apitels
mographische Elemente
des indianischen Amerika

“Man wird sich vielleicht wundern, daff neben Stud‘ien, die der
polirtischen-Anthropoldgie gewidmet sind, au?h ein Text er-
scheint, der sich hauptsichlich mit Demographie befaflt. Denn
uin das Funktionieren der Beziehungen der Macht 1tmd de.r In-
stituf.ioﬁe‘n, die sie lenken, zu analysieren, sind wit scheinbar
durch nichts gezwungen, uns auf die Grofle un'c-l Didhte c%er be-
crachteten Gesellschaften zu berufen. So als gébe s gleichsam
eine Autonomie deés Raums der Macht (oder der Nl::ht—Mach.t),
der sich abseits entwidkelt und reproduziert, geschiitze vor je-
dem sufleren Einfluf, z.B. der Bevﬁlkerungs.zahl. Und.'.cats?tch-
lich scheint “die Vorstellung eines solch ruhigen Verhal'tr‘l}sses
ziwischen der Gruppe tnd ihrer Macht durchaus der Re-ahtat zu
“entsprechen, welche die archaischen Gesellschaften zeigen, die
vielerlei Mittel kennen und anwenden, d_as Wachstum_ ihrer
Bevilkerung zu kontrollieren oder zu verffmdern: Abtrelbu.ng
Kindeststung, sexuelle Tabus, spites Abstillen usw. Und dn?se
Fahigkeit der Wilden, den Fluf ihrer Demogral.)_hie zu kod.ie—
" ren, hat nach und nach zu der Uberzeugung getuhrt, daf eine
o primitive Gesellschaft notwendig eine »bes@l:ankfe«_Gesell-
schaft ist, um so mehr, als die sogemannte Subsistenzwirtschaft

“zu erndhren. : o .
Das traditionelle Bild Siidamerikas (em‘Blld, vergessen wir es
nicht, das die Ethnologie zum grofien Teil se!bst gezeichnet hat)
veranséhaulicht besonders deutlich jene M1sc}§mg aus Halb-
. '.W'a'h-rhefiten, Irrtiimern; Vorurteilen, die dazu fithre, c!1e Fakten
“mit-erstaunlicher Leichtfertigkeit zu behand(?ln .(v.gl. im Ha?d-
book of South American Indians die Klassifizierung der siid-

die: Daten, die das 16., 17. und 18. Jahrhundert betreffen, verwei-

nicht in der Lage ist, wie man versichert, eine groﬂe’“PoPulanon_

kanischen Gesellschaftent). Auf der einen Seite die An-.

r:anderen Seite alles iibrige: Wilder, Savannen, Pampas, in
enen es von kleinen Gesellschaften wimmelt, alle einander

keine Verinderung zu triiben scheint. Es geht weniger um .die
Fragen, in welchem Mafle das alles stimmy, als vm die, in wel-
chem Mafle es falsch ist. Und, um zu unserem Ausgangspunkt
zuriickzukehren, das Problem der Verbindung zwischen Demo-
graphie und politischer Autoritiit zerfillt in zwei Fragen:
t. Sind alle Waldgesellschaften Siidamerikas auf der Ebene
“der soziopolitischen Einheiten, aus denen sie bestehen, ein-
- ander gleich? _ . L
“2. Bleibt die Natur der politischen Macht unverindert, werin
- sich ihr demographischer Geltungsbereich ausdehnt und
- schwerfilliger wird? o
- Als ‘wir uns mit dem Hiuptlingstum in den Tupi-Guarani-
Gesellschaften befafiten, sind wir auf das demographische Pro-
blem gestoflen. Diese Gesamtheit von Stimmen, die sowoh! in
sprachlicher ' wie in kultureller Hinsicht sehr homogen sind,
weist zwei Merkmale auf, die auffillig genug sind, um uns
daran zu hindern, die Tupi-Guarani mit den anderen Gesell-
schaften des Waldes zu verwechseln. Erstens setzte sich bei die~
sen Indianern des Hiuptlingstum weit stirker durch als an-
derswo; zweitens war die demographische Dichte der sozialen
Einheiten — der lokalen Gruppen — deutlich gréer -als-der
fiir die sidamerikanischen Gesellschaften allgemein anerkann-
te Durchschnitt. Ohne zu behaupten, dafl die Verinderung der
olitischen Macht bei den Tupi-Guarani ihre Ursache in der -
demographischen’ Expansion hatte, halten wir es zumindest
fiir: berechtigt, diese beiden fiir jene Stimme spezifischen Di-
mensionen: in einer Perspektive zu sehen. Doch es stellt sich

sen wir-insgesamt anf die franz8sischen, portugiesischen, spanischph,_.degt_-'-_
cheni Chronisten sowie 'agf- die Texte und Briefe der ersten Jesuiten’ in
idamerika. Diese ‘Quellen sind bekannt genug, um sie hier nicht nifier
Prizisieren zu miissen. - AuBerdem haben wir das Handbook of “South -
- ‘American Ihdians, ¥, New York 1963, konsultiert. R
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und die Hochkulturen, die hier aufeinander folgten; __auf' .

inlich, eine monotone Wiederholung des Immergleichen, das




Fage: waren die lokalen Gruppen der Tupi-Guarani

ich groBer-als die der anderen Kulturen? '

ist eine Frage der Quellen und des Glaubens, den man

i hen schénken soll: Die Tupi-Guarani weisen das Paradox auf,

" 'daf} sie seit. langem fast vollkommen verschwunden sind (mit
Ausnahme einigér Tausend von ihnen, die in Paraguay {iber-
leben) und detinoch:die- vielleicht am besten bekannte Einge-
borenen-Population Stidamerikas sind. Uber sie gibt es eine sehr
reichhaltige Literatur:'die der ersten Reisenden, denen bald die
Jesuiten-folgten, die, seit der Mitte des 16. Jahrhunderts aus
Frankreich, Spanien und Portugal kommend, mit Mufle jene
Wilden beobachten konnten, die die gesamte Kiiste Brasiliens
und einen grofen Teil des heutigen Paraguay -bewohnten. Tau-
seride von Seiten sind der Beschreibung des Alltags der India-
ner, i_h're'r wildwachsenden und angebauten Pflanzen, ihrer Art,
Zi heirateﬁ,'_‘...Kindér 2u erziehen, Krieg zu fihren, Gefangene
sirgell zu “toten; ihrer Gruppenbezichungen usw. gewidmet
‘worden. Di¢ Zeugnisse dieser Chronisten, die zu verschiedenen
Zéiten und an verschiedenen Orten entstanden sind, haben eine

N irf-Stid_a.-mer’iké.;g;inzigart‘i’ge ethnographische Kohidrenz, wo man
" meist einer-extremen sprachlichen und kulturellen Zersplitte-
“rung gegentibersteht. Bei den Tupi-Guarani ist ‘es umgekehrt:
“Tausende von - Kilometern voneinander entfernt

sich bei den-viertausend Kilometes entfernten.
 rafion auf vollkommen ver

- ihre::Autoren immer wiede
' schireiben; so liefern sie doch eine solide Arbeitsbasis,
. gégenseitig v
en Giarani; bilden in Paraguay ein
Geichidkte Chironisten, fast alles gebildete Leut
chter — relative Gleichformigkeit.der betig

glker:

wolnende
Srimme leben-auf die gleiche Weise, praktizieren. dieselben Ri-

' ten, spreches dieselbe Sprache. Ein Guarani aus Paraguay hitte
Tupi. des Ma-~
crautem Boden befundeni Mag auch
die Lektiire dér- dlten Chroniken zweilen langweilig sein, da
: r dieselbe Realitit sehen und. bes
da sie sich
alidiéren: Montoya: oder Jarque, Missionare be
Echo auf Thevet oder
dic seéhzig Jahre zuvor die Tupinamba der Budit von

‘aus . threr - Begegnung _resultiert, zum -grofler

e Rc;fe; Amer{kamsten, ein Material von auflergewdshnli- -
ciem: Reichtum, ein Material, auf das sich die Forscher stiitzen

Fa.tst alle Chronisten haben sich bemiiht, ihre Beschreibun
mit Zahlenangaben zu vervollstindigen, Angaben iiber die %’;ﬂ
r_nf:nsmnen ‘der Hiuser, die Grifle der .Pﬂanzungen die Entf .
nungen zwischen den Dérfern und vor allem die Z;hl der Ef;:
wohner der Gegenden, die sie bereisten. Gewifs lagen ihre
Ii}tfazz?s?en ganz verschieden: ethnographische Strenge bei Lér .
m1.ht.ansche Objektivitiit bei Staden, Verwaltungseifer bei deYr:
issionaren, die die Populationen zihlen mufiten, die unter
hx:e Kon:crolle fielen. Doch in diesem Punkt wie in d’en ander .
weisen die q.uant-itative'n Informationen, stamfnen sie nun \fzz
d.efn Gua.ram oder den Tupi, vom Marafion. oder aus Siidbra-
ilien, kfamerlei Unstimmigkeit auf: vom einen. bis zum ander
-Ende dieses ungeheuren Territoriums, das die Tup&i—Grua.fz,f_:xli1
‘bewohnten, weichen die angegebenen Zahlen kaum vorieiﬁa -l
d-er ab..SeItsamerweise jedoch haben die Spezialisten Siida. .
.r1kas bislang diese Hinweise v&llig vernachlissigt —~ die dt:l;
um 50 Wex:tvoller sind, als sie oft sehr prizise sind — falls sie
sie nicht einfach in Bausch und Bogen verworfen h’a,ben .'Du3
angefithrte Grund: die Chronisten haben die Gréfe der E':in' Zf
| orenen—Bevﬁl.kerung in phantastischer Weise iibertrieben. V%:’ir
; hen uns somit einer duflerst merkwiirdigen Situation gegen-
ber: -alle_s bei den Chronisten ist akzeptabel, aufler den Zgah—'
, die sie nennen! Daf} die Irrtiimer, um nicht zu sagen die
gen der Chronisten alle in derselben GréBenordnung liegen
cheint niemanden zu st8ren. 5
';}'-.mﬁssen‘zu-niidmt den Wert der direkten eder impl-iziteh.
ritik u.-ntersuchm, ‘die an den Schitzungen der Chronisten
geubF Wl_rc.L Zusammengefafit und dargelegt sind sie -im'wé;
pp-l-zchenﬂ- in den- Arbeiten des Hauptspezialisten indioarderi-
anischer Demographie, Angel Rosenblatt, Die Methode,. die
ser “A'upo; anwendet, um die Eingejborenén—Bevﬁlke;uﬁ L
=d fnenkszs zur Zeit ihrer Entdeckung zu berechnen, v.érr:éii'
utlich, wie wenig er sich um die Angaben der V.Ch;oriis“t'éh
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Wie vicle Indianer gab es in Amerika vor der Ankunft
Weiflen? ‘Auf diese Frage haben die Amerikanisten schon
ge Antworten gegeben, die ebenso vielfdltig wie willkiirlich
sind, da sie jeder wissenschaftlichen Grundlage entbehren. So
“schwankt man, was die Neue Welt insgesamt betrifft, zwischen
66006 Einwohner nach Kroeber bis 40 000 coo nach P.
t. Rosenblatt, der sich seinerseits mit dem Problem der
;_"‘olumb1an1schen Bevilkerung Amerikas befafit, kommt zu
er' Zahl von fast 13 500 000, davon 6 785-000 fiir Stidame-
“Er meint, daf} die Fehlerquote seiner Berechnung 20 %o
t' iibersteigt, dafl sein Vorgehen also streng- ~wissenschaftlich
" ist. 'Wie steht es um diese wissenschaftliche Strenge? Der Autor
_"er_ irt, dafl die »Bevolkerungsdmhte ... nicht nur von der Um-
_-'Welt, sondern auch von der Skonomischen und sozialen Struk-
i abhangt Bei der Untersuchung aller Vilker konnten wir
' ':emen gewissen Parallelismus zwischen Bevilkerungsdichte und
o kulturellem Niveau beobachten.«? Diese Bestimmung. ist vage
“geniig, um sie ohne weiteres akzeptieren zu kinnen. Anfecht-
. barer scheint uns der Standpunkt des Autors, wenn er schreibt:
- »Wir finden ein grofies Bevilkerungszentrum insbesondere

groﬂe politische’ Formation bildet. Dies war in Amerika der
Fall bei den Zivilisationen' der Azteken, Maya, Chibcha und
- Mit ihaen erceichte die prikolumbianische Landwirt-

# ihren Hohepunke und vereinigten sich dichte Bevolke-
ngskerne.«? Uns scheint hier so etwas wie ein Taschenspieler-
& vorzuliegen: Rosenblate begniigt sich nimlich nicht damit,
ofte Bevdlkerungsdichte und intensive Adierbautechnologle

o} groﬁer politischer Formation« spricht, die Idee des Staats
och diese Bezugnahime avf den Staat, als Zeichen und
“der Zivilisation, betrifft, wiewohl folgenschwer, unser
ir. am Rande. Die Hauptsache kommt nun: »Doch

dort, wo sich auf landwirtschaftlichen Existenzformen eine

rechranken, sondern er fithre still und heimlich, wenn er’

Rosen a.tt, I_,a Poblaczon y. el mestizaje en Amenca, Buenos Axres_

ajl.di wenn die groflen Kulturen die Stufe des Ackerbaus er-
;elditen, wenn es in Peru gelungen ist, das Lama und das Alpaka
zu zihmen, so lebte doch der grofte Teil des Kontinents von
der Jagd, vom Fischfang und von der Sammeltitigkeit. Die
Jagervolker brauchen grofle Pririen..., die Voiker, die von
der ]ag_d und vom Fischfang leben, sind zu einem. gewissen
Nomadismus gezwungen. In den Wildern lébten niemals grofie
ItoPulationen, aufgrund der grofien Sterblichkeit, der schwie-
rigen klimatischen Verhiltnisse, des Kampfs gegen die Insekten
und wilden Tiere, der Seltenheit von Nahrungspflanzen. ..
Abgesehen von der Bodenbauzone, die sid: in einem schmalen
‘.Streifen an den Anden entlangzog. ..., bestand der Kontinent
im Jahre 1492 aus einem riesigen Wald odev einer Steppe.«t
E:s wiire falsch, zu meinen, man verldre seine Zeit, wenn man
einen solchen Schwall von Dummbheiten untersucht, denn die
gesamte »Demographie« von Rosenblatt griindet darauf, und
auf seine Arbeiten stiitzen sich noch heute die Amerikanisten,
die sich fiir das Bevolkerungsproblem interessieren. ’
Das Verfahren des Autors ist summarisch. Die Jagervélker ha-
ben, da sie viel Raum brauchen, eine geringe Bevolkerungs-
dichte; nun war aber Siidamerika fast nur von Jigerstimmen
b.es1ede1t, folglich war die Eingeborenen-Bevdlkerung des Kon-
tinents sehr gering. Womit unterschwellig gemeint ist: aus die-
sem Grunde darf man den Schitzungen dér Chronisten z. B.
durchaus keinen Glauben schenken, da sie relativ. hohe Beval-
kerungszahlen nennen.

