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M. D. u. H., am Freitag, den 12. Oktober 1492, frihmorgens, erscholl
vom Mastkorb der Pinta der Ruf: Tierra! — "Land in Sicht!" Damit war
das eingetreten, was man aus europaischer Perspektive die "Ent-
deckung Amerikas" nennt. Genau genommen war es mindestens be-
reits die dritte Entdeckung, denn es spricht einiges dafur, daf® schon
die Wikinger in Amerika gelandet sind (aber dies blieb ohne histori-
sche Folgen); und auRerdem sind die Bewohner Amerikas selbst aus
der Alten in die Neue Welt eingewandert, als wahrend der Eiszeit der
Meeresspiegel tiefer lag und voribergehend eine Landbricke von
Asien nach Alaska bestand. Ob Amerika auch von Osten her, also
uber den Pazifik, entdeckt worden ist, mul} offenbleiben: der Nach-
weis, dal} eine solche Fahrt technisch moglich war, wurde zwar er-
bracht; aber er darf nicht mit dem Beweis verwechselt werden, dal}
sie auch stattgefunden habe. Dal} sowohl in Lateinamerika als auch
in Agypten und in China Pyramiden errichtet wurden, ist ebenfalls
kein Beweis, wie wir zu gegebener Zeit noch naher erdrtern werden.
Offenbleiben muf auch die Frage, ob Amerika moglicherweise im 15.
Jahrhundert vor Kolumbus schon einmal entdeckt oder vielleicht we-
nigstens in der Ferne gesehen worden ist; auf dieses sog. presdes-
cubrimiento kommen wir zu gegebener Zeit ebenfalls zuruck.

Im Oktober 1492 wurde aber nicht nur Amerika durch die Eu-
ropaer entdeckt, sondern auch Europa durch die Indianer. Georg
Christoph Lichtenberg, ein Satiriker aus dem 18. Jahrhundert,' war
es, der gesagt hat, der Indio, der die Spanier damals entdeckte, habe
eine schlechte Entdeckung gemacht. Damit sind wir bei der routine-
mafigen These von der Vernichtung einer blihenden, friedlichen, im
Einklang mit der Natur lebenden Kultur durch die bornierten, fanati-
schen Européaer angelangt. Wir werden uns zu fragen haben, ob die-
se These zutrifft oder ob das nicht der Fall ist. Und wir kdnnen expe-
rimentell auch einmal die Frage stellen, was passiert ware, wenn
beispielsweise die Azteken Europa entdeckt hatten.

Zu allererst missen wir uns aber Uber den Gegenstand der
Vorlesung klar werden. Wir befassen uns raumlich gesehen mit dem
Gebiet von Mexiko im Norden bis Chile und Argentinien im Suden;
das sind im Grof3en und Ganzen jene Staaten in Amerika, in denen
Spanisch oder Portugiesisch Staatssprache ist. Als zusammenfas-
sender Begriff konkurriert der Ausdruck Lateinamerika, der uns im
Deutschen gelaufig ist, mit Iberoamerika und mit Hispanoamerika .
"Lateinamerika" soll dabei mehr die Gemeinsamkeit und Ubergrei-
fende ldentitat dieses Raumes zum Ausdruck bringen — wobei disku-

! Georg Christoph Lichtenberg: Schriften und Briefe, 2. Band: Sudelbiicher
I1, Materialhefte, Tagebiicher, hg. Wolfgang Promies (Miinchen 1971) S.
166 (= Sudelbiicher Heft 6, Aphorismus Nr. 183): "Der Amerikaner, der
den Kolumbus zuerst entdeckte, machte eine bose Entdeckung."



tiert wird, ob es eine solche Identitat Gberhaupt gibt. "Iberoamerika"
und "Hispanoamerika" betonen mehr den Bezug zu den ehemaligen
Kolonialmachten; in diesen beiden Ausdricken spiegelt sich freilich
auch die Rivalitat der beiden Kolonialmachte wieder, denn eigentlich
muRte man dem spanisch sprechenden "Hispanoamerika" ein portu-
giesisches "Lusoamerika" gegenuberstellen. Ich spreche im Folgen-
den, sofern eine Ubergreifende Bezeichnung ausnahmsweise erfor-
derlich ist, nach deutschem Gebrauch von "Lateinamerika", ohne da-
durch in dieser Diskussion Stellung zu nehmen.

Hier konnen wir gleich noch auf die Frage eingehen, wie Ame-
rika Uberhaupt zu seinem Namen gekommen ist. Bekanntlich wollte
Kolumbus nach Indien fahren und glaubte, an die Ostkuste Indiens
bzw. Chinas und der vorgelagerten Inseln gelangt zu sein. In der
amtlichen Terminologie blieb es bei dieser Bezeichnung: /as Indias,
entsprechend der "Indienrat" als zustandige spanische Behorde, das
"Indienarchiv" in Sevilla; die Bewohner nennen wir heute noch "Indi-
os" bzw. "Indianer".

Der Name "Amerika" hat einen anderen Ursprung. Er geht zu-
ruck auf Amerigo Vespucci, einen Entdeckungsfahrer im Windschat-
ten des Kolumbus, der aber seine Verdienste so publikumswirksam
in der Offentlichkeit darzustellen wuBlte, dal der Kartograph Wald-
seemuller ihn fur den eigentlichen Entdecker hielt und in einem weit-
verbreiteten Werk als Taufpaten der Neuen Welt vorschlug:

Nae w,&hi\pm (u‘:;:lfaﬁm !uﬁmfl&dﬁ
quarta pars per Americii Vefputiticvt in fequentt
bus audietur Jinuenta tﬁlquapnon video cur quis

. furevererab Americo inuentbre (agacis ingentj vi
Amerie ro Amerigen quafi Amerid terd / fiue Ameriam
@ dicendi:cu & Enropa & Afia a mulieribus fua for

tita fint nomina. Eius ficll & gentis mores ex bis bi
nis Amerid nauigationibus qua fequuniliquide
intelligi darur.

"Jetzt aber", lesen wir, "sind auch diese Gegenden besser erforscht
und als vierter Erdteil durch Amerigo Vespucci erkannt worden (wie
man im Folgenden horen wird), weshalb ich nicht sehe, warum es
unzulassig sein sollte, ihm nach Americus, seinem scharfsinnigen
Entdecker, den Namen Amerigen, d. h. Land des Americus, oder
America zu geben, wie auch Europa und Asien einen weiblichen
Namen tragen. Seine Lage und die Sitten der Bevolkerung kann man
aus den vier Forschungsreisen des Americus, die folgen, erkennen."
Es wird ubrigens nicht eindeutig klar, ob Waldseemuller mit invenire
und inventor die Entdeckung Amerikas meint oder nur die Erkenntnis
der Tatsache, dal es sich um einen eigenen Kontinent handelt. Als
"vierten" Erdteil bezeichnet er Amerika naturlich nach den klassi-
schen drei Erdteilen der Alten Welt Asien, Europa und Afrika.

Zeitlich gesehen erstreckt sich der Rahmen dieser Vorlesung
von der Eiszeit bis ins 21. Jahrhundert, und innerhalb dieses Rah-
mens in intensiverer Darstellung von ca. 250 bis ca. 1550, beide Ma-
le nach Christi Geburt. Das Anfangsdatum habe ich gewahlt, weil mit
dem Jahr 292 die einigermalen kontinuierliche Serie der datierten
historischen Denkmaler der Maya-Kultur einsetzt. Am anderen Ende
laRit sich die Errichtung der Vizekonigreiche Neu-Spanien 1535 und
Peru 1543 als ein gewisser formaler Abschluf® der Conquista definie-
ren. Das soll, wie gesagt, nicht hei3en, daf3 ich nicht einleitend und —



soweit es die Zeit erlaubt — abschliellend Uber diesen Kernzeitraum

hinausgreife, aber er soll den Schwerpunkt unserer Betrachtung bil-

den. Innerhalb dieses engeren Zeitrahmens bildet selbstverstandlich
das Jahr 1492 einen tiefen Einschnitt mit welthistorischen Folgen flr
Amerika und Europa.

Ich habe mich aber ganz bewul3t bemunht, die Geschichte La-
teinamerikas bis 1492 im Folgenden nicht nur als "Vorgeschichte"
der Conquista zu sehen, wie dies erstaunlicherweise auch heute
noch haufig geschieht: so wird z.B. im dtv-Atlas zur Weltgeschichte —
wohlgemerkt: Weltgeschichte — auf S. 222f. ein Abschnitt Uber La-
teinamerika von 15 000 v. Chr. bis zur Conquista eingeschoben, die
dann ihrerseits auf S. 224f. vor sich geht. Beides steht bezeichnen-
derweise unter dem Oberbegriff "Zeitenwende", womit die europai-
sche Zeitenwende vom Mittelalter zur Neuzeit gemeint ist. Auch in
Westermanns Grol3em Atlas zur Weltgeschichte erscheint Latein-
amerika erstmals auf S. 100f., gemeinsam mit einer Karte "Europa
und der Seeweg nach Indien". Das gleiche gilt fur den Grol3en Histo-
rischen Weltatlas des Bayerischen Schulbuchverlages, Munchen 2.
Auflage 1979, Bd. 2 S. 63 und fur den Atlas historique Larousse, Pa-
ris 1988, S. 228f., die Ubrigens beide gut gezeichnete Karten haben;
ebenso fur den altehrwirdigen Putzger, Historischer Weltatlas, Berlin
103. Auflage 2001, S. 62f. Vom Umfang her besser sieht es bei
Knaurs Neuem Historischem Weltatlas, Munchen 5. Auflage 1995, S.
46, 148, 154 — 160 aus, jedoch sind diese Karten oft so starkfarbig,
daf’ Détails kaum zu erkennen sind.

Wie die meisten Atlanten halt es auch der Lateinamerika-
Ploetz: er widmet der vorkolumbischen Zeit gerade einmal 12% des
Gesamtumfangs; der Ploetz ist allerdings insofern etwas entschul-
digt, als fur die Zeit vor der Conquista prazise Jahresdaten nur in be-
grenztem Umfang zur Verfugung stehen. Neben dem speziellen La-
teinamerika Ploetz gibt es auch noch den Grolen Ploetz, der die ge-
samte Weltgeschichte darstellt und Ende 2008 in vollig uberarbeite-
ter Neuauflage erschien; nach meinem Eindruck bildet diese Neuauf-
lage gegenuber der vorigen Fassung keinen Fortschritt, sondern eine
Verschlechterung. So bringt es der zustandige Teilautor fertig, Uber
die Maya zu sprechen, ohne auch nur einmal das Wort "Kalender" in
den Mund zu nehmen. Dann gibt es noch, ebenfalls 2008 erschie-
nen, die "Kleine Geschichte Lateinamerikas" von Hans Joachim Ko-
nig, der die vorkolumbische Zeit auf wenigen Seiten als lastige
Pflichtubung und nicht fehlerfrei behandelt.

Ein solches eurozentrisches Geschichtsbild mul® aber als ver-
altet bezeichnet werden. Zum einen selbstverstandlich aus Grinden
der Gerechtigkeit und des wissenschaftlichen Niveaus, zum andern
aber auch aus Grunden der 6konomischen und okologischen Ver-
nunft. Schliel3lich kommt hinzu, daf} die lateinamerikanischen Staa-
ten — bzw. Gruppen innerhalb dieser Staaten — sich selbst zuneh-
mend auf ihr vorkolumbisches Erbe berufen, das somit auch fur die
ganz aktuelle Politik wichtig wird. Als Beispiele konnte man etwa das
Gebaude der Universitat in Mexico nennen:

®



Wir kommen auf diese Frage am Ende der Vorlesung noch einmal
zuruck.

Damit stellt sich ein zweites Problem der Terminologie, neben
der Frage nach der Bezeichnung des Gesamtraumes: wie soll man
den Vorgang von 1492 nennen? Es ist im Spanischen offenbar Ublich
geworden, von einem encuentro zu sprechen, vom encuentro der
amerikanischen und europaischen Kulturen. Das Wort encuentro be-
deutet Zusammentreffen oder Zusammenstol}; der Ausdruck wird in
den Spanisch-Lexika auch als Begriff aus der Militarsprache definiert,
wie ubrigens auch das deutsche Wort "Treffen", das soviel wie Ge-
fecht bedeutet. Die verharmlosende Ubersetzung "Begegnung" ge-
malf} sentimentalen "multikulturellen" Vorstellungen ist also unange-
bracht, da sie den gar nicht so harmlosen Charakter dieser Begeg-
nung verschleiert. FUr die Zeit vor dem encuentro gibt es im Deut-
schen auch den Ausdruck "Altamerika" (entsprechend das Fach "Alt-
amerikanistik"), was aber in den anderen Sprachen kein richtiges
Gegenstuck hat. Und da wir gerade bei der Terminologie sind: es
scheint Ublich, von "vorkolumbisch" zu sprechen, und nicht etwa von
"vorkolumbianisch". Das Adjektiv "kolumbianisch" reserviert man
zweckmallig fur den heutigen Staat Kolumbien.

Wir werden uns im Verlauf der Vorlesung zunachst einen
Uberblick tber die geographisch-kulturelle und religiése Situation La-
teinamerikas und uber die Quellen verschaffen, die uns zur Verfu-
gung stehen. Beides weicht von dem, was fur die europaische Ge-
schichte des Mittelalters vorzufuhren ware, erheblich ab und hat Fol-
gen fur die Erforschung und fur die Darstellung des Gegenstandes.

Danach konnen wir einigermalfden chronologisch vorgehen
und uns, nach einem Blick auf die Kultur der Olmeken und die Rolle
von Teotihuacan, mit den beiden Hochkulturen in Mittelamerika, den
Maya und den Azteken, befassen. Dies geschieht schwerpunktma-
Rig, gemal der begrenzten Zeit, die uns im Rahmen dieser Vorle-
sung zur Verfigung steht. Es folgt die Geschichte der dritten wichti-
gen Hochkultur, die sich nun in den Anden entwickelt hat, derjenigen
der Inka, wobei wir auch wenigstens einen Blick auf die Situation der
Zeit vor den Inka werfen konnen und mussen, die in letzter Zeit zu-
recht starker ins Blickfeld gerUckt ist. Ich bin mir bewul3t, dald ich da-
bei eine ganze Serie anderer, ebenso interessanter Kulturen tberge-
he oder nur kurz streifen kann, aber es gibt keine Alternative dazu:
die Geschichte eines ganzen Kontinents laldt sich in einem Semester
nicht ausfihrlich leisten; eine Uberblicksdarstellung mit Schwer-
punktbildung ist die einzige Moglichkeit.

AnschlieRend mussen wir einen Sprung nach Europa machen
und uns fragen, wieso man in Spanien uberhaupt auf die Idee ge-
kommen ist, westwarts zu segeln, um im Osten anzukommen, wel-
che Mentalitat dahinter steht, welche wirtschaftlichen, religidsen, poli-
tischen Motive usw. Wir werden das aber nicht allzu lange ausdeh-
nen, und wir werden auch Uber die Person und Vorgeschichte des
Kolumbus nur knapp sprechen. Mit seinen Reisen mussen wir uns
dann schon etwas naher befassen.



Im weiteren Verlauf wird dann Cortés Mexiko erobern und Pi-
zarro das Reich der Inka. Wir wollen aber auch hier keine blof3e Hel-
dengeschichte schreiben, sondern immer auch die Position der Be-
troffenen einnehmen. Deshalb lassen wir die bereits zeitgendssische
Kritik am Verhalten der Conquistadoren zu Wort kommen — die inter-
essanteste Gestalt ist hier Bartolomé de las Casas —, die ihrerseits
allerdings schwierige Probleme der Quellenkritik stellt. Zugleich be-
trachten wir auch die Malinahmen, die von Spanien aus getroffen
wurden, um die Verhaltnisse in den neuen Landern zu ordnen.

Sodann wenden wir uns einigen Nebenschauplatzen der Con-
quista zu, vor allem der portugiesischen Inbesitznahme Brasiliens
zu; das kann relativ schnell geschehen — nicht, weil Brasilien in La-
teinamerika unwichtig ware, sondern weil in dem Zeitraum, den wir
betrachten, das Interesse des Mutterlandes an seiner Kolonie erst
sehr schwach ausgepragt war. Den Abschlufd der Vorlesung bildet
ein Schnelldurchgang durch die lateinamerikanische Geschichte bis
zum Anfang des 20. Jahrhunderts und ein kurzer Ausblick bis tber
die jungste Jahrtausendwende.

M. D. u. H., eine solche Vorlesung anzukindigen ist ein kaum
geringeres Wagnis als die erste Fahrt des Kolumbus nach Amerika.
Auch er hatte eine konkrete Vorstellung von dem, was er erwartete,
ohne indessen genau zu wissen, worauf er sich einlie3. Die Ausar-
beitung einer Vorlesung ist immer sehr zeitaufwendig und steht zu-
gleich unter Zeitdruck; es ist dieselbe Situation, die Sie vom Ausar-
beiten lhrer Referate kennen, nur daf} Sie sich im schlimmsten aller
Falle vom Seminar abmelden kdnnen, was mir nicht moglich ist. Ich
war deshalb, als ich die Vorlesung im Sommersemester 1997 das
erste Mal hielt, sehr vorsichtig und habe sie zunachst auf eine Se-
mesterwochenstunde begrenzt. Dann kamen folgende Satze — ich
darf mich in typischer Professoreneitelkeit selbst zitieren —: "Es liegt
an meinem encuentro mit Ihnen als meinen Zuhorern, ob es bei die-
sem einen Versuch [...] bleibt oder ob ich die Vorlesung fur ein spate-
res Semester auf die doppelte Lange [...] ausbaue. Auf der anderen
Seite sind Sie — anders als die Indianer — selbst daran schuld, dafl
Sie diese Erfahrung mit mir machen, denn es haben zu viele von |h-
nen sich fur die mundliche Prifung ein Thema aus Lateinamerika
gewunscht oder mich mit wunderschonen Exkursionsprotokollen
Uber Yucatan und dergleichen versorgt."

Im Wintersemester 2000/1 folgten in der (nunmehr tatsachlich
zweistindigen) Vorlesung folgende Satze: ,Aus dem Umstand, dal}
wir heute hier sind, kdnnen Sie schliel3en, dal} jenes encuentro er-
freulich war. Ich hoffe nur, dal} es mir nicht so ergeht wie Columbus,
dessen erste Reise kurz und erfolgreich, die zweite aber lang und
unbefriedigend war. Im Ubrigen ist es nach wie vor durchaus maoglich,
dafld mein Text Fehler oder einseitige Wertungen enthalt; man soll ja
auch einer Vorlesung nie unbesehen glauben. Fur Hinweise auf sol-
che Fehler bin ich dankbar; ich vertraue dabei darauf, dal® Sie diese
Hinweise mit der gebotenen Diskretion vorbringen.” Solche Hinweise
habe ich tatsachlich erhalten; sie sind in die folgenden Fassungen im
Wintersemester 2002/3, im Wintersemester 2005/6, im Sommerse-



mester 2009 und auch in die Uberarbeitung fiir das jetzige Semester
eingegangen.

Ich bilde mir aber auch jetzt nicht ein, einen Uberblick tber die
Sekundarliteratur zu besitzen, die im Ubrigen — auch aus politischen
Grunden — sehr im Flu® zu sein scheint. Den umfangreichsten Zu-
gang in deutscher Sprache bildet das 1994 erschienene Werk von
Walther L. Bernecker u.a., Handbuch der Geschichte Lateinameri-
kas, Band I: Mittel-, Sudamerika und die Karibik bis 1760, Stuttgart
1994; es enthalt auch eine ausfuhrliche Bibliographie, die auf S.
823-1008 mehr als 4000 Titel auffuhrt. Auflerdem gibt es den Sam-
melband von Ulrich Kohler, Altamerikanistik. Eine EinfuUhrung in die
Hochkulturen Mittel- und Sidamerikas, Berlin 1990 — ein merkwur-
dig nervoses Buch, bei dem es dem Herausgeber nicht gelungen ist,
fur eine gleichmallige Darstellung in den qualitativ sehr unterschied-
lichen Beitragen zu sorgen. Schon erwahnt habe ich den Lateiname-
rika-Ploetz, der als erste Information durchaus seine Dienste tut.

Fur Mesoamerika empfehlenswert scheint mir Hanns J.
Prem/Ursula Dyckerhoff, Das alte Mexiko. Geschichte und Kultur der
Volker Mesoamerikas, Munchen 1986, mit zahlreichen farbigen Ab-
bildungen, aus denen ich auch die Vorlagen einiger Folien entnom-
men habe. Fur die Olmeken gibt es Jacques Soustelle, Die Olmeken.
Ursprunge der mexikanischen Hochkulturen, Zurich 1980; ein scho-
nes Buch ebenfalls mit guten Abbildungen, dessen Autor aber etwas
zu sehr in den Gegenstand seiner Darstellung verliebt ist. Fast etwas
zu knapp geraten, aber sehr Ubersichtlich ist ein weiteres Buch von
Prem, Die Azteken. Geschichte — Kultur — Religion, Minchen 1996.

Fur die Maya habe ich verwendet Linda Schele/ David Freidel,
Die unbekannte Welt der Maya. Das Geheimnis ihrer Kultur ent-
schlusselt, Minchen 1991, ursprunglich in englischer Sprache in
New York erschienen und gelegentlich auch etwas amerikanisch in
der Konzeption, aber sehr lesenswert. Knapp im Umfang, aber zu
sehr aus der Sicht der Archaologie geschrieben ist Berthold Riese,
Die Maya. Geschichte — Kultur — Religion (Miinchen 21997). In der-
selben Reihe wie das eben genannte Buch und die gute Arbeit von
Prem Uber die Azteken erschien Catherine Julien, Die Inka. Ge-
schichte — Kultur — Religion, Minchen 1998. Dieses Buch kann ich
nicht unbedingt empfehlen; es leidet unter dem Bemuhen, partout al-
les anders machen zu wollen als die bisherige Literatur. Dagegen
sollten Sie die Lekture von Hanns J. Prem, Geschichte Altamerikas,
Oldenbourg Grundrif® der Geschichte 23, Munchen 1989, noch ein
paar Wochen aufschieben. Ferner sind die entsprechenden Bande
aus der Fischer-Weltgeschichte ungeeignet.

Uber die Zuverlassigkeit oder Nachlassigkeit der einschlagi-
gen Wikipedia-Artikel muf} ich mich nicht naher auslassen; die
grundsatzliche Problematik dieses Unternehmens ist Ihnen bekannt.
Zum Einstieg eignet es sich allemal, als alleinige Quelle darf es aber
niemals dienen. Ubrigens empfiehlt es sich immer, die Fassungen in
den verschiedenen Sprachen zu vergleichen. Grof3te Vorsicht ist bei
der Google-Bildersuche zu Uben, die infolge des grundsatzlich feh-
lerhaften Algorithmus, den sie verwendet, oft groteske Fehlinforma-
tionen bietet.



An dieser Stelle schlie3lich noch einige technische Hinweise:
nach dem Maya-Kalender tragt der heutige Tag das Datum 13 bac-
tun 0 katun 1 tun 12 uinal 1 kin, 11 Caban, 18 Cayab, oder geschrie-
ben:

Im christlichen Kalender entspricht dem der Volimondtag Mittwoch,
der 8. Tag des Monats Oktober, oder octavo idus Octobris, feria
quarta luna quartadecima am Tag vor dem Tag des hl. Dionysius, im
2014. Jahr in der 8. Indiktion. Ich empfehle Ihnen nachdrucklich re-
gelmalige Anwesenheit, vor allem, wenn Sie sich mit Hilfe dieser
Vorlesung den akademischen Initiationsriten unterziehen wollen; da-
bei fliel3t zwar kein Blut, wie das in Mittelamerika selbstverstandlich
ware, aber es werden Ihnen doch scharfe Fragen gestellt.

Noch eine Bemerkung zu den Sprachen: grundsatzlich muf®
der Historiker mit den Sprachen umgehen konnen, die fur das jewei-
lige Thema von Bedeutung sind — und zwar unabhangig davon, was
in Prafungsordnungen und dergleichen formaljuristisch vorgeschrie-
ben ist. FUr eine nachhaltige wissenschaftliche Beschaftigung mit la-
teinamerikanischer Geschichte ist also die Kenntnis des Spanischen
bzw. Portugiesischen und des Lateinischen erforderlich. Fur diese
einfuhrende Vorlesung gilt das selbstverstandlich noch nicht. Ich
selbst bin in der Lage, spanische und (mit mehr Muhe) portugiesi-
sche Texte zu lesen; selbstandig formulieren kann ich in diesen
Sprachen aber nicht. Ich entschuldige mich daher ein fur alle Mal fur
eventuelle Aussprachefehler oder sonstige MiBhandlungen dieser
Sprachen, bin aber fur diskrete Fehlermeldungen auch hier dankbar.

|. TEIL: UBERGREIFENDE THEMEN

1. KAPITEL:



GEOGRAPHISCHE VORAUSSETZUNGEN

WIE SCHON ANGEKUNDIGT, wollen wir uns zunachst mit den Vor-
aussetzungen der lateinamerikanischen Geschichte vertraut machen.
Beginnen wir dabei mit der geographischen Situation. Der Doppel-
kontinent Amerika ist gepragt durch den Gebirgszug, der von der
Nordwestecke Nordamerikas bis zur Sudspitze Chiles fast in einem
Zug durchlauft, wobei der Name in Nord- und Mittelamerika Kordille-
ren lautet, in SGdamerika Anden. Beilaufig bemerkt: der Name Anden
ist abgeleitet von spanisch los andenes; das sind die fur die Land-
wirtschaft am Berghang angelegten Terrassen. Eine Art Nebenlinie
dieses Gebirgszugs fuhrt von Trinidad in einem Bogen auf die Halb-
insel Yucatan zu; nur liegt dort der Untergrund gewissermalden tiefer,
so dal} keine Berge entstehen, sondern eine Inselkette, die von Tri-
nidad Uber die Kleinen Antillen, Puerto Rico, Hispaniola und Cuba
die Karibische See einschliel3t:

®

Indes fuhrt diese Beobachtung erdgeschichtlich in die Irre und
gilt nur fur den heutigen Zustand. Nordamerika und Sudamerika sind
eigentlich zwei selbstandige Kontinente, die erst vor 3 Millionen Jah-
ren infolge der Kontinentaldrift zusammengestol3en sind. Zuvor gab
es dort einen offenen Meeresdurchgang, durch den Kolumbus, wenn
er nicht diese 3 Millionen Jahre zu spat gekommen ware, problemlos
seine Reise bis nach Asien hatte durchfuhren konnen.

Der Verschlul® dieses Durchganges hatte zwei weitreichende
Folgen. Zum einen werden die warmen Meeresstromungen, die von
Osten her dort ankommen und friher ungehindert nach Westen wei-
terflossen, jetzt nach Norden abgelenkt und pragen als Golfstrom
nachhaltig das Klima Europas, das sonst weitaus ungemutlicher wa-
re. Zum andern fuhrt die Kollision Nord- und Stdamerikas an dieser
Stelle zu einer besonders komplizierten und instabilen Situation der
Plattentektonik:

Norda‘mi;r ;
Platte
NSNS

!i',.,
Sﬁda’m.
Platte
7 Antart.r ;
Platte -

Von der Pazifischen Platte, die fur die Gebirgsbildung in
Nordamerika verantwortlich ist, hat sich vor der Kuste Studamerikas



die sog. Nazca-Platte abgespalten, die sich sehr schnell, d.h. mit 10
cm pro Jahr, nach Osten bewegt und mit der nach Westen driftenden
sudamerikanischen Platte zusammenstolt; die jungsten Erdbeben
genau an dieser Stelle sind noch in frischer Erinnerung. Noch kom-
plizierter ist die Lage direkt in Mittelamerika: dort haben sich zwei
kleine Platten gebildet, die sog. Cocos-Platte und die Karibische Plat-
te, die sich in unterschiedlicher Richtung bewegen und sowohl mit
einander als auch mit der Nord- und der Stidamerikanischen Platte
kollidieren.

