancouver Island wird
von den Kwakiutl und den Nootka bewohnt. Auf dem Festland und den Inseln
Alaskas sind die Thingit zu und weiter sidlich i Gebiet von Nass- und
Skeena-River sowie auf den kleinen vorgelagerten Inseln siedeln die Tsimshian.
Das Umland des heutigen Vancouver und die siidliche Spitze von Vancouver
Island ist die Heimat der Salish. Nordlich von ihnen leben die Bella-Cola, die
Bellabella, die Haisla und die Gitskani.

Wernn Vertreter all dieser Indianer-Volker heute zu einemn Treffen zusammen-
kommen, miissen sie sich auf englisch verstindigen, denn jedes hat seine eigene
Heimatsprache. Sie selber nennen sich Canadian Aboriginal People — kanadische
Ureinwohner. Darin manifestiert sich ihr neuerwachtes kulturelles und politi-
sches SelbstbewuBtsein, Daher verwenden sie auch die Bezeichnung »people« -
Volk - an Stelle von »tribe« — Stamm -, was in der Vergangenheit wohl allzuoft mit
einem diskriminierenden Unterton verwendet worden ist. Anthropologen benut-
zen heute oft die Bezeichnung »Ethnie« oder »ethnische Einheit«, um ein be-
stimmtes Volk nach seiner Sprache und seinen gemeinsamen Merkmalen zu
charakterisieren. Obwohl wir als Autoren dieses Buches diese unterschiedlichen
Sichtweisen kennen und achten, mochten wir beim dem Begriff »Indianer« blei-
ben und sagen auch »Eskimos« statt »Inuits«, weil filr das européische Verstind-
nis mit diesen Worten viel mehr Assoziationen geweckt werden. Wir wollen unsja
auch mit der alten und der neuen »indianer«-Rezeption bet uns beschiftigen.

Since time immmernorial

Roderick Anthony Robinson ist Hiuptling des Nishga-Volkes {einer Untergrup-
pierung der Tsimshian). Von ihm hérten wir zum ersten Mal den Rabe-Mythos.
Wenn er iiber die Geschichte seines Volkes spricht, so hat es Ureinwohner »since
fime immemorial« - seit unverdenklichen Zeiten - auf diesem Kontinent gegeben.
Als der Hiauptling dies auch in seiner Rede vor der VI. Vollversammlung des
(Yumenischen Rates der Kirchen im Juli 1983 in Vancouver betonte, wurde
deutlich, auf welche Weise im heutigen Bewultsein von Indianern mythische
Vorstellung und politischer Kampfbegriff eins geworden sind. Die Indianer wol-
len deutlich machen, dag sie immer Herren des Landes gewesen sind und Weifie
rur spite Eindringlinge waren, denen sie entweder naiv freundlich oder in
Kampfen erliegend: niemals aber bewuft und rechtsgiiltig ihr angestammtes
Land iiberlassen haben.

Der erste Weille, der historisch nachweislich die Ureinwohner dieses nordwest-
licherr Kiistenstreifens zu Gesicht bekommen hat, war der russische Forscher
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chirkow. Er kam 1741 vom Schiff des in russischen Diensten stehenden déni-
5 Kapitins Vitus Bering, der die nach ihm benannte Seepassage zwischen
Ruflland und Alaska entdeckt hat. 1774 kamen die Spanier. Juan Pérez segelte von
San Blas bis zum nérdlichsten Punkt der Queen-Charlotte-Islands. Um 1790
verhandelte Kapitin George Vancouver erfolgreich mit den Spaniemn, die das
Land an England abtraten. Die Englander fiihlten sich ebenso wie die russischen
Hindler vor allem von den Seeottern angezogen, deren Felie in China gegen
Kostbarkeiten wie Silber, Gewiirze und Tee tauschen konnte. Dies war ein friedli-
cher, aber voriibergehender Handel, denn die wertvollen Tiere wurden s
fast génzlich ausgerottet. Die Indianer lemnten in dieser ersten Zeit des »contacts«
mit den Weien auBer Eisenwerkzeugen auch die Feuerwatfen und den Handel
zur Mehrwerterzeugung kennen — eine Kombination, die sie nichf zum letztenmal
dazu verfiihren sollte, das traditionell stabile dkologische Gleichgewicht ihres
Lebensraumes zu gefdhrden.

