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Sehnsucht nach Wildnis?

Landethik und traditionelle Landnutzung bei

indigenen Volkern

Theodor RATHGEBER

Vorbemerkung

Die folgenden Aussagen zu Ethik und Nutzung indi-
gener Territorien stellen eine Gesamtschau dar, die
einige grundlegende Gemeinsamkeiten vieler dieser
Volker skizziert. Besonderheiten einzelner Volker
sind als [llustration gedacht und nicht als Aussage,
dass diese spezifische Herangehensweise auf alle an-
deren tibertragbar wiire.

1. Wer sind indigene Vilker?

Das Unterfangen, indigene Volker definieren zu wol-
len, kommt einer Gratwanderung gleich und stéf3t bei
den Angehorigen solcher Vélker teilweise auf Vorbe-
halte. Aus gutem Grund: Bislang riihrten alle Versu-
che, ihnen von auflen eine Identitit zuzuordnen, an
existentielle Fragen. Vernichtung, Diskriminierung,
Entfremdung und zwangsweise Integration gescha-
hen mit Verweis auf die von kolonialen Méichten vor-
gegebene Zugehorigkeit. Ebenso gefihrden die Zu-
schreibungen durch Staaten wie den USA, Indien,
Burma oder Schweden im Rahmen der Vereinten Na-
tionen die indigene Existenz. Die Regierungen dieser
und anderer Staaten wollen eine méglichst restrik-
tive, eng gefasste Bestimmung, wer ‘indigen’ ist, um
den Kreis potentieller Nutzniefler von internationalen
Rechten mdglichst klein zu halten. Wiirden solche
Vorstellungen Realitit, stlinden vor allem indigene
Vélker in Asien oder Afrika vor dem offiziell ver-
ordneten Aus. Sie kiimen trotz leibhaftigem Dasein
per definitionem einfach nicht vor, und der Schutz
ihrer Lebensweisen bediirfte keiner besonderen Be-
riicksichtigung; insbesondere, wenn es etwa um Ent-
schiadigungen fiir die Vertreibung aus ihrem ange-
stammten Siedlungsgebiet im Zuge ecines Stau-
dammbaues geht. Solche Folgen bewegen die
meisten indigenen Reprdsentanten, an der strikten
Ablehnung einer abschliefenden Definition zwar
festzuhalten, aber gleichzeitig nach einer Arbeitsfor-
mel zu suchen, die eine Identifikation von Rechts-
subjekten ermdglicht, die ihre Forderungen geltend
machen konnen.

Der international gebriuchlich gewordene und auch
von den Vereinten Nationen benutzte Begriff ‘indi-
gene Volker® bezeichnet grob gesprochen Ureinwoh-
ner. Der Begriff beinhaltet zum einen historische so-
wie soziale Anhaltspunkte, die u.a. der Weltrat der
indigenen Vélker (World Council of Indigenous
Peoples) in Anlehnung an einen UN-Bericht von

Martinez Cobo aus den 1980er Jahren und die UNO
(Vereinte Nationen) zusammentrugen. Angehorige
indigener Vélker sind demnach Nachfahren der ers-
ten Siedler einer Region, die spiter von anderen Vol-
kern unterworfen, kolonisiert oder vertrieben wurden.
Es liegen mindestens noch Restbestéinde einer eige-
nen Sprache, Religion, Kultur und spezifischer For-
men der sozialen und politischen (Selbst-)Verwal-
tung vor. Es miissen nicht alle Elemente vorhanden
sein, um den Anspruch auf Anerkennung zu stiitzen.

Indigene Volker selbst fordern seit Beginn der
1980er Jahre — seit ihrem Auftreten im Rahmen der
Vereinten Nationen — vor allem die Selbstidentifika-
tion als Prinzip, um ihre Existenz auszuweisen. Das
heiflt kurz gesagt, wer sich als Angehdrige oder An-
gehoriger eines indigenen Volkes empfindet, und
dies so duflert, hat Anspruch auf Anerkennung; ein
bei der UNO auchsonst géingiges Prinzip. So kommt
es, dass Kurden oder Tibeter zwar viele o.a, Kriteri-
en erfiillen wiirden, sich selbst aber als Nationalité-
ten bzw. nationale Minderheiten und nicht als indi-
gen bezeichnen. Zur Selbstidentifikation gehort
natlirlich auch die komplementdre Akzeptanz durch
andere. Der Begriff “Volk’ driickt das zentrale Anlie-
gen indigener Vélker aus, ihren politischen Status
frei wihlen zu wollen.