Mittel- und Sudamerika bilden also eine geographisch sehr in-
stabile Zone, was sich auch durch dramatische Hohenunterschiede
ausdruckt: die Berge erheben sich bis fast 7000 Meter Uber den
Meeresspiegel (der hochste Berg, der Aconcagua in Argentinien,
unmittelbar an der chilenischen Grenze, mif3t 6960 m), wahrend der
davorliegende Meeresboden bis fast 8000 Meter in die Tiefe absinkt
(tiefste Stelle vor Antofagasta 7819 m) — zusammen also ein Niveau-
unterschied von fast 15000 m. Aus demselben geologischen Grunde
findet sich dort eine Vielzahl aktiver Vulkane; einige Vulkanausbrui-
che hatten sogar nachweisbare historische Folgen.

Gebirgsbildung und Vulkanismus gehen naturgesetzlich mit
der Anreicherung von Bodenschatzen einher. Auch sie finden wir in
den Anden, und zwar gar nicht so sehr das Gold, an das man immer
zuerst denkt, sondern eher das Silber und technisch interessante
Metalle wie Kupfer, Zinn, Mangan usw. Hier die Verhaltnisse in Sud-
amerika:

®

Was in Amerika aber — vor allem im Vergleich zu Europa —
weitgehend fehlt, sind quer verlaufende Gebirge nach Art der unse-
rer Alpen. Das hat zur Folge, dal® sowohl Hitze als auch Kalte einen
ungehinderten Nord-Sud-Zugang haben und fur ein jahreszeitlich in-
stabiles Klima sorgen, das weitaus starker und schneller schwanken
kann als bei uns. Aus demselben Grunde wird die aktuelle Situation
an einem Ort auch mehr durch seine Hohenlage — und auch die Ta-
geszeit — bestimmt als durch die Jahreszeit.

Unberechenbar und bedrohlich sind auch die Auswirkungen,
die das Meer auf die bewohnten Gebiete hat. Mit den Meeresstro-
mungen werden wir uns befassen, wenn wir die Moglichkeiten einer
Fahrt von Europa nach Amerika erortern. Die standig auftretenden
tropischen Wirbelstirme waren damals aber kaum weniger verhee-
rend, zumal es ja so gut wie keine Moglichkeiten der Vorwarnung
gab.

Uber eine solche Naturkatastrophe im Land der Maya berich-
tet beispielsweise Diego de Landa in seinem "Bericht aus Yucatan"
(auf den Autor komme ich im 6. Kapitel noch zurtck): "Nach dieser
glucklichen Zeit kam an einem Winterabend gegen sechs Uhr ein
Wind auf und wuchs langsam an, bis er zu einem Orkan wurde, der
in alle Richtungen blies; und dieser Sturm rif3 alle gro3en Baume um,
wodurch vielerlei Wild in groR3er Zahl starb. Und er lie3 alle hohen
Hauser einsturzen, die, da sie aus Stroh sind und wegen der Kalte im
Inneren von einem Feuer erwarmt wurden, in Brand gerieten, so daf}



ein grofRer Teil der Menschen in den Flammen starb; und wenn eini-
ge dem Feuer entkamen, wurden sie von dem herabstlrzenden Holz
zerschmettert. Dieser Orkan dauerte bis zur zwolften Stunde."

Zu diesen kurzfristigen Katastrophen kam auch damals schon
jenes Wetterphanomen hinzu, das als E/ Nifio bekannt ist und zeit-
weise die Klimaverhaltnisse umkehrt. (E/ Nifio ist das Christkind in
der Krippe; die Benennung kommt daher, weil sich dieses Wetter-
phanomen oft um Weihnachten herum einstellt.)

Insgesamt liegt also eine unsichere und bei einer primitiven
Landwirtschaft Uberaus gefahrliche Situation vor, in der die Uberirdi-
schen Machte, von deren Wohlwollen und Kraft der Ertrag der Felder
usw. abhangt — in der diese Uberirdischen Machte eher bedrohlich
erscheinen als gutig. Das mufld Auswirkungen auf die religiosen Vor-
stellungen haben; wir kommen gleich noch darauf zuruck.

Bleiben wir im Augenblick aber noch bei der geographischen
Situation. Mittel- und Sidamerika gliedern sich heute politisch in
mehr als 30 Staaten:

Diese Grenzziehung ist zwar im Grunde wahrend der Conquista ent-
standen, hat sich aber im Laufe der Neuzeit weitaus starker veran-
dert, als man gemeinhin glaubt (einige Grenzlinien sind sogar heute
noch strittig). Ilch will das an dieser Stelle nicht naher ausfuhren; es
sei jetzt nur darauf hingewiesen, da® Kolumbien, Venezuela, Pana-
ma und Ecuador bis 1830 den Staat "Grof3-Kolumbien" bildeten, wo-
bei bekanntlich Panama erst 1903 auf nordamerikanischen Druck
aus Kolumbien herausgelost wurde; dal’ es bis 1841 eine "Zentral-
amerikanische Foderation" gab, die aus Guatemala, El Salvador,
Honduras, Nicaragua und Costa Rica bestand; und dal} Hispaniola
1844 in Haiti und die Dominikanische Republik geteilt wurde. Die
heutigen Grenzen zwischen Argentinien und Chile wurden erst 1902,
zwischen Peru und Chile 1929, zwischen Paraguay und Bolivien
1935 und zwischen Peru und Ecuador 1942 festgelegt. Falls die Zeit



es erlaubt, komme ich auf diese Entwicklung am Ende der Vorlesung
noch einmal zuruck.

Fur die vorkolumbische Zeit wird das Gebiet in zehn Zonen
unterteilt, die Sie der folgenden Karte entnehmen kénnen:

Man unterscheidet also

1. die Karibik, das sind die karibischen Inseln zuzuglich der
nordlichen Kustenregion des Festlandes,

2. Mesoamerika, das ist im Wesentlichen das heutige Mexiko,
wobei die Nordgrenze eine Vegetationslinie zur Wuste hin darstellt,
die sich im Laufe der Zeit verschob,

3. das Zwischengebiet,

4. die Zentralanden, das ist das Kerngebiet der Inka,

. das Amazonasgebiet,
. Ostbrasilien,

. die Stiidanden,

. den Gran Chaco,

. die Pampa und

10. Feuerland, also die Sudspitze Amerikas.

Dabei liegen die Hochkulturen, wie schon angedeutet, in Mesoameri-
ka und den Zentralanden, wahrend die Karibik und das Zwischenge-
biet eher eine mittlere bis niedere Kulturhohe aufwiesen, mit zum Teil
befremdlichen religidsen Praktiken. Hinter dem Ausdruck "Karibik"
steckt Ubrigens ein milRverstandenes Wort einer Indianersprache;
dabei wurden dann aus den "Karibalen" die "Kannibalen", die das
betrieben, was man vornehm als "Anthropophagie”, weniger vor-
nehm als Menschenfresserei bezeichnet. Dies ist wichtig, weil die
Europaer ihren ersten Eindruck von Amerika in der Karibik empfin-
gen.

Irgendeine Form eines gemeinsamen Bewultseins oder eines
Zusammengehorigkeitsgefuhls zwischen den Bewohnern der unter-
schiedlichen Zonen gab es nicht. Das ist ein Unterschied zu Europa,
wo der ubergreifende christliche oder islamische Glaube eine grofie-
re Perspektive eroffnete. Dennoch gibt es eine Reihe von gleichen
Zustanden, die sich, mit nur untergeordneter lokaler Differenzierung,
in ganz Lateinamerika und auch Nordamerika beobachten lassen,
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und zwar vor allem im Bereich der Ge-sellschaftsordnung und der re-
ligiosen Vorstellungen.

2. KAPITEL:
EINWANDERUNG NACH AMERIKA

DIE AM SCHLUSS des vorigen Kapitels erwahnten gleichartigen
Gesellschaftsformen und religiosen Vorstellungen legen die Vermu-
tung nahe, dal} die Bewohner des Doppelkontinents eine gemeinsa-
me Abstammung haben. Wir greifen also in der Zeit ein paar Tau-
send Jahre zurtck und fragen: wie kamen die Menschen uberhaupt
nach Amerika? Es steht heute aulRer Zweifel, dal3, wie man so schon
sagt, die "Wiege der Menschheit" in Afrika stand; von dort aus kamen
die Menschen Uber den Nahen Osten sowohl nach Europa als auch
nach Asien.

Wie kamen sie aber von dort nach Amerika? Die Frage be-
wegte bereits die spanischen Gelehrten des 16. Jahrhunderts, und
man erorterte bereits damals die beiden Aspekte der Frage, uber die
heute noch diskutiert wird, namlich:

. auf welchem Weg erfolgte die Einwanderung, und
. woher stammen die Einwanderer?
In moderner Zeit kam noch eine weitere Frage hinzu:
. war es ein einmaliges Ereignis, oder gab es mehrere

Einwanderungswellen?
Der Weg fuhrt entweder Uber das Meer oder Uber Land. Eine organi-
sierte Schiffahrt Uber den Atlantik oder den Pazifik in vorgeschichtli-
cher Zeit ist schwer vorstellbar, denn es muften ja schon einige
hundert Menschen transportiert worden sein, damit die Population in
der Neuen Welt Uberlebensfahig ware; ein einzelnes Schiff, das zu-
fallig nach Amerika verschlagen wird, reicht dazu nicht aus. Das be-
weist z.B. das Schicksal der Wikinger-Siedlung in Kanada, die ja
ganz schnell wieder zusammengebrochen ist.

Trotzdem sind nahezu alle seefahrenden Volker als Ahnherrn
der Amerikaner in Anspruch genommen worden. Der Norweger Thor
Heyerdahl hat mit einem Boot, das er mit vorgeschichtlicher Techno-
logie baute, eine Fahrt Uber den Pazifik (also in west-0stlicher Rich-
tung) unternommen; hier sehen sie es:

®

Aber wie ich schon in der Einleitung gesagt habe, ist der Beweis, dal}
eine solche Fahrt moglich ist, noch lange kein Beweis dafur, dal} sie
Fahrt auch tatsachlich stattgefunden hat. Das ist ein grundsatzli-
cher Gedankenfehler, dem selbsternannte Geschichtsexperten,
sphingische Fernsehsendungen? und auch die Astronomen, die nach
Leben auf dem Mars suchen, allzu gerne unterliegen.

Die Fahrt Uber den Atlantik (also in ostwestlicher Richtung)
wird ebenfalls allen nur moglichen Volkern zugeschrieben, so den

* Die Fernsehsendung "Sphinx", auf die hier angespielt ist, wurde inzwischen eingestellt.
Aber sie Nachfolger unter anderem Namen gefunden.



Phoniziern, Kelten und Agyptern. Diese Theorien sind zum Teil auch
Nachklang mittelalterlicher Legenden, so derjenigen Uber die Fahrten
des irischen Abtes St. Brendan um 500 n. Chr. oder des walisischen
Prinzen Madoc um 1170 n. Chr. Hier gilt wiederum: der Nachweis,
daly Papyrusboote seetlchtig sind, ist kein Beweis, dal® mit ihnen
von Agypten aus der Atlantik Gberquert wurde. Wir kommen im (ibri-
gen auf eine ganze Reihe solcher Theorien im 17. Kapitel Uber das
angebliche predescubrimiento, die "Entdeckung vor Kolumbus", noch
ausfuhrlich zuruck.

Theorien, die ernstgenommen werden wollen, mussen nicht
nur die Moglichkeit einer Fahrt beweisen, sondern auch Belege fur
die Ankunft bieten, etwa, indem in Amerika Ausgrabungen gemacht
werden, deren Funde auf eine Herkunft aus der Alten Welt beweisen.
Dal} die Pyramiden der Maya und Azteken dafur nicht geeignet sind,
weil gerade die altesten Beispiele deutlich von den Formen in Europa
und Asien abweichen, werde ich noch zeigen.

Eine Theorie sieht eine Verbindung mit der sog. Solutréen-
Kultur in Nordspanien und Frankreich, deren Bllutezeit in die Jahre
19000-15000 v. Chr. fallt. Die Trager dieser Kultur verwendeten
Pfeilspitzen, die solchen, die in Mesoamerika ausgegraben wurden,
ahnlich sehen. Allerdings liegt zwischen dem Zusammenbruch der
Solutréen-Kultur und dem altesten derartigen Funden in Amerika ein
Zeitloch von 5000 Jahren, so dal® ein Zusammenhang nur schwer
denkbar scheint. Brasilianische Ausgrabungen von 1994/5 haben
Schadelformen eines negroiden Typus' zutage gefordert, was zur
Theorie einer Einwanderung aus Afrika gefuhrt hat, zumal die olme-
kischen Grol3plastiken, auf die ich im 7. Kapitel zu sprechen komme,
ahnliche Zuge aufweisen. Allerdings sind in denselben Ausgrabun-
gen noch viele andere Schadelformen zutage getreten, so dal} es
methodisch nicht zulassig ist, eine dieser Formen zur Basis einer
Theorie zu machen.

Fir eine Einwanderung uber den Ozean gibt es also nicht den
geringsten Anhaltspunkt. Wie steht es mit einer Einwanderung zu
Lande? Hier kdme der sagenhafte Kontinent Atlantis in Frage, der
zwischen Europa und Amerika lag, aber in vorgeschichtlicher Zeit im
Meer versank; hier sehen Sie ihn noch auf der Karte eines sog. Uni-
versalgelehrten des 16. Jahrhunderts:

®

Die Chinesen kennen ubrigens einen ahnlichen Kontinent zwischen
Asien und Amerika. Leider gehort Atlantis nicht der Geographie,
sondern der Philosophie an — es ist eine Erfindung Platons — und hat
in der Realitat als Zwischenkontinent niemals existiert, so dal} wir
uns nach einer anderen Landverbindung umsehen mussen. Eine
solche Landverbindung gibt es heute nicht mehr, aber es gab sie
zwischen Sibirien und Alaska im Bereich der heutigen Beringstralle
wahrend der Eiszeit, als durch die Bindung des Meerwassers in den
Gletschern der Meeresspiegel bis zu 200 m tiefer lag als heute:

®



In Frage kommt nur die letzte, die Wirm-Eiszeit, die in Amerika Wis-
consin-Eiszeit heil3t; dabei bedeutet "Eiszeit" keine Periode ganz
gleichmaliger Kalte, sondern es gab durchaus Temperaturschwan-
kungen auf tiefem Niveau. Diese Wisconsin-Eiszeit dauerte von
33000-8000 v. Chr.

Hier kommt jetzt die erwahnte Gebirgsstruktur Amerikas ins
Spiel: da die Gebirge in Nord-Sud-Richtung verlaufen und die Verei-
sung von den Gebirgen ausgeht, blieb zwischen den westlichen und
Ostlichen Gletschern eine eisfreie Zone, sobald die Temperatur ins-
gesamt etwas anstieg bzw. bevor das Kaltemaximum eintrat. In einer
solchen Phase konnte die erste Einwanderung erfolgen. Dann san-
ken die Temperaturen, und die kanadische Eisbarriere schilol} sich.
In der Spatphase der Eiszeit erfolgte dann eine weitere Einwande-
rung, ehe der steigende Meeresspiegel der beginnenden Warmzeit
die Verbindung zur Alten Welt endgultig unterbrach. Aul3er einer
Route im Landesinnern kann der Einwanderungsweg auch der Kuste
gefolgt sein; der archdologische Nachweis ist allerdings schwierig,
denn die mdglichen Fundstatten liegen eben heute unter Wasser.
Zeitlich gesehen war eine Einwanderung also moglich um 30000 v.
Chr. und zwischen 12000 und 10000 v. Chr.

Die Einwanderung war naturlich kein vorsatzlicher Akt, son-
dern die Menschen folgten ihrer Hauptnahrungsquelle, dem Grof3-
wild. Die Tatsache der Wanderung in Nord-Sud-Richtung konnte frei-
lich der astronomischen Beobachtung nicht verborgen bleiben; daf}
die frihen Bewohner Amerikas gute Astronomen waren, durfte all-
gemein bekannt sein. Diese Wanderung erreichte zwar sehr schnell
die Enden Sudamerikas; die Bewegung einzelner Bevolkerungs-
gruppen von Nord nach Sud ist aber praktisch bis zum Auftauchen
der Europaer nicht zum Stehen gekommen.

Gehen wir kurz auf die Frage ein, ob die Einwanderung, die
also zu mehreren Terminen maoglich war, auch in mehreren Migrati-
onswellen erfolgte oder ob sie ein einmaliger Vorgang war. Bis vor
wenigen Jahrzehnten ging man in Amerika von einer einmaligen Be-
siedelung aus. Dabei spielten die Ausgrabungen eine Rolle, die 1933
in Clovis, New Mexico, durchgefuhrt wurden. Die dort zum Vorschein
gekommenen steinernen Pfeilspitzen, die auf ca. 9500 v. Chr. datiert
werden, galten seitdem als die altesten Artefakte der Neuen Welt.
Das fuhrte — durchaus verhangnisvoll — dazu, daf® andere Grabun-
gen eingestellt wurden, sobald man diese Schicht erreichte, weil die
Archaologen (oder vielleicht eher die Geldgeber der Archaologen)
darunter ohnehin nichts mehr zu finden glaubten. Tatsachlich hat
man in jungster Zeit an zahlreichen anderen Orten, z.B. in Monte
Verde in Chile, Funde gemacht, die deutlich alter sind.

Die Theorie einer einmaligen Einwanderung hatte aber auch
politische Folgen: wenn es nur eine Einwanderung gab, dann stam-
men alle Skelette, die in den USA ausgegraben werden, von Vorfah-
ren der heutigen Indianer, denen sie gemall dem Native American
Graves Protection and Repatriation Act von 1990 zur Wiederbestat-
tung gemal’ deren Riten zu Ubergeben sind. Das bedeutet aber, dafl
sie der Forschung entzogen werden; das Problem stellte sich z.B. bei



dem 1996 im Staat Washington entdeckten Kennewick Man (7000 v.
Chr.), bei dem sich der Streit bis heute unentschieden ist. Nun ist der
Umgang der Forscher mit vorgeschichtlichen Toten durchaus ein
eigenes Kapitel — die Art und Weise, wie z.B. Otzi behandelt wird,
empfinde ich als skandalos —, und man darf schon die Frage stellen,
mit welchem Stichjahr die Menschenrechte einsetzen, zu denen ja
auch das Verfugungsrecht Uber den eigenen Leichnam gehort. Aber
es ist doch bedenklich, wie hier der amerikanische Staat sich die
Entscheidung einer wissenschaftlichen Streitfrage angemalt hat.
Jungst ist eine DNA-Analyse der Gebeine des Kennewik Mans vor-
genommen, die ergeben hat, dal3 seine Gene am nachsten mit de-
nen der heutigen Indianer in Amerika Ubereinstimmen. Aber das be-
weist nichts hinsichtlich einer einmaligen oder mehrfachen Einwan-
derungswelle, denn dal} diese alle von derselben ostasiatischen Be-
volkerungsgruppe ausgingen, ist ja unstrittig, und aul3erdem ist es
zwischen den Nachfahren verschiedener Einwanderergruppen zwei-
fellos zur Vermischung gekommen

Die jungere Forschung geht Uberwiegend von drei Einwande-
rungswellen aus, da sie drei Gro3gruppen der Bevolkerung unter-
scheiden kann, die sich zu unterschiedlichen Zeitpunkten von der si-
birischen Population getrennt haben. Diese Ruckschlisse zieht sie
aus den Sprachen, den Zahnen und den Genen der heutigen Nach-
fahren, wobei bei Zdhnen und Genen auch die archaologischen Fun-
de ausgewertet werden konnen. Diese drei Einwanderungswellen hat
man sich aber auch nicht als jeweils einmaliges Ereignis vorzustel-
len, sondern eher als sich jeweils langer hinziehenden Vorgang.

Die Sprachwissenschaft hat etwa 1000 amerikanische Spra-
chen ermittelt, von denen 600 noch lebendig sind. Es soll dabei 281
Ubereinstimmungen geben, die auf eine gemeinsame Ursprache
schlieen lassen. Anhand der Abweichungen versucht man, einen
Stammbaum aufzustellen und zu ermitteln, wann sich die Sprachen
und Sprachfamilien getrennt haben. Dabei ergeben sich drei Grol3-
familien: das

* Eskimo-Aleutische mit 10 Sprachen, das

* Na-Denische, das in drei Untergruppen zerfallt, mit 38

Sprachen und das

* Amerindische mit uber 900 Sprachen.
Den Sprachfamilien entspricht auch eine geographische Verteilung
von Nord nach Sud, wobei die ersten beiden Familien in Kanada zu
lokalisieren sind und das Amerindische den Rest des Kontinents ein-
nimmt. Ebenso sind die Sprachen um so alter, je weiter sudlich sie
gesprochen werden. Ich stehe dieser Methode, die sich "Glottochro-
nologie" nennt, durchaus skeptisch gegenuber; vor allem das Aufstel-
len von Stammbaumen der Sprachen scheint mir methodisch be-
denklich — Ubrigens auch fur das Indogermanische —, aber das naher
zu erlautern warde jetzt zu weit fihren.

Die Untersuchung der Zahne, wobei die Kieferform sowie
Form und Stellung der Schneidezahne die wichtigsten Merkmale
sind, kommt zu einer gleichen Gruppeneinteilung, allerdings zu un-
terschiedlichen Zeitansatzen. Die genetischen Untersuchungen sind



bislang eher unergiebig, zeigen jedoch, dal} die amerindische Grup-
pe sich vom Rest der Welt eindeutig unterscheidet.

Hier der Versuch einer optischen Veranschaulichung der Er-
gebnisse aller drei Methoden:

Alter der Zahne: Genetik
Sprachen Trennung (allgemeine DNS und Mito-
von den ge- chondrien)
meinsamen
Vorfahren in
Asien vor
Eskimo- 5600- mindestens
Aleutisch 2900 Jah- | 11500 Jah-
re ren
Na-Denisch | 9000- weniger als
4700 Jah- | 11500 Jah-
re ren
(mit 3 Un-
tergrup-
pen)
Amerindisch | ilter als mindestens | Unterschiede zur iibrigen
11000 14000 Jah- Weltbevilkerung
Jahre ren

Wir kdnnen also festhalten: es gab drei, mindestens aber zwei
Einwanderungswellen nach Amerika, die Einwanderung erfolgte tber
die Beringstral3e von Nord nach Sud, und das amerindische "Expedi-
tionskorps" war moglicherweise eine sehr kleine, genetisch eng ver-
wandte Gruppe. Kommen wir jetzt aber zu den materiellen Hinterlas-
senschaften der frihen Amerikaner.

Die interessantesten Quellen fur die Anwesenheit von Men-
schen in Mittelamerika sind etliche HOhlen im Tehuacan-Tal bei Pue-
bla, etwa 100 km suddstlich von Mexico. Diese HOohlen haben durch
einen glucklichen Zufall ein vollig trockenes Mikroklima, so daf} die
Funde gut erhalten sind und sich in eine ununterbrochene Reihe von
ca. 10000 v. Chr. bis zur Ankunft der Spanier stellen lassen. Man
mulf} sich aber immer bewul3t bleiben, dal’ es sich dabei um extreme
Raritaten handelt, und vor allem um Punktquellen, die keinen Ruck-
schlufd auf die Flache zulassen. (Wenn Archaologen eines kunftigen
Jahrtausends einmal die Apollo-Spuren auf dem Mond ausgraben,
konnen sie daraus auch nicht den Schlul® ziehen, der Mond sei seit
1970 ununterbrochen von Menschen besiedelt gewesen.)

Um 10000 v. Chr. ist eine technologische Innovation zu beo-
bachten: steinerne Pfeilspitzen, darunter die schon mehrfach er-
wahnten Exemplare aus Clovis:

®




Diese Pfeilspitzen weisen ein Design, das sich im Laufe der Zeit cha-
rakteristisch wandelt. Den Ubergang von der Stein- zur Eisenzeit ha-
ben die Volker Mittelamerikas aber nicht geschafft. Erst gegen Ende
ist, wohl von Nordamerika herkommend, die Verwendung von Kupfer
zu beobachten. (Das Gold kann in diesem werkzeuglichen und waf-
fentechnischen Sinne ja nicht als Metall bezeichnet werden.)

Direkte Spuren menschlicher Anwesenheit, d.h. Skelette, wur-
den aus der Zeit ab etwa 9000 v. Chr. ausgegraben, aber diese Da-
ten kdnnen sich jederzeit andern. Mit dem Ende der Eiszeit gewinnt
die pflanzliche Nahrung den Vorrang vor der tierischen. Ab 6000 v.
Chr., nach anderen Autoren ab 4000 v. Chr., werden Pflanzen auch
gezielt angebaut, also domestiziert. Der fur Mittelamerika typische
Mais ist ab 5000 v. Chr. nachweisbar; es ist jedoch unklar, ob es sich
schon um eine Kulturpflanze oder noch um die Wildform handelt. Die
folgende Abbildung zeigt, wie sich die GrolRe der Maiskolben seit ih-
rem ersten Auftreten bis heute entwickelt hat:

®

Zugleich haben sich auch zahlreiche unterschiedliche Maisarten her-
ausgebildet.

®

Die gesellschaftlichen und religiosen Vorstellungen sind, wie
gesagt, in ganz Amerika ahnlich. Die Gesellschaft ist durch die Fami-
lienzusammengehorigkeit strukturiert, d.h. sie wird durch die Ab-
stammung von gemeinsamen Vorfahren zusammengehalten. Die
Ahnenreihe kann sich dabei in mythischer Vorzeit verlieren, und mit-
unter wird der notigen Verwandtschaftsbeziehung auch durch Mani-
pulation nachgeholfen. Aber das andert nichts an dem Grundsatz,
dal} die Abstammung die gesellschaftliche Position bestimmt.

Oder besser gesagt: die Option auf eine solche Position, denn
je hoher der Rang, um so starker ist auch die Verpflichtung, nachzu-
weisen, dal’ man diesen Rang auch tatsachlich verdient. Es gibt da-
fur eine etwas altvaterliche Formulierung, die von Goethe stammt
und sich auch gar nicht auf Amerika bezieht, aber das Prinzip recht
gut deutlich macht: "Was du ererbt von deinen Vatern, erwirb es, um
es zu besitzen!" Von deinen Vatern: auch das ist wichtig, denn die
Gesellschaft ist mannlich dominiert; die Erbfolge verlauft in der agna-
tischen Linie, jedoch nicht unbedingt nach dem Prinzip der Erstge-
burt. Von dieser Regel gibt es Ausnahmen, etwa in der Art, dal® der
Sohn der altesten Schwester der Erbe ist, wie z.B. bei den Azteken.
Und der Erbe mul} seine Befahigung erweisen — und zwar auf ge-
waltsame Weise: durch Raubzuge bzw. in staatlichem Umfang durch
Krieg gegen die Nachbarn. Wir haben also eine vollig unfriedliche
Gesellschaft vor uns, der gegenlber die Verhaltnisse im mittelalterli-
chen Europa das reinste Idyll waren. Ziel des Krieges war ubrigens
nicht die Totung des Gegners, sondern seine Gefangennahme; wir
werden gleich noch héren, warum.