Im Mordosten Kanadas hatte sich schen viel frither, 1670, die heute noch
exdstierende Hudson Bay Company etabliert, die einen umfassenden elzhandel
betrieb. WeiBle sind in dem waldreichen, mit dichtern Unterholz bewachsenen
und daher unwegsamen Gebiet im nirdlichen Kanada nicht als Grogrundsiedler
aufgetreten, sondern als Jager, Fallensteller und Kaufleute, die von bescheidenen
und provisorischen Stiitzpunkten aus operierten. Auch wo nach einer Phase der
Handelsbeziehungen spiter Goldwéscher-5tidte und kleinere Siedlungen ent-
standen — auf Vancouver Island und der gegeniiberliegenden Kiste z, B, —, istes
nirgends zu richtigen Indianerkriegen gekommen wie utigen USA, wo
Européer Land in riesigen Flichen fiir Ackerbau und Viehzucht in Besitz nehmen
wollten,

Zusammen mit den weifen Hindlern war auch die weifte Kultur zu den
Nordwestkiisten-Indianern gekommen: in Gestalt von Missionaren. Ab 1799 gab
es die russisch-amerikanische Pelzkompanie mit Handelsposten und Missionssta-
tionen im Gebiet des Tlingit-Volkes. Aber erst um 1840 wird benichtet, dafs ein
russisch-orthodoxer Bischof hundert Tlingit taufte. Methodisten und Anglikaner
kamen um 1860 mit dem Erstarken des englischen Einflusses. Soist es zu erkldren,
da8 in jener Gegend unter den christlichen Indianern die Protestanten liberwie-
gen, wihrend liberall Elurt in Kanada, wo franzésischer Kultureinfluff vorherrsch-
te, Katholiken in der Uberzahl sind.




Vaters Macht und Mutters Clan

Mythisches und historisches Bewufitsein der Indianer iiber ihre Herkunft sind
z. B. dort zusammengeflossen, wo die Tshimishian vom Skeena-River in Erzéh-
lungen davon berichten, wie ihre Vorfahren aus dem legendéaren Temlaxam
siidwirts an die Mindung des Flusses gezogen sind, um Not und Mangel im
subarktischen Inneren des Landes zu entgehen.

Wie zu Begimn dieses Jahrhunderts von faszinierten Weilen das Bewubtsein
der Indianer itber ihre Herkunft beobachtet wurde, ist nachzulesen bei Edward
Curtis. Er, der leidenschaftliche Fotograf und Chronist, verbrachte sein ganzes
Leben damit, durch den nordamerikanischen Kontinent von Indianervolk zu
Indianervolk zu reisen. In seinem 20 Bidnde umfassenden Werk »The North
American Indian« schildert er auch, wie die Kwakiutl auf Vancouver island in
ihren Mythen ihre Herkunft deuten, und folgert daraus: »Die Grundeinheit der
Urgesellschaft in dieser Regiun war die patriarchalische Familie, deren gesamte
Mitglieder als Nachkommen eines einzigen Menschen betrachtet wurden. Irgend-
wann haben sich dann zwei oder mehrere verschiedene Gruppen miteinander
verbunden und einen Stamm pebildet. Jedes seiner Aufbauelemente wurde zur
exogamen Linie.«" Exogam bedeutet, da@ nur auberhalb der eigenen Gruppe
geheiratet werden durfte. Solch ein Gebot hatte die Wirkung, daB fremde Men-
schen durch Eheschliefung in die Verwandtschaft bzw. in den eigenen Stamm
eingebunden wurden. 5ie standen ihm nicht mehr als potentielle Feinde gegen-
tiber.