Man braucht nicht zu sagen, daf} dies alles grundfalseh ist, aber
es ist sehr viel besser, wenn man es sagt. Rosenblatt erfindet
ganz.einfadl-ein Amerika, das aus Nomaden-J4gern be‘stehf,
um eine schwache-demographische Schitzung glaubhaft zu ma-
chen. (Und er vermerkt noch, daff er weit grofiziigiger sei als
Kroeber:) Was hat es nun mit Stidametika im Jahre 15§00 auf
sich? Genau das Gegénteil -dessen, was- Rosenblatt" behauptet. -
Der groﬁte Texl des Kontments Wurde won- seﬁhaften Acker—

2 Ibi'd., 8. 104 f.; Hervdrhebungen von uns.
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esellschaften bewohnt, die eine Vielzahl verschiedener
en anbauten, deren Liste wir hier nicht anfithren wollen.
: arin diese Grundtatsache sogar zum Axiom erheben und
" sagen, dafl dort, wo Gkologisch wie technologisch Bodenban
“moglich war, es ihn audy gab. Dieser migliche anbaufihige

‘Raum umfaflt nun aber das riesige Orinoko-Amazonas-Para-

~Feuerland bis zum 32. Breitengrad erstreckt, das Jagd- und
Sammelgebiet der Tehuelche- und Puelche-Stimme. Der These
von Rosenblatt entspricht also nur ein kleiner Teil des Konti-
nents. Man kénnte vielleicht einwenden, dafl innerhalb der
" Zooe, in der Ackerbau méglich ist, einige Populationen ihn
nicht praktizieren. Dazu wollen wir zunichst anmerken, daf
diese Fille duflerst selten und lokalisiert sind: Guayaki vom
Paraguay, Siriono aus Bolivien, Guahibo aus Kolumbien. Zwei-
tens erinnern wir daran, daf praktisch bei jedem dieser Fille
festgestellt werden konnte, dafl es sich nicht um wirkliche ar-
chaische Gesellschaften, sondern im Gegenteil um Gesellschaf-
ten-handelt, die den Ackerbau verloren batten, Wir fiir unseren

Teil haben nachgewiesen, dafl die Guayaki, reine Nomaden-
' “Jdger des Urwalds, gegen Ende des 16. Jahrhunderts den Mais-
anbau aufgegeben haben. Kurz, es besteht nicht der geringste
Anhaltspunkt fiir das, was Rosenblatt behauptet. Gewifd stellt
~ dies niche. zwangsliufig die Zahl von 6 785 ooo Einwohnern
infrage, die der Autor fiir Stidamerika angibt. Nut ist sie, wie
“d_fhe:ri'geh Schitzungen, rein willkiirlich, und wenitrsie sich
richtig -erweisen sollte, so wire das schierer Zufall. Und da
ndererseits der Grund, der Rosenblatt veranlaflt, die pri-
:Aﬁgaben. der Chronisten nicht zu beriicksichtigen, als rei-
hantasieprodukt erweist, kénnen wir mit Recht sagen: da
giiltiges Argumment die demographischen Daten der Chro-
.erschiittert — die Augenzengen waren —, ist es vielleicht
h, die iiblichen Vorurteile beiseite zu lassen und einmal
"néh‘fn'en, was sie uns mitteilen. Dies wollen wir nun

_n%l?_a’trﬁQu‘ay—System und sogar den Chaco; eine Ausnahme .
bildet lediglich das Gebiet der Pampas, das sich etwa von -

E.s'ge'ht uns nicht darum, die klassischen Bahnen zu betretenind
die Indianerbevélkerung ganz Siidamerikas im Jahre 1500 |
-'b'e-'redmen, eine fiir uns nicht zu bewiltigende Aufgabe. Aber
wir konnen versuchen, herauszufinden, wie viele Guarani-In-
‘dianer zu jener Zeit lebten, und zwar aus zwei Griinden. Der
este betrift die Lage ihres Territoriums: es ist homogen, hat
bekannte Grenzen und ist folglich meBbar. Fiir die Tupi gile
dies nicht: diese nahmen fast die gesamte Kiiste Brasiliens ein,
aber wir wissen nicht, wie weit sich ihre Stimme ins Hinter-
land ausdehnten; es ist also unméglich, ihr Territorium zu mes-
sen. Der zweite Grund betrifft die Zahlenangaben. Sie sind,
wie Wix_‘ sehen werden, zahlreicher, als man glauben konnte,
und von zweietlei Art: die einen stammen aus dem 16. und
beginnenden 17. Jahrhundert; die anderen aus dem 17. und
beginnenden 18. Jahrhundert. Diese letzteren; von Jesuiten
geliefert, betreffen nur die Guarani. Die ersteren informieren
tiber di¢ Guarani sowie die Tupi, im {ibrigen mehr iiber diese
als jene. Doch die Homogenitit dieser Gesellschaften ist so grofi,
und zwar in jeder Hinsicht, da die demographischen Dimen-
sionen der lokalen Guarani- und Tupi-Gruppen sicherlich sehr
dhnlich waren. Daraus folgt, dal man die Tupi-Zahlen zwar
nicht automatisch auf die Guarani-Realitit {ibertragen, aber
zumindest fiir eine wahrscheinliche Gréfenordnung halten
darf, falls es an Informationen iiber die Guarani fehlen
sollte. '

Zwischen brasilianischen Indianern und Europiern kniipften
sich sehr frith Kontakte, zweifellos im ersten Jahrzehnt des
16. Jahrhunderts, vermittels der franzésischen und portugiesi-
schen Handelsscefahrer, die gegen Metallgerdite und Sdiund-
waren Holzkohle oder Tabak tauschten. Die ersten Briefe der
portugiesischen Jesuiten bei den' Tupinamba stammen aus dem
Jahre 1549. Das Vordringen der Weéiflen ins Herz des Konti-
nents fand wihrend der ersten Hilfte des Jahrhunderts statt,

- Die Spanier, die nach dem Eldora_do.--def Inkas suchten, fuhren
den Rio de la Plata, dann den Paraguay hinauf. Die erste
Griindung von Buenos Aires fillt in das Jahr 1536. Die Kon-
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6 nf'niulﬁt_en sie unter dem Drudk der Stimme fast so-
verlassen und griindeten 1537 Asuncién, seither
ptstadt von Paraguay. Damals war es nur ein Standlager,
dem aus die Eroberungs- und Ausbeutungszuge zu den
-Anden otganisiert wurden, von denen sie das riesige Gebiet
.des‘Chaco trennte. Die Spanier verbiindeten sich mit den Gua-
:;ram—Indlanern, den Herren der gesamten Regmn. Diese kurzen
,_'ebenso fr.:uhze-mg bekannt Wurden wie die Azteken oder die
Inkas,
Wae waren die lokalen Gruppen oder Dérfer der Tup1—Guaran1
'bes&mffen'r‘ Alle diese Fakten sind- wohlbekannt, aber es ist
nicht sinnlos, die wesentlichen Punkte in Erinnerung zu rufen.
Ein Guarani- oder Tupi-Dorf bestand aus vier bis acht grofien
'Gemelnsdlaﬁshausern, den Malokas, die um einen zentralen
" Platz angeordnet waren, auf dem sich das religidse und rituelle
Lebgn abspielte. Die Dimensionen der Malokas schwanken je
.hach den Beobachtern und wahrscheinlich auch nach den be-
‘suchten Gruppen. Thre Linge betrigt zwischen 40 Metern fiir
-die
'Bewohner jeder einzelnen Maloka schwankt zwischen hundert
(z. B..niach Cardim) und fiinf- oder sechshundert (Léry). Dar-
o Vfolgt daf die bescheidensten Tupinamba-Dérfer (vier
M okas). ungefdhr vierhundert Personen umfassen mufiten,
ﬁvahrend die gréften (sechs oder acht Malokas) dreitausend
dersonen erreichten, wenn micht iiberstiegen. " 'I'hevet spricht
ziiglich bestimmter Dérfer, in denen er sich aufgehalten hat,
n:: sechstausend und sogar zehntausend Einwohnern. “Auch

.bleibt doch die Tatsache bestehen, dafl die demogra-
che_ Grofle der Tupi-Gruppen die iibliche Dimension der
me 1kan1s&1en Gesellschaften bei weitem {ibersteigt. Zum
cicdverinnern wir daran, dafl bei den Yanomani aus Vene-
herWaldpopulation, die zudem noch intaks, da von der
mit den Weiflen verschont geblieben ist, die grofiten
fuppen zweihundertfiinfzig Personen umfassen.

Kkleinsten und. 160 Metern fiir die grdfiten. Die Zahl der -

er‘ annehmen, daf diese letzteren Zahlen tibertrieben -

~Die ‘Angaben der Chronisten zeigen deutlich, dafl. die Tupi-
Guarani-Dérfer unterschiedlich gro waren. Aber es 1if¢ sich
“ein Durchschnitt von sechshundert bis tausend Personen pro
~Gruppe annchmen, eine Hypothese, wie wir betonen wollen,
die absichtlich niedrig liegt. Diese Schitzung mag den Ameri-
kanisten riesig vorkommen. Sie wird bestitigt nicht nur von
den impressionistischen Anmerkungen der ersten Reisenden —
die vielen Kinder, von denen es in den Dérfern wimmels —,
sondern hauptsichlich von den Zahlenangaben, die sie liefern.
Sie betreffen hiufig die militirischen Aktivititen der Tupi-
namba. Einhellig waren die Chronisten beeindrudkt, zuweilen
entsetzt von der fanatischen Liebe dieser Indianer zum Krieg.
Franzosen wie Portugiesen, i bewaffneten Wettstreit, um sich
die Herrschaft iiber die brasilianische Kiiste zu sichern, haben
es verstanden, diese Kriegslust der Indianer auszunutzen, in-
dem sie sich mit einander feindlich gesinnten Stimmen verbiin-
deten. Staden z.B. oder Anchieta sprechen als Augenzeugen
von Tupinamba-Kriegsflotten mit bis zu zweihundert Einbiu-
men, die jeweils zwanzig bis dreifig Minner bargen. Die
Kriegsexpeditionen konnten nur einige hundert Kdmpfer mo-
bilisieren. Einige jedoch, die mehrere Wochen oder gar mehrere
Monate dauverten, setzten bis zu zwblfrausend Krieger in Be-
wegung, ungerechnet die Frauen, die sich mit der »Logistik«
befaflten (Transport des »Kriegsmehls« zur Erna,hrung der
. Truppe). Léry erzihlt, wie er an den Ufern des Rio an einer
Schlacht teilnahm, die einen halben Tag dauerte: er schitzt die.
Zahl der Kdmpfer jeder Fraktion auf fiinf- oder sechstausend
Mann: Solche Konzentrationen, selbst unter Beriicksichtigung.
des Irrtums bei einer Schitzung »nach Augenmaf«; waren na:
tiiclich ‘nur durch das Biindnis mehrerer Déifer moglich. Doch
das Verhilenis zwischen der Zahl der kampftauglichen: Min-
ner und der Gesamtzahl der Bevdlkerung zeigt deutlich. die
demographische Grofle der Tupi-Guarani-Gesellschaften.. (Es
wird klar, daf} alle Fragen beziiglich des Kriegs und der Zahl
der lokalen Gruppen, die an diesen Biindnissen'beteiligt. waren,
sowohl das' demographische wie das politische Problem séhr
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ithien. Wir kénnen uns hier damit nicht aufhalten.
wollen nur nebenbei darauf hinweisen, dafl diese miliciri-
n Expeditionen aufgrund ihrer Dauer und der »Massenc,
sie aufbieten, nichts mehr mit dem zu tun haben, was man
inden anderen siidamerikanischen Stimmen Krieg nennt, wo
_ erfast immer aus einem Uberfall besteht, der von einer Hand-
_ xoll Angreifern im Morgengrauen durchgefiihrt wird. Ober
“‘den Unterschied in der Natur des Kriegs hinaus zeichnet sich
der. Uniterschied in der Natur der politischen Macht ab.)
Alle diese Angaben betreffen die Kiisten-Tupi. Wie steht es
snun-um die Guarani? Wenn die Konquistadoren hier mit Zah-
len geizten, so wissen wir hingegen, dafl ihre Dorfer, die wie
die der Tupi aus vier bis acht Malokas bestanden, bei den er-
sten: Forschungsreisenden den Eindruck einer groflen Menge
 hintetliefen. Alvar Nufiez Cabeza de Vaca, der im Novem-
ber 1541 von der Atlantikkiiste aufbrach, kam im Mirz 1542
i Asuncién an. Die Erzdhlung jener Reise quer durch das
gesamte Guarani-Territorium ist voller Bemerkungen iiber die
Zahl der besuchten Dérfer und der Einwohner eines jeden
Dorfs. Es sind die ersten — iiberzeugenderen, da priziseren —
- Zahleninformationen iiber die Guarani. Als die Spanier unter
der Fithrung von Domingo-de Irala zur Stelle des heutigen
Asuncién gelangten, traten sie in Kontak: mit den beiden
: .H‘&uptlingen, welche die Gegend kontrollierten: diese waren in
er Lage; viertausend Krieger zu versammeln, Kurz nach Ab-
luf} des Biindnisses konnten diese beiden Kaz1ken eine wahre
miee aufstellen — achttausend Ménner halfen Irala und den
nen, die Agaze-Stimme zu bekimpfen, die sich gégen: die

einén grofen Guarani-Hiuptling kimpfen, Tabaré, der acht-
send Krieger anfiihrte. Im Jahre 1560 lehnten sich die Gua-
-erneut auf: dreitausend wurden von den neuen Herren
et. Endlos kdnnte man Zahlen aneinanderreihen, die

enige; die diesmal von den Jesuiten stamrhen, Bekannt-
tden die ersten Missionsbezirke, die Ruiz Montoya zu

S;pé;nier: erhoben hatten. Diese mufiten im Jahre 1542 gegen.

alle.in dieser Grofenordnung bewegen. Nennen wir noch

Beginn des 17. Jahrhunderts griindete, augenblicklicdh o
Mamelucken angegriffen, wie man sie nannte, Diese- Mér:
banden, die aus Portugiesen und Mestizen bestanden, zogen du

~der Region von Sdo Paulo los, um im Guarani-Land so viele

Indianer wie mdglich zu fangen und den Siedlern an der Kiiste
als Sklaven zu verkaufen, Die Geschichte der Missionen in jh-
ren Anfingen ist die Geschichte ihres Kampfs gegen die Mamze-
lucken. Diese sollen, nach den Archiven der Jesuiten, in weni-
gen Jahren dreihunderttausend Indianer getstet oder gefangen
genommen haben. Zwischen 1628 und 1630 entfilhrten die
Portugiesen sechzigtausend Guarani aws den Missionen. Im
Jabre 1631 fand sich Montoya damit ab, die letzten beiden
Missionsbezirke des Guaira (die also in portugiesischem Gebiet
lagen) zu riumen. Zwolftausend Indianer machten sich unter
seiner Fiihrung auf einen schlimmen Weg: viertausend Uber-
lebende erreichten den Parana. In einem Dorf z3hlt Montoya
hundert31ebz1g Familien, d. h. allermindestens eine Bevélkerung
von achthundert bis achthundertfiinfzig Personen.