Die Altamerikanisten definieren nun drei Niveaus der gesell-

schaftlichen Entwicklung:

* den bloRen Familien- oder Dorfverband,

* das Kazikentum und

» staatliche Ordnungen.
Die Grenzen zwischen den ersten beiden Formen sind dabei mehr
quantitativer als qualitativer Natur; als Kriterium der Staatlichkeit, al-
so fur das Erreichen des dritten Niveaus, gilt eine besondere, vor al-
lem religios definierte Stellung des Herrschers. Damit sind wir bei
den religiosen Vorstellungen angelangt; sie sind Thema des nach-
sten Kapitels.

3. KAPITEL:
RELIGIOSE VORSTELLUNGEN (SCHAMANISMUS)

DIE RELIGIOSEN VORSTELLUNGEN in Mittel- und weitgehend
auch Sudamerika liegen auf der Ebene dessen, was man als Scha-
manismus bezeichnet. Schamanismus gibt es auf3er in Amerika
auch noch im nordlichen Asien, etwa bei den Mongolen; es ist daher
denkbar und wahrscheinlich, dal} er bereits aus der Alten Welt mit-
gebracht wurde. Die schamanistischen Vorstellungen bedeuten: ne-
ben der sichtbaren Welt, in der die Menschen leben, gibt es hohere
und tiefere Welten, die von Geistern und Goéttern bewohnt werden.
Dabei ist der Ubergang zwischen Geistern und Géttern durchaus
flieBend, und die Geister konnen auch die Ahnen sein. Im einfach-
sten Fall, wie etwa bei den Maya, gibt es eine Uberirdische und eine
unterirdische Geisterwelt, die Ubrigens im Tag-Nacht-Rhythmus ihre
Platze tauschen. Es gibt auch Vorstellungen von mehreren geschich-
teten Welten, die Ubereinander sitzen wie eine Schildkrote auf dem
Rucken der anderen. Die Welten sind aber nicht streng voneinander
getrennt, sondern es ist moglich, zwischen ihnen hin- und herzu-
wechseln. Freilich kann dies nicht jeder, sondern nur bestimmte Per-
sonen sind zu dieser Reise in die Geisterwelt befahigt, eben die
Schamanen. Oberster und fahigster Schamane in einem Staate ist
aber der Herrscher oder Konig.

Die verschiedenen Welten sind aber noch in einem anderen
Sinne nicht von einander getrennt: sie beeinflussen einander. Die
Geister wirken auf die irdische Welt ein, im guten oder haufiger nega-
tiven Sinne. Aber auch die Menschen konnen uber die Schamanen
auf die jenseitige Welt einwirken. Und sie mussen das sogar tun,
denn die Geister und Gotter sind keine sich selbst gentugenden all-
machtigen Wesen, sondern sie brauchen die Hilfe der Menschen, um
ihren Aufgaben einer positiven Einwirkung auf die Erde nachkommen
zu konnen. Sie mussen gewissermalden von den Menschen ernahrt
werden.

Die beste Nahrung ist aber das Beste, was der Mensch zu bie-
ten hat: sein Blut. Das Blutopfer bildet deshalb die Grundlage der re-
ligiosen Riten, und zwar entweder das Opfer des eigenen Blutes, in-
dem sich der Schamane gezielt selbst verstimmelt, oder das Blut
der Gefangenen. Die Kriegsgegner werden also gefangengenom-



men, um spater als Menschenopfer zu dienen. Die Blut- und Men-
schenopfer erfolgten dabei aber keineswegs "kurz und schmerzlos",
sondern ganz im Gegenteil: da ein Opfer um so wertvoller ist, je
schwerer es fallt, wurden bei den entsprechenden Riten ganz bewul(3t
Schmerzen zugefugt, so dal® der schliel3lichen Opferung eines pro-
minenten Gefangenen ein jahrelanges Martyrium vorausgehen konn-
te.

Wie die Blutopfer durch Selbstverstummelung durchgefiuhrt
wurden, beschreibt Diego de Landa, eine — wie wir noch héren wer-
den — jedoch nicht ganz unverdachtige Quelle: "Sie opferten von ih-
rem eigenen Blut, indem sie sich manchmal runde Stucke aus den
Ohren schnitten, und diese verunstalteten Ohren blieben ihnen als
Zeichen zuruck. Bei anderen Gelegenheiten durchbohrten sie sich
die Wangen und dann wieder die Unterlippen; manchmal machten
sie sich Einschnitte in bestimmte Korperteile; manchmal durchlocher-
ten sie sich die Zunge mit schragen seitlichen Stichen, und unter
schlimmsten Schmerzen zogen sie Strohhalme durch die Locher ...
Manchmal vollzogen sie auch ein schmutziges und schmerzhaftes
Opfer, bei dem diejenigen, die es ausfuhrten, sich im Tempel zu-
sammenfanden, und nachdem sie sich in einer Linie ausgerichtet
hatten, bohrte sich jeder ein schrages seitliches Loch in das mannli-
che Glied; sobald sie dies getan hatten, zogen sie die gro3tmogliche
Menge Schnur durch die Locher, so dald sie nun alle miteinander
verbunden und aneinandergereiht waren. Sie bestrichen auch den
Teufel" — gemeint ist: das Gotterbild — "mit dem Blut von all diesen
Schamgliedern; und ihre S6hne begannen schon im frihesten Alter,
sich dem hinzugeben, und es ist entsetzlich, mit welchem Eifer sie
daran hingen."

Als wertvollster Teil des Menschen in Zusammenhang mit sei-
nem Blut galt das Herz; bei den Azteken, aber auch bei den spaten
Maya, war deshalb das Opfer des noch lebenden Herzens die hoch-
ste Stufe des Zeremoniells. Im Laufe der Zeit steigerten sich dann
gewissermalien die Anspriche der Gotter — oder man sollte besser
sagen: ihr Bedarf —, so dal} die Zahl der erforderlichen Opfer immer
grofder wurde und bei den Azteken kurz vor der Conquista zu Mas-
senopfern geworden war, die den Staat an die Grenze seiner Lei-
stungsfahigkeit brachten. Diese Steigerung der Opfer hatte ihre inne-
re Logik, denn ihre Wirkung — Abwendung von Katastrophen und Si-
cherung der Ernten und Uberhaupt der allgemeinen Wohlfahrt — liel3
immer mehr nach; wir kommen auf die Frage noch zurick. Diese
Praxis der sich immer weiter steigernden Menschenopfer gilt vor al-
lem fur Mesoamerika, aber auch bei den Inka waren Menschenopfer
durchaus Ublich, wenn auch offenbar nicht so exzessiv.

Das Blutopfer des Konigs hatte aber noch eine weitere, wich-
tige Wirkung: es versetzte ihn in Trance oder Ekstase und ermoglich-
te ihm so den Zugang zur Welt der Gotter und Geister, wo er Visio-
nen empfing und durch sein Opfer auch selbst Wirkungen erzielen
konnte. Ob dabei allein der zugefugte Schmerz und der starke Blut-
verlust diese Wirkung hervorriefen oder ob auch noch Drogen im
Spiel waren, sei dahingestellt; das zweite durfte das Wahrscheinli-
chere sein. Wir wissen nicht, ob die Ekstase immer gelang; ich warde



eher das Gegenteil vermuten, aber tuber mi3lungene Versuche be-
richten die Dokumente selbstverstandlich nichts, zumal ein erfolglo-
ser Schamane auch keine Chance hatte, Berichte Uber seine Tatig-
keit zu hinterlassen. Ein gelungenes Opfer erhdhte aber die Heiligkeit
des Ortes, an dem es stattfand, und damit zugleich die Wahrschein-
lichkeit, dal® ein kunftiger Versuch ebenso erfolgreich sein werde. Auf
diese Weise entstanden Zeremonialzentren und regelrechte Wall-
fahrtsorte, die ihrem Beherrscher auch im weltlichen Bereich Vorteile
brachten.

Schamanen gab es, wie schon erwahnt, auch in anderen Erd-
teilen, und in einigen Gebieten gibt es sie auch heute noch. Die
Heilmethode der Schamanen bei Krankheiten, die sich so vallig von
der europaischen Medizin unterscheidet, kann deshalb auch bei uns
auf Interesse hoffen und liegt als "alternative Therapie" durchaus in
einem gewissen Trend. Dies hat einen kommerziellen KongreRver-
anstalter veranlaf3t, im Oktober 2000 eine Schamanenkonferenz in
Garmisch-Partenkirchen zu organisieren unter dem Titel "Wanderer
zwischen den Welten. Schamanismus im neuen Jahrtausend"; ich zi-
tiere aus der via Internet verbreiteten Ankindigung:

"Schamanismus und traditionelles Heilen ist von wachsender
Bedeutung fur die modernen Disziplinen der Medizin und Pharmazie,
wie z.B. der Onkologie oder Psychoneuroimmunologie. In Psycho-
somatik und Psychotherapie beziehen sich moderne Therapeuten
auf die Heilweisen traditioneller Heilkundiger. Die Erkrankungen und
Behandlungsmethoden unserer Zeit werden — wie die wissenschaftli-
chen Methoden — immer differenzierter und komplexer; so a3t sich
nicht alles mehr durch die mechanistisch gepragte Schulmedizin re-
parieren. Immer mehr Fachleute schopfen aus den uralten Pflanzen-
kenntnissen indigener Volker (Ethnobotanik) oder beziehen sich auf
ihre Rituale als Bestandteile ihrer Therapien.

Zu diesem Ereignis haben wir 23 Meister-Schamanen aus al-
ler Welt eingeladen. International bekannte Wissenschaftler, die
Jahrzehnte ihres Lebens dem Schamanismus und den eingeladenen
Schamanen gewidmet haben, erschliel3en uns dieses Wissen. Den
Meister-Schamanen ist es ein ernsthaftes Anliegen, uns ihre Bot-
schaft zu Uberbringen, begleitet von den guten Wanschen ihrer
Stamme."

Das Programm sah im Halbstundenrhythmus den Auftritt von
Schamanen aus folgenden Landern vor (in dieser Reihenfolge): Ne-
pal, Kolumbien, Mongolei, Mexico, Nordamerika, Turkei, Peru, Ko-
rea, Neuseeland, europaische Alpen, Korea, Australien, Peru, Mexi-
co, Westafrika, USA. Zusatzlich wurden an zwei Nachmittagen sog.
Workshops angeboten, um "mehr von diesen Kulturen zu erleben”.

Dazu scheinen mir doch ein paar kritische Anmerkungen no-
tig. Der Schamanismus beruht, wie ich es vorhin geschildert habe,
auf religiosen Vorstellungen und auf einer Weltsicht, die von der un-
seren grundsatzlich verschieden sind; es ist daher zu oberflachlich,
die Geisterheilung der Schamanen einfach als "alternative" oder "Na-
turmedizin“ gemaf heutigen Modevorstellungen vereinnahmen zu
wollen. Die Pflanzenkenntnisse der sog. Naturvolker sind wiederum
etwas ganz anderes und beruhen auf ganz anderen Vorstellungen



und Erfahrungen; man darf sie nicht mit dem Schamanismus in ei-
nem Atemzug nennen. Schlief3lich scheint mir der Gedanke, eine
schamanistische Geisterreise auf Bestellung gemal ausgedrucktem
Programm punktlich um 10 h 30 anzutreten, doch etwas eigenartig.
Ich habe schon darauf hingewiesen, dal} ein solcher Versuch ja auch
mifdlingen kann.

AuRerdem mufite man noch daruber nachdenken, ob ein
Kongrel3zentrum in Garmisch-Partenkirchen der geeignete Ort fur ei-
ne schamanistische Geisterreise ist. Der Ort der Kontaktaufnahme
mit den Geistern ist namlich, und damit kommen wir auf Lateinameri-
ka zurlck, nicht gleichgultig; vielmehr gab es bestimmte Orte, an de-
nen der Zugang zu den anderen Welten leichter moglich war als an-
derswo. Das sind zum einen die Quellen, die beispielsweise in Yuca-
tan oft in tiefen Einbrichen im Kalksteinboden liegen und so ganz of-
fenkundig die Pforte zur Unterwelt darstellen; der spanische Aus-
druck dafur ist cenote. Und zum anderen sind es die Berge, auf de-
nen man der oberen Welt ndher ist. Der Gedanke scheint etwas pri-
mitiv, aber man darf bei der Berechnung des Abstandes zum Himmel
ja nicht unsere heutigen nach Lichtjahren zahlenden Mal3e zugrun-
delegen. Wo ein Berg nicht vorhanden ist, mul3 man ihn kunstlich er-
richten: das ist die ganz einfache Erklarung fur die zahlreichen Py-
ramiden in Amerika.

®

Man hat treffend beobachtet, dal® die mittelamerikanischen
Pyramiden in ihrer besonders steilen Form nicht nur einen Berg
schlechthin nachahmen, sondern eine besondere Bergform, den Vul-
kankegel; dafur spricht auch, dal® die altesten amerikanischen Pyra-
miden nicht viereckig, sondern rund waren. Und wenn man nun ei-
nen Berg baut, um dem Himmel naher zu sein, ist es nur logisch, dafl}
man dabei die Vorgange am Himmel, also den Lauf der Sonne, der
Planeten und der Gestirne berucksichtigt. Dabei liegt es nahe — und
ist trotzdem ein origineller Gedanke —, diesen Bauplan so zu arran-
gieren, dal} herausragende himmlische Ereignisse, wie etwa die
Sommersonnenwende, auch auf Erden optisch sichtbar gemacht
werden. (Sie kennen jene Tempel, bei denen z.B. am 21. Juni der
Schatten des Gebaudes die Form einer Schlage annimmt.)

Die Pyramiden sind also keine Observatorien, um die Sterne
zu beobachten, sondern es ist umgekehrt: ihr Bauplan beruht auf der
Beobachtung des Sonnen- und Sternenlaufs. Das gilt Ubrigens auch
fur die analogen vorgeschichtlichen Bauten in Europa und Vorder-
asien, wie etwa die agyptischen Pyramiden oder die Steinkreise von
Stonehenge; auch bei deren Deutung werden Ursache und Wirkung
haufig vertauscht.

4. KAPITEL:
KALENDER UND LANDWIRTSCHAFT



ES GIBT EINIGE KALENDERREGELN, die in ganz Mesoamerika
gultig waren. Sie will ich jetzt kurz darstellen; auf den noch viel aus-
gefeilteren Kalender der Maya komme ich spater im 9. Kapitel zu
sprechen. Der mesoamerikanische Kalender beruht auf zwei Zyklen,
die nichts miteinander zu tun haben, aber miteinander kombiniert
werden konnen: diese beiden Zyklen sind ein Zeremonialkalender
und ein solarer Kalender.

Der erste der beiden, der Zeremonialkalender, kombiniert zwei
Zahlenreihen fur die Bezeichnung der Tage. Von diesen beiden Rei-
hen lauft die eine immer bis 13 und beginnt dann von vorne, die an-
dere lauft bis 20 und beginnt dann ebenfalls von vorne. Aus der
Kombination der beiden Zahlenreihen ergibt sich ein Gesamtzyklus
von 260 Tagen, welcher dem Ablauf der Riten und Weissagungen
zugrunde liegt. So abstrakt formuliert, ist das vielleicht nicht auf An-
hieb zu verstehen. Deshalb der Versuch einer Veranschaulichung:

Zahlung Zahlung B

A
1. Tag 1 1
2. Tag 2 2
3. Tag 3 3
13. Tag 13 13
14. Tag 1 14
15. Tag 2 15
20. Tag 7 20
21. Tag 8 1
22. Tag 9 2
259. Tag 12 19
260. Tag 13 20
261. Tag 1 1

Manche Autoren bilden an dieser Stelle zwei Zahnrader ab,
das eine mit 13, das andere mit 20 Zahnen, die ineinandergreifen;
aber ich finde diese Art der Veranschaulichung eher verwirrend als
hilfreich und verschone Sie deshalb damit. Wichtig ist nur, daf® mit
dem 260. Tag beide Zyklen abgelaufen sind und mit dem 261. Tag
beide neu starten. (Wenn Sie in der Schule gut aufgepal’t haben, als
es um den "grollten gemeinsamen Teiler" und das "kleinste gemein-
same Vielfache" ging, wird Ihnen das Verstandnis leichter fallen.)

Woher die Zahlen 13 und 20 kommen, wissen wir nicht genau.
20 ist die Grundlage des mesoamerikanischen Zahlensystems: das
laRt sich leicht erklaren als Zahl der Finger und Zehen zusammen,;
die Zahl 20 wird auch mit dem Zeichen fur Mensch wiedergegeben.
Hinter der 13 verbirgt sich vielleicht der Rest eines alten Mondkalen-
ders, denn in jedes Sonnenjahr fallen 13 Mondmonate (wenn auch
niemals vollstandig), aber das ist reine Spekulation. Uberhaupt spielt
ubrigens der Mond in Amerika offenbar eine weitaus geringere Rolle



als in Europa. Vielleicht faszinierten auch nur die mathematischen
Eigenschaften, oder besser gesagt: Nicht-Eigenschaften, der Zahl
13. Hinter den 260 Tagen konnte sich auch die Dauer der Schwan-
gerschaft verbergen, die regular 268 Tage dauert. Aber das alles ist
unsicher, und es gibt keine Quellen, die das belegen.

Der zweite Zyklus umfaldt ein Sonnenjahr von 365 Tagen. Das
Problem des Schaltjahrs bleibt unberucksichtigt. Das Sonnenjahr
gliedert sich in 18 Monate a 20 Tagen und 5 zusatzliche Tage am
Jahresende, wobei diesmal die Tage innerhalb des Monats durchge-
zahlt werden, so wie auch wir das gewohnt sind. Es ist naturlich im
Grunde falsch, von "Monaten" zu sprechen, da ein Bezug zum Mond
nicht besteht. Die 20 als Zahl der Finger und Zehen liegt zugrunde,
und die 18 ergibt sich dann aus astronomischen Grunden aus der
Dauer des Sonnenjahres. Die 5 Uberzahligen Tage waren Ubrigens
gefurchtete Ungluckstage.

Die Kombination der 260 mit den 365 Tagen ergibt nun einen
Gesamtzyklus von 52 Jahren, nach dessen Ablauf die Anfangstage
beider Zyklen wieder Ubereinstimmen — wobei sich beilaufig bemerkt
eine Verschiebung gegenuber dem Sonnenjahr um 13 Tage ergibt,
eben weil der Schalttag unbeachtet bleibt. Die 52 Jahre werden ahn-
lich wie die Tage im Zeremonialkalender mit einer Kombination aus
den Zahlen von 1 bis 13 und vier Namen (Rohr, Feuerstein, Haus,
Kaninchen) gezahlt, wobei beide Zahlungen jahrweise um eine Stufe
weiterschreiten. Ich werde das noch ausfuhrlich erlautern, wenn wir
Uber den Kalender der Azteken sprechen; an dieser Stelle nur der
Hinweis, dal} beispielsweise das Jahr 1519 die Bezeichnung "1
Rohr" trug.

Dieser 52jahrige Kalender war fur den alltaglichen Gebrauch
vollig ausreichend, da die Lebenserwartung der damaligen Men-
schen eher unter 52 Jahren gelegen haben durfte. Fur den Historiker
ist er dagegen etwas unpraktisch, weil die Zuordnung der Ereignisse
zu einem bestimmten Zyklus oft schwierig ist. Aullerdem ging mit
diesem Zyklus die Uberzeugung einher, daR sich nach 52 Jahren die
Ereignisse in gewisser Weise wiederholen wurden; deshalb hat man
die Zeitablaufe manchmal etwas manipuliert, um sie besser in dieses
Schema einzupassen.

Mit Hilfe des Kalenders wurden auch die Termine in der
Landwirtschaft bestimmt, auf die wir jetzt noch einen kurzen Blick
werfen wollen. Die Ernahrungslage war immer prekar, denn sie be-
ruhte zumindest in den tiefergelegenen Gebieten auf einer primitiven
Technik. Man darf sich von den Kulturpflanzen, die aus Amerika
nach Europa gekommen sind, nicht tduschen lassen: insgesamt war
der Artenreichtum in Amerika geringer als in der Alten Welt, weil die
kleinere Landflache einfach weniger Raum fur eine differenziertere
Entwicklung bot. Eine simple Aufzahlung bestatigt dies; von Europa
nach Amerika kamen: Zuckerrohr, Kaffee, Eukalyptus, Bananen,
Mango, Orangen, Pfirsiche, Aprikosen, Apfel, Birnen, Pflaumen, Fei-
gen, Granatapfel, Limonen, Zitronen, Grapefruit, Kirschen, Bohnen,
Kichererbsen, Linsen, Kohl, Kopfsalat, Endivien, Spargel, Spinat,
Mangold, Petersilie, Knoblauch, Zwiebeln, Weizen, Gerste, Roggen,
Reis, Flachs, Olbdume usw. In umgekehrter Richtung wanderten: die



Kartoffel, Paprika, Tomaten, Mais, Tabak und Kautschuk. Die Bilanz
ist also unausgeglichen, auch wenn speziell die Kartoffel fur die Er-
nahrung der Alten Welt eine geradezu welthistorische Bedeutung er-
langen sollte.

AuRerdem befinden wir uns in Lateinamerika technologisch
gesehen auf der Stufe der Steinzeit; erst ganz am Ende der vorko-
lumbischen Zeit kommen von Nordamerika her die ersten Metallge-
genstande nach Mesoamerika. (Man sagt gewohnlich, die Erbauung
der groRen Steinpyramiden etc. mit primitiven Hilfsmitteln sei eine
grofl3artige technische Leistung gewesen; fur die Arbeiter mag das
gelten, aber die Manager dieser Unternehmungen verdienten weit-
aus grofRere Bewunderung, wenn sie die wunschenswerten techni-
schen Innovationen bewirkt hatten.)

Die vorherrschende landwirtschaftliche Technik war der
Brandrodungsbau, d.h. eine gewisse Flache wurde gerodet und ab-
gebrannt, wobei die Asche fur einige Jahre als Dunger wirkte; hatte
sich der Boden erschopft, wurde er aufgegeben, und es wurden an
anderer Stelle neue Felder angelegt. Dieses System funktioniert ei-
gentlich nur bei einer nicht-sel3haften Bevolkerung. Es fuhrte zu Pro-
blemen, wenn an einer Stelle groRere Menschenmengen zu versor-
gen waren: die Versorgungswege wurden immer langer, da die Acker
immer weiter von der Stadt entfernt lagen. Zumindest der Fall eines
Stadtstaates bei den Maya ist bekannt, bei dem solche Umweltpro-
bleme zum politischen Zusammenbruch fuhrten.

Immerhin erzeugte die Landwirtschaft einen Uberschufd an
Lebensmitteln, der es moglich machte, zusatzlich eine nicht unbe-
trachtliche Zahl an Kunsthandwerkern und an handeltreibender Be-
volkerung zu ernahren. Auf der anderen Seite trug die Auswahl der
angebauten Feldfrichte auch nicht unbedingt zur Verbesserung der
Situation bei: in den tiefen Lagen war dies in der Regel der Mais, in
hoheren Lagen Kartoffeln. Gerade der Mais laugt den Boden sehr
schnell aus und fuhrt zu einem hohen Landverbrauch. Dieses Pro-
blem gilt auch heute noch.

Dazu konnten Naturkatastrophen kommen, wie etwa Vulkan-
ausbruche, die auf einen Schlag weite Flachen unfruchtbar machten
und zu historisch nachweisbarer Auswanderung ganzer Bevolke-
rungsteile fuhrten. Summa summarum war die Versorgungslage am
Ende der vorkolumbischen Zeit durchaus am Kippen und hatte auch
ohne die Ankunft der Spanier zu Bevolkerungskatastrophen gefuhrt —
insgesamt eine apokalyptische Stimmung, die die Ankdmmlinge aus
dem Osten nur begunstigen mufdte. Wir werden uns mit der Frage,
wie die Spanier und Portugiesen die Landwirtschaft in Amerika ver-
andert haben, spater noch beschaftigen; zu ihren positiven Leistun-
gen gehort beispielsweise die EinfUhrung des Pfluges, der den Indios
unbekannt war und eine weitaus intensivere Bodennutzung ermog-
lichte.

Besonders gering war in der Neuen Welt — im Vergleich zu
Europa — auch die Variationsbreite der Tierwelt. Die Isolation des
Kontinents seit dem Ende der letzten Eiszeit hatte nur eine geringe
Artenvielfalt entstehen lassen, vor allem, was groRere Tiere angeht.
Es gab deshalb auch fast keine domestizierten Haustiere, die als



Fleischlieferanten und als Transportmittel geeignet waren. So kamen
Pferde, Esel, Rinder, Schafe, Hihner und Schweine erst mit den
Spaniern nach Amerika. Kurioserweise stammt ubrigens das Pferd
eigentlich aus Amerika: es kam wahrend der Eiszeit nach Asien — al-
so die umgekehrte Wanderungsbewegung wie bei den Menschen —
und starb dann nach der Trennung der Landverbindung in Amerika
aus. Da dort auRerdem das Rad unbekannt war, erfolgte der Trans-
port nur durch menschliche Trager. Die biologisch-technische Uber-
legenheit der Conquistadoren auf diesem Felde war eklatant.

Eine geringere Artenvielfalt bestand aber auch auf dem Gebiet
der Krankheitserreger. Die Folgen sind bekannt: die Ureinwohner
hatten den Krankheiten, die die Spanier unbeabsichtigt und unwis-
sentlich miteinschleppten, immunologisch nichts entgegenzusetzen.
Wir kommen auch auf diese Frage noch einmal zurlck, aber an die-
ser Stelle sei wenigstens soviel gesagt, dal} von einem Genozid, also
einer bewuften Ausrottung der Indios durch die Spanier, nicht ge-
sprochen werden darf, denn die Spanier wollten Uber die Indios herr-
schen und von ihrer Arbeitsleistung profitieren. Das ist ein Unter-
schied zu Nordamerika, wo die Indianer vertrieben wurden, um Platz
zu schaffen fur die eigene Siedlungstatigkeit.

5. KAPITEL.:
KANNIBALISMUS

DAS SCHOCKIERENDSTE ERLEBNIS im Rahmen der Conquista,
das die Europaer erstmals bei der 2. Entdeckungsreise des Kolum-
bus machten, war die Praxis der Anthropophagie, der Menschenfres-
serei, wobei der zweite Ausdruck bereits eine moralische Wertung
enthalt, deren Berechtigung wir Uberprufen muassen. Wir sind fur La-
teinamerika in der quellenkritisch gunstigen Lage, dal} wir zeitgenos-
sische Berichte von Augenzeugen besitzen. Den interessantesten
dieser Berichte verdanken wir dem aus Nordhessen stammenden
Hans Staden. Der Verfasser hielt sich von 1549 — 1554 an der Ost-
kuste Brasiliens auf und geriet dort in die Gefangenschaft von Kanni-
balen. Wie es ihm dabei erging und wie er dem ihm zugedachten
Schicksal entkam, beschreibt er sehr anschaulich in einem Buch, das
er 1557 unter dem folgenden Titel im Druck veroffentlichte:

®

Warhaftige Historia vnd beschreibung eyner Landtschafft der
Wilden / Nacketen / Grimmigen MenschfresserLeuthen / in der Ne-
wenwelt America gelegen / vor vnd nach Christi geburt im Land z(
Hessen vnbekant / bil3 vff dise ij. nechtstvergangene jar / Da sie
Hans Staden von Homberg aul3 Hessen durch seine eygne erfarung
erkant / vnd yetzo durch den truck an tag gibt. Der Inhalt ist seri0ser
als der etwas marktschreierische Titel, der wahrscheinlich auf den
Verleger zuruckgeht, aber so etwas gibt es ja heute auch noch.