Eine ganze Reihe von Vilkern an der Nordwestkiiste hatte jedoch ein matrili-
neares Organisationsprinzip, was vor allem bewirkte, dafi die erworbenen Goter
jeweils im Clan der Mutter vererbt wurden. Dabei gab es Mischformen: Bei den
Tlingit z. B. blieb der Besitz der Mutter ebenso in der eigenen Familie wie der des

faters. &ier Camt afe fewedty (ingere Geaeriddnt riéite abod ake S, sonedé
durch Onkel und Tante zu Besitztiimem. Hinzu kam vielerorts eine matrilokale
Gesellschaftsstruktur. Das heifft, die Fran blieb it ihren Kindern bei ihren Eltern
wohnen, wihrend der Mann einheiratete. Nirgends jedoch fanden sich »matriar-
chale« Herrschaftsverhiltmisse, in denen die Frau auch Sffentlich zu bestimmen
gehabt hitte. Im Gegenteil: die 6ffentliche Herrschaft wurde vom Vater auf den
Sohn tibertragen. Die S6hne mufiten das Elternhaus schon frith verlassen. Sie
wurden in dig Familie der Mutter gegeben, dort aber von einem Mann, zumeist
einem Onkel, erzogen. Die Tochter hingegen durften bis zur Heirat bei den Eltern
bleiben.
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Wo die urspriingliche Ordnung gewahrt blieb, hielten die indianischen Fami-
lien fest zusammen. Solange jhre Mitglieder gemeinsam Unterkunft und Nah-
rung finden konnten, gab es keinen Grund, sich von der Familie zu trennen. Das
indianische Dasein lebte von der Zusammenarbeit beim fagen und Fischen und
durch das Zusammenspiel bei den Festen. Die gemeinsamen Giiter wurden
geteilt. Dhe Gesellschaft der Nordwestkiisten-Indianer gliederte sich in »Adel«,
»gewdhnliche Leute« und Sklaven. Ausdruck fiir die Macht des Adels war die
Tatsache, daf er bei den grofen Winterfesten im Vordergrund agierte, wahrend
die anderen tiberwiegend Zuschauer waren, Die Sklaven waren meist schon als
Kinder in Kdmpfen mit Nachbarstimmen erbeutet worden. Sie waren vor allem
Ausdruck des Wohlstands eines adeligen Clans. Demgegenitber trat ihr Wert als
»Produktionsmittel« zuriick, Daher konnten sie auch wie ein kostbarer Gegen-
stand getauscht werden.

Hélzerne Wappen und geschnitzte Comicstrips

Nur die adelige Schicht besaf Totempfihle. Solche Totempfihle, geschnitzt aus
Zedernholz, wie man sie noch heute in einigen Kiistenddrfern von Britisch-
Kolumbien und Alaska, insbesondere aber in den Museen und Parks von Vancou-
ver und Ketchikan betrachten kann, sind einzigartige Zeugnisse der indianischen
Kaltur an der Nordwestkiiste. An der Spitze des Totempfahls befindet sich immer
das Totemtier, um das sich Ursprungsmythen und Legenden ranken. Es nimmt
die Stelle der Urahnen ein. Weiter abwirts auf dem Totempfahl sind - wie auf
einem Comicstrip — dann die wichtigsten Figuren und Szenen aus der Geschichte
der Familie oder des Clans dargestelit. Gestalten und Freignisse représentieren
zusammen ein Herkunftsverhélinis, das einen gegenwirtigen Rang- und Macht-
anspruch begriindet.

Um einen aus dem europdischen Kulturkreis bekannten Vergleich heranzuzie-
hen: Diese Totempfihle hatten die Funktion von Wappen, Man findet sie vor oder
direkt an Hausern, auch an Gribern oder Gedenkorten. Sie wurden hergestellt
und errichtet zu groBen Anléssen wie Hochzeiten oder Bestattungen.

Da es zwar im gesamicn Nordwesten viele Mythen und Legenden gibt, diese
jedoch immer das gleiche Personeninventar und die gleichen Themen haben,
widhlten sich die Clans und Vélker der Nordwestkiiste jeweils ein bestimmtes
Wappentier, das an der Spitze des Tetempfahls thront: Wolf oder Raubwal, Adler
oder Rabe. In mehr als 600 Tshimshian-Wappen finden sich viele Variationen iiber
ein einziges Lebewesen. Rabe z. B. erscheint als »Prinz-Rabe«, »Weifler Rabe«,
»Rabe des Himmels«, »Ube be«, sRabe des Kupfers« usw. Rabe ist



{iberall — bei allen Volkern der Nordwestkiiste zu finden. Ein fremder Rabe-Mann
konnte an den Totempfahlen eines Dorfes, das er besuchte, erkennen, wo seine
Rabe-Verwandtschaft wohnte, selbst wenn er sie noch nie vorher zu Gesicht
pekommen hatte, Er wufite, daff er diesen Leuten vertrauen und sie um Unter-
kunft und Essen bitten durfte. Thm war aber auch klar, daf® er, wenn er den
traditionellen indianischen Sitten folgte, nur um ein Madchen werben durfte,
dessen Clan ein anderes Totemtier als das seine hatte.