Diese verschiedenen Angaben, die etwa ein Jahrhundert dek-
ken (von 1537 mit den Konquistadoren bis 1631 mit den
Jesuiten), diese wenn auch nur annihernden Zahlen liegen zu-
sammen mit den Tupi-Zahlen in ein und derselben Gréflen-
ordnung, Anchieta, das Gegenstiide Montoyas in Brasilien,
schreibt, dafl 1560 die Gesellschaft Jesu bereits achtzigtausend
Indianer »beschiitzt«. Dicse demographische Homogenitit der
Tupi-Guarani fithrt zu zwei vorliufigen SchluRfolgerungen:
erstens dafl fiir diese Populationen die starken Hypothesen
gelten miissen (stark im Vergleich mit den Ziffern der anderen
Eingeborenen-Gesellschaften) und zweitens, daff man, falls n&-
tig, sich durchaus der Tupi-Zahlen bedienen kann, um die Gua-
rani-Realitidt zu behandeln, unter der Voraussetzung, dafl man
dann - was wir nun versuchen werden — die Giiltigkeit seiner
Methode nachweist. :

Nehmen wir also die Guaram—Populanon, deren Bevolke-
rungszahl wir berechnen wollen, Zun#chst geht.es darum, die
Fliche festzustellen, welche diese Indianer bewohnten. Im Un-
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am {sI‘upiAAreal, das unmdglich zu messen ist, ist die
pabe hier ‘relativ einfach, auch wenn sie es nicht. erfaubt,
sterprizise Resultate zu erzielen. Das Gebiet der Guarani
th- Westen etwa durch den Paraguay-Fluf}.begrenzt, zu-
ndest den Teil des FluBllaufs, der zwischen dem 22. Breiten-
d fluBaufwirts und dem 28. fluflabwirts liegt. Die siidliche
enze lag ungefihr im Siiden des Zusamumenflusses des Para-
guay und des Parana. Die Kiisten des Atlantik bildeten die
stliche Grenze, etwa vom brasilianischen Hafen Paranagua
i Norden (26. Breitengrad) bis zur Grenze des heutigen Uru-
guay; das einst die Heimat der Charrva-Indianer war (33.
‘Breitengrad), Wir erhalten somit zwei parallele Linien (Fluf-
lauf des Paraguay, Meereskiiste), deren duflere Enden man nur
. miteinander zu verbinden braucht, um die nérdliche und siid-
" liche ‘Grenze des Guarani-Territoriums zu - erhalten. Dieses
‘Viereck von ungefihr 500 coo Quadratkilometern bewohnten
© nichtausschliefllich die Guarani, sondern auch andere Stimme,

- insbesondere die Kaingang. Wir konnen die Fliche des Gua-
+ rani~Territoriums auf etwa 350 000 Quadratkilometer schit-
. Zen.

_ Xst es nun-aufgrund dieser Tatsache und bei Kenntnis der
- durchischnittlichen Dichte der lokalen Gruppen mdglich, die Ge-
samtbevolkerung zu. bestimmen? Dazu miifiten wir die Zahl
er'lokalen Gruppen in diesem territorialen Ganzen feststellen
nrien. Es versteht sich von selbst, daf sich unsere Berechnun-
e auf ‘dieser Ebene auf Durchschnittswerte beziehen, auf
groRex Zahlen, und dafl uns die Resultave, die sie erm&glichen,
£ hypothetisch, aber nicht willkiirlich sind. Unseres Wisséns
&5 — in dieser Zeit — nur eine einzige Volkszihlung fiir ein
beries Gebiet; jene, die zu Beginn des 17.. Jahrhunderts
¢ Claude: d’Abbeville auf der Insel Marafion vornahm,
ie Franzosen zum letztenmal versuchten; in Brasilien Fufl
assen, Auf einem Raum von 1200 Quadratkilometern ver-
ith: zwolftausend 'Tupi-Indianer in siebenundzwanzig
ippen, was im Durchschnitt vierhundertfinfzig
to:Dorf ergibt, wobei jedes von ihnen durchschnite-

lich eine Fliche von 45 Quadratkﬂometern einnahm.’ Dxe ‘
volkerungsdichte auf der Insel Marafion betrug somit :
10 Einwohner pro Quadratkilometer. Aber es ist nicht moglich;.
diese Dichte auf den Guarani-Raum zu iibertragen (was
3 oo ooo Indianer ergeben wiirde). Nicht, weil eine solche
Zzhl uns beunruhigt, sondern weil sich die Situation auf der
Marafion-Insel nicht verallgemeinern 1ift. Es war ndmlich ein
Gebiet, in dem die Tupinamba vor den Portugiesen Zuflucht
suchten. Folglich war die Insel iibervilkert. Und dies erkldrt
wahrscheinlich paradoxerweise, warum die Gruppen eher klein
waren: es gab zu viele Dorfer. In'den Kiistengebieten in un-
mittelbarer Nihe der Insel hatten die franzdsischen Missionare
fiinfzehn bis zwanzig Gruppen in Tapuytapera, flinfzehn bis
zwanzig in Gruppen in Cuma und zwanzig bis vierundzwan-
zig Gruppen bei den Caete gezihlt. Das ergab insgesamt fiinf-
zig bis vierundsechzig Gruppen, die zwischen dreiflig- und vier-
zigtausend Individuen umfassén ‘mufiten. Und, so sagen die
Chronisten, alle diese Drfer — die sich auf einem weit grofie-
ren Raum verteilten als dem der Insel — waren bevélkerter als
die Dorfer der Insel. Kurz, die Marafion-Insel mit ihrer Be-
volkerungsdichte ist ein abseitiger, nichit verwertbarer Fall.
Gliicklicherweise finden wir bei den Chronisten Hinweise, die
uns weiterbringen konnen; insbesondere einen sehr wertvollen
Hinweis von Staden. Dieser hatte wihrend der neun Monate,
die er als Gefangener-bei den Tupinamba verbrachte und von
Gruppe zu Gruppe geschleppt: wurde, alle- Mufle, das Leben
seiner Herren zu beobachten. Er notiert, dafl die Dérfer im
allgemeinen 9 bis 12 Kilometér voneinander entfernt lagen,
was pro lokale Gruppe etwa 150 Quadrathlometer Raum er-
geben wiirde: Behalten wir diese Zahl im'Auge und nehmen
wir an, daf} es bei den Guarani ebénso war. Dann ist es mOg-
lich, die — hypothetische und statistische — Zahl der lokalen
Gruppen zu bestimmen. Sie lage bei 350 ooo geteilt durch 50
— d. h. etwa 2340. Wenn wir che' ZahI von durchschnittlich
600 Personen pro Einheit fiir wahrscheinlich halten, ergibt sich -
2340 X 600 = T 404 oco Einwohner. Also-etwa eineinbalb Mil-
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nén Guarani-Indianer vor der Ankunft der Weiflen. Das
utét-eine Bevolkerungsdichte von 4 Einwohnern pro Qua-
kkilometer. (Auf der Marafion-Insel betrug sie 10 Einwoh-
et.pro Quadratkilometer). : -

Diése Zahl wird manchen riesig, unwahrscheinlich, unannehm-
bar erscheinen. Nun gibt es aber nicht nur keinen (wo nicht
ideologischen) Grund, sie zuriickzuweisen, sondern wir halten
‘unsere Schitzung sogar fiir bescheiden. Und hier ist Anlaf, die
* Forschungen der sogenannten Berkeley-Schule zu erwihnen,
- einer Gruppe von Historikern, deren Arbeiten die klassischen
- ‘Gewifheiten beziiglich Amerika und seiner Bevilkerung von
Grund auf erschiittern. Pierre Chaunu® kommt das Verdienst
zu, schon 1960 auf die grofle Bedeutung der Entdeckungen der
Berkeley-Schule aufmerksam gemacht zu haben, und wir ver-
weisen auf die beiden Texte, in denen der Autor klar und deut-
lich die Methode und die Resultate der amerikanischen Forscher
- . darlegt. Thre untadelig. gefiihrten demographischen Untersu-
.- chingen kommen zu bisher ungeahnten, fast unglaublichen Be-
vilkerungszahlen und -dichten. So ermitteln Borah und Cook
im Jahre 1519 fiir die mexikanische Region von Anahuac
(514 coo Quadratkilometer) eine Bevolkerung von 25 Millio-
‘nen oder, wie Chanau schreibt, »eine Bevolkerungsdichte, die
mit der des Frankreichs von 1789 vergleichbar ist, nimlich 5o
- Einwohner pro Quadratkilometer«. Das heifit, dafl die Demo-
- igraphie von Berkeley, die nicht hypothetisch, sondern nachge-
-~ wiesen ist, je weiter sie fortschreitet, zu-im_zner'?'htj_}}erér;_ Zahlen
_gelangt. Die jiingsten Arbeiten von Nathan Wachtel: tiber die
Anden stellen auch hier weit hohere: Bevilkerungsraten fest,
v man glaubte: 1o Millionen Indianer im Inka-Reich im Jah-
530. Wir miissen also konstatieren, dafl uns die in Mexiko
er in den Anden gefithrten Untersuchungen dazu zwingen,
starken Fypothesen beziiglich der Eingeborenen-Bevilke-

e Histoire hispano-américaine pilote. En’ fnarge de I'oeuvre de

le de Betkeley«, Revue historigue, 1960, B..IV, S, 339-368. Und: »La

on‘dé I'Amérique indienne. Nouvelles: recherdies«; Revwe histo-
Bd: I, S, 118, - ' . :

rung Amerikas zu akzeptieren. Und daher wird unsere Zahl
von I 500 000 Guarani-Indianern, die in den Augen der klassi-
schen Demographie (Rosenblatt und anderer) absurd ist, &u-
Berst einsichtig, wenn man sie aus der demographischen Sicht
der Berkeley-Schule sicht.
Wenn wir recht haben, wenn tatsichlich 1 00 000 Guarani in
einem Gebiet von 350000 Quadratkilometern lebten, dann
miissen wir unsere Anschauungen iiber das wirtschaftliche Le-
ben der Waldpopulationen griindlich revidieren (den térichten
Begriff der Subsistenzwirtschaft), die albernen Ansichten iiber
die angebliche Unfihigkeit dieser Art Landwirtschaf}, eine
grofere Bevolkerung zu erndhren, zuriickweisen und selbst-
verstindlich die Frage der politischen Macht vollkommen neu
tiberdenken. Wir machen darauf aufmerksam, daf nichts die
Guarani daran hinderte, viele Mitglieder zu haben. Wir brau-
chen nur die notwendige Anbaufliiche zu betrachten. Wir wis-
sen, daf} eine Familie von vier bis fiinf Personen etwa einen
halben Hektar Land braucht. Diese Zahl ist durch die schr
prizisen Messungen von Jacques Lizoté bei den Yanomani
nachgewiesen: er ermittelte bei ihnen (zumindest bei den Grup-
pen, bei denen er seine Messungen vorsah) einen Durchschnitt
von 1 070 Quadratmeter Anbaufliche pro Person. Wenn also
fiinf Personen einen halben Fektar bendtigen, so brauchen
I soo 000 Personen etwa 150 ooo Hektar Anbaufliche, also
X 500 Quadratkilometer. Das heifit, daf die Gesamtfliche, die
gleichzeitig bebaut werden mufite, im die Bediirfnisse voi
I 500 000 Indianern zu befriedigen, nur den 220, Teil des Ge-
 samtterritoriums ausmacht. (Auf der Marafion-Insel — wie
wir sahen ein Sonderfall ~nahmen die Gérten nur den 90, Teil
der Inselfliche ein. Und nach Ywes d&’Evreux oder Claude
d’Abbeville sieht es nicht so aus, als wiren die zwdlftausend
Inselbewohner besondets vom Hungertod bedroht gewesen.)
Folglich ist unsere- gewiff hypothetische Zahl von 1 $00. 000
Guarani keineswegs unwahrscheinlich: Vielmehr scieinen. uns
die Schidtzungen von Rosenblatt absurd, wenn er die Indianer
6 Personliche Mitteilung. = e '

93 .




: "ihre ‘1492 auf 286 ooo schatzt. ‘Auf welchen

ag n'seine Beérechnungen beruhen, ist unerfindlich. Und

rt'ermittelt bei den Guarani gar eine Bevélkerungsdichre
n28Einwohnern auf roo Quadratkilometern, was insgesamt

98000 Indianer ergeben miifite. Aus welchem Grunde be-

dilieflt-er dann, dafl es im Jahre 1500 etwa 200.000 gab? Das

ibt das Geheimnis der »klasmschen« mdloamerlkamschen

, Demograph1e.

- Wir -wissen durchaus, dal unsere eigene Zahl hypothetxsch

bleibt (auch wenn allein die Mglichkeit als Erfolg anzusehen

1_s_t, eine Groflenordnung ermittelt zu haben, die nichts mehr

‘mit den fritheren Berechnungen zu tun hat). Wir verfiigen nun
“aber iiber ein Mittel, die Giiltigkeit dieser Berechnungen zu
" kontrollieren. Die Anwendung der regressiven Methode, die
"_dié"Befkeley-Schule glinzend illustriert hat, mag als Gegen-

" -probe fiir jene Methode dienen, die Flache und Dichte in Be-

- ‘ziehung setzte.

Wit kénnen nimlich ganz anders verfahren und von der Ent-
‘volkerungsrate ausgehen. Gliicklicherweise stehen uns zwei
‘Schitzungen der Jesuiten zur Verfiigung. Sie betreffen die In-
~dianerbevélkerung der Missionen, d. h. fast die Totalitit der
“Guarani. Die erste verdanken wir Pater Sepp. Er-schreibt, daf§

- esiz6yo-insgesamt dreiflig Missionsbezirke gab; von: denen keine
“weniger als sechstausend Indianer umfafite und mehrere acht-

tausend Bewohner iiberstiegén. Gegen Endeides 1. ]ahrhun-

erts gab es also ungefdhr 200 0oo Guarani (ungerechnet die
relen Stimme). Bei der zweiten Schiitzung handelt es sich um
richtige' Zahlung aller Bewohner der Missionen, Einheit

Finheit. Pater Lozano, Geschichtswissenschaftler der Ge-

Ischaft Jesu, gibt die Resultate in seiner unersetzlichen Hi-

‘de la Conguista del Paraguay bekannt; Im Jahre 1730

die Guarani-Bevilkerung 130 ooo Personen Wit wol-

iese. Daten ndher ansehen. L

as Verschwinden miehr als éines Drittels der Bevilke-

rhalb. ¢ines halbén Jahrhunderts bezeugt, konnten

uiten-Missionen keinéswegs die Indianer; die in ihnen

lebten, vor der Entvolkerung schiitzen, Im Gegenteil, die Koi
zentration von Populationen zur Dimension kleiner" Stidte
war ein fruchtbarer Boden fiir die Ausbreitung von Seuchen.
Immer wieder finden sich in den Briefen der Jesuiten entsetzte
Feststellungen iiber die Verwiistungen durch die Masern oder
die Grippe. Pater Sepp z. B. schreibt, dafl 1687 eine Epidemie
in einer einzigen Mission zweitausend Indianer hinweggerafit
und 1695 eine Pockenepidemie alle Missionsbezirke dezimiert
hat. Es liegt auf der Hand, daf der Entvilkerungsprozef nicht
erst gegen Ende des 17. Jahrhunderts begonnen hat, sondern
gleich nach der Askunft der Weifflen Mitte des 16. Jahrhun-
derts. Pater Lozano stellt fest: zu der Zeit, als er seine Historia
redigiert, ist die Indianer-Bevélkerung im Verhiltnis zu der
vor der Eroberung stark zuriickgegangen. So schreibt er, dafy
es Ende des 16. Jahrhunderts allein in der Gegend von Asun-
cidn ‘vierundzwanzigtausend Kommende-Indianer gab. 1730
sind es nur noch zweitausend. Alle Stimme, die in diesem Teil
von Paraguay lebten, der nicht der Autoritit der Jesuiten un-
terstand, sind aufgrund der Sklaverei der Kommende und
Seuchen restlos ausgestorben. Und voll Bitterkeit schreibt La-
zano: »Die Provinz von Paraguay war die am stirksten be-
volkerte ganz Indiens; und heute ist sie fast verddet, man smht
nur noch die Leute der Missionen. «

Die Forscher von Bérkeléy haben die Entvdlkerungskurve fur
die Gegend von Anahuac gezeichnet. Sie ist niederschmetternd,
denn von den 25 Mllhonen Indianern im Jahre rsoo gibt es
1605 nur noch eéine Million. Wachtel” nennt fiir das Inka-
Reich kaum weniger trostlose Zahlen: 10 Millionen Indianer
iy Jahre 15 30, eine Million im Jahre 1600.-Aus Versc}uedenen
Griinden war der. demographische. Riickgang weniger brutal
als in Mexiko, da’ die Bevolkerung »nur« um neun’ Zéhntel zu-
tilckgegangen ist, wihrend ‘sie in Mexiko um 96 Prozent zu-
riickging. Sowohl in' deri Anden’ wie in Mexiko ist seit Ende
des 17. ]ahrhunderts efn Iangsamer demographxscher Anstieg .