Staden nahm sich, wie er wortlich schreibt, vor, wens Gott ge-
fellig were, Indiam zu besehen. Im weiteren Verlauf des Buches be-



richtet er von zwei Reisen, deren erste von 1547 bis zum Oktober
1548, die zweite von Ostern 1549 bis zum 20. Februar 1555 dauerte.
Die erste Reise fuhrt auf einem portugiesischen Schiff von Lissabon
aus nach Pernambuco — im Deutsch des 16. Jahrhunderts heil’t das
Prannenbucke —, wo man einem von den Eingeborenen belagerten
Handelsposten Hilfe leistet und beilaufig ein franzdsisches Schiff ka-
pert. (Zur Erlauterung sei eingefugt, daf Brasilien zwar laut dem Tei-
lungsvertrag mit Spanien zum portugiesischen Teil der Welt gehorte,
dal® aber die anderen europaischen Staaten, vor allem die Hollander
und die Franzosen, diesen Vertrag nicht anerkannten und ebenfalls
in Brasilien Ful zu fassen versuchten.)

Die zweite Reise erfolgt auf einem spanischen Schiff von Se-
villa aus. Die Flotte bestand aus drei Schiffen, von denen eines mit
Mann und Maus unterging; auch die beiden anderen verloren sich
aus den Augen und fanden sich erst ein halbes Jahr spater wieder
an einem vereinbarten Treffpunkt. Als man gerade wieder ablegen
will, sinkt das eine Schiff, und etwas spater scheitert auch das letzte,
so dall man die Reise zu Land fortsetzen muf3. So kommt man nach
Sao Vicente, wo Staden in portugiesische Dienste tritt und sich auf
einem Vorposten stationieren laldt. Dadurch gerat er in die lokalen
Rivalitaten, denn die Portugiesen sind dort mit zwei Stammen ver-
blndet, den Tupiniquin und den Maracaia, wodurch sie automatisch
zu Feinden der Tupinambu werden, denn diese sind die Gegner der
beiden erstgenannten Stammen. Mit den Tupinambu sind konse-
quenterweise die Franzosen verbundet, die ja ebenfalls in Brasilien
Fuld fassen wollen.

Tupiniquin Tupinambu
Maracaia

Portugiesen ~ Franzosen

Staden in
portugiesischen
Diensten

Man hat allerdings den Eindruck, dal® es mehr die Indianer
sind, die die Europaer fur inre Zwecke instrumentalisieren, als umge-
kehrt. Von den Tupinambu wird Staden nun eines Tages auf der
Jagd gefangen. Um sein Leben zu retten, gibt sich Staden als Fran-
zose aus. Auf diese Nachricht hin kommt ein echter Franzose ins
Lager, und jetzt Staden wortlich: Da kamen die wilden zt mir gelau-
fen und sagten: Hie ist nu eyn Frantzos kommen, nun wollen wir se-
hen, ob du auch eyn Frantzos seiest oder nit. Dessen erfrewete ich
mich und gedachte, er ist ye ein christ, er wird wol zum besten reden.
Da leyteten sie mich so nacket hinein bei inen, und es war eyn junger
geselle ... und sprach mir frantzdsisch zt, und ich kundte inen nicht
wol verstehen. So stunden die wilden leut umb uns her und héreten
uns zu. Wie ich im nun nicht antworten kundt, sagte er zu den wilden



auf ihre spraach: Totet und esset inen, den bésewicht, er ist eyn
rechter Portugaleser, ewer und mein feindt.

Das Schiff, mit dem dieser Franzose zuruckfahrt, geht Gbri-
gens spater, wie Staden uns wissen lalt, im Sturm unter. (An dieser
Stelle noch ein kleiner Einschub: Staden spricht immer von ,essen®;
die modernen Herausgeber des Buches, die dem Originaltext des 16.
Jahrhunderts eine Ubertragung in heutiges Deutsch beifligen, erset-
zen dieses Wort dabei stets durch ,fressen®, weil dies angeblich der
Intention des Autors besser entspricht.)

Hans Staden bleibt also in Gefangenschaft, aber es gelingt
ihm, zu Uberleben, weil er geschickt bestimmte Ungllucksfalle und
Krankheiten, die auftreten, als Zorn seines Gottes deutet bzw. deren
Ende als auf seiner Fursprache beruhend erklart. Das hindert aller-
dings nicht, dal® er auf einen Kriegszug mitgehen muf} und dabei
miterlebt, wie die Gefangenen nun tatsachlich verspeist werden. Im
Oktober 1554, d.h. nach etwa vierjahriger Gefangenschaft, schafft er
es dann doch, freizukommen und nach Europa zuriuckzukehren. Dort
verfal3t und publiziert er nicht nur die Geschichte seiner Reise, die
ich eben skizziert habe, sondern in einem zweiten Teil eine Art VOI-
kerkunde der Tupinambu: Uber ihr Land mit seinen Pflanzen und Tie-
ren, ihre Dorfer und Hutten, ihre Jagd, ihre Werkzeuge, ihre Nah-
rung, ihre Kriegszige und eben auch ihren Kannibalismus. Aus die-
sem Kapitel mochte ich jetzt ein langeres Zitat bringen, und zwar in
der Ubertragung in unser heutiges Deutsch:

"Wenn sie ihre Feinde gefangen heimbringen, so werden sie
zunachst von Weiber und Jungen geschlagen. Danach werden sie
mit grauen Federn beklebt, und die Weiber scheren ihnen die Au-
genbrauen, tanzen um sie herum und binden sie so gut, dal} sie nicht
entlaufen kdnnen. ... Dem Gefangenen geben sie gut zu essen. So
halten sie ihn eine Zeit lang und bereiten das Fest vor. Sie stellen
viele Gefalle her, in die sie die Getranke tun, brennen auch besonde-
re Gefal3e fur die Sachen, womit sie ihn bemalen. Dann machen sie
Federquasten, die sie an die Holzkeule binden, mit der sie ihn tot-
schlagen. Schliellich fertigen sie eine lange Schnur an, Massurana
genannt, mit der er gebunden wird, wenn er sterben soll."

Zur eigentlichen Feier werden die Bewohner der umliegenden
Dorfer eingeladen. Wenn alles fertig ist, "binden sie dem Gefangenen
die Massurana um den Hals. Am gleichen Tage bemalen sie die
Holzkeule, Ibira-pema, mit der sie ihn totschlagen wollen. Die Form
dieser Keule zeigt die Figur," schreibt Staden. Das Buch ist namlich
mit zahlreichen Holzschnitten ausgestattet:

®

Weiter im Text: "Sie ist mehr als einen Klafter lang und mit ei-
nem Klebstoff bestrichen. Dann nehmen sie graue Eierschalen von
dem Vogel Macagua, zerstol3en sie zu Staub und bestreichen damit
die Keule. Darauf setzt sich eine Frau hin und kritzelt Zeichen in den
angeklebten Eierschalenstaub. Wahrend sie malt, stehen viele Wei-
ber um sie herum und singen. ... In der gleichen Weise bemalen sie
auch das Angesicht des Gefangenen. Auch wahrend die Frau an ihm



malt, singen die anderen. Wenn sie nun anfangen zu trinken, neh-
men sie auch den Gefangenen zu sich, damit er mit ihnen trinkt und
schwatzt.

Ist das Trinken beendet, dann ruhen sie am andern Tag und
bauen dem Gefangenen eine kleine Hutte auf der Stelle, wo er ster-
ben soll. Darin liegt er die Nacht und wird gut bewacht. Gegen Mor-
gen, eine gute Weile vor Tagesanbruch, kommen sie und tanzen und
singen um die Keule herum, mit der sie ihn totschlagen wollen, bis
der Tag anbricht. Dann ziehen sie den Gefangenen aus der kleinen
Hutte heraus, brechen die Hutte ab und machen einen Platz frei. Sie
binden ihm die Massurana vom Hals los, schlingen sie um den Leib
und ziehen sie nach beiden Seiten straff an. Der Gefangene steht
nun festgebunden in der Mitte, und viele Leute halten die Schnur an
beiden Enden. ... Wenn das geschehen ist, nimmt eine Mannsperson
die Keule, bleibt damit vor dem Gefangenen stehen und halt sie ihm
vor, damit er sie ansieht.

Inzwischen geht derjenige, der ihn totschlagen will, mit drei-
zehn oder vierzehn Mann fort, und sie machen ihren Leib mit Asche
grau. Dann kommt er mit seinen Henkersknechten auf den Platz zu
dem Gefangenen ... (und) nimmt ... die Keule und sagt: 'Ja, hier bin
ich, ich will dich téten, denn die Deinen haben viele meiner Freunde
ebenfalls getdtet und gegessen.' Der Gefangene antwortet ihm:
'‘Wenn ich tot bin, so habe ich noch viele Freunde, die mich wohl ra-
chen werden.' Darauf schlagt er den Gefangenen (mit der Keule) hin-
ten auf den Kopf, dal® dem das Hirn herausspritzt." Auch diese Sze-
ne ist in der Druckfassung abgebildet:

®

Staden berichtet weiter: "Sofort nehmen die Frauen den To-
ten, ziehen ihn Uber das Feuer, schaben ihm die ganze Haut ab ...
und stopfen ihm den Hintern mit einem Holz zu, damit ihm nichts ab-
geht. Wenn dann die Haut abgeputzt ist, nimmt eine Mannsperson
den Erschlagenen, schneidet ihm die Beine Uber den Knien ab und
die Arme vom Leib. ... Danach schneiden sie ihm den Rucken mit
dem Hintersten von dem Vorderteil ab. Das teilen sie unter sich, aber
die Eingeweide behalten die Weiber, sieden sie und machen aus der
Bruhe einen Brei, Mingau genannt, den sie und die Kinder trinken.
Die Eingeweide essen sie, ebenso das Fleisch vom Kopf. Das Hirn,
die Zunge und was sie sonst genief3en kdnnen, essen die Kinder.
Wenn das alles geschehen ist, dann geht ein jeder wieder heim und
nimmt seinen Anteil mit sich.

Derjenige, der den Gefangenen getotet hat, gibt sich noch ei-
nen Namen, den der Hauptling des Dorfes ihm mit dem Zahn eines
wilden Tieres oben in den Arm kratzt. ... Das alles habe ich gesehen
und bin dabei gewesen," schliel3t Staden dieses Kapitel ab. Auch die
Zubereitung ist in der Druckausgabe abgebildet:

®



Wie hier der Kopf im Kessel gesotten wird, das entspricht ganz unse-
ren landlaufigen Vorstellungen vom Verhalten von Kannibalen. Inter-
essanterweise ist gerade diese Szene im Text gar nicht geschildert.
Es ist nicht bekannt, wer die Holzschnitte hergestellt hat; moglicher-
weise muldte der Autor hier Zugestandnisse an den Verlag machen.
Am rechten Bildrand steht Staden selber mit gefalteten Handen; Uber
seinem Kopf steht H+S, also Hans Staden.

Dieser Bericht mul® nun doch etwas interpretiert werden. Im
Mittelpunkt des Verlaufes steht offenkundig das Toten des Gefange-
nen; das Verspeisen erscheint demgegentber als zweitrangig. Ubri-
gens wurden auch bei den Azteken die Korper der Geopferten zu-
mindest teilweise verspeist. Um ein Opferritual handelt es sich auch
hier, das in aufwendiger Weise vorbereitet und inszeniert wird. Es
fallt auf, dafld der Gefangene zwar anfangs milRhandelt wird, daf3 er
aber, sobald er zum Opfer bestimmt ist, geradezu mit einer gewissen
Achtung behandelt wird. Die Zubereitung mit grauer Farbe hebt ihn
und den ebenfalls grau gefarbten Totschlager in eine andere Sphare.
Man hat den Eindruck, daf’ insgesamt irgendein Mythos nachgespielt
wird. Von den religidsen Vorstellungen der Tupinambu hat Staden of-
fenbar wenig erfahren und auch wenig verstanden. Einige Andeutun-
gen weisen auf Schamanismus und Geisterglauben hin.

Fragen wir an dieser Stelle gleich, wie es um die Glaubwur-
digkeit von Stadens Bericht steht. Naturlich wirkte das Buch auf die
Zeitgenossen und in gewisser Weise auch noch auf uns sensationell.
Aber es lie3en sich muhelos Effekte finden, die es noch viel dramati-
scher hatte gestalten konnen, etwa eine wunderbare Rettung kurz
vor der eigenen Opferung. Niemand von uns weil}, was damals wirk-
lich passiert ist, aber Stadens Darstellung erweckt nicht den Eindruck
Ubersprudelnder Phantasie, sondern ist eher nichtern und trocken,
wie Sie aus den Zitaten selbst enthommen haben. Er gibt auch etli-
che Worter und Satze in der Eingeborenensprache wieder; diese
Sprachbrocken stimmen mit ahnlichen Angaben in portugiesischen
und franzosischen Quellen Uberein, wenn man die unterschiedliche
Orthographie berucksichtigt. Das bedeutet zugleich: er hat sie nicht
irgendwo abgeschrieben, sondern mundlich aufgenommen. Gluckli-
cherweise war Staden auch kein moderner Volkerkundler; er war al-
so nicht in Gefahr, in seinen Erlebnissen eine vorgefalte Theorie be-
statigt zu finden.

Dieser Theorie mussen wir uns jetzt ebenfalls ganz kurz zu-
wenden, denn die Anthropophagie ist ein weltweit verbreitetes Pha-
nomen; sie nach den Einwohnern einiger Inseln in Mittelamerika zu
benennen, ist historisch unsinnig. Dabei kann man drei Formen des
Kannibalismus' unterscheiden: den Kannibalismus in einer Notlage,
den religios motivierten Kannibalismus und den kulinarischen Kanni-
balismus.

Dal® Menschen Menschen essen, um nicht zu verhungern,
wird aus allen Epochen der Geschichte berichtet und ist dann Ergeb-
nis einer in hochstem Grade verzweifelten Situation. Derartiges be-
richtet etwa Papst Innozenz Ill. im 1202°, ein arabischer Autor fir ei-

} Reg. Vat. 5 fol. 6r. Ein gewisser Robertus, der mit Frau und Tochter in islamische Gefan-
genschaft geriet, wurde wihrend einer Hungersnot von seinen Bewachern gezwungen,



ne Hungerkatastrophe in Agypten im 13. Jahrhundert, Dante Uber
politische Gefangene, die man in einer italienischen Stadt absichtlich
verhungern liel3, ferner kam es mehrfach zur Zeit des 30jahrigen
Krieges in Deutschland vor. Aus Stidamerika ist Ihnen moglicherwei-
se noch der Fall in Erinnerung, als 1973 die Opfer eines Flugzeug-
absturzes in den Anden nur auf diese Weise Uberleben konnten.
Auch in der heutigen Presse taugt Kannibalismus noch als
spektakulare Nachricht, die es regelmafig in die drei wichtigen Mel-
dungen des Tages schafft. Sie erinnern sich vielleicht noch an den
"Kannibalen von Rotenburg", oder auch an diese Schlagzeile:

®

"Kannibalen-Insel. Fral} dieser Jager den deutschen Urlauber?"
Der Verdacht hat sich mittlerweile Ubrigens als unwahr herausge-
stellt, aber dartber berichtet die Bildzeitung nicht. Und aus jungster
Zeit stammt diese Meldung:

®

"Er al® Gesicht des Opfers: Polizei totet Kannibalen!" Aus dem Text,
in dem standig von "soll" getan haben die Rede ist, entnehmen wir,
dald der Tater bei der Verhaftung ums Leben kam, so dal} wir Nahe-
res wohl nie erfahren werden.

Der Verzehr von Menschenfleisch erscheint in allen diesen
Fallen als Tabubruch, der — wenn Uberhaupt — nur in absoluten Aus-
nahmesituationen gerechtfertigt ist. Aber die Frage mul} erlaubt sein,
ob dieses Tabu berechtigt bzw. wie es entstanden ist. Tatsache ist,
dal} alle Volker der Erde im Laufe ihrer Entwicklung einmal Kanniba-
len waren; jedoch birgt dieses Argument die Gefahr des Eurozen-
trismus', in dem Sinne: die Wilden sind eben noch nicht so weit. Die
Regel, Individuen der eigenen Spezies nicht zu verspeisen, gilt nicht
im Tierreich. Ist der Kannibalismus also Ausdruck einer Weltsicht, die
zwischen Mensch und Tier keinen — noch keinen? — grundsatzlichen
Unterschied sieht? Und ist er dann die dunkle Kehrseite der ur-
sprunglichen und von vielen zurickersehnten Einbindung des Men-
schen in die Umwelt?

Als absoluter Tabubruch erscheint der Kannibalismus in der
griechischen Mythologie, was unter Umstanden nicht ohne Einflu®
auf die europaische Denkweise war: Tantalos setzt, um die Allwis-
senheit der Gotter zu testen, diesen seine eigenen Kinder als Mahl-
zeit vor — ein Frevel, der sofort entdeckt und sanktioniert wird. Die
Tantalusqualen sind sprichwortlich geworden. Ein ahnlicher Fall wird
aus Kleinasien berichtet: dort soll der einheimische Konig den Grie-
chen Harpagos veranlal3t haben, unwissentlich das Fleisch seines
Sohnes zu essen, was den Vater dann zu einem erfolgreichen Auf-
stand gegen den Konig veranlal3te. Eine ahnliche Geschichte gibt es
auch in der germanischen Mythologie, dort als Racheakt der Mutter.

Frau und Tochter zu téten und das Fleisch der Tochter zu essen. Die Geschichte hat die
Wahrscheinlichkeit fiir sich, weil die Bewacher ein Interesse daran hatten, den Mann am
Leben zu erhalten, um von ihm Losegeld zu erzielen.



Wie Sie sehen, o6ffnen sich Fragen Uber Fragen, und da dies
keine volkerkundliche und keine religionsgeschichtliche Vorlesung
ist, kann ich auf diese Fragen auch nicht im einzelnen eingehen. Ich
muf mich auf die Erwahnung einiger Aspekte beschranken und ver-
weise Sie ansonsten auf ein nach meinem Urteil lesenswertes Buch:
Christian Spiel, Menschen essen Menschen. Die Welt der Kanniba-
len (Frankfurt/Main 1974). Weniger lesenswert scheinen mir eine
Reihe volkerkundlicher Arbeiten, die im letzten Jahrzehnt erschienen
sind und den Bogen in der anderen Richtung Uberspannen: sie ver-
suchen namlich, die Anthropophagie insgesamt wegzudefinieren und
lediglich als Ergebnis europaischer Phantasie und vorgefaliter Mei-
nungen hinzustellen, wobei sich aber insbesondere der Bericht Sta-
dens als — salva reverentia — schwer verdaulicher Brocken erweist;
hier fuhren, so ist mein Eindruck, ebenfalls vorgefal’ite Meinungen
die Feder, nur diesmal in umgekehrter Richtung. Als abwegig emp-
finde ich auch die jungst gedullerte Frage, ob man nicht auch die
Organtransplantationen als Kannibalismus bezeichnen musse. Aber
zuruck zum historischen Phanomen.

Zunachst ist namlich noch eine Differenzierung erforderlich: es
macht offensichtlich einen Unterschied, ob man tote Menschen if3t —
oder ob man Menschen totet und dann i3t — oder ob man Menschen
totet, um sie zu essen. Und dahinter steht dann noch das viel grund-
satzlichere Problem: ist es Uberhaupt erlaubt, Menschen zu toten?
Aber das fuhrt uns jetzt zu weit vom Thema weg. Die entscheidende
Frage beim Kannibalismus ist aber: welche Wirkung hat der Verzehr
von Menschenfleisch? Handelt es sich um eine blof3e Kalorienauf-
nahme (und dabei beilaufig um nahrungstechnisch hochwertige Pro-
teine), oder geht etwas von dem nicht-materiellen Wesen des Ver-
zehrten auf den Esser Uber?

Damit sind wir bei den religiosen Vorstellungen angelangt, die
den Kannibalismus begleiten oder motivieren. Und wir stehen gleich
vor der nachsten Schwierigkeit: es ist kaum maoglich, daruber zuver-
lassige Auskunfte zu erhalten. Es gibt zwar viele Quellen dazu, aber
der Wert dieser Quellen ist oft gering. Sie stammen in der Mehrzahl
aus dem 19. Jahrhundert, und zwar von Missionaren oder Kolonial-
beamten. Ganz wenige von ihnen waren Augenzeugen, und sie hiel-
ten sich meist auch nur kurz in den Gebieten auf, Uber die sie berich-
ten. Sie sind also auf Berichte aus zweiter Hand angewiesen, oder
sie schliel3en aus Indizien: z.B. wenn es in einem Gebiet keine
Friedhofe gibt, sind die Bewohner Kannibalen und verspeisen die To-
ten.

Im 20. Jahrhundert kommen dann die Volkerkundler mit vorge-
fertigten Theorien, die sie dann — wie einst Kolumbus — auch besta-
tigt finden. Sie sehen also, welcher Glucksfall unser Hans Staden ist,
der Augenzeuge war, lange genug dort lebte und keine Theorien hat-
te. Dal} man sich mit dem Korper eines anderen auch dessen Krafte
einverleibte, scheint eine weitverbreitete Vorstellung zu sein. Auch
Staden beobachtet, dal derjenige, der die Tétung vornehmen durfte,
anschlie3end einen zweiten Namen bekommt, der ihm auf den Arm
tatowiert wird.



Die Vereinigung mit dem Verspeisten kann aber auch freundli-
cher Natur sein. Ein Missionar berichtet von einem getauften Kanni-
balen, der diesen Schritt spater bereute, denn: wenn er jetzt sterbe,
werde er von den Wiurmern gefressen, wahrend er zuvor ein Grab in
den Magen seiner Lieben gefunden hatte. Das Zu-sich-nehmen als
hochste Form der Gemeinschaftsstiftung kennt auch die christliche
Religion; in ihr hei3t es an zentraler Stelle: "Nehmet hin und esset:
das ist mein Leib!" und etwas spater: "... der bleibt in mir, und ich in
ihm."

Es gibt aber auch die gegenteilige Einstellung. Man darf nicht
vergessen, dal in alteren Zeiten das beherrschende Gefuhl gegen-
Uber den Toten nicht Ehrfurcht war, sondern Furcht. Der Tote ist in
eine andere Existenzform Ubergegangen; er kann zurtckkehren als
Gespenst, als Damon, als Geist, um den Lebenden zu schaden und
sich fur seinen Tod zu rachen. Er muf} also vollstandig beseitigt wer-
den; die radikalste Form dieser Beseitigung besteht darin, ihn zu es-
sen. Entsprechend gibt es auch die Variante des gerichtlichen Kan-
nibalismus', bei dem der Verbrecher von der Gemeinschaft verspeist
wird.

Ein weiterer Aspekt sind die Menschenopfer. Sie dienen, wie
wir schon oft betont haben, als Nahrung fur die Gotter. Bei fast allen
Opfern auf der Welt ist es aber so, dal’ die Gotter nur einen Teil —
den wertvollsten Teil — erhalten und der Rest des Opfertieres den
Priestern oder ganz allgemein den Menschen zukommt; dabei ent-
steht auch ein gemeinschaftsstiftendes Mahl von Géttern und Men-
schen. Diese Regel gilt auch fur die Menschenopfer; fur die Azteken
habe ich darauf hingewiesen, dald den Gottern das Herz geopfert
wurde, der Ubrige Korper aber den Menschen zufiel. Freilich ist hier
schon der Weg zum rein weltlichen Kannibalismus gewiesen, denn
der Anteil der Gotter kann immer kleiner werden und schlie3lich ganz
wegfallen.

Auch die Bibel befal’t sich mit der Frage des Menschenopfers,
und zwar in der Geschichte vom Opfer Isaaks durch Abraham. Die-
ses Opfer wird, wie Sie wissen, in letzter Sekunde durch Gott verhin-
dert, aber Abraham sieht es offenbar als selbstverstandlich an, dal}
Gott dieses Opfer verlangen darf. Die Abschaffung der Praxis der
Menschenopfer zugunsten anderer Opferformen ist hier aber offen-
sichtlich thematisiert. Diesen Gedanken nahm dann der Komponist
Benjamin Britten in seinem War Requiem wieder auf, in das eine
Passage eingeschoben ist, die berichtet, wie Abraham entgegen
dem gottlichen Befehl Isaak doch opfert — als Symbol fur die Erei-
gnisse des Weltkrieges.

Zu guter letzt durfen wir, mit allem Respekt, eine Frage nicht
ubergehen: wie schmeckt Menschenfleisch? Es gibt Nachrichten
darlber. Ich meine allerdings nicht die Sensationsberichte Uber
Metzger — etwa den berihmt-berlchtigten Haarmann in den 1920er
Jahren —, die auf diese Weise besondere Umsatzerfolge erzielt ha-
ben sollen; sondern ich meine damit die Angaben von Europaern, die
unwissentlich Menschenfleisch verspeist haben und dies erst im
nachhinein erfuhren. Demnach unterscheidet sich der Geschmack



wenig von ganz normalem Schweinefleisch, was angesichts unserer
genetischen Nahe zu diesen Tieren auch nicht verwunderlich ist.

Kehren wir zurlck zu Hans Stadens Bericht. Er schildert die
Opferung als langwierig vorbereiteten Festakt, aber der rituelle Hin-
tergrund scheint doch bereits gestort; dafd die Teilnehmer nach der
Totung und Zerteilung des Opfers einfach auseinanderlaufen, statt
das Opfer gemeinsam zu verzehren, paf3t nicht ins Bild. Er schildert
aullerdem in seinem Erlebnisbericht auch Szenen, in denen es gar
nicht so feierlich zugeht und die sofortige Verspeisung des soeben
Gefangenen verlangt wird. Der Kontakt zu den Europaern hat das
Weltbild bereits durcheinandergebracht. Das zeigt sich schon an ei-
nem Détail: als Staden frisch gefangen ist und glaubt, er solle sofort
getotet werden, fangt er laut an zu beten. Daraufhin sagen die India-
ner: "Er hat Angst zu sterben." Das Opfer in Stadens Festschilderung
hat keine Angst, sondern nimmt sein Schicksal gelassen hin; der Eu-
ropaer weild sich also nicht in den Ritus einzuftigen.

Selbstverstandlich waren die ersten Conquistadoren, die mit
dem Phanomen der Anthropophagie konfrontiert wurden, nicht in der
Lage, alle diese differenzierten Uberlegungen anzustellen, sondern
sie waren aufs hochste schockiert. Es scheint auch, dal} sie bei der
ersten Begegnung mit solchen Kannibalen konfrontiert waren, bei
denen sich der Vorgang schon ein Stuck hin zum kulinarischen Kan-
nibalismus verschoben hatte; jedenfalls berichten sie, wie ein Volk
das andere als Nahrungsquelle angesehen und wie das unterlegene
Volk in den Spaniern Helfer gegen ihre Unterdriicker gesehen habe.
Verhangnisvoll war aber, dald der Kannibalismus den juristischen
Vorwand zur Versklavung der Indios bot; auch die spateren Schutz-
bestimmungen zugunsten der Indios nehmen die Menschenfresser
ausdrucklich von diesem Schutz aus.