Das Totemtier war nicht tabu. Das heift, man durfte das Tier der eigenen
Totemgruppe unter Umstinden tdten. Das Tier starb ja nicht wirklich, sein Geist
und seine Kraft waren immer in mythischer Weise prasent und wurden in den
Zeremonien der groffen Winterfeste immer wieder durch Erzdhlungen, Gesinge,
Tanz und schamanistische Riten beschworen. Die heute vorhandenen Totem-
pfihle stammen fast alle aus dem 18. Jahrhundert. Erst die von den Weiflen

Toternptahle ander Mordwesthdiste heute
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erhandelten Eisenwerkzeuge ermdglichten es den Indianern, ihre Herkunftage-
schichten so kunstvoll und zugleich so imposant darzustellen. Die Kleineren
Vorlaufer der heutigen Totempfihle sind im Laufe der Zeit vermodert. Dennoch
sind die Ethnologen sicher, daf die Idee des Totemplahls an der Nordwestkiiste
sehr viel dlter als seine gegenwirtige kanstlerische Standardform ist. Man nimmt
an, dafl sie mit den Bestattungsriten fiir Hauptlinge verbunden waren, deren
Taten es fesizuhalten galt.

Viele Missionare hatten versucht, das Totempfzhlschnitzen zu unterbinden. So
schien diese Kunst eine Zeitlang fast ausgestorben, Doch seit dem Wiedererwa-

.chen des indianischen SelbstbewuBiseins in unseren Tagen gibt es eine ganze

Reihe von indianischen Kiinstlem, die neue Totempfihle schnitzen. Stil und
Figuren sind von &lteren Vorbildern entlehnt, aber die Bedeutungen sind nieu uind
verbinden indianische Uberlieferung mit zeitgendssischen gesellschaftlichen, po-
litischen und religisen Zielen, Ein Beispiel dafiir ist der »Israel-Toternpfahie, der
dem Okumenischen Rat der Kirchen anldslich seiner Vollversammlung in Van-
couver von einer Gruppe kanadischer Indianer, die im Gefangnis einsafen, ge-
achnitzt und feierlich geschenkt wurde. Der »Israel-Totempfahl« von Vancouver
zeigt an seiner Basis Rabe als Schopfer der Menschen aus Natur und den Grofen
Geist in Vogelgestalt an der Spitze, um Anfang und Ende unserer »spirituellen
Reise« durch die Kulturgeschichte zu erzahlen.

Christliche Indianer haben so bei der Deutung ihrer Geschichte als Teil des
Volkes die Ausdrucksformen jhrer eigenen Kultur benutzt. Auf diesem Totem-
pfahl sind die ersten Menschen — wie es die Ursprungsgeschichte der Haida
beschreibt — Lebewesen, die dngstlich aus einer sich tffnenden Muschel heraus-
schauen. Erst schliipften nur Manner heraus. Um die Zukunft der Menschen zu
sichern, sorgte aber Schopfer Rabe spéter dafitr, dafi auch Frauen auftauchten.