7 N. Wachtel", La Visidn'.des bé?i’zcus, Paris 1oy1.
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seidinen. Fiir die Guarani gilt das nicht, denn zwischen
] d i730 geht die Bevlkerung von 200 ooo auf 130 coo
onnen schitzen, dafl zu jener Zeit die freien Guarani,
diejénigen, die sowohl den Kommende wie den Missionen
efitrorinen waren, nicht mehr als 20 000 betrugen. Zusammen
 mift den 130 ooo Guarani der Missionen ergibt sich. also um
1730 eine Gesamtzahl von 150 00o. Andererseits meinen wir,
- daB- wir eine relativ schwache Entvdlkerungsrate annehmen
- niﬁssen-(s&wadq im Vergleich zu Mexiko), d. h. eine Rate von
" neéun Zehnteln innerhalb von zwei Jahrhunderten (1 530-1730).

derte vorher zehnmal zahlreicher: ndmlich 1 500 coo. Wir hal-
ten die Rﬁekgangsrate von neun Zehntel fiir gemiBigt, auch
wenn sie katastrophal ist. Hier erweist sich vielleicht eine rela-
tive -»S.dmtz«—Funktion‘dérr Missionen, denn die Kommende-
" Indianer starben in schnellerem Rhythmus: 24 oco waren es
Ende des 16. Jahrhunderts, 2 ocoo im Jahre 1730.
Die Zah! von 500 coo Guarani im Jahre-1539, zu der wir auf
diese Weise gelangen, ist nicht mehr hypothetisch wie bei _dt?r
vorherigen Berechnungsart, Wir halten sie sogar fiir ein Mini-
mium. Auf jeden Fall bestirkt uns die Gleichartigkeit der difll’d’l
die regressive Methode und die Methode der Durchschnitts-
“dichten erzielten Resultate in der Uberzeugung, daff wir uns
nicht tiuschen. Wir sind weit entfernt von den 250 ooo Guarani
im Jahre 1570 nach Rosenblatt, der sormit fiir eirien Zeitraum
“von etwa einem Jahrhundert (1570-1650) nur eine Eritvij_lke-
n ﬁgSEate von 20 % annimmt (250000 Indianer im Jahre 1 57‘?,
vgoo im Jahre 1650), Diese Rate ist willkiirlich gesetzt, sie
in ﬁ_illigem Widerspruch-zu den anderswo in ganz Ame-
“bekaninten Raten. Bei Stewart wird die Sache noch absur-
wenn es im Jahte 1530 nur roo.ooo Guarani gab (nach
ichte von 28 Bewohnern pro oo Quadratkilometern),

6.-und 17. Jahrhunderts immerfort zugenommen! Das
charlatanerei. ' ,

Folglich waren die 150 ooo Indianer von 1736 zwei Jahrhun- -

4tte ihre, Bevélkerung, ein einzigartiger Fall; wihrend

Fiir die Untersuchung der Guarani miissen wir also folgende
Grunddaten akzeptieren: vor der Eroberung gab es 1 500 coo
Einwobner, verteilt anf 350 ooo Quadratkilometer, was einer
Dichte von etwas mebr als vier Einwobnern pro Quadratkilo-
meter entspricht. Und dieses Faktum ist sehr folgenschwer:

1. Was die »Demographie« betrifft, die sich aus den groflen
Schitzungen der Chronisten ableiten a8, muf man feststellen,
dafl sie recht hatten. Thre Schitzungen, die insofern alle unter-
einander kohdrent sind, als sie ein und dieselbe Gréflenordnung
definieren, sind anch kohirent in bezug auf die Resultate der
Berechnungen. Und dies disqualifiziert die traditionelle Demo-
graphie, indem es ihren volligen Mangel an wissenschaftlicher
Strenge verrit und zu der Frage fiihrt, warum Rosenblatt oder
Kroeber oder Stewart systematisch — gegen jeden Augenschein
~ die schwiichstmdglichen Hypothesen beziiglich der Bevilke-
rungszahl der Indianer gewzhlt haben. ‘

2. Was die Frage der politischen Macht betrifft, so werden wir

ste spéter erdrtern. Im Augenblick begniigen wir uns mit dem
Hinweis, dafl zwischen dem Anfithrer einer Bande von Guaya-
ki-Nomadenjigern von fiinfundzwanzig bis dreiflig Personen
oder dem Hiuptling einer Partei von etwa hundert Kriegern
im Chaco und den grofien mburuvicha, den Tupi-Guarani-
Fibrern, die Armeen von mehreren tausend Mann in die
Schlacht fiihreen, ein radikaler Unterschied, ein Wesensunter-
schied besteht.

3. Doch der wichtigste Punkt betrift die allgemeine Frage
nach der indianischen Demographie vor der Ankunft der Wei-
flen. Die Untersuchungen der Berkeley-Schule fiir Mexiko, die
von Wachtel fiir die Anden, die in ihren Resultaten konvergie-
ren (starke Hypothesen), beziehen sich auflerdem beide auf die
sogenannten Hochkulturen. Unsere bescheidenden Bemerkun-
gen iiber die Guarani, d. h. eine Waldpopulation, geht in ihren
Ergebnissen genau in dieselbe Richtung wie die genannten Ar-
beiten: auch fir die Populationen des Tropenwaldes gelten die
starken Hypothesen. Wir knnen also hier nur unsere vollkom-
mene Ubereinstimmung mit P. Chanau bekunden: »Die Resul-
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;tatevon Borah und Cook veranlassen zu einer totalen Revision
unserer Vorstellung von der amerikanischen Geschichte. Nicht
die 40 Millionen Menschen, die Dr. Rivet fiir iibertrieben hielt,
miissen wir.im prikolumbianischen Amerika voraussetzen, son-
dern 8o, vielleicht 100 Millionen Seelen. Die Katastrophe der
Conguista . . . war so groff, wie Las Casas sie verkiindet hatte.«
Und die Schlufifolgerung, die schaudern macht: »Im groflen
und ganzen haben die Mikrobenschocks des 16. Jahrhunderts
ein Vierte] der Menschheit ausgerottet.«$

Unsere Analyse eines sehr lokalisierten Urwaldvolks muf,
wenn ‘man sie akzeptiert, als eine Bestdtigung der Berkeley-
Hypothesen erscheinen, Sie zwingt dazu, fi#r ganz Amerika
die starke demographische Hypothese anzunehmen, nicht nur
fiir die Hochkulturen. Und wir wiirden uns gliicklich schitzen,
wenn diese Arbeit iiber die Guarani der Uberzeugung zum
Durchbruch verhilft, dafl man »jene grofle Revision vorneh-
men mufl, zu der uns seit fast fiinfzehn Jahren die Berkeley-
Schule dringend auffordert«.?*

SP; Chaunu, 2.2.0., 1963, 8. 117.
Abid:, 8. 118, - R
" Zuerstierschienen in L'Homme X111, 1-2, 1973.

Kapitel 5
Der Bogen und der Korb

Fast iibergangslos ist die Nacht iiber den Wald herabgesunken,
und die Masse der grofien Baume scheint niherzuriicken. Und
mit der Dunketheit bricht auch die Stille herein; Végel und
Affen sind verstummt, und zu héren sind nur, unheimlich, die
sechs verzweifelten Tone des #rutan. Und gleichsam in gehei-
mem Einverstindnis mit der allgemeinen Andacht, zu der Le-
bewesen und Dinge sich anschicken, erhebt sich kein Laut mehr
aus jenem fliichtig bewohnten Raum, in dem eine kleine Gruppe
von Menschen lagert. Hier rastet eine Horde von Guayaki-
Indianern. Zuweilen belebt ein Windstof die Glut der fiinf
oder sechs Familienfeuer, und aus dem Schatten taucht der ver-
schwommene Kreis der Schutzdicher aus Palmblittern, von
denen jedes, gebrechliche und fliichtige Wohnung der Noma-
den, die Ruhe einer Familie behiitet. Die gefliisterten Gespriiche
nach dém Essen haben nach und nach aufgehirt; die Frauen
schlafen, ihre sich an sie kauernden Kinder in den Armen. Man
kdnnte meinen, daf auch die Minner schlafen, die neben ihrem
Feuer sitzen und stumm und véllig reglos Wache halten. Aber
sie schlafen nicht, und in ihrem nachdenklichen Blick, von der
Dunkelheit ringsum gefesselt, liegt vertriumte Aufmerksam-
keit. Denn die Minner halten sich bereit, diesen Abend zu sin-
gen, -so-wie sie manchmal, jeder fiir sich, zu dieser giinstigen
Stunde das Lied der Jiger anstimmen; ihre Meditation bereitet
den subtilen Einklang einer Seele und eines Augenblicks fiir die

Worte vor, die-ihn singen werden. Bald erhebt sich éine Stim-

me, kaum wahrnehmbar zunichst, so tief kommt sie von innen,
ein behutsames Murmeln, das noch nichts artikuliert, sich ge-
duldig. der Suche nach einem treffenden Ton und einer treffen-
den' Rede widmet. Doch allmihlich schwillt sie an, der Singer
ist sich seiner nun sicher, und pl8tzlich bricht sein Gesang frei
und gespannt, laut schallend empor. Angespornt gesellt sich
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‘éinie zweite Stimme zur ersten, dann noch eine; sie schieudern
hastige Worte, wie Antworten auf Fragen, denen sie stets zu-
vorkomimen wiirden. Jetzt singen alle Minner. Immer noch
sitzen sie reglos, mit etwas verlorenem Blick; sie singen alle zu-
sammen, aber jeder singt sein eigenes Lied. Sie sind Herren
iiber die Nacht und jeder will darin Herr iiber sich selbst
sein. ' ' '

Doch einander tiberstiirzend, leidenschaftlich und ernst, kreu-
zen sich die Worter der Aché-Jdger! ohne thr Wissen in einem
Dialog, den sie vergessen wollten.

Fin sehr deutlicher Gegensatz organisiert und beherrscht das
Alltagsleben der Guayaki: der von Ménnern und Frauen, de-
ren jeweilige Titigkeiten, stark von der sexuellen Arbeitstei-
lung geprigt, zwei scharf voneinander getrennte und, wie iiber-
all anderswo, einander erginzende Felder bilden. Doch im
Unterschied ziz den meisten anderen Indianergesellschaften
kennen die Guayaki keine Form der ‘Arbeit, an der sowohl
Frauen wie Minner teilhaben. Der Adkerbau z.B. umfafit
‘ebenso viele minnliche wie weibliche Tétigkeiten; wihrend die
Frauen sich im allgemeinen der Aussaat, dem Jiten der Girten
und der Ernte von Gemiise und Getreide widmen, befassen
sich die Manner mit der Vorbereitung der Pflanzungen, indem
sie die Biaume fillen und die trockene Vegetation verbrennen.
Doch ‘auch wenn die Rollen deutlich unterschieden sind und
niemals vertauscht werden, sichern sie trotzdem gemeinsam den
Frfolg einet so wichtigen Operation wie des Adserbaus. Nicht
so bei den Guayaki. Als Nomaden wissen sie nichts-von der
Kunst des- Anpflanzens, und ibre Wirtschaft stiitzt sich aus-

schlieRlidi auf die Ausbeute der natiirlichen Ressourcen, die

der Wald bietet, Diese zerfallen in zwei Hauptkategorien:
Jagdprodukte und Sammelprodukte, welch letztere vor allem
Honig, Maden und das Mark der Pindo-Palme umfassen. Man
k&nnte reinen, daf die Suche nach diesen beiden Nahrungs-
' klassen dem in Siidamerika weit verbreiteten Modell entspricht,

chiés Selbstbezeidinung der Guayaki.

dem gemif die Minner jagen, was natiirlich ist, und den Fraven
das Sammeln iberlassen bleibt. In Wahrheit spielen sich die
Dinge ganz anders ab, denn bei den Guayaki jagen #nd sam-
meln die Manner. Nicht als seien sie besorgter als andere um
die Mufestunden ihrer Frauen und wollten sie von den Auf-
gaben entbinden, die thnen normalerweise zufallen; der Grund

ist, dafl die Sammelprodukte nur unter miihsamen Verrichtun-

gen zu erzielen sind, die fiir die Frauen schwer zu bewiltigen
wiren; Auskundschaften der Bienenstdcke, Honiggewinnung,
Fillen der Biume usw. Es handelt sich also um einen Typus
des Sammelns, der weit mehr zu den minnlichen Titigkeiten
gehort. Oder mit anderen Worten: die anderswo in Amerika
bekannte Sammeltatigkeit, die im Auflesen von Beeren, Friich-
ten, Wurzeln, Insekten usw. besteht, fehlt bei den Guayaki na-
hezu vollstindig, denn der Wald, in dem sie leben, liefert wenig
Nahrung dieser Art. Wenn also die Frauen praktisch nicht sam-
meln, so deshalb, weil es fast nichts zu sammeln gibt.

Da die Skonomischen Mbglichkeiten der Guayaki kulturell
durch die Abwesenheit des Ackerbaus und natiirlich durch die
relative Seltenheit pflanzlicher Nahrungsmittel beschriankt sind,
ruht die tiglich neue Aufgabe der Nahrungssuche im wesent-
lichen auf den Schultern der Minner. Das heifft nicht, daf} die
Frauven am materiellen Leben der Gemeinschaft nicht teilhaben.