6. KAPITEL.:
QUELLEN

FRAGEN WIR UNS JETZT, woher wir tber die Geschichte Latein-
amerikas in vorkolumbischer Zeit und wahrend der Conquista unter-
richtet sind. Die Quellenlage ist wesentlich anders als fur Europa, da
uns interpretierbare schriftliche Quellen aus vorkolumbischer Zeit
nur ausnahmsweise erhalten sind. Die Ausnahme bildet fur Mesoa-
merika zum einen eine Serie von Inschriften aus dem Mayagebiet
aus der Zeit von 120 n. Chr. bis 909 n. Chr.— diese Daten kdnnen
sich aber noch andern, da die Forschung sehr im Flul} ist und jede
Ausgrabung neue Ergebnisse bringen kann. Diese Inschriften sind
nicht leicht zu deuten, und das wird noch durch die Gewohnheit der
Archaologen verscharft, von ihnen nur Umri3zeichnungen abzubil-
den. Das sieht dann z.B. so aus:

®

In Wirklichkeit sind es aber dreidimensionale Darstellungen, die bei
dreidimensionaler Abbildung viel besser zu erkennen sind:



®

Die zweite Ausnahme sind eine Handvoll Handschriften. Ich
zeige Ihnen zunachst einen Schreiber bei der Arbeit:

®

Und jetzt ein Beispiel einer Handschrift:
®

Nach derzeitiger Zahlung sind flinfzehn vorkolumbische Codi-
ces erhalten, die heute durchweg in europaischen Bibliotheken lie-
gen; dazu kommen noch zwei spatere Kopien, die auf vorkolumbi-
sche Originale zurtuckgehen. Die Handschriften werden, wie das bei
den Bibliotheken ublich ist, nach ihrem heutigen Lagerort oder Besit-
zer benannt:

Maya (rituell-kalendarisch)

Codex Dresdensis Dresden 39 folia | Bast

Codex Paris Paris

Codex Tro-Cortesianus oder | Madrid 56 folia | Bast

Codex Madrid

Zentralamerika (sog. Borgia-Gruppe) (rituell-kalendarisch)

Codex Borgia Vatikan 39 folia | Hirschleder
Codex Cospi Bologna 20 folia | Hirschleder
Codex Vaticanus 3773 Vatikan 46 folia | Hirschleder
Codex Laud Oxford 24 folia | Hirschleder
Codex Fejérvary-Mayer Liverpool 23 folia | Hirschleder
[Codex Borbonicus] Paris 36 folia | Bast
Mixteca (historisch)

Codex Vindobonensis Me- | Wien 52 folia | Hirschleder
xicanus 1

Codex Colombino

Codex Zouche-Nuttall London 47 folia | Hirschleder
Codex Selden

Codex Bodley

Codex Egerton 2895 London 16 folia | Hirschleder
Codex Becker I Wien 16 folia | Hirschleder
[Codex Becker 11] Wien 4 folia | Hirschleder

Von ihnen sind also neun rituell-kalendarischen, d.h. religidsen
Inhalts, acht befassen sich mit geschichtlichen Ereignissen. Weiter-
hin kommen drei aus dem Maya-Gebiet, vier lassen sich nicht genau
einordnen, und die restlichen stammen von den Mixteken, einem
eher provinziellen Volk im Suden des heutigen Mexiko, das etwas im
Windschatten der Geschichte lebte und deshalb fur die gro3en Erei-
gnisse wenig Informationen zu bieten hat. Diese wenigen Handschrif-



ten sind Uberrest eines ehemals reichhaltigen Bestandes, der aber
die Conquista nicht Uberlebt hat.

Die verwendeten Schriftzeichen nennt man gewohnlich Hiero-
glyphen. Das bedeutet natrlich nicht, daB sie aus Agypten importiert
worden sind. In Funktion und Technik ahneln sie aber den agypti-
schen Zeichen: es handelt sich um eine Herrschaftsschrift, die von
der gewohnlichen Bevolkerung nicht verwendet wurde. Und es han-
delt sich um Zeichen, die aus einer Bilderschrift hervorgegangen sind
und die durch bestimmte Methoden auch fur die Wiedergabe von
Abstrakta eingerichtet werden. Mehr dazu bringe ich im Kapitel Uber
die Maya.

Als Beschreibstoff bediente man sich praparierter Tierhaute
oder einer Art Papyrus, d.h. streifenweise geschnittener und kreuz-
weise Ubereinandergeklebter Pflanzenfasern, in der Tabelle als
"Bast"; die Sekundarliteratur sagt, unter dem Einflu® unsauberer alt-
historischer Terminologie, dafur meistens "Papier", was aber sachlich
falsch ist, denn Papier wird auf ganz andere Weise hergestellt.

Fur die andere Hochkultur, die Inka, gibt es Uberhaupt keine
zeitgenodssischen schriftlichen Quellen, da die Inka keine Schrift
kannten. Es gibt, in einzelnen Uberlebenden Exemplaren, die be-
ruhmten Knotenschnure, die quipu:

®

Auch auf sie kommen wir an der entsprechenden Stelle zurtck, es
sei aber schon so viel hier gesagt, dal} sie aus sich heraus nicht in-
terpretiert werden kdnnen und man jeweils einer mindlichen Lesehil-
fe bzw. -kenntnis bedurfte.

Damit ist schon gesagt, dal} die wichtigsten Quellen fur die
vorkolumbische Zeit arch@ologischer Natur sind. Nun ist aber die
Archaologie eine stumme Wissenschaft, die allenfalls Abfolgen ermit-
teln kann, wirklich exakte Daten aber nur in Kombination mit schriftli-
chen Quellen liefert. Eine Annaherung an absolute Jahreszahlen
versucht die Archaologie mit Hilfe dreier Methoden:

* der Radiokarbon-Datierung,

* der Dendrochronologie und

* der Thermolumineszenz.
Radiokarbon-Datierung und Dendrochronologie taugen nur fur orga-
nisches Material, die Thermolumineszenz-Untersuchung nur fur be-
stimmte anorganische Funde.

Die Radiokarbon-Methode beruht darauf, dal} die Einlage-
rung von Kohlenstoff in eine Pflanze oder ein Tier in dem Augenblick
endet, indem das Lebewesen zu leben aufhort. Der Kohlenstoff
kommt in der Natur aber in zwei Isotopen vor: als normaler Kohlen-
stoff C 12 und als radioaktiver Kohlenstoff C 14. Der radioaktive An-
teil des Kohlenstoffs zerfallt mit einer festen Halbwertszeit, wahrend
der nichtradioaktive Kohlenstoff stabil bleibt. Der Anteil radioaktiven
Kohlenstoffs wird also in gesetzmafiger Weise geringer und ist somit
ein Mal} fur den Zeitablauf.

Die Methode setzt freilich voraus, daf’ der ursprungliche Anteil
immer gleich hoch ist. Diese Voraussetzung trifft aber nicht zu, weil



dieser Anteil unter anderem von der Sonnenaktivitat abhangt. Die
Werte mussen also korrigiert oder, wie man auch sagt, "kalibriert"
werden; als Eichmalistab eignen sich z.B. die Eiskerne, die in jung-
ster Zeit in Gronland untersucht werden, da in ihnen das Kohlendi-
oxyd der Luft eingeschlossen ist und auf seinen radioaktiven Anteil
untersucht werden kann. In der Literatur werden korrigierte und nicht-
korrigierte Daten nebeneinander verwendet, wobei nicht immer da-
zugesagt wird, um welche Art von Daten es sich handelt. Der Unter-
schied kann mehrere hundert Jahre betragen.

Die Dendrochronologie vergleicht die Jahresringe der Bau-
me, die je nach Witterung in den einzelnen Jahren breiter oder
schmaler ausfallen und so eine charakteristische Abfolge ergeben.
Die Dendrochronologie ist sehr zuverlassig, wenn sich eine kontinu-
ierliche Reihe aufstellen laf3t, ist also auf eine Fulle von Material an-
gewiesen, die nur bei langer und intensiver Ausgrabungstatigkeit zu-
sammenkommt; diese Bedingung ist in Lateinamerika bisher erst
stellenweise erfullt. Die Methode versagt, wenn in tropischen Gegen-
den das organische Material aus klimatischen Grinden schnell in
Auflésung Ubergeht.

Eine Methode, die nicht bei organischen, dafur aber bei kera-
mischen Quellen angewandt werden kann, ist die Thermolumines-
zenz: sie macht sich den Umstand zunutze, dal} die Elektronen der
Siliziumatome in den Quarzkristallen der Keramik durch Bestrahlung
auf ein hoheres Energieniveau gehoben werden. Wird ein solches
Atom dann auf uber 400° erhitzt, fallen diese Elektronen auf ihr ur-
sprungliches Energieniveau zuruck, was gemal den Gesetzen der
Atomphysik mit dem Aussenden von Licht verbunden ist. Diese
Lichterscheinung kann man messen und daraus die Menge der auf-
genommenen Strahlung errechnen. Nach diesem Prinzip kann man
beispielsweise MelRgerate konstruieren, die die personliche Strah-
lenbelastung von Arbeitern in Kernkraftwerken messen.

Die Strahlung, der unsere keramischen Funde ausgesetzt ist,
ist zum einen die natirliche Radioaktivitat des Bodens und zum an-
deren die Strahlung aus dem Weltraum. Aus der Starke des Thermo-
lumineszenz-Effektes kann man nun die Zeit errechnen, wahrend der
die Probe der Bestrahlung ausgesetzt war — und zwar seit der letzten
Erhitzung des Materials, denn bei der Erhitzung wird die Uhr ja ge-
wissermalden auf Null gestellt. Das bedeutet fur unsere Funde kon-
kret: seit die Keramik gebrannt worden ist; oder seit dem Zeitpunkt,
an dem die Siedlung durch Feuer zerstort wurde. Allerdings muf3 da-
zu die naturliche Strahlung am Fundort gemessen werden; und wei-
tere Probleme tauchen auf, wenn es sich um Handelsware handelt,
die an einem anderen Ort hergestellt als gefunden wurde; oder wenn
der Fundort unbekannt ist.

Dal} die meisten Quellen archaologischer Natur sind, hat Gbri-
gens auch Folgen fur die Darstellung der lateinamerikanischen Ge-
schichte. Die Archaologen — in der Regel sind es nordamerikanische
Archaologen — haben wenig Kenntnisse der europaischen Geschich-
te: sie kennen allenfalls ein bidchen die Antike; vom europaischen
Mittelalter haben sie keine Ahnung. Das fuhrt dazu, dal} sie bei-
spielsweise die Maya-Stadte mit den antiken moleig vergleichen statt,



was weitaus naher liegt, mit den italienischen Stadtstaaten des
Spatmittelalters.

Die schriftlichen Quellen setzen, abgesehen von den schon
erwahnten Maya-Inschriften und mixtekischen Handschriften, erst zur
Zeit der Conquista ein. Es sind entweder Berichte von Indios Uber ih-
re Vergangenheit, die teils mit den alten Schriften, teils auch mit eu-
ropaischen Buchstaben niedergeschrieben wurden, oder es sind
Darstellungen der Conquistadoren. Beide Quellengruppen stellen
hohe Anspriche an die Quellenkritik. Die einheimischen Quellen
konnen

* nostalgisch verklart sein;

* sie kdnnen das liefern, was die neuen Herren horen wollten;

* und sie konnen, infolge der schon erwahnten zyklischen Ge-
schichtsauffassung, die Ereignisse in einer Form arrangieren,
die nicht dem urspringlichen Ablauf entspricht.

Die Berichte der Conquistadoren Uber ihre eigenen Taten stehen un-
ter starkem apologetischem Zwang, oder sie sind, wenn die Kritiker
der Conquista sprechen, moglicherweise polemisch verzerrt. Berich-
te der Conquistadoren Uber die altere Geschichte und die Lebens-
weise in den neu erworbenen Gebieten sind selbstverstandlich eben-
falls geneigt, diese negativ zu verzerren, um die eigene Handlungs-
weise zu rechtfertigen, sofern sie nicht tUberhaupt von volligem Un-
verstandnis gepragt sind. Die wichtigsten Quellen, die man sich viel-
leicht merken sollte, sind folgende:

* Columbus hat ein Bordbuch gefuhrt, dessen Texte erhalten
sind, ferner offizielle Berichte an die Konigin Isabella verfalit; aller-
dings gibt er weniger das wieder, was er sah, als vielmehr das, was
er sehen wollte. Seine Optik ist ganz von seinen Erwartungen Uber-
lagert. Das Bordbuch ist erhalten, weil Bartolomé de Las Casas es
fur seine Geschichte Amerikas abgeschrieben hat. Hier eine Seite
aus dieser Abschrift:

®

Das Original von der Hand des Kolumbus ist verloren gegangen. Ein
Blatt soll erhalten sein; ich habe aber noch kein Facsimile davon ge-
funden.

Fur Mexico und die Azteken gibt es

* die offiziellen Briefe von Cortés an Kaiser Karl V., deren
quellenkritische Probleme offenkundig sind. Das Gleiche fur die Cor-
tés-Biographie seines Sekretars Lopez de Gémara, die 1552, d.h. 5
Jahre nach dem Tod des Helden, im Druck erschien; dieser Sekretar
war selbst Ubrigens nie in Amerika.

* Diese offiziosen Quellen lassen sich aber kontrollieren, weil
ein einfacher Teilnehmer der Eroberungszuge, Bernal Diaz, unter
dem Titel Historia Verdadera de la Conquista ein Tagebuch aus sei-
ner Sicht verfal3t hat, die von der offiziellen Version durchaus ab-
weicht. Bei beiden finden wir auch Bemerkungen Uber die Lebens-
weise und Politik der Azteken vor der Eroberung.

» die Aufzeichnungen des Bernardino de Sahagun . Er lebte
von 1529 bis 1590 in Mexiko und lehrte seit 1536 in Tlatelolco am
Priesterseminar; Sahagun befragte seine Zoglinge uber die fruhere



Geschichte ihres Staates und zeichnete diese Berichte in lateini-
schen Buchstaben, aber in Nahuatl, der einheimischen Sprache, auf.
Sein Projekt wuchs sich im Laufe der Zeit zu einer formlichen Real-
enzyklopadie des Alten Mexico aus; es behandelt in zwolf Buchern
die Gotter, Feste, Orakel, Astronomie, Geschichte, Gesellschaft, Tie-
re, Pflanzen, Bodenschétze und zuletzt die Conquista. Die Uberliefe-
rung des Werkes ist abenteuerlich, denn 1575 verbieten der spani-
sche Indienrat und die Inquisition alle Bucher in Indianersprachen,;
der zustandige Inquisitor in Mexico miRachtet diesen Befehl aber und
fordert Sahagun sogar. Auf nicht nachvollziehbaren Wegen ist die
Handschrift dann nach Florenz gelangt, wo sie aber erst 1793 wie-
derentdeckt wurde.

* Eine Generation jlinger als Sahagun ist Diego Duran, 1537
in Spanien, wahrscheinlich nahe Sevilla geboren. Er kam als etwa
6jahriges Kind mit seinen Eltern nach México, wurde 1556 Domini-
kaner, 1559 Priester, lebte in Oaxaca, dann 1565 wieder in México
und starb 1587/8. Er schrieb, in spanischer Sprache, zunachst bis
1570 ein Buch Uber die Riten und Zeremonien der Azteken, dann bis
1579 ein Buch uber den Kalender, ferner, wohl parallel dazu, bis
1581 eine Historia de las Indias de Nueva Esparia e Islas de la Tierra
Firme. Die Darstellung reicht von der sagenhaften Wanderung des
Azteken nach México bis zum Abschluld der spanischen Eroberung,
ist durch zahlreiche fiktive Dialoge aufgeblaht und dadurch sehr
langatmig.

* Noch eine Generation junger ist Fernando de Alva Ixtlilx6-
chitl (1578 — 25.10.1650), der, wie sein Name sagt, teilweise indiani-
scher Abstammung ist, und zwar war er in 5. bzw. 6. Generation ein
Nachfahre des vorletzten Herrschers von Tetzcoco. Das sagt Ihnen
im Augenblick noch nicht viel, wird aber im Laufe des aztekischen
Kapitels klar werden. Jetzt gentgt der Hinweis, dal} sich die Familie
frhzeitig, noch vor dem Ende des aztekischen Reiches, auf die Sei-
te der Spanier gestellt hat.

Die wichtigste Quelle fur die Maya ist die

* Relacion de las cosas de Yucatan des dortigen Bischofs
Diego de Landa aus dem Jahre 1566. Sie hat stark apologetischen
Charakter, denn Landa hat zuvor 1562 die einheimischen Hand-
schriften zerstoren lassen. Sie erinnern sich vielleicht an das Zitat im
1. Kapitel Gber den Hurrican.

* Diego de Landa kénnen und mussen wir die Berichte des
Monchs und spateren Bischofs Bartolomé de las Casas gegen-
Uberstellen, der sich aber so einseitig auf die Seite der Indios stellt,
dal} er ebenfalls nicht als objektiv gelten kann. Wir haben ein eige-
nes Kapitel Uber Las Casas, in dem wir uns auch mit dieser Proble-
matik befassen werden.

* Die in weiteren Bevolkerungsteilen bekannteste Maya-Quelle
ist aber das "Buch des Rates", das Popol Vuh. Eine Internet-Suche
erbrachte auf Anhieb 40600 Treffer auf deutschen Seiten, was aber
auch daran liegen durfte, daf} sich eine Musikgruppe so genannt hat.
Das Popol Vuh bietet einen ausfuhrlichen Schopfungsmythos, einige
verwandte Quellen stellen Weissagebucher dar. Das hat dazu ge-
fuhrt, daf’ sich samtliche Eso- und sonstigen



-teriker auf diese Texte sturzen, weshalb bei der Lektire der Einlei-
tungen Vorsicht geboten ist. Der vorliegende Text ist im Ubrigen be-
reits christlich iberformt, denn er wurde zu Anfang des 18. Jahrhun-
derts von einem spanischen Monch namens Francisco Ximenez nie-
dergeschrieben, und zwar als zweisprachiger Text (Quiché und spa-
nische Ubersetzung); ob ihm dabei tatséchlich eine einheimische
Maya-Handschrift vorgelegen hat, wie er selbst angibt, wird sich nie
mehr klaren lassen.

Der Eroberer des Inkareichs, Pizarro, hat keine eigenen Auf-
zeichnungen hinterlassen, weil er weder lesen noch schreiben konn-
te. Dies wird zum Teil durch das Werk des

* Garcilaso de Vega ausgeglichen. Dieser Autor war der
Sohn eines Spaniers und einer Inkaprinzessin, wobei der Begriff
Prinzessin wohl grozugig interpretiert werden muf3. Das Buch heif3t
Comentarios Reales, was man als "Wahrhaftige Berichte", aber auch
als "Konigliche Berichte" Ubersetzen kann. Es ist ein merkwurdiger
Zwitter zwischen dem Stolz auf die indianische Abstammung — dar-
aus folgend der Besserwisserei gegenuber anderen Autoren — und
dem Bemduhen, sich unzweifelhaft als guter Christ zu prasentieren.
Die Geschwatzigkeit des Autors macht die Lekture sehr ermudend.

Eine weitere Quelle, aus der wir Informationen Uber die Ver-
haltnisse aulerhalb der Hochkulturen erlangen konnen, ist das

* Reisetagebuch des Hans Staden, mit dem wir uns im vori-
gen Kapitel schon eingehend befal3t haben.

Weniger ergiebig als die Darstellung Staden ist der Bericht
des

* Ulrich Schmidel aus Straubing, der von 1534 bis 1554 an
der Expedition des Spaniers Pedro de Mendoza im Gebiet des Rio
de la Plata teilnahm. Dieses Unternehmen erhalt vor allem deshalb
Aufmerksamkeit, weil in seinem Verlauf Buenos Aires und Asuncion,
also die spateren Hauptstadte Argentiniens und Paraguays, gegrun-
det wurden.

Il. TEIL:
DIE MITTEL- UND SUDAMERIKANISCHEN HOCHKULTUREN
VOR DER CONQUISTA

Wir kdnnen jetzt mit der chronologischen Darstellung beginnen und
setzen, wie schon angekundigt, in Mesoamerika ein. Es ist ein
Durchgangsgebiet, in dem fortlaufend Stamme von Nord nach Siden
einwandern und je nach klimatischen und politischen Bedingungen
auch wieder auswandern. Dazwischen ergeben sich auch langere
stabile Phasen, die sich als Kulturepochen fassen lassen. Archaolo-
gisch ist eine Einteilung in drei Epochen Ublich: die vorklassische, die
klassische und die nachklassische Zeit. Die Bezeichnungen atmen
deutlich die Luft der europaischen Archaologie im Rahmen der Alter-
tumswissenschaft; ich halte es Ubrigens generell fir bedenklich —
auch fur Europa! —, durch das Wort "klassisch" eine Zeitangabe mit
einer Wertangabe zu verbinden. Wie dem auch sei, die Amerika-
Archaologen gliedern die Geschichte Mesoamerikas in



1. das Praklassikum, die Zeit von 1500 v. Chr. bis 250 n. Chr.

2. das Klassikum, von 250 n. Chr. bis 900 n. Chr. (In diese Zeit
fallen die bedeutendsten und vor allem datierbaren Funde aus
dem Maya-Gebiet.)

3. das Postklassikum von 900 n. Chr. bis 1520/40, also bis zur
Conquista.

7. KAPITEL: ,
DAS OLMEKISCHE ERBE. TEOTIHUACAN

AM ANFANG DER VORKLASSISCHEN ZEIT steht die Kultur der
Olmeken. Wie sie sich selbst genannt haben, wissen wir nicht; die
meisten Bezeichnungen fur die vorkolumbischen Stamme sind aus
den Namen spaterer Bevolkerungsgruppen ubertragen und damit
mehr ein Verabredungsbegriff. Statt von Volkern oder Stammen
spricht die Literatur Ubrigens gern von "Ethnien", von dem griechi-
schen Wort eBvog, dessen Bedeutung wie bei allen griechischen
Ausdricken etwas verschwommen ist. Die olmekische Kultur verbrei-
tete sich auf das Gebiet im heutigen Mexiko, wo Mittelamerika seine
erste Engstelle erreicht. Die beiden wichtigsten Zentren sind La Ven-
ta und San Lorenzo:

YU
CA
TAN

Mexico

(]
SanLorenzo@ aventa Uaxactin

Monte Alban @

Die Zeitangaben in der Sekundarliteratur schwanken; es wird der
Zeitraum zwischen 1500 v. und 1100 v. Chr. als Beginn und zwi-
schen 475 und 300 v. Chr. als Endpunkt angegeben.

La Venta liegt (oder besser gesagt: lag) auf einer Insel in
dem FluR Tonala in Tabasco. Die Insel ist etwa 4,5 km lang und 1,5
km breit. Dort finden sich mehrere Baukomplexe, u.a. eine sog. Py-
ramide, die sich aber nach vollstandiger Freilegung der aul3eren
Form als Kegel erwies. Der Grundrif} ist also rund oder jedenfalls ein
Quadrat mit abgerundeten Ecken, mit 140 m Durchmesser, die Hohe
betragt 34 m. Wenn sie das Vorbild der spateren Pyramiden war, bil-
det deren viereckiger Grundrif3 also eine geometrische Stilisierung.
Die runde Form erweist das Bauwerk deutlicher als die viereckige als
kunstlichen Berg, wohl, wie ich schon angedeutet habe, in Nachah-
mung eines Vulkankegels. Abgesehen von der Freilegung der aule-
ren Form ist die "Pyramide” von La Venta archaologisch nicht ergra-
ben worden, so dald man nicht weil}, was sich in ihrem Inneren be-
fand oder befindet. Zum Ungluck fur die Wissenschaft ist namlich auf
La Venta Erddl entdeckt worden, wobei die ausbeutende Firma ohne
Rucksicht auf archaologische Bedurfnisse vorging.



San Lorenzo ist ein Komplex von drei Einzelsiedlungen, die,
wenn man Soustelle glauben darf, zunachst 300 Jahre bewohnt wa-
ren, dann 300 Jahre verlassen dalagen und danach wieder 300 Jah-
re in Betrieb waren. Uber die Griinde dafiir gibt es nicht einmal Spe-
kulationen; auch Uber die Beziehungen der beiden Zentren zueinan-
der weil® man nichts. Als dritten wichtigen Ort kann man Tres Zapo-
tes nennen, dessen Besiedelung noch etwas langer andauerte als in
den beiden anderen Orten.

Die olmekische Kultur ist charakterisiert durch eine bestimmte
Art monumentaler Steinplastiken, deren Deutung aber bisher noch
nicht gelungen ist.

®

Sie sind bis zu 2,85 m hoch und sehen aus wie gigantische Kinderkop-
fe; deshalb auch die Bezeichnung "Babyface". Ahnliche Menschen-
darstellungen sind auch an den Winden von Gebiuden angebracht.

Ferner gibt es Wandmalereien in Oxtotitlan und in der Juxtlahuaca-
Hohle bei Chilpancingo sowie Felsreliefs in Chalcatzingo. Die Ge-

sichter gehen teilweise in die Darstellung von Jaguaren iiber; die Li-
teratur spricht manchmal analog zum européischen ,,Werwolf* von

»Werjaguaren®. Einige Darstellungen bilden geradezu die Kopulation
zwischen Mensch und Jaguar ab. Dieses Tier scheint in den religio-
sen Riten und Vorstellungen der Olmeken eine dominierende Rolle

gespielt zu haben, sei es als gottlicher Ahnherr nach Art eines Totem-

tieres oder iiberhaupt als Symbol der Energie und Lebenskraft.
Neben der Groflplastik sind auch sehr schone kleine Statuen
und Zeremonialixte aus Halbedelsteinen ausgegraben worden. Einige
Objekte weisen Zeichen auf, die moglicherweise als Hieroglyphen
anzusprechen sind, aber ihre nihere Deutung ist aussichtslos.

Schliefllich glauben manche Forscher in einigen Zeichen Tagesanga-
ben wie spiter bei den Maya erkennen zu konnen, was ich aber fiir
sehr gewagt halte. Es spricht ferner einiges dafiir, daf} all diese Ob-

jekte gar nicht zum oéffentlichen Anschauen bestimmt waren, sondern
daf} sie Opfergaben darstellen, die hergestellt und dann den Blicken

entzogen wurden, indem man sie mit Erde bedeckte oder, wie man
dramatischer formulieren kann, ,,begrub®. Auch die Babyfaces sind
wahrscheinlich erst durch die Erosion und die Titigkeit der heutigen
Archiiologen wieder ans Tageslicht gekommen.
Ich zeige Thnen noch einmal eine Karte, auf der die Fundorte
der wichtigsten olmekischen Kultgegenstinde eingetragen sind:

T|aﬁlcg.Teotihua n
@Tlapacoya
Gua-@ o Chalcha-
lupita™ g tzingo
Las Bocas

Tres Zapotes

T3 venta Uaxactun

Oxtotitlan @san Lorenzo

Juxtla-
huaca Monte Alban .
Soanay OGS

Quetzalte-
@® nango



Sie sehen das olmekische Kerngebiet blau-violett eingefirbt, rosa die
Fundorte von Wand- und Felsbildern, griin Orte, in denen transporta-
ble Gegenstinde wie Statuen, Masken u. dgl. gefunden wurden, und
rot Fundorte von Objekten, die einen deutlichen Stileinfluf} der ol-
mekischen Kunst aufweisen.

Ob La Venta und die beiden anderen Zentralorte uber die
Funktion eines religids-zeremoniellen Zentrums hinaus auch politi-
sche Machtzentren bildeten, ist ungewi3. Inre Dominanz endet um
400 v. Chr.; es bleibt aber etwas erhalten, was man als das "Olmeki-
sche Erbe" bezeichnen konnte, ahnlich wie bei uns das romische Er-
be erhalten blieb, auch als Rom selbst seine Zentralfunktion verloren
hatte. Zu diesem Erbe gehort offenkundig der Kalender mit seinen
beiden 260- und 365-tagigen Zyklen und seinem Gesamtzyklus von
52 Jahren.