Die Identifikation indigener Vélker ist insgesamt
cher ein prozesshafter Vorgang denn eine abge-
schlossene Definition. So identifizieren sich Ange-
horige eines indigenen Volkes, etwa in Guatemala,
Mexico oder Kolumbien je nach Gefahrenlage oder
drohender Diskriminierung einmal eher als Klein-
bauern, das andere mal eher als Ureinwohner. Defi-
nitionen mit dem Anspruch auf Ausschliellichkeit
wiirden diese Realitit nicht erfassen konnen.

Die auf 250 bis 300 Millionen geschitzten Ange-
hérigen indigener Vélker verteilen sich auf ungefihr
5.000 Vélker in 76 Staaten. Den grofiten Anteil stel-
len die Adivasi Indiens und indigene Vélker in Chi-
na mit jeweils zwischen 70 und 80 Millionen. Die
‘Indianer’ in Amerika zdhlen iiber 40 Millionen. Die
Tuareg in den Sahara-Staaten gehéren ebenso dazu,
wie Pygmden im zentralafrikanischen Regenwald,
Penan in Malaysia, Bergvolker in Bangladesh und
Burma, Ainu in Japan, sibirische Vélker in Russland,
Maori in Neuseeland, Aborigines in Australien, Be-
wohner der pazifischen Inseln, Inuit in Alaska, Ka-
nada, Gronland und der GUS oder Saami in Nordeu-
ropa.
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2. Leitgedanken der traditionellen Landnutzung
indigener Vilker

Alle Erfahrungen mit indigenen Vélkern fordern das
einfach klingende Grundprinzip zutage: Ureinwoh-
ner entwerfen ihr Leben nach Werten und Normen,
denen zufolge die Zukunft nachfolgender Generatio-
nen oberste Prioritdt geniefit. Gemeint ist nicht allein
das Uberleben der Individuen, sondern die Existenz-
sicherung fiir den spezifisch sozialen und kulturellen
Verbund - als Gemeinschaft oder Nation — sowie der
dazu notwendigen Umwelt.

Entsprechend dieser Vorgaben hat sich geschichtlich
eine enge Verwobenheit mit der Natur entwickelt. Sie
behandeln Natur mittels ausgekliigelter sozialer Nor-
men und religiser Gebote und nehmen Riicksicht
auf deren GesetzméfBigkeiten. Es geht nicht nur da-
rum, den Reichtum ihrer natiirlichen Umwelt zu er-
halten sondern ihn méglichst zu potenzieren. Sie ha-
ben vor Augen, dass der Mensch in vielerlei Lebens-
funktionen von der — dufleren — Natur abhédngt, diese
Natur hingegen génzlich ohne den Menschen aus-
kommt. Vine Deloria (Angehoriger der Lakota,
USA) meint, Ureinwohner hédtten keine besondere
Erleuchtung tiber den Umgang mit der Welt, aufler,
sich von der Natur leiten zu lassen und die Verhal-
tensweisen der anderen Lebewesen nachzuahmen.

Dieser Tatbestand ldsst sich bis heute beobachten.
Am eindrucksvollsten spiegeln dies Landkarten wi-
der, auf denen etwa zusammenhéngende, grofiflachi-
ge Waldbestinde in Zentralamerika und die aktuellen
Siedlungsgebiete dortiger indigener Vélker einge-
zeichnet sind. Es wird nicht Giberraschen, dass es sich
zu 90 Prozent um dieselben Gebiete handelt. In Re-
gionen wie dem Nordosten Brasiliens konnen wir
diesen Fakt per Augenschein nachvollziehen. Dort le-
ben indigene Gemeinschaften heute noch geradezu
auf ‘griinen Inseln’, umgeben von Industriewiisten
oder Plantagen.

Auch die Vereinten Nationen erkennen diesen Natur-
zugang der indigenen Volker an. In der uns zuging-
lichen Sprache wird formuliert, es handele es sich
um traditionelle Fihigkeiten ‘zur Regelung komple-
xer Okologischer Systeme’ oder eine ‘nachhaltige
Nutzung’. Der ,,Brundlandt-Report” von 1987 (Our
Common Future) fiihrte aus: ,,Indigene Gemein-
schaften stellen eine Quelle umfassenden traditionel-
len Wissens und Erfahrung dar, das die Menschheit
mit ihren Urspriingen verbindet. Ihr Verschwinden
bedeutet einen Verlust auch fiir die iibrige Gesell-
schaft, die von den traditionellen Fihigkeiten zur Re-
gelung komplexer okologischer Systeme noch eine
Menge lernen konnte.** Ebenso fordert die Agenda
21 aus dem Jahr 1992 die Regierungen auf, Urein-
wohner stirker in die Bemiithungen um den Fortbe-
stand seltener Tier- und Pflanzenarten einzubeziehen.