. Abgesehen davon, daf} ihnen die fiir Nomaden entscheidende

Funktion des Transports der Familiengiiter zukommt, stellen
die Gattinnen der Jiger K&rbe, Topferwaren, Bogensehnen
her; sie kochen, sorgen fiir die Kinder usw. Sie sind also keines-
wegs untitig, sondern verbringen ihre gesamte Zeit mit der
Verrichtung all dieser notwendigen Arbeiten. Dennoch bleibt
die Tatsache, dafl auf der fundamentalen Ebene der Nahrungs-
»Produktion« die durchaus geringere Rolle der Frauen den
Minnern das aufreibende und ruhmvolle Monopol dieser Pro-
duktion {iiberlifit. Oder genauer: der Unterschied zwischen
Minnern und Frauen auf der Ebene des wirtschaftlichen Le-
bens erscheint als der Gegensatz zwischen einer Gruppe wvon
Produzenten und einer Gruppe von Konsumenten.
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.a‘ Guayaki-Denken bringt, wie wir sehen werden, die Natur
diesés Gegensatzes deutlich zum Ausdruck, der, da er an der
Wiirzel des sozialen Lebens des Stammes selbst liegt, die Uko-
riomie ihres tdglichen Lebens bestimmt und einer Fiille von
Verhaltensweisen ihren Sinn verleiht, die das Netz der sozialen
Beziehungen kniipfen. Der Raum der Nomaden-Jéger kann
sich nicht nach denselben Linien verteilen wie der der seffhaf-
ten Adkerbauern. Fiir diese teilt er sich in einen Kulturraum,
das Dorf und die Girten, und einen Naturraum, den sie umge-
benden Urwald, und strukturiert sich in konzentrischen Krei-
sent. Fiir die Guayaki hingegen ist der Raum stets homogen,
beschrinkt auf die reine Fliche, auf der sich, wie es scheint,
der Unterschied zwischen Natur und Kultur aufhebt. Doch in
Wahrheit liefert der bereits auf der Ebene des materiellen Le-
bens festgestellte Gegensatz auch das Prinzip einer Dichotomie
des Raums, die, wie wohl verschleierter als in Gesellschaften
mit anderem kulturellen Niveau, dennoch nicht weniger rele-
vant ist, Bei den Guayaki gibt es einen minnlichen und einen
weiblichen Raum, der sich definiert durch den Wald, in dem
die Minner jagen, bzw. durch das Lager, in dem die Frauen
hetrschen. Sicher sind die Rastplitze duflerst provisorisch: sel-
ten dauern sie linger als drei Tage. Aber sie sind der Ort der
Ruhe, wo man die Nahrung konsumiert, welche die Frauen
-zubereitet haben, wihrend der Wald der Ozt der Bewegung ist,
der speziell fiir die Wanderungen der Minner auf der Suche
fiach Wild bestimmt ist. Daraus la88t sich natiirlich nicht schlie-
Ben, dafl die Frauen weniger Nomaden sind als ihre Gatten.
Doch aufgrund des Wirtschaftstypus, von dem die Existenz
des Stammes abhiingt, sind die Jiger die wahren Herren des
Waldes: sie investieren ihn im wahrsten Sinn des Wortes, so
sehr sind sie gezwungen, ihn griindlich zu erkunden, um alle
séine Quellen systematisch auszubeuten. Fiir die Minner ein
Raium der Gefahr, des Risikos, des immer neuen Abenteuers,
er Wald fiir die Frauen hmgegen ein Raum, den man zwi-
schen zwei Etappen durchliuft, ein monotoner und ermiiden-
- Ubergang, eine blofle neutrale Fliche. Am entgegengesetz-

ten Pol bietet das Lager dem Jager Ruhe und Erholung sowie
Gelegenheit zu handwerklicher Bastelei, wihrend es fiir die
Frauen ein Ort ist, an dem sich ihre spezifischen Titigkeiten
sowie ein Familienleben erfiillen, das sie weitgehend kontrol-
lieren. Der Wald und das Lager sind so mit entgegengesetzten
Zeichen versehen, je nachdem, ob es sich um Minner oder um
Frauen handelt. Der Raum des »banalen Alltags«, so kdnnte
man sagen, ist fiir die Frauen der. Wald, fiir die Minner das
Lager: fiir diese wird das Dasein authentisch erst dann, wenn
sie es als Jager verwirklichen, d. h. i Wald, und fiir die Frauen
erst dann, wenn sie nicht mehr Transportmittel sind, sondern
im Lager als Gattinnen und Miitter leben kénnen.

Die Bedeutung und Tragweite des sozio-dkonomischen Gegen-
satzes zwischen Minnern und Frauen 148t sich also daran er-
messen, dafl er die Zeit und den Raum der Guayaki struktu-
riert. Aber die Erfahrung dieser Praxis bleibt nicht ungedacht:
sie haben ein klares Bewufltsein von ihr, und das Ungleichge-
wicht in den Skonomischen Beziehungen zwischen Jigern und
ihren Gattinnen kommt im Denken der Indianer als Gegensatz
zwischen Bogen und Korb zum Ausdruds. Jedes dieser Gerite
ist namlich Mittel, Zeichen und Inbegriff zweier Lebens»stile,
die sowohl einander entgegenstehen wie sorgfiltig voneinan-
der getrennt werden. Man braucht kaum zu betonten, dafl der
Bogen, die Waffe der Jiger, ein ausschlieflich médnnliches Gerit
ist, und daf der Korb, ein Geriit der Frauen, nur von diesen
verwendet wird: die Minner jagen, die Frauen tragen. Der
Pidagogik der Guayaki liegt hauptsichlich diese grofle Rollen-
teilung zugrunde. Schon im Alter von vier oder fiinf- Jahren
erhilt der kleine Knabe von seinem Vater einen kleinen Bogen;

‘von nun an beginnt er, sich in der Kunst, Pfeile abzuschieflen,

zu iiben, Einige Jahre spiter gibt man ihm einen sehr viel gro-
Reren Bogen, bereits wirksame Pfeile, und die Vigel, die er
seiner Mutter bringt, sind der Beweis, dafl er ein ernsthafter
Knabe ist, sowie das Versprechen, daf} er ein guter Jiger sein
wird. Nach einigen weiteren Jahren kommt die Zeit der Ini-
tiation; die Unterlippe des etwa 1j5jihrigen jungen Mannes
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d:durchbohrt;-er darf den Lippenschmuck tragen, den beta,
1 wird nun-als ein: wirklicher Jiger, als ein kybuchuété
" betrachtet. Das heiflt, dafl er wenig spiter heiraten kann und
folglich die neue Familie ernihren muf. So ist es, kaum daf} er
in- die Minnergemeinschaft aufgenommen wurde, sein erstes
Ziel, sich einen Bogen zu fertigen; nunmehr »produzierendes«
Mitglied der Bande, wird er mit ciner Waffe jagen, die er mit
eigenen Hinden geschnitzt hat, und nur der Tod oder das Alter
wird ihn von seinem Bogen trennen. Komplementir und paral-
lel ist das Schidksal der Frau. Als Midchen von neun oder zehn
Jahren erhilt sie von ihrer Mutter einen winzigen Korb, bei
dessen Herstellung sie aufmerksam zuschaut. Sie triigt natiir-
lich nichts darin; doch die zweckfreie Geste ihres Gangs, mit
gesenktem Kopf und angespanntem Nacken in Vorwegnahme
ihrer kiinfrigen Anstrengung, bereitet sie auf ihre nahe Zukunft
vor. Denn ihre erste Menstruation mit zwolf oder dreizehn
Jahren sowie das Ritual, das die Ankunft ihrer Weiblichkeit
bestitigt, machen das junge Midchen zu einer daré, einer
Frau, die bald die Gattin eines Jigers sein wird. Als erste Auf-
gabe ihres neuen Zustands und als Zeichen ihrer endgiiltigen
Lage stellt sie nun ihren eigenen Korb her. Und beide, der
junge Mann wie das junge Midchen, sowohl Herren wie Ge-
fangene, die eine ihres Korbs, der andere seines Bogens, errei-
dien auf diese Weise das Erwachsenenalter.-Und wenn ein
Jéger stirbt, werden sein Bogen und seine Pfeile-rituell ver-
brannt, ebenso wie der letzte Korb einer Frau: denn als Zei-
chen der Personen selbstkonnen sie diese nicht iiberleben,

Die Guayaki erfassen diesen groflen Gegensatz, nach dem ihre
Gesellschaft funktioniert, durch ein System von wechselseitigen
Verboten: das eine untersagt den Frauen den Bogen des Jigers
.zivberiihren; das andere hindert den Mann, mit dem Korb zu
hantieren. Im allgemeinen sind Werkzeuge und Gerite sexuell
neutral, wenn man so sagen darf: Minner wie Frauen kdnnen
. sie-unterschiedslos benutzen; aus dieser Neutralitit fallen le-
diglich- der Bogen und der Korb heraus. Dieses Tabu auf der
-petlichen Berithrung mit den offenkundigsten Insignien des

entgegengescrzten Geschlechts erlaubt es somit, jede Ubertre-
tung der sozio-sexuellen Ordnung zu verhindern, welche das
Leben der Gruppe regelt. Es wird streng eingehalten, und nie-
mals trift man auf die bizarre Verbindung einer Frau und
eines Bogens oder auf die noch licherlichere eines Jégers und
eines Korbs. Die Gefiible, die jedes Geschlecht in bezug auf den
bevorzugien Gegenstand des anderen empfindet, sind sehr un-
terschiedlich: ein Jiger kdnnte die Schmach nicht ertragen, einen
Korb zu transportieren, wihrend seine Gattin sich fiirchten
wiirde, seinen -Bogen zu berithren. Denn die Beriihrung von
Frau und Bogen ist weit schlimmer als die von Mann und
Korb. Wenn es einer Frau einfiele, einen Bogen zu ergreifen,
wiirde sie mit Sicherheit seinem Eintiimer den pané bringen,
d. h. Ungliick bei der Jagd, was fiir die Wirtschaft der Guayaki
verhdngnisvoll wire. Was den Jiger betrifff, so sieht und ver-
weigert er im Korb gerade die mgliche Drohung dessen, was
er dber alles fiirchtet, den pané. Denn wenn ein Mann Opfer
dieses wahren Fluchs:ist, unfihig, seine Funktion als Jiger zu
erfiillen, verliert er eben dadurch seine Natur, seine Substanz
entweicht ihm: gezwungen, einen fortan nutzlosen Bogen auf-
zugeben, bleibt thm nichts anderes mehr iibrig, als auf seine
Miénnlichkeit zu verzichten und, tragisch und resigniert, sich
mit einem Korb zu belasten. Das harte Gesetz der Guayaki
148t ihnen keinen Ausweg. Die Minner existieren nur als Jiger,
und die Gewiflheit ihres Seins halten sie dadurch aufrecht, dafl
sie ihren Bogen vor der'Beriihrung der Frau bewahren. Wenn
es umgekehrt einem Individuum nicht mehr gelingt, sich als
Jdger zu verwirklichen, host er augenblicklich auf, ein Mann
zu sein: indem er vom Bogen zum Korb ibergeht, wird er
metaphorisch eine Frax. Denn die Verbindung von Mann und
Bogen kann nicht zerrissen -werden, ohne sich in ihr Gegenteil
und ihre Erginzung zu verkehren: die von Frau und Korb.

Und es hat sich ergeben, dafl dieses geschlossene System, das
vier zu zwei Gegensatzpaaren gruppierte Termini bilden, sich
erfiillen konnte: es gab. bei den Guayaki zwei Minner, die
Korbe trugen. Der eine, Chachubutawachugi, war pané. Er
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f keinen Bogen, und die einzige Jagd, die er hin und wie-
der Betreiben ‘konnte, bestand im Fangen von Tatus mit der
Hand: ein Jagdtypus, der, obwohl von allen Guayaki hiufig
‘praktiziert, in ihren Augen bei weitem nicht die Wiirde besitzt
‘wic¢'die Jagd mit dem Bogen, jyvondy. Andererseits war Cha-
chubutawachugi Witwer; und da er pané war, wollte keine
Frau ihn mehr haben, nicht einmal als-Nebengatten. Er ver-
suchte auch nicht, sich in die Familie eines seiner Verwandten
zu integrieren: diese hitten die dauernde Anwesenheit eines
Mannes, der seine technische Unfdhigkeit durch einen starken
Appetit verschlimmerte, nicht fiit wiinschenswert gehalten.
Ohne Gattin, da ohne Bogen, blieb ihm also nichts anderes
iibrig, als sich in sein trauriges Schicksal zu fiigen. Niemals
begleitete er die anderen Ménner auf ihren Jagdziigen, sondern
ér ging allein oder in Begleitung der Frauen auf die Suche nach
Maden, Honig oder Friichten, die er vorher ausgespiht hatte,
Und damit er die Ernte seiner Sammeltitigkeit transportieren
konnte, benutzte er einen Korb, den thm eine Frau geschenke
hatte, Sein Miflgeschick bei der Jagd verschlof) ihm den Zugang
zu den Frauen, und er verlor zumindest teilweise seine Eigen-
schaft als Mann und sah sich somit ins symbolische Feld des
- Korbs geworfen.

Der zweite Fall llegt etwas anders, Krembegi war namhch ein
Sodomit. Er lebte wie die Frauen und mit ihnen, trug im allge-
meinen die Haare deutlich linger als die anderen Minner und
verrichtete nur weibliche Arbeiten: er konnte »weben« und
machte aus Tierzihnen, welche die Jiger ihm gaben, Ketten,
die sehr viel groflere kiinstlerische Neigungen und Anlagen
“verrieten als die Arbeiten der Frauen. Schlieflich war er natiir-
lich Besitzer eines Korbs. Kurz, Krembegi war ein Zeugnis
dafiir, daf es innerhalb der Guayaki-Kultur unerwarteterweise
“gine Verfeinerung gab, wie sie gewdhnlich nur weniger rusti-
kale Gesellschaften kennen. Diesér unbegreifliche Piderast er-
bte sich selbst als Frau und hatte die besonderen Verhaltens-
isen dieses Geschlechts angenommen. Er versagte sich z. B.
Beriihrung mit cinem Bogen ebenso entschieden wie ein

Jéger die Berithrung mit einem Korb; er war der Meinung, daf}
sein natiirlicher Platz die Welt der Frauen sei. Krembegi war
homosexuell, weil er pané war. Vielleicht rithrte sein mangeln-
des Jagdtalent auch daher, daf er frither unbewuflt ein Inver-
tierter war. Jedenfalls enthiillten die vertraulichen Mittei-
lungen seiner Gefihrten, dafl seine Homosexualitit offiziell
geworden, d.h. sozial anerkannt worden war, als sich seine
offenkundige Unfihigkeit herausstellte, sich eines Bogens zu
bedienen: fiir die Guayaki selbst war er ein kyrypymeno (Af-
terkoitieren), weil er pané war.