Ab 400 v. Chr. 1aBt sich eine Teilung des mesoamerikanischen
Gebietes beobachten in das spater mexikanisch-aztekische Gebiet
mehr im Norden und Westen und in das spatere Maya-Gebiet im Su-
den und auf Yucatan. Wir bleiben zunachst im Nordwesten. Dort er-
langt die Stadt Cuicuilco den Vorrang, die auf dem Gebiet des heuti-
gen México City lag und folgende Pyramide hatte, die ausgegraben
wurde, als 1968 dort das olympische Dorf errichtet wurde:

®

Ob es sich tatsachlich um Cuicuilco handelt, dessen Name aus
schriftlichen Quellen bekannt ist, ist nicht ganz sicher, zumal die
Grabungen schnell erfolgen muf3ten und wegen der anschlieRenden
Bebauung des Gelandes auch nicht mehr weitergefuhrt werden kon-
nen. Cuicuilco findet aber ein jahes Ende: um 150 v. Chr., nach an-
deren Angaben im 1. Jahrhundert n. Chr. bricht der Xitli-Vulkan aus
und zwingt die Bevolkerung zur Auswanderung.

Als neuer Ort dient Teotihuacan, eine der berGhmtesten me-
soamerikanischen Stadte, etwa 100 km nordlich des heutigen Mexi-
co. Teotihuacan besal, und das durfte der Grund fur die Ortswahl
gewesen sein, ein Hohlenheiligtum, das sich zu einer von weither
besuchten Wallfahrtsstatte entwickelte. Ich erinnere daran, dal® Hoh-
len als Zugang zur Unterwelt fur den Verkehr mit den Geistern wich-
tige Platze sind. Die Stadt hatte einen streng rechtwinkligen Grundrif3
und war in vier Bezirke eingeteilt, wobei es auch spezielle Wohnge-
biete fur bestimmte Gruppen von Auswartigen gab. In der Mitte lag
das Zeremonialzentrum entlang einer Stralde, der sog. Stral3e des
Todes, die sich Uber 2 km erstreckte. Die bedeutendsten Bauten wa-
ren die sog. Sonnenpyramide und die etwas kleinere Mondpyramide.

®

Der Name Teotihuacan und die Bezeichnungen "Stral3e des Todes",
"Sonnenpyramide” und "Mondpyramide" stammen Ubrigens weder
von den damaligen Bewohnern noch von den modernen Archaolo-
gen, sondern von den Azteken, die die Stadt bereits in Ruinen vor-



fanden und mit nostalgischem Glanz umgaben. Dabei flossen durch-
aus eigene Vorstellungen und Gefuhle mit ein.

Die sog. Sonnenpyramide hatte zuletzt eine Grundflache von
ca. 225 m im Quadrat und eine Hohe von 65 m. Um Ihnen die Gro-
Renverhaltnisse zu demonstrieren, habe ich in der folgenden Folie
die Umri3linie dieser Pyramide uber die Gebaude unserer Universitat
gelegt:

®

Sie sehen, wie GW 11, Bibliothek, Mensa und Neues Horsaalgebaude
miihelos von ihr bedeckt werden. Der eben gezeigte Ausschnitt des
Zeremonialzentrums bildet aber nur die allerinnerste Stadt, die sich
insgesamt iiber eine viel groflere Flache erstreckt:

®

Sie sehen schwarz gefiirbt die beiden Pyramiden. Der duflere Ein-
druck der Stadt war dominiert von Wandmalereien, die offenbar an
jeder sich nur bietenden freien Fliche — sowohl an der Aullenseite der
Gebiude als auch in ihrem Inneren — angebracht waren. Auch dafiir
zwei Beispiele:

®

Teotihuacan soll um 100 n. Chr. 60000 Einwohner gehabt haben; die-
se Zahl scheint wie bei vielen archiologischen Bevilkerungsangaben
iibertrieben, aber selbst wenn wir sie halbieren oder dritteln, bleibt
immer noch eine eindrucksvolle Bevolkerungsagglomeration iibrig.

Auch in Teotihuacan sind transportable Funde ausgegraben
worden, z.B. folgende Maske aus Jade, die Sie bestimmt schon einmal
gesehen haben:

®

Von einem "Kunstwerk" zu sprechen, durfte aber nicht ganz korrekt
sein, denn der asthetische Aspekt war sicher nur nebensachlich;
wahrscheinlich diente sie fur eine wie immer geartete Zeremonie.

Teotihuacan war politisch in der Lage, bis ins Maya-Gebiet
Einflud auszuuben, wobei wiederum nicht klar ist, ob es sich lediglich
um eine ,geistige“ Macht eines uberragend berihmten religidsen
Zentrums, um ein Handelsimperium oder um einen militarisch domi-
nierenden wirklichen Staat gehandelt hat. Um 650 n. Chr. soll die
Stadt sogar 150000 Einwohner gehabt haben; um diese Zeit bricht
ihre Rolle aber binnen kirzester Zeit zusammen: Teotihuacan wird
durch Feuer zerstort und nicht wieder aufgebaut, ohne daf’ wir die
Grunde ermitteln konnen.

Ein Stlck suddstlich von Teotihuacan lag ein zweites, von ca.
200 v. Chr. bis ca. 700 n. Chr. intaktes Zentrum, das mit einer spani-



schen Bezeichnung Monte Alban genannt wird. Seine Bewohner
werden als Zapoteken bezeichnet. In Monte Alban kannte man eine
Schrift und ein Zahlensystem, die beide in Inschriften Uberliefert sind,
deren Deutung aber schwierig ist.

8. KAPITEL.:
DIE MAYA

DAS "SPIEL DES JAHRES" 1999 trug den Titel TIKAL.
®

Auf der Ruckseite des Kartons lesen wir: "Tikal — die strategische
Dschungel-Expedition. Uberwucherte Tempel und verloren geglaubte
Schatze verbergen sich im dichten Dschungel von Guatemala. lhr
seid Leiter einer Expedition und wollt mit eurem Team diese Kost-
barkeiten entdecken. Doch ihr seid nicht allein. Welche Strategie ist
richtig? Schatze heben, Tempel ausgraben, oder eine Kombination
von beidem? Haltet ihr euer Team zusammen, oder ist es sinnvoller,
maoglichst Uberall zu sein? Fur 2—4 Spieler von 10-99 Jahren. Spiel-
dauer: ca. 90 Minuten."

In der Spielanleitung heif3t es dann: "Die Geschichte: Tikal ist
die bedeutendste und grofRte aller Maya-Statten. Inmitten eines un-
durchdringlichen Urwaldes liegt sie im Norden Guatemalas, versteckt
unter bis zu 50 Meter hohen Baumen. Besiedelt und bewohnt wurde
Tikal von 600 n. Chr. bis 900 n. Chr. Nur ein kleiner Bruchteil des 16
km? grofl3en Areals wurde ausgegraben und erforscht. Wir schreiben
das Jahr 1999. Bis zu 4 Expeditionen machen sich auf den Weg, um
weitere Tempel und Schatze freizulegen und zu bergen. Das Spiel-
ziel: Jeder Spieler ist Leiter einer Expedition, die im Urwald nach
Tempeln forscht, kostbare Schatze hebt und Geheimpfade entdeckt.
Die Expedition mit den meisten Punkten gewinnt das Spiel. Punkte
erhalt ein Spieler wahrend der vier Wertungsrunden fur jeden geho-
benen Schatz und fur jeden Tempel, bei dem er die meisten Expedi-
tionsteilnehmer stehen hat."

Das Spielfeld entsteht erst wahrend des Spieles durch das
Aneinanderlegen sechseckiger Gelandekarten — das kennen wir
doch ... :

®

Diese Gelandekarten zeigen Urwald, Tempel oder Schatze, mit de-
nen man sich dann vergnugen kann. Aul3erdem gibt es noch vier
Vulkane, deren Ausbruch die Punktwertung auslost. Ich fand das
Spiel nicht Ubermafig unterhaltsam. Vor allem — und das interessiert
in unserem Zusammenhang — erfahrt der Spieler fast nichts Uber die
Maya: sie dienen lediglich als exotische Folie fur einen Spielablauf,
der genauso in jedem anderen Erdteil und tUberall in diesem oder ei-
nem anderen Universum stattfinden konnte.



Ein wenig besser sieht es aus mit dem Computerspiel der
Firma Tivola "Der Schatz der Maya. Ein Fall fur TKKG".

®

Hier ist kurz vor der Ausstellungseroffnung ein wertvolles Exponat
verschwunden, das die vier Kinderdetektive wiederbeschaffen sollen.
Es lauft wohl darauf hinaus, dal} der bose neue Museumsdirektor un-
ter der Hand einen Antiquitatenhandel betreibt; aber ich mul} geste-
hen, dal ich etwa in der Mitte des Spieles steckengeblieben bin. In
einigen Nebenhandlungen erfahrt man etwas uber die Kultur und Le-
bensweise der Maya, aber diese Nebenhandlungen sind so aufdring-
lich in das Spiel eingeschoben, daf} die Kinder wahrscheinlich mog-
lichst schnell dariber hinweggehen. (Ich kann lhnen das Spiel nicht
zeigen, weil ich es beim letzten Mal einem Studenten ausgeliehen
und nie zurickbekommen habe.)

Das Siedlungsgebiet der nicht-virtuellen Maya umfal3t im we-
sentlichen die Halbinsel Yucatan und das daran sudlich und sudost-
lich sich anschlieRende Gebiet Mesoamerikas.
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Es liegt also im wesentlichen in den heutigen Staaten México und
Guatemala. Als Blutezeit der Maya-Kultur gilt das von den Archaolo-
gen so definierte Klassikum, aber dies verzerrt die wirkliche Situati-
on, denn auch in der Zeit nach 900 besteht die Maya-Kultur weiter,
nur in etwas veranderter Form und ohne datierbare Denkmaler zu
hinterlassen; die Denkmaler sind da, aber sie nennen keine Namen
von Einzelpersonen mehr und keine expliziten Daten. In der etwas
alteren Sekundarliteratur wird die Zeit vor 200 und nach 900 auch als
"Altes Reich" und als "Neues Reich", unterbrochen durch einen "Hia-
tus", bezeichnet; aber diese Terminologie ist abzulehnen, aus ihr
schaut allzusehr das agyptische Vorbild heraus. Die Maya-Kultur
Ubersteht an einigen Stellen sogar die Conquista: der letzte Maya-
Staat (Petén Itza) unterwirft sich erst 1697 der spanischen Herrschaft
und der christlichen Religion.

Das Maya-Gebiet ist politisch in eine Fulle kleiner Einheiten
gegliedert, die man, sofern an ihrer Spitze ein Oberschamane oder
Konig steht, als Stadtstaaten bezeichnen kann. Im Laufe der Zeit ist
eine Tendenz zu grofReren, auch mehrere Stadte umfassenden Ein-
heiten zu beobachten, aber die Verhaltnisse sind standig im Flul® und
gewinnen erst in der nachklassischen Zeit durch ein geandertes
Herrschaftsmuster etwas groRere Stabilitat. Ich verwende ubrigens
im folgenden der Einfachheit halber den Ausdruck "Konig", obwohl
man sich der Unterschiede zum europaischen Konigtum immer be-
wuldt bleiben mul}; einen Gegensatz zwischen Religion und Politik,



eine Diskussion um das Ausmal} der religiosen Rolle des Konigs —
nach dem Muster unseres mittelalterlichen Investiturstreites — gab es
nicht und konnte es gar nicht geben.

Die Einflhrung des Konigtums an einem Ort ist ein bewulter
Entschlul3. Es bringt bedeutende Lasten mit sich, aber auch Vorteile
durch den besseren und direkteren Zugang zur Geisterwelt, der sich,
wie wir gesehen haben, in der hiesigen Welt im ganz buchstablichen
Sinne durch Gluck und Wohlergehen des Staates und seiner Be-
wohner auszahlen kann. Wenn der Konig sich nicht bewahrt oder
wenn die Lasten sich als zu grold erweisen, kann das Konigtum auch
wieder abgeschafft werden oder von selbst aufhoren. Dies geschah
offenbar auf breiter Front im Laufe des 9. Jahrhunderts.

Die Lasten, die mit dem Konigtum verbunden sind, bestehen
vor allem in der Errichtung und dem standigen Ausbau eines Zere-
monialzentrums. Ein solches Zentrum gruppiert sich in der Regel
um einen grol3en Platz, eine plaza, und besteht aus mehreren Ge-
bauden. Deren wichtigster ist der Tempel, errichtet an einem im
wortlichen Sinne herausragenden oder auf andere Art geheiligten
Ort, etwa Uber einer Quelle. Er kann zugleich die Grabkammer des
Konigs bilden, aber das muf} nicht sein.

Wichtig ist, dal’ er keinen eigentlichen Innenraum besitzt,
sondern eine massive Steinpyramide darstellt, auf deren Spitze ein
eher kleines Gebaude steht, in dem der Konig die Opferriten vollzieht
und die Visionen aus der Geisterwelt empfangt. Die Opfer sind, wie
schon fruher erlautert, von Anfang an Menschenopfer gefangener
Feinde; die Beschaffung dieser Opfer ist eine weitere Last, die mit
dem Konigtum verbunden ist. Die Opferung erfolgte ursprunglich
durch Enthaupten; das Abschlagen des Kopfes gilt geradezu als cha-
rakteristisches Attribut des Konigs. Diese Opfer zu beschaffen, ist
Aufgabe des Konigs selbst (naturlich mit Unterstltzung der dbrigen
Krieger) — ein hochriskantes Unternehmen, das auch zum genau ge-
genteiligen Ergebnis fuhren konnte: es ist der Fall eines Konigs von
Copan mit dem schonen Namen "18 Kaninchen" bekannt, der nach
43jahriger glorreicher Regierung auf einer Strafexpedition gegen ei-
nen Untertanen gefangengenommen und am 3. Mai 738 selbst geop-
fert wurde.

®

Ein weiteres charakteristisches Gebaude ist der Ballspiel-
platz. Das rituelle Ballspiel ist kein harmloses sportliches Vergnugen,
sondern der Nachvollzug mythischer Berichte, etwa jener Vorgange,
bei denen ein Zwillingsgotterpaar die Geister der Unterwelt Uberlistet
hat.

Es ist also jetzt der rechte Zeitpunkt, kurz die Mythologie der
Maya darzustellen. Die wichtigste Quelle dafur ist das Popol Vuh, ei-
ne Art Bibel der Maya, das allerdings in der uns Uberlieferten Form
erst nach der Mitte des 16. Jahrhunderts niedergeschrieben wurde.

Das erste Buch des Popol Vuh enthalt die Schépfungsge-
schichte der Welt und der Menschen. Der Gesamtvorgang ahnelt ein
wenig der Darstellung in der Genesis, aber es gibt einen wesentli-



chen Unterschied: der judisch-christlich-islamische Gott schafft die
Welt und stellt dann Tag fur Tag fest: "Es war sehr gut." Die mesoa-
merikanischen Gotter haben es viel schwerer: zunachst grubeln sie
lange, wie die Schopfung zu bewerkstelligen sei, und was dann
schlieBlich dabei herauskommt, erweist sich als unvollkommen; es
mul} teils wieder vernichtet, teils — wie man heute sagen wirde —
nachgebessert werden.

Die Darstellung des Popol Vuh ist im Gbrigen sehr wortreich,
so dald ich sie nur in kleinen Auszugen zitieren kann. Es beginnt wie
folgt: "Hier ist nun zu berichten, wie einst die Welt in tiefem Schwei-
gen schwebte, in tiefer Ruhe schwebte, in Stille verharrte, sanft sich
wiegte, einsam dalag und ode war. Und dies ist die erste Kunde, die
erste Aussage: es gab keinen Menschen, kein Tier, Vogel, Fisch,
Krebs, Baum, Stein, Hohle, Schlucht, Grasbuschel oder Busch — ein-
zig und allein der Himmel war da. Unsichtbar war das Antlitz der Er-
de. Einzig und allein das Meer staute sich unter dem Himmelsgewol-
be — das war alles. Kein Ding gab es, das sich zu etwas gestaltet
hatte, das auch nur ein wenig sich hatte vernehmen lassen, kein ein-
ziges, das sich ein wenig geregt, das gerieselt oder gerauscht hatte
im Himmel. Rein nichts gab es, was gewesen ware, was ein Dasein
gehabt hatte. Nur Wasser staute sich, nur das Meer lag ruhig da, ei-
ne einzige Stauung. Rein nichts gab es, was sonst noch gewesen
ware. Nur Ruhe und Stille in Dunkelheit und Nacht." (Die Bibel be-
gnugt sich an dieser Stelle mit der Aussage: "Die Erde aber war wust
und leer.")

In dieser Situation taucht nun bei den Gottern der Maya all-
mahlich der Gedanke an eine Ausgestaltung der Schopfung auf, die
mit innewohnender Konsequenz auf die Erschaffung der Menschen
hinzielt: "Sie redeten und berieten nun, Uberlegten nun sogleich, ver-
standigten sich miteinander und brachten ihre Worte und Erwagun-
gen in Einklang. Da tauchte der Uranfang des Lichtes, da tauchte
auch der Mensch in ihren Planen auf. Und dann Uberdachten sie das
Spriefden, das Werden der Baume und Schlinggewachse, das Auf-
sprie3en des Lebens und die Erschaffung des Menschengeschlech-
tes in Dunkelheit und Nacht ... . Denn so sprachen die Gotter: 'Es
gibt ja keinen Glanz, kein Ansehen, keinen Ruhm fur diesen unseren
Bau, unsere Schopfung, ehe denn der Mensch erschaffen ist.' "

Bevor der Mensch auftreten kann, mufl} aber zunachst einmal
die Erde ausgestaltet werden: Berge, Ebenen, Flusse, Pflanzen. Mit
den Tieren hat es eine eigene Bewandtnis, denn eigentlich sollen sie
die Rolle ausfullen, die spater dem Menschen zufallt. Sobald sie er-
schaffen sind, tragen die Gaotter ihnen auf: "So nennt nun unsere
Namen, erweist uns Ehre. Richtet das Wort an Huracan, den grinen
Blitz, das Herz des Himmels. Sprecht laut, ruft uns an, betet zu uns!"
Aber die Tiere erweisen sich dessen als unfahig, sondern konnen le-
diglich bloken und brullen. Die Goétter sind besturzt und enttauscht
und bestrafen die Tiere fur ihr Fehlverhalten: "lhr habt es nicht fertig-
gebracht, ihr habt euch nicht des geringsten Wortes bedient. So
nehmt nun hin, was eure Bestimmung ist: euer Fleisch soll zerkaut
werden. Ja, das geschehe, das also ist es, wozu ihr berufen sein
sollt." Das erste Experiment der Gotter, sich die lebensnotwendigen



Diener zu erschaffen, ist also gescheitert. Der nachste Versuch sind
dann wirklich die Menschen.

Aber auch dabei gibt es Schwierigkeiten. Die Gotter erschaf-
fen zunachst Menschen aus Erde und Schlamm, die aber sofort wie-
der im Wasser zerfallen; sie kbnnen zwar sprechen, haben aber kei-
nen Verstand. Der zweite Versuch sind Menschen aus Holz, aber
"sie hatten keine Seele und keinen Verstand, nicht einmal eine Erin-
nerung an ihren Schopfer hatten sie. Sinnlos trieben sie sich umher
und gingen auf allen vieren." Dieser zweite Versuch wird durch eine
Sintflut beseitigt. Beim dritten Mal klappt es endlich, denn die Gotter
formen nun vier Exemplare aus Mais: "Sie sprachen und formten
Worte, sie sahen gut aus und sie horten, sie gingen einher und grif-
fen mit Handen. Wohlgeratene, schone Menschen waren sie, edel in
ihrer Erscheinung." Die Maismenschen erweisen nun auch den Got-
tern die schuldige Ehre.

Aber auch diesmal ist ein Haken an der Sache. Die Maismen-
schen sind namlich zu gut gelungen, sie sind einfach zu intelligent.
Die Gotter furchten daher, die Menschen konnten ihnen auf Dauer
Konkurrenz machen und selber Gotter werden. Deshalb triben sie
den Verstand der Menschen, und aul3erdem werden den vier Man-
nern noch vier Frauen hinzugesellt. Auch das erinnert durchaus an
die Bibel, an den Baum der Erkenntnis, und wir missen uns erneut
fragen, ob der Spanier, der den Text niederschrieb, nicht unbewul3t
Eigenes hinzugefugt hat.

Der Schopfungsmythos, den ich eben vorgefuhrt habe, war so
sehr auf die Erschaffung der Menschen ausgerichtet, dal} fir andere
Aspekte, zum Beispiel Nacht und Tag, Sonne und Mond und das
Verhaltnis von Welt, Unterwelt und Oberwelt kein Platz war. Hieruber
gibt ein anderer Mythos Auskunft. Er zeigt auch das durchaus pro-
blematische Verhaltnis der Gotter zueinander. Zwei heroische Zwil-
linge, Hun-Hunahpu und Vucub-Hunahpu, bekommen Arger mit den
Herrschern von Xibalba, der Unterwelt, weil sie beim Ballspiel zu viel
Larm machen. Sie werden nach Xibalba zitiert; dort findet ein Ball-
spiel mit den Unterweltgottern statt, in dem sie aber unterliegen, weil
die Gotter die Spielregeln nicht einhalten. Die Zwillinge werden geto-
tet, der eine vergraben, der Schadel des anderen zur Abschreckung
in einen Baum gehangt. Die Tochter eines der Unterweltherrscher
betrachtet den Schadel neugierig, er spuckt ihr in die Hand und
schwangert sie dadurch.

Das Madchen flichtet in die mittlere Welt (also die, in der wir
leben) und wird dort von der Mutter der toten Zwillinge aufgenom-
men. Zur Welt kommen — wie zu erwarten war — wiederum Zwillinge,
mit Namen Hunahpu und Xbalanque. Und wie ebenfalls zu erwarten
war, belastigen auch sie die Unterweltherrscher durch Larm beim
Ballspielen. Auch sie werden nach Xibalba zitiert, sind aber vorge-
warnt, weshalb es den Unterweltgottern nicht gelingt, sie zu uberli-
sten. Sie bestehen eine ganze Reihe von Proben, wobei auch einmal
ein abgeschlagener Kopf durch einen Kurbis ersetzt wird; schliel3lich
gewinnen sie aber, erwecken die toten alteren Zwillingen wieder zum
Leben und versetzen sie in die Oberwelt, wo sie als Sonne und Mond
fungieren.



Die Mythen sind insgesamt ein bil3ichen befremdlich und erin-
nern teilweise mehr an antike Goéttersagen als an die Dogmen der
monotheistischen Religionen. Wie stark sie durch die relativ spate
Uberlieferung verfremdet sind, ist schwer zu beurteilen.

Als Darstellung und Nachvollzug dieser Mythen kann man also
das Ballspiel interpretieren. Konsequenterweise ging es dabei also
nicht nur ums Gewinnen, sondern auch ums Uberleben — mit ande-
ren Worten: die unterlegene Partei wurde anschlie3end geopfert. Der
Ursprung des Balles dirfte Uberhaupt der vom Konig abgeschlagene
Kopf des prominenten Opfers gewesen sein, wie es auch spater
noch Ublich war, den Korper des Opfers zu einem runden Paket zu-
sammenzuschnuren und die Tempeltreppe hinunterzurollen. Der
Ballspielplatz ist also eine Abbildung der Unterwelt, wie der Tempel
an der Spitze der Pyramide die Uberwelt darstellt. Es sind mehrere
hundert Ballspielplatze erhalten geblieben bzw. ausgegraben wor-
den. Hier ein Beispiel:

®
und auch noch eine zweite Abbildung:

®

Da die Maya-Kultur nicht sofort mit der Ankunft der Spanier
unterging, lebte auch das Ballspiel, wenn auch mdglicherweise in
veranderter oder nicht mehr verstandener Form noch eine Weile wei-
ter und ist auch beschrieben worden. In dieser Spatform wurde der
Ball, der Ubrigens nicht elastisch ist, mit der Hifte gespielt und durfte
den Boden nicht beruhren. Es gab eine spezielle Ausristung zum
Schutz der Spieler, die stark an heutige Skateboarder oder nordame-
rikanische Footballer erinnert. Als Cortés nach der Eroberung Mexi-
kos nach Europa fuhr, nahm er auch einige Ballspieler mit, die ihr
Spiel vor Karl V. vorfuhren muf3ten. Ein anwesender Zeichner hat sie
dabei abgebildet:

®

Auf Soliche manier spilen die Indianer mit ainem aufgeblassen bal
mit dem hindern, On die hend an Zue Rieren auf der Erdt; haben
auch ain hardt leder for dem hindern, dar mit er vom bal den wider-
streich Entpfacht, haben auch solich ledern hent schuch an, lesen wir
rechts oben. Insgesamt enthalt die Interpretation des Ballspiels aber
viel Spekulation, und wir kdnnen auch uber die Spielregeln allenfalls
Vermutungen anstellen. Alles, was dartuber mit dem Anspruch der
Gewilheit behauptet wird, ist unserios.

Der Bau des Zeremonialzentrums bildete, wie gesagt, eine
hohe Belastung, und zwar auch deshalb, weil es mit der einmaligen
Errichtung eines Gebaudes nicht getan war. Je groer der Tempel,
um so groRer die Bedeutung der Stadt — im diesseitigen und jenseiti-
gen Bereich —, um so grof3er aber auch die Macht des Herrschers
uber seine Stadt. Deshalb wird standig weitergebaut, der vorhandene



Tempel Uberbaut oder ein neuer, grof3erer Tempel errichtet. Vor al-
lem in Schwacheperioden wird deshalb die Bautatigkeit intensiviert,
was rational gesprochen, Krafte bindet, die gerade in Krisenzeiten
anderswo, etwa in der Landwirtschaft, besser angewandt gewesen
waren; aber das ist sehr europaisch-rationalistisch gedacht.

Es durfte inzwischen auch klar geworden sein, dal} die Maya-
Pyramiden etwas anderes sind als die Pyramiden in Agypten. Hier
soll keinem Pharao das Weiterleben im Jenseits gesichert und seine
Vergottlichung ermdglicht werden, sondern es sind Kultbauten zum
Gebrauch der Lebenden. Dem widerspricht nicht, daf3 sich im Fun-
dament der Pyramide tatsachlich das Grab eines Herrschers befin-
den kann; denn ein solches Grab erhoht die Heiligkeit des Ortes und
so die Kraft der an ihm ausgeflhrten Zeremonien. Der Bau der Py-
ramide ist kein einmaliger Vorgang nach feststehendem Plan, son-
dern sie wird Schicht um Schicht Uberbaut. Abgesehen davon sind
auch die Winkel viel steiler, so dal® die Treppe, die zur Spitze fuhrt,
bei einigen Bauten in flacherer Neigung und damit langerem Anlauf
angesetzt werden mul3. Hier eine der beruhmtesten und groften Py-
ramiden, diejenige von Tikal:

®

Fur diese Pyramide gibt es eine Zeichnung, die sie zeigt, wie
sie zu Beginn der Ausgrabungen aussah:

®

Die archaologische Leistung war also betrachtlich. Die Abbildung
zeigt aber auch, dal} es erheblicher Anstrengungen bedarf, sie im
heutigen Zustand zu erhalten. Das gelingt nur durch ihre touristische
Vermarktung, mit all den Problemen, die das wiederum mit sich
bringt.