Sie und wir: Anfinge
Bezighungen

Rabe fliegt nach Osten. Er hat seine zweite Heimat verlassen und ist zuriickge-
kehrt auf den eurasischen Kontinent. Diesmal fliegt er {ibers Meer, um uns zu
besuchen.” Rabe-Geschichten erzihlt ein indianischer Medizinmann in Ham-
burg. Sein »Schamanen-Workshop« endet mit einer Zeremonie, nach der in der
grauen regengepeitschten Elbe bunte Federn schwimmen: Zauber gegen Umwelt-
verschmutzung. Was st da los? Rabe begegnetuns hier als Vorbote einer spirituel-
len [nternationale. Das »typisch Indianische« verdeckt oberflichlich den weitver-




breitatert Einheitsstil der Neu-Gurus. Der Medizinmann erzéhlt im islamischen
Sufi-Zentrum von seinen glinzenden Beziehungen zu Stidsee-Heilern, von seiner
kollegialen Beziehung zu exilierten tibetanischen Lamas, seinem Respekt vor den
Erfahrungen der australischen Ureinwohner, seiner Bekanntschaft mit dem »Er-
forscher: der Externsteine und einer bevorstehenden indianisch-rmuslimischen
Afrikareise.

Erste Begegnungen: durchweg mit sympathischen, klugen, humorvollen Men-
schen. Aber haben sie recht mit ihren Thesen? War Rabe immer schon iiberal!
alles? Oder sollen wir lieber den weiseren der Medizinméanner folgen, die demon-
strativ niemals auferhalb der Grenzen ihres eigenen Stammes heilen? Sie fordern
zwar, dafl wir ihre Raben respektieren. Gerade weil sie gut bekannt sind mit
»Alter-Mann-der-alle-Schwierigkeiten-in-der-Welt-voraussieht« und mit »Er-der-
alles-weifl-was-geschieht«, den beiden Mitbewohnern von »Rabe-an-der-Quelle-
des-Nass«'; gerade deshalb weisen sie uns zurtick auf unsere Raben. Hugin, der
Gedanke, und Munin, das Gedéchtnis, sitzen auf Odins Schulter und machen
»Allvaters wissend. So weif er allerdings vor allem um das Ende der Zwischenzeit
seines Gottergeschlechts und um sein eigenes Ende. Jene Raben sitzen nicht auf
den Schultern des Schépfers, sondern sie inspirieren einen Gott, der auch selber
reisen, Abenteuer bestehen und sich verwandeln kann: rabenbaft.

Ordnen wir die Beziehungen. Es gab Berithrungen. Rabe ist bis zu uns gekom-
mer, er lebt nach der Christianisierung weiter im Volksgut: in Sprichwiirtern,
Marchen, Fabeln, Sagen, und im Aberglauben. »Derselbe« Rabe ist iber die
Beringstrafie nach Amerika gekommen ~ und diese Verbindung ist tibrigens nie
ganz abgerissen, sondern durch die spiter seefahrenden Eskimos immer wieder
hergestelit worden. Die heutige Grenze zwischen den Machtblocken zerschneidet
in der Beringsee einen einheitlichen Kulturraum.

Nun gehen zwar auch die um 1000 n. Chr. zu datierenden Wikinger-Gagas aber
die Amerika-Reisen und Besiedlungsversuche von Leif Eriksson {dem Bostom ein
Denkmal setzte) und anderen mit einer an Sicherheit grenzenden Wahrschein-
lichkeit auf einen historischen Kern zuriick.” Im Sprung von Kiiste zu Kiste
folgen auch manche Transatlantikfliige nach Nordamerika in etwa noch dem alten
Kurs der Drachenboote nach »Vinland«. Doch gab es hier ebenso sicher keine
bleibenden Kultureinflitsse. Dasselbe gilt fir die moglichen Berithrungen des
menschheitsgeschichtlich so spit erst besiedelten amerikanischen Kontinents mit
Seefahremn, die vor der Ankunft der Européer gelegentlich den Pazifik uberquert
haben konnten.