Die Aché nahmen im iibrigen gegeniiber diesen beiden Korb-
trigern ganz verschiedene Haltungen ein. Der erste, Chachu-
butawachugi;, war Gegenstand allgemeinen Spotts, dem im
iibrigen keine wirkliche Bosheit zugrunde lag: die Minner ver-
achteten ihn unverhohlen, die Frauen lachten hinter vorgehal-
tener Hand iber ihn, und die Kinder respektierten ihn viel
weniger als die anderen FErwachsenen, Krembegi dagegen

-schenkte man keine besondere Aufmerksamkeit; man hielt

seine Unfihigkeit als Jdger sowie seine Flomosexualitit fiir
offenkundig und gesichert. Hin und wieder machten ihn einige
Jéger zu ihrem Sexualpartner, und in diesen erotischen Spielen
duflerte sich — wie es scheint — mehr Geilheit als Perversitit.
Doch niemals fithrte das zu einem Gefithl der Verachtung ihm
gegeniiber. Umgekehrt, und darin dem Bild entsprechend, das
ihre eigene Gesellschaft sich von ihnen machte, waren die bei-
den Guayaki unterschiedlich an ihren jeweiligen Status ange-
pafit. So ungezwungen; ruhig und heiter Krembegi sich in sei-
ner Rolle als Frau gewordener Mann bewegte, so ingstlich,
nervds und oft unzufrieden schien Chachubutawachugi. Wie
erklire sich dieser Unterschied, den die Aché in der Behandlung
zweier Individuen eingefiihrt haben, die zumindest auf forma-

ler Ebene negativ identisch waren? Obwohl beide sich in bezug

auf die anderen Minner in derselben Lage befanden, da sie
beide pané waren, horte ihr positiver Status auf, gleich zu sein,
denn der eine, Chachubutawachugi, wiewoh! gezwungen, teil-
weise auf seine minnlichen Bestimmungen zu verzichten, war
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ein Mann- geblieben, wihrend der andere, Krembegi, seine Si-
~“tigation als Nicht-Jager bis zu ihren letzten Konsequenzen auf
sichgenommen: hatte, indem er eine »Frau« wurde. Oder mit
anderen Worten: er hatte mit Hilfe seiner Homosexualitit den
topos gefunden, zu dem ihn seine Unfihigkeit, den Raum der
Minner einzunehmen, logisch bestimmte; der andere dagegen,
der die Bewegung eben dieser Logik ablehnte, war aus dem
Kreis der Mzinner ausgeschlossen, ohne sich dem der Frauen
eingliedern zu konnen. Das heifit folglich, daf er sich im wahr-
sten Sinn des Wortes nirgendwo befand und dafl seine Situa-
tion weit ungemiitlicher war als die von Krembegi. Dieser
letztere hatte in den Augen der Aché einen definierten, wie-
wohl paradoxen Platz; und in gewissem Sinn frei von jeder
Ambiguitit, wurde seine Stellung in der Gruppe normal, auch
wenn diese neue Norm die der Frauen war, Chachubutawachu-
gi-dagegen war durch sich selbst eine Art logischer Skandal.
Da er sich an keinem klar umrissenen Ort befand, entzog er
sich dem System und fithrte einen Unordnungsfakeor ein: der
Anormale war in gewisser Weise nicht der andére, sondern er.
Daher zweifellos die heimliche Aggressivitit der Guayaki ihm
gegeniiber, die zuweilen hinter dem Spott durchbrach. Daher
wahrscheinlich auch die psychologischen Schwierigkeiten, mit
denen er zu kimpfen hatte sowie ein heftiges Gefiihl der Ver-
lasseriheit: so schwierig ist es, die absurde Verbindung eines
Mannes mit einem Korb aufrechtzuerhalten. Chachubutawa-
chugi wollte pathetisch ein Mann bleiben, ohne ein Jdger zu
sein: damit gab er sich der Licherlichkeit und dem Gespott
preis, denn er war der Beriihrungspunkt zwischen zwei nor-
malerweise getrennten Bereichen.
Wir konnen vermuten, dafl diese beiden Minner den Unter-
schied der Beziehungen, die sie’zu ihrer Minnlichkeit unterhiel-
ten, auf der Ebeneihres Korbs aufrechterhielten, Tatsichlich trug
Krembegi den Korb wie die Frauen, d. h. das Trageband #ber
-der:Stirn. Chachubutawachugi dagegen trug dieses Band vorne
'uber der-Brust und nie tiber der Stirn. Diese Art, einen Korb zu
' agen;ist erwiesenermafien unbequem und viel ermiidender als

die andere; aber fiir ihn war es auch das einzige Mittel zu zei-
gen, dafl er, auch ohne Bogen, immer noch ein Mann war.

Der grofle Gegensatz zwischen Minnern und Frauen, zentral
und wirksam, prigt also alle Aspekte des Lebens der Guayaki.
Er begriindet auch den Unterschied zwischen dem Gesang der
Miénner und dem der Frauen. Der minnliche prerd und der
weibliche chengarsvara unterscheiden sich in ihrem Stil und in
ihrem Inhalt vollig; sie driicken zwei Daseinsweisen aus, zwei
Arten, auf der Welt zu sein, zwei ganz verschiedene Wertsy-
steme. Bei den Frauen kann man im iibrigen kaum noch von
Gesang sprechen; es handelt sich in Wahrheit um eine verall-
gemeinerte »weinerliche Begriiflung«: selbst wenn sie nicht
rituell einen Fremden oder einen lange fern gewesenen Ver-
wandten begriiflen, »singen« die Frauen weinend. In klagen-
dem Ton, aber mit lauter Stimme, kauernd und das Gesicht in
den Hinden, unterbrechen sie jeden Satz ihres Singsangs mit
schrillen Schluchzern. Oft singen die Frauen gemeinsam, und
der Lirm ihres vereinten Stlinens hinterlifit beim unkundigen
Hérer einen unbehaglichen Eindrudk. Um so iiberraschter ist
man, dafl, wenn alles vorbei ist, das Gesicht der Klagenden
friedlich und ihre Augen vollig trocken sind. Auflerdem ist zu
betonen, dafl der Gesang der Frauen immer bei rituellen Gele-
genheiten ertdnt: ob nun-wihrend der Hauptzeremonien der
Guayaki-Gesellschaft oder im Laufe der zahireichen Anlisse,
die der Alltag liefert. Zum. Beispiel bringt ein Jiger ein Tier
ins Lager: eine Frau »begriifft« es weinend, denn es erinnert an
diesen oder jenen verstorbenem Verwandten; oder wenn ein
Kind sich beim Spielen verletzt, stimmt seine Mutter augen-
blicklich einen chengaruvara an, der allen anderen aufs Haar
gleicht. Der Gesang der Frauen ist, wie zu erwarten, niemals
frohlich. Immer handelt er von Tod, Krankheit, der Gewalt
der Weiflen, und die Frauen iibernehmen damit in der Traurig-
keit ihres Gesangs alle Miilisal und Angst der Aché.

Der Kontrast ihres Gesangs zu dem der Minner ist eindrucks-
voll. Es scheint, als gibe es bei den Guayaki gleichsam eine
sexuelle Teilung der sprachlichen Arbeit, der zufolge alle ne-
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“gativen’Aspekte des Lebens von den Frauen {ibernommen wer-
. den; withrend die Minner vor allem, wenn nicht seine Freuden,
so'doch zumindest die Werte zelebrieren, die es thnen ertriglich
machen. Wihrend die Frau sich in ihren Gesten versteckt und
sich zu demiitigen scheint, um zu singen oder vielmehr zu wei-
nen, hilt der Jiger im Gegenteil den Kopf hoch und den Kér-
per kerzengerade und berauscht sich an seinem Gesang. Seine
Stimme ist michtig, fast brutal, manchmal Arger vortiuschend.
In der uflersten Minnlichkeit, die der J4ger in seinen Gesang
legt, wird eine vollkommene Selbstgewiflheit beschworen, ein
Einklang mit sich selbst, den richts zu triiben vermag. Die
Sprache des minnlichen Gesangs ist im iibrigen duflerst defor-
miert. In dem Mafle, in dem seine Improvisation immer miihe-
loser und reicher wird, die Worter wie von selbst entstrSmen,
verdndert sie der Sdnger so stark, daff man bald eine andere
Sprache zu vernehmen meint: fiir einen Nicht-Aché sind diese
Gesinge schlechterdings unverstindlich. Was ihre Thematik be-
trifft, so besteht sie im wesentlichen in einem emphatischen
Lob, das der Singer an sich selbst richtet. Der Inhalt seiner
Rede ist in der Tat rein personlicher Natur, alles wird in der
ersten Person gesagt. Der Mann spricht fast ausschliefilich von
seinen Heldentaten bei der Jagd, den Tieren, denen er begeg-
et ist, den Wunden, die er davongetragen hat, seiner Geschick-
lichkeit, den Pfeil abzuschieflen. Als unendlich wiederholtes
Leitmotiv hort man ihn fast zwanghaft verkiinden: cho 76
~ bretete, cho v jyvondy, dho 16 yma wachu, yma. dhija: »Ich
bin ein grofler Jiger, ich pflege mit meinen Pfeilen zu téten, ich
bin eine starke Natur, eine gereizte und aggressive Natur!l«
Und oftmals, wie um herauszustreichen, wie sehr sein Ruhm
aufler Frage steht, beendet er seinen Satz mit einem kriiftigen
Cho, cho, cho: »Idl, ich, ich«.2 :
2 .Wie nicht anders zu erwarten, nahmen die beiden pané-Minner, von
denen wir-soehen sprachen, dem Gesang gegeniiber eine ganz verschiedene
Haltunig ein:' Chachubufawadhugi sang nur bei bestimmten Zeremonien,
bei* defien’ er' unmittelbar betroffen war, z. B. bei der Geburt eines Kindes.
Krenibegi sang niemals. :

Der Unterschied der Geséinge gibt sehr schén den Gegensatz
der Geschlechter wieder. Der Gesang der Frauen ist eine Klage,
die meist im Chor vorgetragen wird und sich nur tagsiiber
vernehmen lift; der der Minner ertént fast immer in der
Nacht, und wenn ihre zuweilen gleichzeitig erklingenden Stim-
men den Eindruck eines Chors erwedken kdnnen, so triigt dieser
Schein, denn jeder Singer ist in Wahrheit ein Solist. Aufler-
dem scheint der weibliche chengaruvara aus mechanisch wie-
derholten Formeln zu bestehen, die den verschiedenen rituellen
Anldssen angepafit sind. Der prerd der Jiger hingegen hingt
einzig von ihrer Stimmung ab und organisiert sich nur nach
ihrer Individualitit; er ist eine reine, personliche Improvisa-
tion, die 1m Gbrigen die Suche nach kiinstlerischen Effekten in
der Stimmfiithrung zuliflt. Diese kollektive Bestimmung des
Gesangs der Frauen, die individuelle des Gesangs der Minner
verweist uns also auf den Gegensatz, von dem wir ausgegangen
waren: als allein wirklich »produzierendes« Element der Gua-
yaki-Gesellschaft hat der Jiger auf der Ebene der Sprache eine
Freiheit der Schopfung, die den Frauen aufgrund ihrer Situa-
tion als »Konsumentengruppe« untersagt ist.

Diese Freiheit, welche die Minner als Jiger leben und sagen,
unterstreicht nun aber nicht nur die Natur der Beziehung, die
sie als Gruppe mit den Frauen verbindet und sie von ihnen
trennt. Denn im Gesang der Minner schimmert insgeheim ein
anderer Gegensatz durch, nicht weniger michtig als der erste,
aber unbewuflt: der der Jdger untereinander. Und um ihrem
Gesang besser zu lauschen und zu verstehen, was wirklich darin
gesagt wird, miissen wir noch einmal auf die Ethnologie der
Guayaki und die grundlegenden Dimensionen ihrer Kultur zu-
riickkommen. .

Es gibt fiir den Aché-Jiger ein Nahrungstabu, das ihm aus-
driicklich untersagt, das Fleisch der von ihm selbst erbeuteten
Tiere zu:essen: bai jyvombré ja uéméré: »Die Tiere, die man
getdtee hat, darf man nidit selbst essen«. So dafl ein Mann,
wenn er ins Lager kommt, seine Jagdbeute an seine Familie
(Frau und Kinder) sowie die anderen Mitglieder der Horde
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s:natiirlich wird er nicht von dem Fleisch kosten, das
“Gattin-zubereitet hat. Wie wir sahen, nimmt nun aber
das*Wild den wichtigsten Platz in der Nahrung der Guayaki
-gify. Daraus folgt, dafl jeder Mann sein Leben damit zubringt,
fiir die-anderen zu jagen und von ihnen seine eigene Nahrung
zu erhalten. Dieses Verbot wird streng eingehalten, selbst von
den nicht initiierten Knaben, wenn sie Vogel t6ten. Eine seiner
wichtigsten Folgen ist, daf es ipso facto die Zerstreuung der
Indianer in elementare Familien verhindert: der Mann wiirde
. verhungern, falls er nicht auf das Tabu verzichtet, Es ist also
notwendig, sich als Gruppe fortzubewegen. Die Guayaki be-
-haupten, daff, Tiere zu essen, die man selbst getStet hat, das
sicherste Mittel ist, sich den pané zuzuziehen. Diese grofite
Angst der Jiger reicht aus, um die Beachtung des Verbots, das
sie begriindet, durchzusetzen: wenn man fortfahren mdchte,
Tiere zu téten, darf man sie nicht essen. Die Eingeborenen-
‘Theorie stiitzt sich einfach auf die Vorstellung, dafl die Ver-
bindung zwischen dem Jdger und den toten Tieren auf der
Ebene des Konsums eine Trennung von Jdger und lebendigen
Tieren auf der Ebene der » Produktion« nach sich ziehen wiitde.

‘Sie hat also eine vor allem negative explizite Tragweite, da sie

sich im Verbot dieser Verbindung erschipft. :
In Wirklichkeit hat dieses Nahrungsverbot aber auch einen
positiven Wert, insofern es als strukturierendes Prinzip wirkt,
das- die- Guayaki-Gesellschaft als solche begriindet. Indem es
zwischen jedem Jdger und seiner Jagdbeute eine negative Ver-
bindung herstellt, bringt es alle Ménner in dieselbe Lage ein-
ander gegeniiber, und die Gegenseitigkeit der Nahrungsgabe
- erweist sich nun nicht nur als mdglich, sondern als notwendig:
- jeder ‘Jdger ist sowoh! ein Geber wie ein Nehmer von-Fleisch,
- Das Tabuauf dem Wild erscheint demnach als der Griindungs-
ékt-des-Nahrun:gstauschs bei den Guayaki, d. h. als eine Grund-
lage ihrer Gesellschaft selbst. Zwar kennen auch andere Stim-
riie ‘dieses Tabu. Doch gewinnt es bei den Aché insofern eine
onders grofie Bedeutung, als es sich gerade auf die Haupt-
quelle. ihfer Nahrung bezicht. Indem es das Individuum

zwingt, sich von seinem Wild zu trennen, zwings es dieses auch,
den anderen zu vertrauen, und ermoglicht somit, daff sich das
soziale Band endgiiltig kniipfen kann; die wechselseitige Ab-
hingigkeit der Jiger voneinander garantiert die Festigkeit und
Davuerhaftigkeit dieses Bandes, und die Gesellschaft gewinnt
an Stirke, was die Individuen an Autonomie verlieren. Die
Trennung des Jagers und seinem Wild begriindet die Verbin-
dung der Jiger untereinander, d. h. den Vertrag, der die Gua-

' yaki-Geselischaft lenkt. Auferdem sichert, auf der Ebene des

Konsums, die Trennung von Jigern und toten Tieren, indem
sie jene vor dem pané schiitzt, die kiinftige Wiederholung der
Verbindung von Jigern und lebendigen Tieren, d. h. den Erfolg
bei der Jagd und folglich das Uberleben der Gesellschaft.
Indem das Nahrungstabu die unmittelbare Beriihrung zwi-
schen dem Jiger und seinem Wild auf die Seite der Natur ver-
weist, steht es mitten in der Kultur selbst: zwischen den Jiger
und seine Nahrung setzt es die Vermittlung anderer Jager.
Wir sehen somit, daff der Tausch des Wilds, der bei den Guaya-
ki zum grofen Teil die Ebene des skonomischen Lebens um-
grenzt, aufgrund seines zwingenden Charakters jeden indivi-
duellen Jéiger in eine Beziehung verwandelt. Zwischen dem
Jdger und seinem »Produkt« hhlt sich der gefihrliche Raum
des Verbots und der Ubertretung; die Furcht vor dem pané
begriindet den Tausch, indem sie dem Jdger jedes Recht auf
sein Wild raubt: dieses Recht besteht nur auf das Wild der
anderen. Nun ist es seht beeindruckend festzustellen, dafl sich
diese Beziehungsstruktur, -durch die sich die Minner auf der
Ebene der Warenzirkulation definieren, auf der Ebene der Ehe-
institutionen genau wiederholt, '

Schon zu Beginn des 17. Jahrhunderts haben die ersten Jesui-
ten-Missionare versucht, mit. den Guayaki in Kontake zu tre-
ten, jedoch vergeblich. Sie konnten aber viele Informationen g
iiber diesen geheimnisvollen Stamm sammeln und-erfuhren zu
ihrer grofien Verwunderung, daf «s, anders als bei den anderen
Wilden, bei den Guayaki einen Minneriiberschufl gab. Sie
tduschten sich nicht, denn fast vierhundert. Jahre nach jhnen
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in wir-dasselbe Ungleidigewicht dér sex vasio beobach-
ét-beiden siidliches Grappen z:B. kam genau
: swel Minner. Es ist hier nicht notwendig, die
; -"fur diesé Anomalie zu ergriinden?, aber es ist Wi(.‘htlg,
: onsequenzen zu untersuchen, Welchen Ehetypus eine Ge-
ellschaft audh immer vorzieht, fast stets gibt es eine etwa glei-
Zahl von-moglichen Gattinnen und Gatten, Die Guayaki-
sellschaft hatte die Wahl zwischen mehreren Maglichkeiten,
i diese beiden Zahlen einander anzugleichen, D4 die Selbst-
merdlosung, auf das Inzestverbot zu verzichten, nichit in Be-
racht kam, hitte sie als erstes die Tétung der Neugeborenern
iniilichen Geschlechts ins Auge fassen kénnen. Doch jedes
“nidnnliche Kind ist ein kiinftiger Jiger, d. h. ein wesentliches
- Mitglied der- Gemeinschaft: es wire also unlogisdi gewesen,
“es zu beseitigen. Man hitte auch die Existenz einer relativ
groﬁen Zahl von Junggesellen akzeptieren kinnen; doch eine
“solche Entscheidung wire noch riskanter gewesen als die vorige;
“dennl in- demographisch so kileinen Gesellschaften ist fiir das
‘Gleichgewicht der Gruppe nichts gefihrlicher als ein Jungge-
~selle. Statt also die Zahl der moglichen Gatten kiinstlich zu
- werringern, blieb nur die Ldsung, fiir jede Frau die Zahl der
tealen Gatten zu'erhthen, d. h. ein System der Polyandrie ein-
zufithren. Und tatsichlich witd jeder Mnneriiberschufl von
deni Fraven 'in: Form von Nebengatten absorbiert, japétyva,
lie-neben der gemeinsamen Gattin einen fast eberiso- beneldens—
'.tén Platz-einnehmen wie der imeté oder Hauptgatte.