Wie weit lassen sich nun die einzelnen Vorgange rekonstruie-
ren und einordnen? Die Ausgrabungen der Archaologen machen uns
die Gebaude, also die Tempel, Ballspielplatze, Palaste, plazas usw.
zuganglich. Sie fordern daruber hinaus in den Grabern die konigli-
chen Insignien zutage: da wir uns technisch gesehen noch in der
Steinzeit befinden, bestehen sie in der Regel aus Halbedelsteinen,
z.B. aus Jade, evt. auch aus Gold. Wichtigste Insignien waren offen-
bar eine Brustplatte und ein Stirnband, an dem mehrere kleine Plat-
ten hingen, jeweils mit der Abbildung von Goéttern. Die Tempel waren
dekoriert mit Abbildungen in Form von Fresken oder vor allem Re-
liefs; mitunter sind die Bauelemente selbst figurlich gestaltet, oder es
sind direkt Stelen mit Abbildungen aufgestellt worden. Diese Abbil-
dungen sind aber nicht nur Darstellungen von Szenen mythologi-
scher oder historischer Art, sondern weisen in der "klassischen" Zeit
eine ganze Serie von regelrechten mit Datum versehenen Inschriften
auf.

Wir kommen damit zur Schrift der Maya; mit ihrem Kalender
befassen wir uns gesondert im nachsten Kapitel. Die Schrift der
Maya ist ursprunglich eine Bilderschrift, die sich im Laufe der Zeit zu



einer Begriffs-, Silben- und Buchstabenschrift weiterentwickelt hat.
Die dabei angewandten Verfahren sind dieselben wie etwa in der
chinesischen und agyptischen Schrift, so dal} es vertretbar ist, sie als
Hieroglyphen zu bezeichnen. Wie bei den Agyptern ist die Entwick-
lung aber steckengeblieben, d.h. es ist nicht zu einer reinen Silben-
oder Buchstabenschrift gekommen, wie dies bei der Keilschrift und
besonders bei der phonizischen Schrift gelungen ist. Vielmehr steht
die Verwendung der Zeichen als Wort, Begriff, Silbe oder Buchstabe
nebeneinander und wird in demselben Text gemischt. Dieser Um-
stand ist z.B. dem Bischof Landa entgangen, der sich ein Maya-
"Alphabet" aufzeichnen lie3, das auch heute noch gelegentlich in
Schriftgeschichten abgebildet wird. Dieses Alphabet ist nicht falsch,
aber eben nur ein kleiner Ausschnitt aus dem Schriftbestand.

®

Die Schrift funktioniert, wie gesagt, ebenso wie die agyptische oder

chinesische. Das heilt, es gibt

1. Zeichen, die das bedeuten, was sie abbilden: das Bild eines Ja-
guars bedeutet dann "Jaguar”. Dasselbe Zeichen kann

2. fur ein Wort verwendet werden, das genauso klingt wie "Jaguar”,
aber etwas anderes bedeutet. Man nennt das das Rebus-Prinzip;
sprachwissenschaftlich sind es die Homophone. Man kann

3. die Losung dieses Wortratsels dadurch erleichtern, daly man ein
Zeichen hinzufugt, das auf die Bedeutung des Wortes verweist,
ein Determinativ. Dieser Zusatz kann

4. auch einen Hinweis auf die Lautgestalt des Basiswortes enthal-
ten.

5. kann ein Zeichen auch fur einen Teil des Wortes stehen, etwa fur
die erste Silbe, oder

6. fur einen einzelnen Laut, etwa den ersten Laut des Wortes.

Damit ware im Prinzip die Buchstabenschrift erreicht; aber wie ge-

sagt werden alle 6 Moglichkeiten gleichzeitig verwendet, und dassel-

be Wort kann bald in der einen, bald in der anderen Weise geschrie-

ben werden. Die Lektire einer Maya-Inschrift dauerte also schon bei

den Zeitgenossen lange, was bei Inschriften ja im Grunde auch we-

sensgemal ist. Auch europaische Inschriften wollen zum Verweilen

einladen; sie beginnen nicht selten mit der Aufforderung "Wanderer,

bleib stehn" — Siste, viator. Noch langer dauerte allerdings die mo-

derne Entzifferung, die auch noch gar nicht abgeschlossen ist.

Von den Buchstabenformen haben Sie auf meinem Datums-
blatt schon eine Probe gesehen. Sie sind schwer zu unterscheiden
und fur den europaischen Geschmack auch recht plump. Das Form-
prinzip besteht darin, den Raum eines Quadrates oder Rechtecks
moglichst flachenfullend auszunutzen, so dal} die Zeichen dicht ge-
packt und in die real gemeinte Zeichnung eingepal3t werden konnen.

Die Lekture wird auRerdem noch dadurch erschwert, dal’ es
gewissermalden mehrere Schriftgrade gibt: neben einer einfachen
Normalform konnen die Buchstaben nach Art eines Kopfes oder ei-
nes Tieres, z.B. eines Geiers, stilisiert werden; das heif3t dann die
"anthropomorphe" oder die "zoomorphe" Variante. Mehrere Zeichen,



die zusammengehoren, weil sie ein Wort bedeuten, werden als Liga-
tur geschrieben, also neben-, Uber- oder untereinandergesetzt zu ei-
nem komplizierteren Zeichen vereinigt; dabei kommt auch die Tech-
nik der Enklave vor, d.h. das eine Zeichen wird in das andere innen
hineingeschrieben. Und schlie3lich gibt es noch die Moglichkeit einer
Art Auszeichnungsschrift oder Majuskelform: dann wird der Begriff zu
einer aufwendigen breiten Zeichnung ausgestaltet.

Die Maya-Hieroglyphen und Uberhaupt die Reliefs an den
Tempeln sind Ubrigens auch deshalb so schwer zu erkennen, weil
sie in der Literatur in ungeschickter Weise abgebildet werden. Sie
finden fast ausschlielich Strichzeichnungen der Umrisse, so wie das
bei den Archaologen ublich ist. Dadurch wird aber der Unterschied
zwischen erhabenen und vertieften Partien nicht sichtbar; dieser ist
aber fur das optische Verstandnis wichtig. Man merkt das sofort,
wenn man statt der Strichzeichnung ein Foto sieht, wie ich lhnen bei
der allgemeinen Vorstellung der Quellen ja schon demonstriert habe.

An dieser Stelle will ich einige kurze Bemerkungen uber die
Sprache der Maya einschieben, oder besser gesagt: Uber die
Sprachfamilie. Mayasprachen werden heute noch gesprochen, was
sich bei der Entzifferung der Inschriften als nutzlich erwiesen hat. Ich
zeige lhnen eine Karte und einen Stammbaum, die ich beide aus
dem Buch von Michael D. Coe, Das Geheimnis der Maya-Schrift. Ein
Code wird entschlusselt (Reinbek bei Hamburg 1995) S. 68, 72 ent-
nommen und graphisch nachbearbeitet habe. Das Buch kann ich Ih-
nen Ubrigens nicht uneingeschrankt empfehlen, da der Autor sein
Thema nach Art einer James-Bond-Story prasentiert, mit Heldenver-
ehrung und Schurkenverdammung, bis hin zu der Peinlichkeit, daf® er
bestimmte Kollegen regelmafig nur mit Vornamen nennt.

®

Die Inschriften stammen Uberwiegend aus dem Chol-Gebiet,
wahrend das Yucatekische offenbar durch Lexika usw. am besten
erschlossen ist. Wir wollen uns hier nicht als Amateurlinguisten beta-
tigen, sondern ich will nur auf drei Punkte hinweisen. Der erste Punkt
betrifft das Verbum, bei dem, anders als in den westeuropaischen
Sprachen, die Tempora eine geringe Rolle spielen. Wichtiger sind die
Aspekte, also: ob die Handlung einmal erfolgt oder fortlaufend, ob sie
abgeschlossen ist oder andauert usw. Falls Sie Griechisch gelernt
haben, sind Sie mit diesem Problem konfrontiert worden; und falls
Sie Arabisch beherrschen, ist Innen die Fragestellung vollig gelaufig.
Die Bedeutung der Aspekte paldt gut in die zyklische Geschichtsauf-
fassung.

Der zweite Punkt betrifft die Syntax. Ein Satz in einer Maya-
sprache beginnt, in streng festgelegter Reihenfolge, mit dem Ver-
bum, dann folgt das Objekt, sofern vorhanden, und dann das Sub-
jekt.

Drittens eine Bemerkung zum Kasussystem: Substantiv und
Pronomen besitzen, wenn man es so nennen will, zwei Kasus, die
die Linguisten als Nominativ und als Ergativ bezeichnen. lhre Ver-
wendung hangt vom Verbum ab. Bei einem transitiven Verbum steht



das Subjekt im Nominativ, das Objekt im Ergativ. Beim intransitiven
Verbum, bei dem es kein Objekt gibt, steht das Subjekt dagegen im
Ergativ — sofern es sich um eine abgeschlossene Handlung dreht;
bei einer fortdauernden Handlung steht das Subjekt dagegen auch
hier im Nominativ:

Subjekt Objekt
transitiv Nominativ Ergativ
abgeschlossen | Ergativ

intransitiv fortdauernd Nominativ

Auf einzelne Wortformen mdchte ich hier nicht eingehen; wir werden
dazu bei der Sprache der Azteken, dem Nahuatl, Gelegenheit haben.

Was wird auf den Inschriften dem Gedachtnis der Nachwelt
anvertraut? Selbstverstandlich die Taten der Konige, konkret: ihre
Opfertaten. Wichtige Opfer fanden aber immer dann statt, wenn sich
ein Phasenubergang vollzog, wenn etwa ein neuer Herrscher sein
Amt antrat, wenn ein Nachfolger designiert wurde, wenn ein Tempel
eingeweiht wurde usw. und generell dann, wenn ein Zeitabschnitt zu
Ende ging — banal gesprochen: am Ende eines Jahres, eines Jahr-
zehnts, eines Jahrhunderts usw. Im ersten Fall waren die Menschen
besonders auf die Hilfe der Gotter angewiesen; im zweiten Fall (beim
Ubergang in einen neuen Zeitabschnitt) die Gotter auf die Unterstiit-
zung der Menschen.

Die Aufstellung von Stelen zu Zeiten des Phasenubergangs
erwahnt auch Diego de Landa: "Weitere Steine ... stehen in Zilan, ei-
nem Ort an der Kuste; und als man die Eingeborenen befragte, was
diese seien, antworteten sie, sie hatten den Brauch gehabt, einen
derartigen Stein alle zwanzig Jahre zu errichten, denn mit dieser Zahl
berechnen sie ihre Zeitalter. Doch es scheint, da® diese Erklarung
unbegrundet ist, denn ihr zufolge mufte es viel mehr Steine geben
..." (Ein schones Beispiel fur fehlgelaufene Quellenkritik, die wider
Willen die Korrektheit der Quelle bestatigt.)

Aus den datierten Inschriften laf3t sich nun einiges Uber den
Ablauf der Geschichte der Maya-Staaten rekonstruieren, solange
es solche Inschriften gibt. Als altestes Datum wird in der Literatur von
einigen das Jahr 98 v. Chr. genannt, von anderen das Jahr 120 n.
Chr. Die alteste datierte Stele stammt aus dem Jahr 199 n. Chr., wo-
bei sich solche Daten immer andern konnen, falls vielleicht ein gluck-
licher Archaologe ein noch alteres Stuck ausgrabt. Das letzte in die-
ser Weise datierte Denkmal stammt aus dem Jahre 909.

In diesem Zeitraum spielt sich die "klassische" Geschichte der
Maya ab, die durch die Herrschaft von Konigen Uber Stadtstaaten
charakterisiert ist. Zunachst herrscht ein Konig uber eine Stadt; die
Kriegszlge gegen die Nachbarstadte dienen der Beschaffung von
Opfern, ohne weitergehende Ambitionen. Dies andert sich im Jahre
378, als die Stadt Tikal am 16. Januar die Nachbarstadt Uaxactun
uberfallt und erobert. Nun bilden sich, in wechselnden Kombinatio-
nen, auch groRere Herrschaftsgebiete aus, die mehrere Orte umfas-
sen. Der Krieg von Tikal gegen Uaxactun ist auch deshalb bemer-
kenswert, weil sich hier fur einige Jahrzehnte ein deutlicher Einflu




von Teotihuacan auf das Maya-Gebiet beobachten lafdt, der dann
aber wieder verschwindet; der Gedanke, aus der Nachbarstadt nicht
nur Opfer zu beschaffen, sondern sie regelrecht zu erobern, mag
ebenfalls von dort stammen.

Innerhalb des Maya-Gebietes ist auch noch die Stadt Palen-
que interessant: hier gab es aufschluf3reiche Probleme mit der Erb-
folge, die in ebenso aufschlullreicher Manier gelost wurden. Vorweg
ist zu sagen, dal} es ein Mitkdnigtum (zur Sicherung der Erbfolge,
wie in Europa) nicht gab, sondern nur eine Designation des Nachfol-
gers, welcher sich dann, sobald der Vater gestorben war, durch ent-
sprechende Leistungen erst durchsetzen muf3te. Grundsatzlich folgte
das Erbe bei den Maya der mannlichen Linie; das bedeutet, dal} auf
den Konig einer seiner Sohne, eventuell sein Bruder oder allenfalls
seine Tochter nachfolgen konnte, nicht aber anschlieRend die Sohne
dieser Tochter, denn diese stammten ja aus einer anderen mannli-
chen Linie.

Genau das, die Nachfolge des Enkels Uber die Tochter, beab-
sichtigte aber Ac-Kan, der Sohn der Konigin Kanal-lkal, die am 7.11.
604 nach zwanzigjahriger, offenbar segensreicher Regierung starb.
Das Projekt gelang, und so konnte ihr Urenkel Pacal, genannt Pacal
der Grol3e, dasselbe wagen und als Sohn seiner Mutter, der Konigin
Zac-Kuk, ebenfalls den Thron beanspruchen. Er untermauerte die-
sen Anspruch durch eine ausfuhrliche genealogische Argumentation,
die er auf Inschriften abbilden lie3. Dabei verfolgte er die Konigsdy-
nastie bis zurtck in mythische Zeiten, bis zum Anfang des gegenwar-
tigen Aons, und setzte seine Mutter mit der Gottin gleich, die die vor-
hin schon erwahnten Urzwillinge geboren hatte. In einem zyklischen
Geschichtsdenken ist eine solche Argumentation moglich: dem
Nachweis, dal} sich ein vorbildhaftes Geschehen aus der Vergan-
genheit wiederholt hat, 14t sich kaum widersprechen.

Tulag A
h-e hu2Can
Tragsn-e

(]
Tabasco .Palenque

Im 9. Jahrhundert bricht die klassische Kultur der Maya zu-
sammen: Tikal wird beispielsweise um 850 verlassen; Copan erlebt
um dieselbe Zeit eine regelrechte Okologische Katastrophe, die zum
Ende des Konigtums und zum Ruckfall in den Status einer bevolke-
rungsarmen dorflichen Siedlung flhrte. Die datierten Denkmaler
nehmen rasch an Zahl ab und horen schlief3lich ganz auf.

Es ist aber nicht ganz klar, ob wir es wirklich mit einem gene-
rellen Zusammenbruch der Kultur oder nur mit einem Zusammen-
bruch der Quellenlage zu tun haben. In ahnlicher Weise ist namlich,
um ein analoges Beispiel zu bringen, in der 2. Halfte des 20. Jahr-
hunderts in Europa ein Zusammenbruch der schriftlichen Quellen zu
beobachten: die Zahl der Tageszeitungen geht rapide zuruck, und es
werden auch kaum noch private Briefe geschrieben. Wir wissen, dal}



das die Folge von Rundfunk und Fernsehen auf der einen und des
Telefons auf der anderen Seite ist; spateren Archaologen mag es als
Zusammenbruch der Kultur erscheinen.

In derselben Weise kann es moglich sein, daf sich im 9. Jahr-
hundert im Maya-Gebiet die kulturell-politischen Aktivitaten nur ver-
lagert haben und fur datierte Denkmaler kein Bedarf mehr bestand.
Es gibt namlich in dieser Zeit des sog. Postklassikums weiterhin gro-
Re Uberregionale Staatsstrukturen, nur offenbar nicht mehr mit mon-
archischer, sondern eher oligarchischer Spitze. In einer solchen "kol-
lektiven" Fuhrung besteht aber fur das namentliche Feiern einzelner
Personen kein Bedarf. Ein sehr gro3es und dauerhaftes Staatswe-
sen hatte sein Zentrum in Chichen ltza, dessen Zeremonialzentrum
bezeichnenderweise am Ort einer heiligen Quelle erbaut ist; Chichen
ltza wurde 1187 aufgegeben, und die Bevolkerung wanderte nach
Peten Itza aus, wo ein Maya-Staat noch bis 1697 in selbstandiger
Form bestand. Ein weiterer Staat war Mayapan, das von ca. 1200 bis
1441 Bestand hatte.

9. KAPITEL.:
DER KALENDER DER MAYA

ERINNERN SIE SICH NOCH, wie am 21.12.2012 die Welt unter-
ging? Und zwar, weil an diesem Tag angeblich der Kalender der
Maya endete? Ich habe im damaligen Wintersemester 2012/3 eine
Vorlesung uber Chronologie gehalten mit dem Titel "Zeit und Endzeit
in der Geschichte" und dem Untertitel "Warum am 21.12.2012 die
Welt nicht untergeht”, und ich habe mit dieser Einschatzung recht
behalten, wie unsere derzeitige Anwesenheit in diesem Raum hin-
langlich beweist.

Trotzdem ist der Kalender der Maya eine hochspannende An-
gelegenheit, die durchaus ein eigenes Kapitel lohnt, wie Sie gleich
sehen werden. Die Maya waren, um das vorweg zu sagen, hervorra-
gende Kalenderexperten und zu diesem Zweck hervorragende
Astronomen, wobei besonders die Stadt Copan im heutigen Hondu-
ras einen erstklassigen Ruf hatte. Die Peinlichkeit, den Jahrtausend-
wechsel am 31. Dezember 1999 zu feiern, ware ihnen sicher nicht
unterlaufen.

Der Kalender der Maya umfal3t im wesentlichen vier verschie-
dene Zyklen, die nebeneinander herlaufen und von denen gewohn-
lich mindestens drei in den Datumsangaben bertcksichtigt werden.
Die ersten beiden Zyklen sind die Tagesreihen des Kalenders, den
ich friher in dieser Vorlesung schon als allgemeines mesoamerikani-
sches Prinzip im Erbe der Olmeken angesprochen habe, also den
260tagigen und den 365tagigen Zyklus. Der dritte Zyklus ist die "lan-
ge Zahlung" (long count), die sich Uber mehrere Tausend Jahre er-
streckt, wobei der derzeit laufende Zyklus im Jahre 3114 vor Christi
Geburt begonnen haben soll und im Jahre 4770 nach Christi Geburt
enden wird. Auf die Bedeutung des Jahres 2012 in diesem Zusam-
menhang komme ich nachher noch zuruck.



Der vierte, weniger bedeutsame Kalenderzyklus ordnet
schliel3lich die Zeit den vier Himmelsrichtungen zu und umfal3t 3256
Tage; 3256 ist dasselbe wie 4 mal 7 mal 9 mal 13.

Bevor wir die vier Zyklen naher betrachten, missen wir noch
einen kurzen Blick auf das Zahlensystem der Maya werfen. Die
Maya verwenden ein Vigesimalsystem, d.h. die Zahlenbasis ist die
20, leicht darstellbar als die Summe der Finger und Zehen. Fur die
20 wird ubrigens auch ein Wort verwendet, das "Mensch" bedeutet.
Fir die einzelnen Ziffern gibt es nur drei Symbole, die ahnlich wie bei
den romischen Ziffern kombiniert werden: fur die 1 steht ein Punkt
und fur die 5 ein Strich. Die Ubrigen Ziffern werden daraus zusam-
mengesetzt, also die 2 zwei Punkte, die 3 drei Punkte, die 4 vier
Punkte, die 6 ein Strich und ein Punkt, die 7 ein Strich und zwei
Punkte, die 10 zwei Striche bis zur 19, die aus drei Strichen und vier
Punkten besteht:

1 L] 6 ° 1 ° 16 °

2 (X ) 7 X 12 ee 17 ee

3 eee 8 eee 13 eee 13 eee

4 ee0e® O 0000 14 0000 |0 0000

5 10 15

Ich zeige Ihnen noch einmal die Folie mit dem Datum der er-
sten Sitzung:

Sie sehen sehr schon in der zweiten Reihe links die 13, in der dritten
Reihe links die 1, rechts wieder die 7, ganz unten die 18 usw.; die
Zahlen sind jeweils an eine Hieroglyphe angeklebt, auf deren Bedeu-
tung ich gleich eingehe.



Mit der 19 endet die Analogie zu den romischen Zahlen, und
es beginnt die Analogie zu den arabischen (oder korrekter gesagt:
indischen) Zahlen. Fir die 20 gibt es namlich kein neues Zeichen,
sondern es tritt wieder die 1 ein; ebenso fur die 400, fur die 8000, die
160000 usw.; falls erforderlich, gibt es auch eine Null, ein Zeichen,
das an ein linsenformiges Auge erinnert, das aber nur gesetzt wird,
wenn die Stelle nicht schon in anderem Zusammenhang eindeutig
ist. Allerdings kommt es auch vor, daf’ die Zahlen "ausgeschrieben"
werden, indem man die Hieroglyphe fur das Zahlwort setzt.

Nun zu den vier Kalenderzyklen. Der erste ist wie gesagt der
Zeremonialkalender, der tzolkin. In ihm hat jeder Tag eine Zahl und
einen Namen. Die Zahlen laufen von 1 bis 13, also bis zum doppel-
ten Strich mit drei Punkten. Die Namen bilden den 20tagigen Zyklus
und lauten Imix, Ik, Akbal, Kan, Chicchan, Cimi, Manik, Lamat, Mu-
luc, Oc, Chuen, Eb, Ben, Ix, Men, Cib, Caban, Etz'nab, Cauac und
Ahau:

®

Zur Aussprache kurz der Hinweis, dal} das ¢ immer wie k ausge-
sprochen wird, auch vor hellem Vokal; das x ist ein sch wie im Kata-
lanischen; die Betonung liegt am Wortende.

Die 13 Zahlen und die 20 Namen springen nun jeden Tag um
eins weiter, d.h. auf 1 Imix folgt 2 Ik, 3 Akbal, 4 Kan usw. Mit 13 Ben
ist die Reihe der Zahlen erschopft; der nachste Tag hat deshalb wie-
der die Zahl 1, wahrend die Namensreihe mit /x weiterlauft, also 7 Ix
fur den 14. Tag. Es folgen 2 Men, 3 Cib, 4 Caban usw. Nach 20 Ta-
gen ist mit 7 Ahau die Reihe der Namen erschopft; nun folgt fur den
21. Tag wieder der 1. Name, also Imix, wahrend die Zahlen mit 8
weiterlaufen, also 8 Imix, 9 Ix usw.

1. Tag 1 Imix
2. Tag 2 lk

3. Tag 3 Akbal
4. Tag 4 Kann
5. Tag 5 Chicchan
6. Tag 6 Cimi
7. Tag 7 Manik
8. Tag 8 Lamat
9. Tag 9 Muluc
10. Tag 10 Oc

11. Tag 11 Chuen
12. Tag 12 Eb

13. Tag 13 Ben
14. Tag 1 Ix

15. Tag 2 Men
16. Tag 3 Cib

17. Tag 4 Caban



18. Tag 5 Etz'nab

19. Tag 6 Cauac
20. Tag 7 Ahau
21. Tag 8 Imix
22. Tag 9 lk
260. Tag 13 Ahau
261. Tag 1 Imix

Jeder Tag hat also seine charakteristische Kombination aus Zahl und
Name, wobei es 13 mal 20, also 260 verschiedene Moglichkeiten
gibt. Am 261. Tag tritt wieder der Fall ein, dal beide Serien neu be-
ginnen; dieser Tag heil3t also wieder 1 Imix.

Der zweite Zyklus, das Haab, umfal3t ein Sonnenjahr von 365
Tagen. Es ist gegliedert in 18 Monate, die folgende Namen tragen:
Pop, Uo, Zip, Zotz', Zec, Xul, Yaxkin, Mol, Ch'en, Yax, Zac, Ceh,
Mac, Kankin, Muan, Pax, Kayab und Cumku:

®

Jeder dieser 18 Monate hat 20 Tage, wobei die Zahlung innerhalb
des Monats von 1 bis 20 durchlauft, so, wie wir dies gewohnt sind.
Damit sind wir bei 360 Tagen; die restlichen 5 Tage bilden eine Art
Kurzmonat mit dem Namen Uayeb; sie sind Ubrigens gefurchtete
Ungluckstage. Der auf den Sonnenumlauf fehlende Vierteltag, also
das Problem des Schaltjahrs, bleibt unbertcksichtigt. Wir wissen
nicht, warum — es ist aber ausgeschlossen, da® den Maya dieses
Problem entgangen ware; sie wollten es nur aus irgendeinem Grund
nicht berlcksichtigen. Das Haab verschiebt sich also gegeniber dem
Sonnenstand alle 4 Jahre um knapp einen Tag.

In einer vollen Datumsangabe stehen Tzolkin und Haab je-
weils am Schlul3.



Sie sehen in der vorletzten Zeile die Angabe nach Zeremonialkalen-
der (71 Caban) und in der letzten Zeile rechts die Angabe im Jahres-
kalender (718 Kayab).

Die massive Hieroglyphe in der ersten Zeile besagt, dal jetzt
ein Datum kommt, und die restlichen funf Zeichen, also die zweite
und dritte Zeile und in der vierten Zeile links, bilden die Angabe der
"langen Zahlung" (oder wie man meist auf Englisch sagt: des long
count), also des 3. Zyklus. Diese funf Datierungselemente heilen in
aufsteigender Reihenfolge kin, uinal, tun, katun, bactun. Die unterste
Einheit (kin) ist der Tag; 20 Tage bilden einen Monat (uinal), 18 Mo-
nate ein Jahr (tun), 20 Jahre ergeben ein katun, 20 katun oder 400
Jahre schliel3lich ein bactun.

1 kin
20 kin = 1 uinal
360 kin = 18 uinal = 1 tun
7200 kin = 360uinal = 20tun = 1 katun
144000 = 7200 ui- = 400 = 20 ka- = 1 bac-
kin nal tun tun tun

In der Sekundarliteratur werden diese funf Datumsangaben wie folgt
geschrieben: 12.19.15.19.7. Wir haben also eine Zahlung im Vigesi-
malsystem vor uns, die sich im Prinzip zu immer hoheren Stufen fort-
setzen liele. Das Vigesimalsystem wird an einer Stelle durchbro-
chen: das Jahr hat nur 18 Monate und nicht 20. Die funf Unglucksta-
ge des Haab bleiben aber unbericksichtigt, so daf® das Jahr der
"langen Zahlung" nur 360 Tage hat, im Gegensatz zu den 365 Tagen
des Haab.

Ein schwieriges und noch nicht vollstandig gelostes Problem
ist die Konkordanz des Maya-Kalenders mit dem europaischen Ka-



lender. Es gibt einige Tagesgleichungen, aber sie sind nicht ganz
eindeutig. Und es ist auch schwierig, fur Daten vor Christi Geburt
bzw. vor Casars Kalenderreform vernunftige Tagesangaben zu ma-
chen. Schele und Freidel geben als Beginn der laufenden Zahlung
den 11. August 3114 an; ich habe meiner Datumsberechnung diesen
Wert zugrundegelegt, wenn auch nicht ohne Bedenken. Prem und
Dyckerhoff nennen statt dessen den 6. September desselben Jahres.
Wieder andere Autoren nennen ein um 260 Jahre (d.h. 5 x 52 Jahre)
friheres Datum. Aber das Problem im einzelnen zu erdrtern, ware in
dieser Vorlesung zu zeitraubend, da auch Fragen der europaischen
Chronologie zu klaren waren; es geht dabei um die Differenz zwi-
schen dem gregorianischen und dem julianischen Kalender.