Um einem Missverstindnis vorzubeugen: Indigene
oder ‘Naturvélker’ sind gleichwohl keine Umwelt-
heiligen. Eine solche Verzerrung der Realitdt wiirde
sie nicht zuletzt ihrer Menschlichkeit, ihrem An-
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spruch auf Fehler und Irrtum berauben. So berichten
archéologische Funde und anthropologische Studien
von Massentotungen in der vorkolonialen Vergan-
genheit Nordamerikas. Erst und vor allem der Ver-
gleich zur abendldndischen Gesellschaft weist die
traditionsgeleiteten, indigenen Gemeinschaften als
Quelle spezifischen Wissens aus, mit jahrhunderte-
oder jahrtausendealten Erfahrungen zur Pflege und
Anpassung von Fauna und Flora an ihre Bediirfnisse
sowie mit ausgekliigelten Produktionssystemen, die
an den geoklimatischen und topographischen Raum
angepasst wurden. Im Rahmen der Diskussion um
nachhaltiges Wirtschaften erfahren diese Systeme ei-
ne Renaissance als Bezugspunkte fiir Konzeptionen
zu alternativen Entwicklungsansdtzen auch in indu-
striellen Gesellschaften.

2.1 Historische Beispiele
Jiingere Forschungen {iber den Regenwald im Ama-

" zonasbecken legen den Schluss nahe, dass indiani-

sche Gemeinschaften entlang ihrer Wanderrouten
systematisch bestimmte Pflanzen, z.B. Heilpflanzen,
aussiten und damit ihre Umgebung an ihre Bediirf-
nisse anpassten. Der dortige ‘Urwald’ kam also kei-
neswegs allein naturbelassen zustande. Die hohe An-
passungsfihigkeit, Umweltintegration oder Umwelt-
kontrolle vorkolumbischer Kulturen in Amerika an
natiirliche Bedingungen ersehen wir auch bei der
Nutzbarmachung und Kanalisierung grofler Wasser-
massen, etwa im Uberschwemmungsgebiet des Sint-
Flusses (Nordwest-Region Cérdoba in Kolumbien),
beim Titicaca-See (Peru/Bolivien), oder beim Texco-
co-See (Mexiko). Die natiirliche Umwelt wurde je-
weils so verdndert, dass die jahrlichen Uberschwem-
mungen zwar nicht verhindert, aber ein gréftmogli-
cher Nutzen daraus gezogen werden konnte; d.h. die
Ablagerungen der fiir Garten und Landwirtschaft
wichtigen Sedimentstoffe wurden durch Kanalsyste-
me auf bestimmte Gebiete gelenkt bzw. der Anbau
unterschiedlicher Pflanzen wurde dem jahreszeitlich
schwankendem Feuchtigkeitsgrad angepasst.

Sinnbild fiir die Anpassung und Nutzbarmachung
sind die friheren ,Schwimmenden Girten® (Chinam-
pas) in Mexiko. Es handelte sich um floB&hnliche
Gestelle, auf denen Erde schrég ansteigend angehdu-
felt wurde. Je nach Bedarf wurden die Pflanzen ent-
weder nahe am Wasser oder eher oben angebaut, um
eine hohe Produktvielfalt am selben Ort zu erzielen.
Es wurden ebenso Pflanzen beriicksichtigt, die Nahr-
stoffe an das Wasser abgaben und damit die Fische
anlockten. Wasser und Boden wurden also gleichzei-
tig in Produktion genommen. Bis zur Ankunft der eu-
ropdischen Kolonisatoren war die Anpassung tech-
nologisch so komplex entwickelt worden, dass - in
unserer heutigen Sprache — eine integrierte biologi-

.sche Wildkraut- und Schidlingsbekdmpfung méglich

wurde.