Der Furozentrismus, der die »Entdeckung« des amerikanischen Kontinents auf
1492 datiert, als der Christ und Kolonialist Kolumbus die karibische Inselwelt
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erreichte, kann sich also tatsachlich auf den »contacte als véllig neue Beziehungs-
form berufen. Das Bild des »Neuen Indien«, das Zerrbild des kulturunfahigen,
gelegentlich menschenfressenden Heiden ebenso wie das des »edlen Wilden«
war in den mythenahnlichen Erzdhlungen von jener Entdeckung nicht nurjeweils
als Biindel unterschiedlicher Vorurteile wirksamn. Als Markierung der »ganz ande-
ren Mbglichkeiten« der Zivilisation, als Bewu8tsein jhrer Grenzen pragle dieses
Bild vor allem das abendlindische BewuBtsein im ganzen.” Und in doppelier
Weise spiegeln auch die Mythen der Indianer die Begegnung mit den Weien und
ihren Uberlieferungen. So erkennen wir punktuelle Einfliisse, sogar Spuren
schriftlicher Quellen, und zwar nicht nur durch die biblische Tradition der Missio-
nare, sonidern auch durch die Mérchen und Sagen englischer Stedler und franzési-
scher Trapper. Vorallem aber erkennen wir, daff das mythische System insgesamt
neue Aufgaben erfiillen muR. Unter dem Schock des Kontakts mit den Weien
kommt Historie ins mythische BewuRBtsein —als neue revolutiondre Epoche. Also
mul} Rabe wiederkehren wie Christus, um die neue Menschenwelt heraufzufiih-
ren {und die Weifsen zu vertreiben).

Wir kénnen diesen ersten Typ von Ahnlichkeiten insgesamt »homolog« nen-
nen: anlagegleich. Solche Spuren derselben Tradition fallen nun aber gerade nicht
gleich ins Auge. Heute werden wir in der Regel zwischen unterschiedlichen
Lisungen desselben Problems die Spuren alter Verwandtschaft erst miihsam
rekonstruieren miissen. Die neue kulturelle Stabilitit tiberdeckt eben das alte Exbe
in jedem Fall. Wie ein sibirischer Schamane hat auch der Medizinmann die
magische Trommel und Tiere als Gehilfen, wie jener ist auch er gleichzeitig
Jagdzauberer und ekslatischer Krankenheiler. Aber diese Ahnlichkeiten hat man
jahrzehntelang nicht wahrgenomunen. Und natlirlich hatten wir den Schamanen
in den aztekischen Kuitbeamten ebenso wenig wiedererkannt wie in unseren
Priestern. Schon in den Ackerbaukulturen hier wie dort hat sich das Bild véllig
verwandelt. Die Heimat der Geister hat als »Unterwelt« in Verbindung mit dem
Sterben und Wiederauferstehen der Pflanzen eine andere Funktion.

Dies leitet itber zu jenem zweiten Typ von Beziehungen zwischen »thrers und
»unserer« Religion, der auf » Analogie«: Funktionsgleichheit beruht. Ubereinstim-
mungen oder Ahnlichkeiten kénnen Ergebnisse paralieler Adaption an dieselben
Bedingungen in der natiirlichen Umwelt oder an dhnliche kulturelie Wandlungs-
prozesse sein. So spezialisierten sich die Jager in der Neuen wie in der Alten Welt:
auf Biiffel oder Rentiere; sie wurden Walfanger oder Flulfischer - und hier wie
dort machten einzelne Gruppen unabhingig voneinander die revolutionaren
Entdeckungen, die aus Jigern und Sammlern Pflanzer machten {und die auf der
ganzen Welt dhnliche Vorstellungen vom »Schattenteich« hervorbrachten).




SchlieBlich kennzeichnen wie tiberall in der Welt, so auch auf dern amerikani-
schen Kontinent ahnliche Merkmale der Organisation und des Selbstverstindnis-
ses die Hochkulturen. Eine »Religionsckologie«, die hier Gesetzmabigkeiten und
Lésungsmuster erkennen will, muB sich gerade davor hivien, von den ins Auge
springenden Ubereinstimrmungen auf gemeinsame Traditionen zu schlieBen.”

Irritationen

So kodnnen wir zwischen GewiBheiten, Unentscheidbarkeiten und offenkundigen
Irrtitmern und Miverstindnissen hindurch unser Interesse an Rabe kidren. Es ist
mit Sicherheit falsch, wenn traditionsbewufte Indianer thr »since time immemo-
rial« so interpretieren, als seien sie fund Rabe) »immer schon« in Amerika gewe-
sent. Zwischen dem Auseinanderdriften der Kontinente und jener eurasischen
Besiedelung tiber die Beringstrale war der Kontinent menschenleer. Ebenso
falsch sind alle Theorien, die eine vollstindige oder auch nur nennenswerte
Besiedelung Amerikas durch Isareliten oder Kanaanaer, Sidseevélker oder Inder,
Iren oder Wikinger, Afrikaner oder Agypter usw. behaupten. ™