Der vierte Datumszyklus, die Zuordnung der Tage zu den vier
Himmelsrichtungen, ist insgesamt weniger bedeutend. Dabei wird die
Zustandigkeit eines Damons angegeben, der jeweils 819 Tage eine
der vier Himmelsrichtungen beherrscht, wobei seine Farbe fur den
Osten rot, fur den Suden gelb, fur den Westen schwarz und fur den
Norden weil ist. Die Angaben der Sekundarliteratur zu diesem Zy-
klus sind aber etwas unklar. Weitere Datierungselemente sind die
Stellungen der Planeten, vor allem der Venus, wahrend die Rolle des
Mondes eher untergeordnet zu sein scheint.

Der Kalender der Maya hat, wie eingangs erwahnt, vor zwei
Jahren die Aufmerksamekeit einer breiteren Offentlichkeit erlangt hat,
weil behauptet wurde, er sage fur den 21.12.2012 einen Weltunter-
gang voraus. Tatsachlich endete im Dezember 2012 der 13. bactun,
so dal3, nach Auffassung der alten Maya, ein bedeutender und damit
auch gefahrlicher Phasenubergang erfolgte. Ein bactun umfaldt, wie
wir oben errechnet haben, 144 000 Tage, 13 bactun also 1 872 000
Tage. Wenn der derzeit laufende Zyklus am 11.8.3114 begann, er-
gibt sich — unter Zugrundelegung des Julianischen Jahres von
durchschnittlich 365,25 Tagen fur die vorchristliche Zeit und bis 1582
und des Gregorianischen Jahres seit 1582 — folgende Rechnung:

1872000 Tage

11.8.-31.12.3114 v. Chr. 143 Tage
3113 v. Chr. — 1 v. Chr. 1137 023 Tage

1 n. Chr.- 1581 n. Chr. 577 460 Tage
1582 n. Chr. 355 Tage*

1583 n. Chr. — 2011 n. Chr. 156689 Tage
Rest 330 Tage

Der Weltuntergang war also am 330. Tag oder 25. November 2012 zu
erwarten. Schele und Freidel errechnen stattdessen den 23. Dezem-
ber; ich weil nicht, auf welchem Wege. Aus diesem 23. Dezember
wurde dann der 21. Dezember gemacht, weil der Zusammenfall mit

* Die Gregorianische Kalenderreform liel 1582 zehn Tage aus; auBerdem waren 1700,
1800 und 1900 keine Schaltjahre. Mehr dazu in meiner Vorlesung "Zeit und Endzeit in
der Geschichte".



der Wintersonnenwende natiirlich spektakulirer war; das sagt schon
einiges aus iiber die "Kalenderexperten", die damals aktiv wurden.
Wenn man fiir die Zeit vor Christi Geburt statt des juliani-
schen den gregorianischen Kalender zugrundelegt, der ja astrono-
misch genauer ist, miifite man fiir die Zeit vor Christi Geburt fiir je
400 Jahre 3 Tage abziehen, das sind bei 3114 Jahren 23,4 Tage. Um
diese 23 Tage verschobe sich das Weltende also, und zwar auf den 18.
Dezember 2012, womit wir bereits das dritte Tagesdatum hétten.

Die Schwierigkeiten, einen solchen Termin dem Maya-
Kalender zu entnehmen, durften schon klar geworden sein. Ich will
aber trotzdem noch einmal die Probleme aufzahlen:

1. Der long count endet in den Quellen um 900. Alle Anwendungen
auf spatere Zeiten sind demnach extrapoliert.

2. Der europaische und der mesoamerikanische Kalender laufen bis
1492 ohne irgendeinen Beruhrungspunkt neben einander her. Um
zu wissen, welches Mayadatum welchem europaischen Datum
entspricht, brauchen wir ein Ereignis, das in beiden Kalendern
vorkommt und eindeutig zu identifizieren ist. Dafur kommt eigent-
lich nur ein astronomisches Ereignis in Frage, das in den Maya-
Quellen der Zeit, die den long count anwendete, vorkommt, also
etwa eine Sonnenfinsternis. Die Wahrscheinlichkeit, so ein Ereig-
nis zu finden, ist dulRerst gering.

3. Die epigraphischen Quellen der Maya, d.h. die Datumsangaben
auf den Stelen, nennen zwar das Datum, erlautern aber das Ka-
lendersystem nicht. Fur diese Erlauterungen kommen also nur
Handschriften in Frage. Solche Handschriften gab es in grol3er
Zahl, aber der erste christliche Bischof von Yucatan, Diego de
Landa, hat sie systematisch vernichten lassen. In spanischer Zeit
sind Erinnerungen der Uberlebenden gesammelt und niederge-
schrieben worden, aber von Spaniern — so etwa von Bernardino
de Sahagun und Diego Duran im 16. oder von Francisco Ximenez
im frihen 18. Jahrhundert —; nur wissen wir nicht, was diese Spa-
nier verstanden oder vielleicht auch miRverstanden haben und
was die Einheimischen ihnen aus ihrer Tradition preiszugeben be-
reit waren.

4. Es ist nicht einzusehen, warum im 20-System der Maya-Zahlen
die oberste Zeitebene ausgerechnet nach dem 13. bactun vorzei-
tig enden soll. Wenn Uberhaupt, ware ein Ende nach dem 20. bac-
tun zu erwarten. Es gibt tatsachlich eine Zeiteinheit, die 20 bactun
umfaldt und pictun heildt; sie wird in einer Quelle aus Palenque
verwendet. Das Ende des 13. und der Beginn des 14. bactun ist
also nur ein Phasenubergang, wie er sich im Laufe des Maya-
Kalenders schon zwolIf Mal abgespielt hat, ohne dal} deshalb die
Welt untergegangen ware.

Ich glaube, dal} bei der Zeitgrenze 13 bactun bereits eine ko-
loniale Uberformung vorliegt, um den Mayakalender der europai-
schen Auffassung von der 6000jahrigen Dauer der Weltgeschichte
anzupassen. 8000 Jahre in 20 bactun waren also unerwunscht; 5200
Jahre in 13 bactun passen da sehr viel besser. Ein schones Beispiel
dafur, wie sich Einheimische dem europaischen Horizont anpal3ten,
bildet die aztekische Chronik des Fernando de Alva Ixtlilxéchitl im 17.



Jahrhundert: dieser Autor, der von einem aztekischen Konigsge-
schlecht abstammt, verwendet als Jahresangaben fur seine azteki-
sche Geschichte die Regierungszeiten der europaischen Herrscher
wie etwa der romischen Kaiser der Antike, ganz wie in den europai-
schen Weltchroniken.

10. KAPITEL:
QUETZALCOATL UND DIE TOLTEKEN

PARALLEL ZUR MITTLEREN und spaten Geschichte der Maya
bahnt sich in den Mexicanischen Hochtalern die Entwicklung an, die
zur zweiten von uns zu betrachtenden Hochkultur fuhrt, derjenigen
der Azteken. Nach dem Zusammenbruch der Rolle Teotihuacans,
das wie erwahnt um 750 verbrannt wurde und seither, wenn nicht
unbewohnt, so doch bedeutungslos blieb, kam es fur 200 Jahre zu
keiner Uberregionalen Staatsbildung mehr, sondern zu einem System
von kleinen Stadtstaaten, unter denen neben Monte Alban auch Xo-
chicalco, Cacaxtla, El Tajin und Teotenango eine Erwahnung verdie-
nen, ferner Cholula, das vor allem dadurch bekannt ist, daf} auf die
Spitze seiner Pyramide — angeblich der grofdten der Welt — eine
christliche Kirche gebaut wurde:

®

Ab ca. 950 beginnt die Blutezeit des Toltekischen Reiches. Dieses
Volk soll zunachst seit 830 in Ixtapalapa gelebt haben und um 960
unter Fuhrung seines Konigs Quetzalcoatl nach der namengebenden
Hauptstadt Tula gezogen sein.

Das historische Tula (neben dem es aber eine ganze Reihe
sagenhafter Tulas gibt) liegt nordlich von Mexico und nordwestlich
von Teotihuacan. Diese Stadt erlangte, nach Ausweis vorwiegend
archaologischer Belege, eine Vorherrschaft Uber ein Gebiet ahnlicher
Ausdehnung wie Teotihuacan, wenn auch etwas mehr nordwestlich
gelegen; aullerdem gibt es eine Verbindung zu den spaten Maya-
stadten, deren Natur aber noch vollkommen unklar ist.

Tula unterscheidet sich von Teotihuacan durch eine deutliche
Dominanz des militarischen Sektors. Muften wir bei Teotihuacan
Uberlegen — und unentschieden lassen —, ob es sich um staatliches
Machtzentrum oder um ein eher durch Religion und/oder Handel zu-
sammengehaltenes Gebilde handelte, so ist bei den Tolteken die
staatliche Qualitat deutlich sichtbar. Die Dominanz der Kriegerkaste
zeigt sich daran, dal} auf den Tempelmauern etc. lange Friese mit
einander folgenden Kriegergestalten bzw. deren Symboltieren wie
Adlern und Jaguaren abgebildet sind. Die kulturelle Hohe wird dage-
gen als wesentlich geringer geschildert, so dald es auch wenig gab,
was man an Kunstwerken aus Tula hatte exportieren konnen.

Die Blutezeit des toltekischen Reiches war mit zwei Jahrhun-
derten (ca. 950 — 1150) relativ kurz. Dies mag daran gelegen haben,
dal} es offenbar nie zu einer inneren Einheit gelangte: man vermutet,
dal} dort zwei Bevolkerungsteile zusammenkamen, namlich halbno-



madische Einwanderer aus Nordwesten und Teile des Restbevolke-
rung Teotihuacans. Die inneren Spannungen fuhrten wohl unter dem
Druck auferer Bedrohung durch neue Einwanderungsschube aus
Nordwesten zunachst zur Auswanderung eines Teiles der Bevolke-
rung und dann zum Zusammenbruch der Machtstellung der Stadt,
die als Siedlungseinheit aber durchaus erhalten blieb, jedoch ohne
uberregionale Bedeutung.

Damit kommen wir allmahlich zum sagenhaften Tula und zur
Gestalt des Quetzalcdatl. Dieser war eine schon in Teotihuacan ver-
ehrte Gottheit, die in Gestalt einer gefiederten Schlange dargestellt
wurde. Der Quetzalvogel sieht im Original so aus:

®

Es bedarf also wohl der entsprechenden Beleuchtung oder Phanta-
sie, um daraus einen grinschimmernden Wundervogel zu machen.

In Tula wurde Quetzalcdatl zur Hauptgottheit, und das bedeu-
tete, dal® auch die Hauptpriester diesen Namen quasi als Amtstitel
trugen. Deren bekanntester, der dann in die Sage eingeht, ist Topilt-
zin Quetzalcdatl. Sein Gegner heil3t Tezcatlipoca, und man kann
spekulieren, daf sich hinter dieser Gegnerschaft die nie versdhnte
Konkurrenz der beiden Bevdlkerungsteile verbirgt, die auch Unter-
schiede in der Art der Gotterverehrung enthalten mochte.

Die Sage schildert nun Quetzalcéatl als die positive, Tezcatli-
poca als die negative Gestalt. Quetzalcoatls Tugenden sichern Wohl-
fahrt und Wohlstand der Bevolkerung. Er besitzt vier Kultstatten: ein
blaues Turkishaus, ein rosarotes Muschelhaus, ein weil3es Muschel-
haus und ein grines Quetzalfederhaus. Zu dem Gottesdienst, den er
dort ausubt, gehort in typischer Weise auch die Selbstkasteiung mit
Dornen aus Jade. Mitternachts pflegt er in einem am Fluf} gelegenen
Haus rituelle Waschungen vorzunehmen. Die Opfer, die er den Got-
tern darbringt, bestehen aus Edelsteinen, Muschelschalen, Schlan-
gen, Vogeln und Schmetterlingen.

Der Gegenspieler Quetzalcoatls ist, wie gesagt, Tezcatlipoca,
ein Zauberer und Damon, der ihn zur Darbringung von Menschenop-
fern verleiten will. Um ihn zu Fall zu bringen, mufd der Zauberer ge-
wissermalden den moralischen Schutzwall einrei3en, der Quetzal-
coatl umgibt, namlich die Tugend seiner sexuellen Enthaltsamkeit.
Tezcatlipoca erschuttert zunachst das Selbstvertrauen seines Ge-
gners, indem er ihn in einen Spiegel schauen laf3t, der ihn mit einem
vollig hallichen, abstoRenden Gesicht zeigt. In den Quellen ist auch
von einem "rauchenden" Spiegel die Rede, also einem Zauberspie-
gel; "rauchender Spiegel” heil3t auch einer der grausamen Gotter des
mesoamerikanischen Pantheons, und man kann so weit gehen, Tez-
catlipoca mit diesem Gott zu identifizieren bzw. ihn als dessen Prie-
ster anzusehen.

Der nachste Schritt besteht darin, Quetzalcdatl mit Pulque be-
rauscht zu machen, wobei er anfangs nur aus Hoflichkeit ein wenig
von dem Getrank probiert, dann aber so betrunken wird, dal® er seine
Schwester Quetzalpetlatl rufen [alRt und sich mit ihr "der Sunde hin-
gibt". Damit ist er moralisch demontiert, und es bleibt ihm, wieder



nuchtern geworden, nur die Erkenntnis, Tula verlassen zu mussen.
Das tut er auch, indem er nach Osten zieht. FUr das Weitere gibt es
zwei Versionen: entweder a3t er sich verbrennen, wobei die Asche
nach oben steigt und sein Herz zum Morgenstern wird; oder er be-

steigt ein Schiff und fahrt Gbers Meer, nicht ohne die Prophezeiung

einer spateren Ruckkehr.

Zur Zeit der spateren Azteken und ihrer Uberlieferung hat sich
die Gestalt Quetzalcoatls und des Volkes der Tolteken schon ganz in
dieser nostalgischen Weise verklart. In Tenochtitlan gab es an pro-
minenter Stelle einen Tempel fur Quetzalcdatl. Die aztekischen Herr-
scher leiteten ihre eigene Herkunft von den Tolteken ab, und dal}
man die Spanier anfangs fur den wiederkehrenden Quetzalcoatl hielt,
ist ja bekannt. Bemerkenswert ist, daf’ also eine Meinungsverschie-
denheit Uber die Menschenopfer — der milde Herrscher schafft sie ab,
der Gegner fuhrt sie wieder ein — den Anlal} des Konfliktes gebildet
haben soll. Vielleicht verbarg sich hinter dieser Sehnsucht die unbe-
wulte Erkenntnis, dal} die standige Steigerung der Blutopfer letzten
Endes in eine Sackgasse fuhren mullte.

11. KAPITEL:
DER AUFSTIEG DER AZTEKEN

DER UNTERGANG DES TOLTEKISCHEN Reiches kénnte damit
zusammenhangen, dal} seit etwa 1175 eine neue Einwanderungs-
welle nach Mittelamerika begann, diejenige der aztekischen Volker.
Sie unterscheiden sich von den dort bereits ansassigen Volkern un-
ter anderem durch eine andere Sprache, das Nahuatl, auf das ich
spater noch zurickkomme. Ob diese Einwanderung das Ende der
toltekischen Herrschaft herbeigefuhrt hat oder ob die aztekischen
Volker umgekehrt von dem Machtvakuum profitierten, das das Ende
der Tolteken hinterliel3, muf} offenbleiben.

Die Einwanderung erfolgte nicht als grol3er einmaliger Zug,
sondern gruppen- und schrittweise, also eher als ungeplante Folge
des Brandrodungsbaus, der ja immer wieder zur Aufgabe der Felder
zwingt. Der Ausgangspunkt der Wanderung war ein Ort oder eine
Gegend, die selbstverstandlich Aztlan heildt. Unter einem spateren
Herrscher, Motecuzoma I. , gab es einen romantischen Versuch,
wieder Kontakt mit diesem Ursprungsort aufzunehmen. Die Reise
gelingt allerdings nur mit Hilfe von Zauberei und fuhrt in eine para-
diesische Landschaft, die ein formliches Abbild der spateren Haupt-
stadt darstellt — oder sollte man besser sagen: ihr Urbild?

Die sagenhaft verklarte Einwanderungserzahlung berichtet,
dal} sieben Stamme aufgebrochen seien, und zwar die Matlazinca,
Tepaneca, Tlahuica, Milinalca, Alcolhua, Xochimilca, Chalca und
Huexotzinca. Es gibt aber auch andere Bezeichnungen; unter eini-
gen Namen sind spatere Stadte zu erkennen. Die uUberlieferten Dar-
stellungen sind nicht nur sagenhaft, sondern auch einseitig, weil die
Azteken spater, wie wir noch horen werden, eine "Bereinigung des
historischen Gedachtnisses" durchgefuhrt haben, durch die die Tradi-
tionen ihrer Konkurrenten vernichtet wurden. Wir stehen also vor



demselben Problem wie etwa bei der romischen Frihgeschichte, die
sich etwas anders darstellen wirde, wenn wir auch die etruskischen
Quellen dazu lesen konnten. Gewisse Parallelen, die den Autoren
des 16. und 17. Jahrhunderts vielleicht sogar unbewuf3t mit in die
Feder geflossen sind, finden sich auch in der Geschichte Israels, so
wie sie das Alte Testament berichtet.

Die Azteken brechen also, auf Veranlassung ihres Stammes-
gottes Tetzauhteotl, unter Fihrung des Priesterkonigs Huitzil nach
Sudosten auf und gelangen nach Colhuacan, wo sie sich eine Zeit
lang mit schon friher dorthin gewanderten verwandten Stammen
vereinigen. Dort ereignet sich auch die Apotheose des Priesterkonigs
Huitzil, der sich zum Gott Huitzilopochtli verwandelt, dem azteki-
schen Kriegsgott, der spater im Haupttempel von Tenochtitlan ver-
ehrt wurde. Seine irdischen Uberreste, also seine Reliquien, werden
seitdem in einem "Heiligen Bundel" aufbewahrt, das die Azteken auf
allen Zugen mit sich fuhren; das erinnert sehr an die Brauche nord-
amerikanischer Indianerstamme. Im Jahr 1 Feuerstein bricht man
gemeinsam nach Suden auf.

Dann aber kommt es zur Krise, denn ein Teil des Stammes
unter der FUhrung von Huitzilopochtlis Schwester Malinalxochitl
zieht weiter, wahrend die eigentlichen Mexica, wie wir sie jetzt wohl
nennen durfen, zuruckbleiben. Dahinter mag durchaus ein histori-
scher Vorgang stehen: wir werden spater noch horen, wie das éta-
blierte aztekische Reich von einer "Doppelspitze" regiert wurde, dem
eigentlichen Herrscher und seinem sog. "weiblichen Zwilling"; Diffe-
renzen innerhalb dieser Doppelspitze mogen also zu einer Spaltung
und Teilauswanderung gefuhrt haben.

Spater ziehen die Mexica nach, halten sich eine Weile in Coa-
tepec nahe Tula auf und treffen schliel3lich in Chapultepec wieder auf
die vorausgezogenen Verwandten. Es kommt zum Kampf; der gottli-
che Huitzilopochtli greift selbst ein, besiegt den Anfuhrer der Gegen-
seite, reilt ihm das Herz aus der Brust und wirft es in den Sumpf —
und zwar genau an jene Stelle, an der spater Tenochtitlan gegrundet
wird. Malinalxochit!/ wird Ubrigens als bose Hexe bezeichnet; man
mag darin eine Mythologisierung der untergeordneten Rolle der
Frauen in der aztekischen Gesellschaft sehen. Soweit die Legende.

Die historische Einwanderung erfolgte in drei Schuben, deren
erster um 1200 das zentrale Gebiet Mexicos besiedelte bzw. die dort
schon ansassige voraztekische Bevolkerung unterwarf; die wichtig-
sten damals gegrundeten Orte sind Azcapotzalco, Coatlinchan, Cul-
huacan, Tenayuca und Xaltoan. Der zweite Schub um 1220 mulfte
auf die benachbarten Taler ausweichen und grindete beispielsweise
Cuauhuahuac, Tollocan, Huexotzinco und Cholula; auf letzteres
kommen wir im 18. Kapitel zurtck.

FuUr den dritten Schub, die eigentlichen Mexica, die um 1250
oder etwas spater ankamen, war dann kein Platz mehr vorhanden.
Deshalb mufite sie sich einem bereits bestehenden Stadtstaat, Cul-
huacan sudwestlich des spateren Tenochtitlans, als Vasallen un-
terstellen und ihnen als Foderaten Kriegsdienste leisten — um einen
Begriff aus der europaischen Volkerwanderungszeit zu gebrauchen.
Das ging eine Weile gut, dann aber brachten sie, aus nicht mitgeteil-



ten Ursachen, eine Culhuacanische Prinzessin als Menschenopfer
dar. Der Vater wurde zu diesem Opferfest eingeladen und reagierte,
als er erkannte, was da geschehen war, begreiflicherweise mit dem
Vorsatz, die Mexica vollstandig zu vernichten. Die Legende stellt den
Vorgang als List des Kriegsgottes Huitzilopochtli dar, der sein trage
gewordenes Volk zu neuer Aktivitat und zur Ruckbesinnung auf sei-
ne alten, kriegerischen Tugenden veranlassen wollte.

Die Mexica muften also 1325 vor ihren Oberherren fliehen.
Die Flucht fuhrte sie in den See an eine Stelle, wo sich innerhalb ei-
nes Schilfdickichts zwei offene Durchfahrten kreuzten; in der Mitte
dieser Kreuzung befand sich ein Stein, auf dem ein Feigenkaktus
wuchs, auf dem wiederum ein Adler sein Nest gebaut hatte. Diese
Stelle schien ihnen geeignet fur die Grundung einer Stadt, und was
ich gerade vorgetragen habe, ist die offizielle Grindungslegende von
Tenochtitlan. Das Wort "Tenochtitlan" soll soviel bedeuten wie "Kak-
tus auf dem Stein". Es gibt auch eine bildliche Darstellung dieser Le-
gende:

®

Sie sehen ubrigens am Rand die Darstellung des 52jahrigen
Kalenderzyklus' mit dem Wechsel der Zahlen von 1 bis 13 und den
vier Jahresnamen Haus, Kaninchen, Rohr und Feuerstein, begin-
nend links oben mit "2 Haus"; die Zahlen sind, anders als bei den
Maya, durch 1 bis 13 Punkte, also ohne die Blindelung zu Funfern,
dargestellt. Dieser 52jahrige Zyklus war — Sie erinnern sich aus dem
4. Kapitel — seit der Olmekenzeit die Grundlage des mesoamerikani-
schen Kalenders. Er ergab sich aus der Kombination des 260tagigen
Zeremonialkalenders und des 365tagigen Sonnenjahres. Der Zere-
monialkalender heil3t bei den Azteken Tonalpoualli, das Sonnenjahr
Xiuitl.

Es gibt allerdings einen Unterschied: anders als die Maya
fuhrten die Azteken einen Ausgleich zum Sonnenstand durch Be-
rucksichtigung des Schalttages herbei: jeweils am Ende eines Zyklus
wurde der Kalender gewissermalen unterbrochen, und es fand das
12 Tage dauernde Fest Xiuhmolpilli statt, die "Verknupfung der Jahr-
hunderte". Am ersten Tag des Festes wurden im ganzen Reich die
Feuer geloscht und in der Nacht des 12. Tages in der "Zeremonie
des Neuen Feuers" wieder entzundet.

Ich will jetzt noch zeigen, wie die Benennung der Jahre "1 Rohr" usw.
zustande kommt. Wie bei den Maya gibt es im Zeremonialkalender die Zih-
lung von 1 bis 13 sowie 20 Namen, die bei den Azteken die folgend sind:

acatl Rohr
ocelotl Jaguar
quauhtli Adler
cozcaquauhtli Geier

ollin Erdbeben
tecpatl Feuerstein
quiauitl Regen
xochitl Blume




cipactli Krokodil
e ecatl Wind
calli Haus
cuetzpalin Eidechse
coatl Schlange
miquiztli Tod
mazatl Reh
tochtli Kaninchen
atl Wasser
itzcuintli Hund
ozomatli Affe
malinalli Gras

Was bedeutet dies fur die Bezeichnung des jeweiligen Neu-
jahrstages im 52jahrigen Zyklus? 13 und 365 sind inkommensurabel,
genauer gesagt ist 365 = (28x13)+1; d. h. die Zahl des Neujahrsta-
ges erhoht sich jedes Jahr um eine Stufe. Anders bei den Namen:
365 = (18x20)+5; deshalb springt der Name jeweils um 5 Stufen wei-
ter, so dal’ insgesamt nur vier Namen, namlich die auf der Folie fett-
gedruckten Rohr, Feuerstein, Haus und Kaninchen, bendtigt werden.
Der ganze Zyklus sieht dann so aus:

Maya Azteken
1. Jahr 1 Imix 1 Rohr
2. Jahr 2 Cimi 2 Feuerstein
3. Jahr 3 Chuen 3 Haus
4. Jahr 4 Cib 4 Kaninchen
5. Jahr 5 Imix 5 Rohr
6. Jahr 6 Cimi 6 Feuerstein
7. Jahr 7 Chuen 7 Haus
8. Jahr 8 Cib 8 Kaninchen
9. Jahr 9 Imix 9 Rohr
10. Jahr 10 Cimi 10 Feuerstein
11. Jahr 11 Chuen 11 Haus
12. Jahr 12 Cib 12 Kaninchen
13. Jahr 13 Imix 13 Rohr
14. Jahr 1 Cimi 1 Feuerstein
15. Jahr 2 Chuen 2 Haus
16. Jahr 3 Cib 3 Kaninchen
17. Jahr 4 Imix 4 Rohr
52. Jahr 13 Cib 13 Kaninchen

Ehe wir uns anschlielend der politischen und gesellschaftli-
chen Erfolgsstory der Mexica und ihrer Verblindeten zuwenden,
mussen wir noch einen Blick auf die wirtschaftlichen Voraussetzun-
gen werfen, denn der Aufstieg der Azteken fallt in eine klimatisch be-
gunstigte Zeit. Auf eine seit ca. 600 andauernde Trockenperiode folg-




te namlich seit dem 12. Jahrhundert eine Zeit erhdhter Niederschla-
ge, die die Ertragslage der Landwirtschaft deutlich verbesserten. Das
zusatzliche Nahrungsangebot fihrte zu einem Bevolkerungswach-
stum und ist wohl auch ein Grund dafur, dal3 sich die einwandernden
Stamme Uberhaupt in Mexico niederlassen konnten. Deren positive
Berichte durften dann, ganz ahnlich wie in der europaischen Volker-
wanderung, weitere Stamme zum Nachzug veranlal3t haben.

Fragen wir zunachst (indem wir das Thema des 4. Kapitels
wiederaufnehmen): wovon ernahrte man sich? Das Hauptnahrungs-
mittel war der Mais, fur den mindestens funf verschiedene Zuberei-
tungsarten Uberliefert sind:

* als Fladen (spanisch: tortilla)
als Ballchen oder Pastete (tamal)
als Schleim, so wie man bei uns Haferschleim macht, (atole)
als dicke Suppe (pozol); und schlieBlich direkt
als Maiskolben (elote).
Begleitet wurde der Mais in der Regel von Bohnen, ferner T