Im andinen Raum (Anden-Gebirge in Stidamerika)
sind vor allem die Bewédsserungs- und Terrassensyste-
me im Inka-Reich bekannt geworden. Der Inka, der



Herrscher, musste z.B. eine langwierige Ausbildung
durchlaufen, um geniigend Wissen ansammeln zu
kénnen und entsprechend den Mondphasen die Schie-
ber fiir die Bewisserung zum richtigen Zeitpunkt
betdtigen zu lassen. Eine Anpassung an klimatische
Verhiltnisse stellte die sog. Waru-Waru-Methode dar.
Es handelte sich um Hiigelbeete mit dazwischen ver-
laufenden Kanilen. So konnten Uberschwemmungen,
Trockenperioden und Froste kontrolliert werden.

Da im Anden-Gebirge allein schon aufgrund der kli-
matischen Bedingungen kaum eine Produktvielfalt
am gleichen Ort hergestellt werden kann, mussten
auch soziale Regeln dafiir sorgen, dass die Existenz
gesichert werden konnte. So glich die Selektion des
‘Inka-Weizens’ (Quinoa), eine eiweilireiche Ge-
treideart (dem hiesigen ‘Fuchsschwanz’ dhnlich), den
auf tber 4.000 Hohenmetern herrschenden Er-
ndhrungsmangel nicht aus. Es musste ein Austausch
iiber verschiedene Oko-Regionen, Wirme- und Hé-
henstufen, eine Infrastruktur zur Kompensation von
Maingeln und jahreszeitlichen Schwankungen orga-
nisiert werden. Gemuse und Obst aus den milderen
Teilen wurden etwa gegen Fleisch, Leder oder Wolle
bzw. Wollprodukte getauscht. Die Inkas schufen wei-
te Handelsrouten, um nicht zuletzt die Lebensmittel
in die entstehenden, urbanen Zentren mit relativ
dichter Besiedlung zu bringen. Mit Hilfe von Vor-
ratsspeichern konnten sie eine von Jahreszeiten rela-
tiv unabhdngige Mindestversorgung (zumindest fiir
die Eliten) sichern und Hungerkatastrophen vorbeu-
gen.

Die Beschreibung der 6kologischen Anpassungsleis-
tungen soll nicht zur Idealisierung verfiihren. So
floss der aus dem Handel abgeschépfte Gewinn dem
Inka-Adel zu, was zu sozialer Ungerechtigkeit und
auch immer wieder zu Aufstinden fiihrte. Es lohnt
sich aber zweierlei festzuhalten: die Anpassungsleis-
tung und die Entwicklungsméglichkeit dieser Sys-
teme.

2.2 Kontinuitidten

Solche traditionellen Nutzungsformen von Land und
Ressourcen finden sich noch heute etwa in den schon
genannten Regenwildern; in Amazonien oder bei
den Maya-Nachfahren im mexikanischen Yucatan.
Fruchtfolgen, Brachesysteme, selektiver Holzschlag,
Garten- und Obstanbau in Systemen mit mehreren
Stockwerken sowie durch Tabus belegte Wildreser-
voirs nutzen und schiitzen gleichzeitig den traditio-
nellen Lebensraum. So versagen sich die Tukano im
Nordosten des Amazonasbeckens Ackerbau und Ro-
dungen an den Flussufern und sperren Flussab-
schnitte, die den Fischen zum Laichen dienen. Sie
halten ein Gleichgewicht zwischen Fischvorkommen
und Fischfang.

Ahnliche Regeln leiten die San (‘Buschminner’ im
stidlichen Afrika), die sich auferlegen, von ihren
Beutetieren weder Weibchen noch Junge zu téten.
Keine Frau wurde normalerweise in Diirrezeiten

schwanger; um weder den Fétus noch die Lebens-
mittelbasis der anderen Familien- oder Clan-Mitglie-
der zu gefdhrden. In Australien kooperieren Natur-
schutzbehdrden inzwischen wieder mit Aborigine-
Gemeinschaften, die aufgrund religiéser Regeln in
der Umgebung ihrer Siedlungen iber Jahrhunderte
lang Feuer legten. Die weiflen Siedler sahen dies als
Umweltfrevel an, lieflen es untersagen oder vertrie-
ben sogar die Aborigines. Wissenschaftler stellten in-
zwischen fest, dass dieses Vorgehen der Aborigines
seltene Arten erhielt und Pufferzonen fiir unkontrol-
liert auftretende Brinde bildete. In den Nagarhole-
Wildern (Siidindien) leben Adivasi (,erste Siedler*)
von den Friichten des Waldes — Knollen, Pilze, Bam-
bussprossen, Honig — fangen Fisch, jagen, bauen
Yams, Bohnen oder Bananen an und vermeiden es,
grofle Biume zu fillen oder gréfiere Flichen zu ro-
den. Einmal im Jahr rufen sie die im Wald wohnen-
den Ahnengeister an, um sie tiber die Zukunft ihrer
Gemeinschaft zu befragen. Mit Fug und Recht gelten
sie als Hiiter des Waldes. Ohne Wechselbeziehung
mit dem Wald iiberleben sie nicht als eigenstindige
Kultur.