Nicht zu entscheiden ist zurn Beispiel, ob in Rabes Zweideutigkeit noch jener
alte eurasische Dualismus weiterspukt, der im alten Iran seine klassische Gestalt
gewann und von dort aus das antike Judentum und das junge Christentum
beeinfluft hat. Daf die Ur- und Sintflutsagen der Indianer mit unseren jlidisch-
christlichen Traditionen verwandt sind, ist hingegen gewif. Im Einzelfall lifit sich
aber nicht mehr entscheiden, ob sie einem alten eurasischen Vorstellungskomplex
angehoren, der mit iiber die Beringstrafie gewandert ist, sich dort den neuen
Umgebungen angepaft und selbstandig weiterentwickelt hat oder ob hier die
Erzidhlungen der Missionare verwandelt aufgenommen wirden. Yon dieser zwei-
ten Hypothese darf man immer ausgehen, wenn wir auf indianische Endzeit- und
Messiasvorstellungen treffen. Eine dritte Bertihrungsepoche' ist markiert durch
den Synkretismus der groffen indianischen Prophetengestaiten von Popé im
17. Jahrhundert bis zu Black Elk (1863 —1952)", durch die stimmeiibergreifenden
Geistertanz- und Peyotekultbewegungen und durch die Organisation dieser neu-
en Mischreligion (die alte indianische, christliche, okkulte und philosophische
Traditionen des Abendlandes umfafit und eine sehr stark vereinheitlichende
Tendenz hat) in den »Native American« Churches. Diese Epoche 48t sich nach
vorn durch das New-Age-Syndrom begrenzen: jenes Gemisch aus synkretisti-
scher asiatischer Religitsitat, Gestaltpsychelogie und neuer Physik, das sich seit
seinen Anfangstagen im kalifornischen Essalen immer wieder auf »Indianisches«
bezog und im Kontext des wiedererwachenden indianischen SelbstbewuBtseins
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von Anfang an Indianer beeinflufit hat. Dieser von den Medien zusitzlich ver-
quirlte WechselwirkungsprozeR ist heute ironischerweise das Hauptfeld begeg-
nungshemmender Traditionsverschiebungen und -verdréngungen.

Es gibt Fehler und Mifiverstindnisse auf beiden Seiten. Die einen itbersehen bei
der Analyse von Abhiingigkeiten die originellen Anpassungsleistungen, die an-
deren lehnen solche Analysen ab, weil sie mit der Orginalitit die spirituelle
Funktion und den kulturellen Wert einer religidsen Erscheinung dahinschwinden
sehen. Das Mifftrauen der Indianer gegenitber »weifier« Wissenschaft ist nur allzu
verstandlich. Sie sehen die Ethnologen zusammen mit den Olsuchern kommen,
wie frither die Missionare mit den Trappern und Héndlern kamen. Der Schreib-
stift mag »Richtiges« festhalten - aber das tut auch der Rechenstift des Agenten
der Handelsgesellschaft und schliefilich das Siegel auf den Abtretungserklirun-
gen fir Bodenrechte. Die Indianer vermuten, daf sich hinter all diesen Richtigkei-
ten fundamentale MiBverstindnisse verbergen, Dies ist zu respektieren, und die
Konsequenz, Begegnungen zu vermeiden oder zu begrenzen, ist verstindlich.

Wollen wir Begegnungen mit Indianern oder wollen wir auch nur von thnen
»etwas lernert«, 5o sollten wir von ihnen zunichst lernen, uns selbst zu respektie-
rer. Respektieren also sollten wir auch unsere Erfahrung, daf Iilusionen keine
gute Basis fiir eine Begegnung sind (auch mit Raben nicht) und daB die Begegnung
jenseits der lliusion — auch jenseits der Ulusionen der Rabe-Leute selbst — wirklich

friuchtbar ist.