Guayakl—Gesells&mﬂ hat es also verstanderi, eine~Todes-
ghtwon sich abzuwenden, indem sie dié eheliche Familie die-
“vollkommen unausgeglichenen Demographie anpafite; Was
gt daravs aus der Sicht der Minner? Praktisch kann keiner
1hnen seitte’ Frau-im Singular konjugieren, wenn man so
atf; weil ér nicht ihr einziger Gatte ist; sondern sie mit
'Weﬂen ‘sogar zwei anderen Maanern teilt, Man sollte
I Sxtuatlon, weil sie d1e Narm der Kultur ist,

‘--'Cb‘fdhi‘cﬁce'déi Indiens Gwajrak_i, Piaris to72:

- durch die sie sich-determiniert, die Minner nicit bekiimme

iiber — den Mitbesitzern ihrer Frau gegeniiber eine Art Ge-

‘Die Beispiele lieRen sich vermehren, Dle be1den erwihnten

daf sie auf keine besondere Weise darauf reagieren, In Wah
heit aber ist die Beziehung zwischen der Kultur und den In¢
viduen, in denen sie lebt, keineswegs mechanisch, und die Gu
yaki-Eheménner, auch wenn sie die einzig mdgliche Losung:
ihres Problems akzeptieren, sich nur widerwillig damit abfin-
den. Die polyandrischen Ehen verlauferi ohne Zweifel undra-
matisch, und die drei Glieder des ehelichen Dreiedks leben. in
gutem Einvernehmen. Dennoci empfinden die Manner fast im-
mer insgeheim — denn untereinander sprechen sie niemals dar--

reiztheit und sogar Aggressmn Wihrend unseres Aufenthalts
bet den Guayakl begann eine verheiratete Frau eine Liebschaft
mit einem jungen unverheirateten Mann. Der wiitende Ehe-
mann schlug zuerst seinen Rivalen; angesichts der Beharrlidhs
keit und der Erpressung seiner Frau fand er sich schlielich
damit ab, die Sitvation zu legalisieren und den heimlichen
Liebhaber als offiziellen Nebenmann seiner Gattin anzucrken-
nen. Im iibrigen blieb ihm keine andere:'Wahl; hitte er digse
Regelung verweigert, dann hitte ihn seine Frau vielleicht ver-
lassen und-thn damit zum Zélibat verdammt, denn im Stamm
gab es keine andere verfiigbare Frau, Andererseits hitte ihn
die Gruppe in ihrem Bestreben, jeden Unordnungsfaktor aus=
zuschalten, frither oder spiter gezwungen, sich einer Institution
zu beugen, die gerade dazu bestimmt ist, derlei Probleme zu
I8sen. Er fiigte sich also darein, seine Frau mit einem anderen
zu teilen, aber hochst widerwillig: Etwa ‘zur selben Zeit starb
der Nebenmann einér anderen Frau. Seine Beziehungen zuim
Hauptgatten waren immer gut gewesen: zwar nicht itbérma-
Blg herzlich, aber gleichbleibend haflich. Doch der iiberlebende
imété legte keinen auflergewdhnlichen: Kummer an den Tag,'
als der japétyva versdiwand. Et verhehlte seine Genugtu-
ung nicht: »Ich bin zufriedene, sagte er, »Jetzt bm 1ch der €ifi
zxge Mann meiner Frau.«

Fille bewe1sen ]edoch hmlanghch daﬁ die Guayak1-Manner'
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rak eptieren, aber sich Keineswegs behag-
15 bestehit-eine Art »Abstand« zwischen die-

olyatidrie, weil sie aufgrund des Frauenmangels notwen-
t, erfahren sie aber als eine sehr unangenehme Pflicht.
le: Guayaki-Eheminner miissen ihre Frau mit einem ande-
Mann teilen, und diejenigen, die ihre Eherechte allein aus-
schweben stindig in der Gefahr, dafl dieses seltene und
gebrechliche Monopol durch die Konkurrenz eines Junggesellen
oder- Witwers ein Ende findet. Die Guayaki-Gattinnen spielen
olglich zwischen Gebern und Nehmern von Frauen u#nd anch
#wischen den Nehmern selbst eine vermittelnde Rolle. Der
Tausch; durch den ein Mann einem anderen seine Tochter oder
-Schwester zur Frau gibt, unterbricht nicht die Zirkulation. die-
-ser'Frau, wenn man so sagen darf: der Empfinger dieser »Bot-
‘sciaft« mufl frither oder spiter »die Lektiire« mit einem ande-
“ren Mann teilen. Der Frauentausch ist an sich ein Stifter von
“Biindnissen unter Familien; doch die Polyandrie in ihrer Gua-
yaki-Form - iiberlagert den Frauentausch, um eine ganz be-
stimmte Funktion zu erfiillen: sie erlaubt es, das soziale Leben,
“ .z dem die Gruppe mittels des Frauentauschs gelangt, als Kul-
‘tur zu bewahren. Letztlich kann die Ehe bei den Guayaki nur
S lyandrisch sein, denn nur in dieser Form erhilt sie-den Wert
nd- die Tragweite einer Institution, die in jedem Augenblick
ie: Gesellschaft als solche griindet und erhilt: “Wiirden die
yaki-die Polydandrie verwerfen, dann kénnte ihre Gesell-
aft niche tiberleben; da sie aufgrund ihrer zahlenmaﬁlgen
widie sich Frauen nur durch Krieg mit anderen Stimmen

wa ‘zehu _]'ahre voiher hatte sich der Stamm der Adid Gatu gespalten,
e :Gattm des ‘Hiuptlings wnterhielt siindhafte Beziehungen zu. einem
en- Mann, Der sehr verirgerte Gatte hatte-sich von der Gruppe ge-
cinen Teil der Guayaki mit sich gezogen, Er drohte sogar, die-
Peilen umzubrmgen, die thm nicht folgten Erst nar.‘n éinigen
fand er sich aus Furcht, seine Frau zu verliercn, “and durch den
Drisdk. der Adié Gatu damzt ab, den Liebhaber séiner: Ftau als
yva anzherkennei.:

verschaffen k6nnten, stiinden sie vor der Perspektive eines Biir-
gerkriegs zwischen Junggeséllen und Besitzern von Frauen,
d. h. vor einem kollektiven Selbstmord des Stamms. So besei-
tigt die Polyandrie den erwihnten Gegensatz zwischen den
Wiinschen der Mannern durch die Knappheit der Giiter, welche
die Frauen darstellen.

Es ist also eine Art Staatsrison, Welche die Guayak1—Méinner
veranlafit, die Polyandrie zu akzeptieren. Jeder von ihnen ver-
zichtet auf den ausschlieflichen Gebrauch seiner Gattin zugun-
sten irgendeines Junggesellen des Stamms, damit dieser als so-
ziale Einheit bestehen bleiben kann. Indem sie die Hilfte ihrer
ehelichen Rechte entiuflern, ermdglichen die Aché-Gatten das
Gemeinschaftsleben sowie das Uberleben der Gesellschaft. Dies
verhindert jedoch nicht, wie die oben angefiihrten Anekdoten
zeigen, latente Gefithle der Frustration und Unzufriedenheit:
letztendlich akzeptiert man ‘es, seine Frau mit einem anderen
zu teilen, weil es nicht anders geht, aber mit unverhohlen
schlechter Laune. Jeder Guayaki-Mann ist potentiell Nehmer
und Geber einer Gattin, denn lange bevor er die Frau, die er
empfangen hat, durch die Tochter wettmacht, die sie ihm geben
wird, mufl er einem anderen Mann seine eigene Frau anbieten,
ohne daf sich eine unmdgliche Gegenseitigkeit herstellt: bevor
er die Tochter gibt, mufl er auch die Mutter geben. Das heifit,
dafl bei den Guayaki ein Marnin nur dann ein Gatte ist, wenn
er akzeptiert, es zur Filfte zu sein, und die Uberlegenheit des -

Hauptgatten iiber den Nebengatten dndert nichts an der Tat-
sache, dafl der erste die Rechte des zweiten zu beriidksichtigen
hat. Nicht zwischen Schwigern:sind die personlichen Beziehun-
gen am ausgeprigtesten, sondern zwischen den Gatten ein und

derselben Frau, und, wie wir sahen, mieist negativ.

Liflt sich nun eine struktirale Analogie zwischen der. Bezie-
hung des Jigers zu seinem Wild und der des Gatten zu seiner
Gattin feststellen? Zunichst zeigt sich; dal in bezug auf den
Mann als Jiger und Eliemann Tiere und Frauen ‘einen gleich~
artigen Platz cinnehmen. Im einen Fall sieht sich der Mann
radikal vom Produkt seiner Jagd getrennt da er es nicht kon- -
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nniind seine Fraustritt der dritte Terminus, der Nebengatte.
“alsgréin: Mann, tm sich zu ernihren, von der Jagd der
nabhingt, so hingt ein Gatte, beim »Konsum« seiner
attin®, vom anderen Gatten ab, dessen Wiinsche er ebenfalls
ktieren muf}, falls das Zusammenleben nicht unméglich
en soll. Das polyandrische Systemn schrinke die éhelichen
ite eines jeden Gatten also in doppelter Weise ein: auf der
ibene derMinner, die sich; wenn man so sagen-darf, gegensei-
nieutralisieren, sowie auf der Ebene der Frav; die durchaus
Vorreile aus dieser begiinstigten Situation zu ziehen weifl und
+&8;'wenn nétig, nicht versiumt, ihre Gatten zu spalten, um bes-
‘serdiber sie herrschen zu kénnen.

] '_'Ighch verhile sich formal gesehen das Wild zum Jiger
" #ie die Frau zum Gatten, insofern das eine wie die andere nur
© -‘eine'vermittelte Bezichung zu dem Mann unterbalten: fiir jeden
- Guayaki- Jiger liuft das Verhiltnis zur tierischen Nahrung so-
- »wie zu den Frauen einzig iiber die anderen Minner.:Thre ganz
. besonderen Lebensumstinde zwingen die Guayaki, den Tausch
" und die Gegenseitigkeit mit einem Koeffizienten zu versehen,
‘der weit strenger ist als anderswo, und die Anforderungen die-
¢s. Hyper-Tauschs sind so erdriickend, daf} sie ins Bewufitsein
der Indianer gelangen und zuweilen Konflikte -ausldsen, die
v ans der Notwendigkeit der Polyandne ergeben. Wir miis-
nimlich betonen, dafl won den Indianern. dle\Pfhcht das
herzugeben, keineswegs als solche erfahren wird, wihrend
Pllicht, die Gattin zu teilen, als Entiufeiung empfunden
och hier miissen wir die formale Identitdt der doppel-
Bezichung Jiger-Wild, Gatte=Gattin im Auge behalten.
shrangsverbot sowie der Frauenmangel ‘erfiillen jeweils
ihrer Ebene parallele Funktionen: das Wesen: der Gesell-
t-durch die wechiselseitige Abhdngigkeit der Jiger zu ga-
ren, ihre Fortdaver durch die Teilung der Frauen zu

e -sich niche um ein Wortspiel; in-der Guayalki-Sprache bezeich-
dasselbe Verb sowohl sich erndhren wie koitieren (tyku).

sichern. Positiv, insofern sie in jedem Augenblick die soziale

Struktur selbst schaffen und-immer von neuem schaffen, ver-
doppeln sich diese Funktionen auch mit einer negativen Dimen-
sion, insofern sie zwischen dem Mann einerseits, seinem Wild
und seiner Frau andeferseits all die Distanz einfiihren, in der
dann gerade das Soziale Wurzel fafle. Hier bestimme sich- die
strukturale Beziehung des Mannes zum Wesen der Gruppe;
d. h. zam Tausch. In der 'Tat verweisen das Geschenk des Wilds

und die Teilung der Gatiinnen jeweils auf zwei der drei

Hauptpfeiler, auf denen das Gebiude der Kultur ruht: der
Tausch der Giiter und der Tausch der Frauen.

Diese doppelte und identische Beziechung der Minner zu 1hrer
Gesellschaft ist, auch wenn sie ihnen niemals zu Bewufltsein
kommt, nicht unbeweglich. Im Gegenteil, aktiver, da unbe-
wuflt, definiert sic dic sehr besondere Beziehung der Jiger
zur dritten Realitit, durch die die Gesellschaft existiert: die zur

“Sprache als Austausch von Botschaften. Denn in threm Gesang

driicken die Minner sowohl das ungedachte Wissen um ihr
Schicksal als Jiger und Gatten wie den Protest gegen dieses
Schicksal aus. Und die vollstindige Figur der dreifachen Ver-
bindung der Minner zur Jagd ordnet sich wie folgt: der indi-
viduelle Jager steht im Mittelpunkt, wihrend die Symbolik der
Giiter, der Frauen und dér Worter die Peripherie bezeichnen.
Doch wihrend die Bezichung des Mannes zaom Wild und zu
den Frauen in einer Trennung besteht, welche die Gesellschaft
begrundet, verdichtet sich seine Bezichung zur Sprache im Ge-
sang zu einer Vetbindung, die so radikal ist, dafl sie gerade die

'Kommumkanonsfunkuon ‘der Sprache und, fiber sie hinaus,

den Tausch selbst verneint; Infolgedessen nimmt der Gesang
der Jdger eine umgekehfte-'symmetrisdle Position zu-der des
Nahrungstabus und der ‘Polyandrie' ein, und er zeigt, durch
seine Form wie durch seinen-Inhalt, dafl die Minner sie als
Jiger und Gatten verleugnen méchten. .

Wir erinnern uns, dafy der’Inhalt der minnlichen Gesange
hochst persénlidi-ist, stets in der ersten Person formuliert wird
und einzig dem Lob: des: Singers als eines guten Jdgers gile.
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st‘das'so? Der Gesang der Minner, auch wenn gewifl
st freilich nicht mehr die Sprache-des Alltags, die-
elche den Austausch von sprachlichen Zeichen ermég-
tist sogar das Gegenteil davon. Wenn sprechen heifit,
Botschaft aussenden, die fiir einen Empfinger bestimmt ist,
 liegt der Gesang der Aché-Minner auflechalb der Sprache.

wem: gilt die Botschafl, wenn nicht eben dem, der sie sendet?

nur sich-allein das lyrische Rezitativ. Gefangene eines Tauschs,
_der sie nur als Elemente eines-Systems bestimmt, sehnen sich
die Guayaki danach, sich seinen Forderungen zu.entziehen,
doch ohne es auf der Ebene ablehnen zu konnen, wo sie es er-
fiillen und ihm unterliegen. Wie also die Termini trennen, ohne
die Beziehungen zu zerbrechen? Es bot sich allein die Zuflucht
zut Sprache an. Die Guayaki-Jéger haben in'ihrem Gesang die
unschuldige und tiefe List gefunden, die es ihnen erlaubt, auf
der Ebene der Sprache den Tausch zu verweigern, den sie auf
der der Giiter und der Frauen nicht aufer Kraft setzen kon-
nen.
" Nicht uinsonst wihlen die Minner fiir die Hymne ihrer Frei-
heit das nichtliche Solo ihres Gesangs. Nur hier liflt sich eine
. Erfahrung artikulieren, ohne die sie die dauernde Spannung,
die die Notwendigkeiten des sozialen Lebens ihrem: ‘Alltag auf-
" erlegen, vielleicht nicht ertragen konnten. Der Gesang des' Ji-
ers, diese Endosprache, ist somit fiir ihn der Augenblzck seiner
hren Ruhe, insofern in ihm die:Freiheit seiner Emmmkezt
chutz findet. Daher ergreift jeder Mann, sobald die Nacht her-
ngebrodhen ist, Besitz von diesem kostbaren Reich, das nur
gehdrt und in dem er endhd: mit sich selbst versshnt, das
dgliche »Rendez-vous mit sich selbst« in den Worten triiu-
tann. Doch die' Aché-Singer, nackte und wilde Dichter,
irer Sprache eine neue Heiligkeit verleihen, wissen nicht,
nn alle die gleiche. Magie der Worte beherrschen — denn
re Simultangesinge nicht ein und dasselbe riihrende und
{ihrer eigenen Gebirde? —, fiir jeden dann-die Hoff-

Denn wer lauscht dem Gesang eines Jagers aufler er selbst, und

- @bjekt und Subjekt seines Gesangs zugleich, widmet der Jiger

nung verﬂxegt zu seiner Verschiedenheit zu gelangen. Und Wi
bedeutet es ihnen schon? Sie singen, wie sie sagen, ury vwd.
»um zufrieden zu sein«. Und so wiederholen sich stu-ndenla_ng :
jene -schon hundertmal aufgesagten Herausforderungen: »Ich
bin ein grofler Jiger, ich téte viele mit meinen Pfeilen, ich bin
eine starke Natur.« Aber sie werden geschleudert, um nicht
aufgehoben zu werden; und wenn dem Jiger sein Gesang Sie-
gesstolz verleiht, so deshalb, weil er sich als das Vergessen jeg-
lichen Kampfes will. Wir m6chten betonen, dafl hier keinerlei
Biologie der Kultur unterschoben werden soll; das soziale Le-
ben ist nicht das Leben; und der Tausch ist kein Kampf. Die
Beobachtung einer primitiven Gesellschaft zeigt uns das Gegen-
teil; wenn der Tausch als Wesen des Sozialen die-dramatische

Form eines Wettstreits der Austauschenden unteréinander an-

nehmen kann, so mufl dieser doch statisch bleiben, denn die
Dauverhaftigkeit des »Gesellschaftsvertrags« erheischt, dafl es

weder Sieger noch Besiegte gibt und daf sich fiir jeden Einzel-

nen Gewinne und Verluste stets die Waage halten. Man kénnte

zusammenfassend sagen, dafl das soziale Leben ein »Kampf«

ist, der jeden Sieg ausschliefit, und umgekehrt, daf}, wenn man

von »Sieg« sprechen kann, man sich aulerhalb jeglichen Kampfs

befindet, d. h. auflerhalb des sozialen Lebens. Was uns die Ge-

singe der Guayaki-Indianer letztlich in Erinnerung rufen, ist

die Erkenntnis, daff: man nicht auf allen Ebenen gewinnen

kann, daf} man die Regeln des sozialen Lebens nicht miflachten

kann und daf die Faszination, nicht mehr an ihm teilzuneh-

men, zu einer groflen THusion fiihrt,

Durch ihre Natur und ihre Funktion veranschaulichen diese

Gesiinge in exemplarischer Form die allgemeine Bezichung des

Menschen zur Sprache, iiber die diese fernen Stimmen auffor-

dern nachzudenken. Sie'fordern uns auf, einen fast schon ver-

schiitteten Weg zu beschreiten, und das Denken der Wilden, das

in einer noch anfinglichen Sprache ruht, deutet. lediglich auf

das Denken. Wir sahen.in-der Tat, dafl aufler derZufrieden-

heit, die der Gesang den Jigern verschaflt, er ihnen — ohne daf}

sie es wissen — das Mittel""l-iefert, dem sozialen Leben zu ent-
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ndem-sie den TFausch werweigern, der es begriindet:
e-Bewegung, in dersich der-Singer vom sozialen Men-
Gst,der-er-ist, bringt.ihn dahin, sich als absolut in sich
hlossénie konkrete Individualitit zu wissen und zu sagen.
Ein.und derselbe Mann existiert somit als reine Beziehung auf
. der Ebene des Tauschs der Giiter und der Frauen und als Mo-
#ade; wenn man so sagen darf, auf der Ebene der Sprache.
‘Durch den Gesang gelangt er zum Sélbstbewufitsein: als Ich
" sowie zum nunmehr rechumiifigen Gebrauch dieses Personal-
- pronomens. Der Mann existiert. fiir-sich in seinem und durch
séinen Gesang, er ist selbst sein eigener Gesang: ich singe, also
bin ich. Es liegt nun aber auf der Hand, daf} es, wenn sich die
Sprache in Form des Gesangs dem Menschen als der wahre Ort
seines Seins-bezeichnet, nicht-mehr um-die Sprache als Archety-
pus des Tauschs geht, da-man sich gerade von diesem befreien
méchte. Mit anderen Worten, das. Modell des Kommunika-~
- tionsuniversums selbst ist auch das Mittel; ihm zu entrinnen,
Ein Wort kann sowoh! eine ausgetauschte Botschaft wie die
Negation jeglicher Botschaft sein, ‘es 1ifit sich aussprechen als
Zeichen wie als Gegenteil eines Zeichens. Der Gesang der Gua-
vaki vérweist uns also auf eine doppelte und wesentliche Natur
der: Sprache; :die sich bald in ihrer offenen Kommunikations-
funktion, bald in ihrer geschlossenen Ichbildungs-Fanktion ent-
falvet: - diese-Pihigkeiv der Sprache, umgekehrte Funktionen
duszuitben, beraht auf der Moghchkelt ihrer Verdopplung in
scheniund Were, -

t-entfernt, ein harmloses Vergnugen oder eine bloﬁe Ent-
patinung izu sein, 14ft ‘der Gesang der Guayaki-]Jiger deéren
¢ \bsicht erkénnen, der Verstrickuitg desMenschen in das
meine Netz der Zeichen-(unter denen'die Worter hier-nur
_ pr1v1leg1erte Metapher sind) durch eine Aggression gegen
Sprache in Form einer Uberschreltung 1hrer Funktlon zu

Zweds; namlich der Beziehung zum Anderen, entfrem-
Von:ilirem Zeichenwert getrennt, sind die Worter

fiir kem Ohr mehs bestimmt, sind sie fiir sich selbst: 1h_,
Zweck, verkehren sie sich fiir den, der sie ausspncht in Wer
Andrerseits hért die Sprache, auch wenn sie sich aus einem Sy
stem” beweghcher Zeichen zwischen Sender und Empfanger |
reine Wertpositionen fiir ein Ego verwandelt, dennoch nicht
auf, der Ort des Sinns zu sein: das Meta-Soziale ist nidit das
Infra~-Individuelle, der einsame Gesang des Jigers ist nicht di
Rede ‘eines Wahnsinnigen, und seine Worte sind keine Schre L
Der Sinn bleibt bestehen, jeder Botschaft entkleidet, und 1n
seiner absoluten Permanenz liegt das Gelten des gesprochenen
Worts als Wert. Die Sprache kann nicht mehr Sprache sein,
ohne deshalb sinnlos zu werden, und jeder kann den Gesang
der Aché verstehen, obwoh! nichts in thm gesagt wird. Oder -
v1elmehr er 1iflt uns vernehmen, dafl sprechen nicht immer
bedeutet, den Anderen ins Spiel zu bringen, dafl die Sprache _
um ihrer selbst willen gesprochen werden kann und daf sie
sich nicht auf die Funktion: reduziert, die sie ausiibt: der Gua-
yaki-Gesang ist die Selbstreflexion der Sprache, die das soziale
Universum der Zeichen ‘aufhebt, um den Sinn als absolutem
Wert zum Durchbruch zu verhelfen. Es ist also keineswegs pa-
radox, daff das Unschuldigste und Kollektivste am Menschen
— seine Sprache — auch sein durchsichtigstes Bewufitsein und
seine befreiteste Dimensiof sein kann. Der Trennung von Wort
und Zeichen im Gesang entspricht die Trennung des Menschen
vom Sozialen fiir den Singer; und die Verkehrung des Sinns-in
Wert ist die cines Individuums in das Swbjckt seiner Einsam-
keit. -

Der Mensch ist ein polmsches Wesen, die Gesellschaft 158t s1d1
nicht auf die Summe ihrer Individuen zuriickfithren, und .der
Unterschied zwischen. der Summe, die sie nicht ist, und dem
System, dassie definiert; besteht im Tausch und in der Gegen~
seitigkeit, die die Menschen miteinander verbinden. Es wire
unndtig;: diese Banalititen ins Gedéchtnis zu rufen, wenn wir
nicht betonen wollten, dafl sich in ihnen das Gegenteil zeigt. -
Wenn nimlich der Mensch. ein skrankes Wesen« ist, so deshalb,

" weil er nicht nur ein »politisches Wesen« ist und weil aus seiner
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deri: Zwang des Tauschs von sich zu schieben, der Wunsch,
1'soziales Sein abzulehnen, um sich von seiner Bedingung zu
anzipieren. Denn gerade dadurch, dafl sich die Menschen
von-der:Realitit des Sozialen durchdrungen und getragen wis-
sen; entsteht der Wunsch, sich nicht auf sie zu reduzieren, sowie
die Sehnsucht, ihr zu entflichen. Wenn wir dem Gesang einiger
Wilden aufmerksam zub&ren, erkennen ‘wir, daf es sich hier in
Wahtheit- um einen allgemeinen Gesang handelt und daff in
ithm der alte:' Traum erwacht, nicht mehr zu sein, was man ist.

Im Mittelpunkt des menschlichen Schicksals selbst stehend, ver-
wirklicht sich der Wunsch, es aufzuheben, nur als ein Traum,
der auf vielfache Weise zum Ausdruck: kommen kann, bald als
Mythos, bald wie bei den Guayaki als Gesang. Vielleicht ist
der Gesang der Aché-Jiger nichts weiter :als ihr individueller
Mythes. Jedenfalls beweist der: geheime Wunsch der Menschen
insofern seine Unmdglichkeit, als sie ihn nur triumen kdnnen;
aur im Raum der Sprache 1df3t er sich verwirklichen. Doch die-
se Nachbarschaft von Traum und Gesang, Zeichen der Erfolg-
losigkeit der Menschen, auf das zu verzichten, was sie sind,
bedeutet gleichzeitig den Triumph der Sprache. Nur sie kann
tatsichlich die doppelte Aufgabe erfiillen, die Menschen zusam-
menzufiihren und die sie vereinenden Bande zu zerreiflen. Als
hre einzige Moglichkeit, thr Schicksal zu transzendieren, setzt
ich die:Sprache alsihr Jenseits, und die Worter, die gesagt wer-
f-um dessenthllen was sie gelten, smd der Geburtsort der
tter. . : o . -
fein Augenschein zum Trotz. lauschen -wir noch immer dem
rig der Guayaki. Und ‘wenn uns daran Zweifel kommen,
nte das vielleicht nicht gerade daran liegen, dafl wir seine
¢-nicht:méhr verstehen? Gewify-geht es hier nicht mehr
ersetzung.: Letztlids zeigt uns der Gesang der Aché-
ne bestimmte: Verwandtschaft zwischen dem Menschen
iner- Sprache- genaver eine. Verwandtschaft, die” nur
e Menschen 2z uberleben schemt Das heifit, dafl

die naive Rede der Wilden, weit entfernt von jeder Exotik, uns
dazu zwingt, das zu beriicksichtigen, was Dichter und Denker
als einzige niemals vergessen: dafl die Sprache nicht ein blofés
Instrument ist, dafl der Mensch mit ihr auf gleichem Boden ste-
hen kann und daf das moderne Abendland durch den iiber-
mifligen Gebrauch, den es von ihr macht, den Sinn ihres Werts .
verliert. Die Sprache des zivilisierten Menschen ist ihm absolur
Gnperlich geworden, denn fiir ihn ist sie nur noch ein schieres
Kommunikations- und Informationsmittel. Die Qualitit: des
Sinns und die Quantitit der Zeichen variieren in umgekehrier
Richtung. Die primitiven Kulturen dagegen, mehr bedacht, die
Sprache zu zelebrieren, als sich threr zu bedienen, haben es ver-
standen, jene innere Beziehung zu ihr zu bewahren, die schon
an sich selbst ein Bund mit dem Heiligen ist. Fiir den primiti-
ven Menschen gibt es keine poetische Sprache, denn seine Spra-
che ist schon an sich ein natiirliches Gedicht, in dem der Wert

der Worter ruht. Und wenn 'man den Gesang der Guayakials

eine Aggression gegen die Sprache bezeichnet hat, so miisseri wir
ihn heute weit mehr als Obdach verstehen, das sie schiitzt. Aber
kénnen: wir uns, von armseligen herumirrenden Wilden, die
allzu harte Lektion iiber den rechten Gebrauch der Sprache
noch erteilen lassen?

So leberi die'Guayaki-Indianer, Tagsiiber wandern sie gem'ei-n-
sam durch ‘den Wald, Ménner und Frauen, den Bogen vorn,
den Korb hinten. Die Nacht trennt sie, und jeder trumt seinen
eigenen Traum. Die Frauen schlafen, die Jiger singen zuwei-
len; einsar:.Als Heiden und Barbaren rettet sie nur der Tod
vor dem Rest.* -

- # ‘Zuerst erschienen:in L' Homme VI, 2, 1966.