Begegnung

»Es gab einmal eine Zeit, da lag Dunkelheit iber dem Wasser.. .; »Urzeit war es
Da Ymir hauste / Nicht war Sand noch See / Noch Salzwogen / Noch oben Him-
mel / Nicht Erde unten. . .«; »lm Anfang schuf Gott den Himmel und die Erde /
Die Frde aber war Irrsal und Wirmrsal / Finsternis {iber Urwirbels Antlitz / Braus
Gottes schwingend tiber dem Antlitz der Wasser.. .« indianisch, germanisch,
jiidisch-christlich — wie gehoren diese Anfangsgeschichten zusammen?” Wie
vermeiden wir Fehler und Mifiverstdndnisse? Wie kdnnen wir uns auf eine frucht-
bare Begegnung mit Rabe vorbereiten?

Wir mitssen ihn ernstnehmen. Wir lesen den ersten Vers einer amerikanischen
Genesis. Selbst wenn die Erzdhlung zum Spal erzdhlt wird, beantwortet sie
ernsthafte Fragen. Und diese Fragen werden von Menschen beantwortet, die
genauso gut denken wie wir, Betrachten wir ihre Erzahlungen als Modelle, die
ebenso wie unsere religidsen, kulturellen und naturwissenschaftlichen Modelle
die Beziehungen zur Umwelt regeln, so werden wir sie mit hichstem Respekt
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betrachten. Sie sind im Kontext einer funktionierenden kulturellen Okologie seit
Jahrtausenden erprobt und gehoren gleichsam zum kulturellen Genpool einer
Weltgesellschaft. In der jeizigen Umorientierungskrise hat dieser nicht beliebig
lange Zeit, urn synthetisch konstruierte Alternativmodelle auf ihre Leistungsfd-
higkeit, ihre Riick- und Wechselwirkungen zu erproben.™

Dies fiir die spirituellen Pragmatiker. Schon so verdndert sich die Bedeutung
jener Herkunfisfragen, die zwischen enthusiastischen Verehrern und skepti-
schen Kennern indianischer Spiritualitit so heif umstritten sind. Sie spalten sich
so auf, wie wir das von der Anfangsszene unseres Rabe-Mythos kennen, so als ob
wir nun selbst in einer neuen Anfangssituation stiinden, am Anfang eines inter-
kulturellen Mythos. Erstens: Wie beantworten wir in unserer Zeit die Frage nach
dem Ursprung? Zweitens: Welche Funktion haben bei uns Raben und Riesen,
Trickster und Heilbringer, mythische Zeiten und Riu Drittens: Wie verhdlt
sich beides zueinander?

Auch unsere Raben kennen erste Szenen. Hugin schnattert aufgeregt vom
Urknall und der kosmischen Entfaltung von Raum und Zeit, von der Evolution
und thren grofien Agenten: Zufall und Notwendigkeit, vom Menschen und seiner
Geschichte mit ihren permanenten Revolutionen — daB wir itberall am Ende
stehen und vorausschauen kénnen, dafs wir nntnis all dieser Gesetze zuneh-
mend fiir die Folgen verantwortlich werder. Munin weiff, daf diese Gesetze
immer giiltig waren und immer giiltig sein werden in allen denkbaren Welten.
Dag die Verantwortung nicht an den Folgen zu messen ist, sondern nur an der
Finsicht in das Gesetz. Daf es keinen Anfang, sondern immer nur einen Grund
gibt.

Die Raben verwandeln sich, wenn sie uns begegnen. Sie krichzen uns von
einer Buchseite entgegen. Leise legt sich dem Gentechniker, der sich iiber die
Embryo-Kultur beugt, die Schwinge eines Kollegen auf die Schulter, und er sieht,
wie ein Vater liebevoll sein Kind wischt. Angstund Hoffnung, Federnstieben und
heiseres Geschrei. Er ist da - sie sind da. Himmilisches und héllisches Federvieh
balgt sich um Fausts Seele wie um die der frommen Helene. Eine Taube steigt
herab vom Himmel, und es ist neue Anfangszeit. Ein Kind wird geboren, das sich
micht »vor allem bewahren« lassen will. Das in seiner F Hrbt, um als
Lichtbringer fiir alle wiedergeboren zu werden, »Lichtbringer — Lucifer«, krachzt
Hugin, der auf die rschiede achtet. »Kein guter Trickster ohne Gegenspie-
lerl«, ruft Munin und weicht aus, als Hugin zuhackt,