Die Rolle der Religion bei der Gestaltung der Um-
welt — wir wiirden sagen: der rituelle Schutz fiir
Wild- oder Pflanzenreservoirs — ldsst sich am leich-
testen dort nachvollziehen, wo noch weitgehend tra-
ditionell lebende Gemeinschaften von Ureinwohnern
liberlebt haben. Die Birhors in der Region Chota-
nagpur (Bundesstaat Jharkhand, Indien), traditionel-
le Jiger und Sammler, tragen vor dem Beginn einer
Jagdexpedition die Netze und Werkzeuge der Jiger
an einem heiligen Orte auflerhalb ihrer Siedlungen
und opfern den Géttern etwa Hithner. Solche heiligen
Orte sind durch ein oder mehrere, oft markante Béu-
me oder Steine gekennzeichnet und dienen als Sitz
der Geister fiir die Jagd oder fiir andere Schutzgeister
des Stammes. Kehrt die Jagdgemeinschaft zuriick,
wird dort die Beute geteilt und zubereitet. Die Bir-
hors glauben, dass alles, was sie umgibt, belebt ist
durch einen Geist oder eine geistliche Macht. Jedes
Lebewesen besitzt eine Seele, ist Subjekt und dem
Menschen gegentiber gleichberechtigt. Sie sprechen
von ‘beseelter Natur’. Sie glauben, die Welt ist eine
riesige Arena, in der Mensch und Geist standig in ei-
nem stillen Kampf miteinander ringen. Dementspre-
chend respektvoll und vorsichtig wird diese duflere
Natur behandelt.

Die auf Gleichheit beruhende Mensch-Tier-Bezie-
hung kommt auch in der Magie der Jagd zum Tragen.
Die Ainu (Japan) spenden dem erlegten Béren eine
Zeremonie, die dem Gedenken an einen verstorbe-
nen nahen Verwandten gleich ist. Es ist also insge-
samt kein Zufall, dass viele Regionen mit den hoch-
sten Anteilsraten an biologischer Vielfalt gleichzeitig
diejenigen sind, die eine hohe Prisenz indigener Vol-
ker und Gemeinschaften aufweisen; so der WWF
(World Wildlife Fund) in seiner auf der EXPO 2000
(Hannover) vorgelegten Studie. Alles ist darauf an-
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gelegt, die Ressourcen auf die Zukunft der Nachfah-
ren hin konservierend zu gebrauchen. Wobei die Ori-
entierung an okologischen Abldufen fiir indigene
Volker nie statisch war, sondern eine sich dynamisch
entwickelnde Vielfalt und auch Verdnderung der
Landschaften hervorbrachte.

Aus der Summe dieser wenigen Beobachtungen und
Erfahrungen lassen sich bereits die wesentlichen
Leitideen bei der Nutzung natiirlicher Ressourcen
und mithin von ‘Land’ benennen:

— ein enger Naturbezug, eine enge Verbindung
Mensch — Natur;

— die Natur hat Subjektcharakter, sie ist gleichbe-
rechtigt zum Menschen; das menschliche Leben
kann nur in der Einbettung und dem Zulassen der
anderen Lebensformen gedeihen (ganzheitliche
Weltschau);

— eine weitreichende Kenntnis 6kologischer Zyklen
durch langjihrige Beobachtungen;

— die Natur ist auch sozialer Lebensraum; d.h. ein
komplexes soziales System steht in Wechselwir-
kung mit der Natur;

— es gibt dkologische, soziale, kulturelle und reli-
gidse Normen zur Aufrechterhaltung des Lebens-
raums; indigene Territorien sind kulturelle Karto-
graphien.

3. Ethische Grundsitze zum ‘Land’

Mit dem Stichwort ‘Religion® klang bereits an, dass
die Leitideen mehr sind als die Summe biologisch
funktionaler Beziige zur Natur. In einem Interview
im Jahr 1992 beschrieb José Gualinga (Ecuador) sei-
ne Region Pastaza wie folgt: ,,Dass wir noch einen
Wildbestand haben, hiingt mit unseren Traditionen
zusammen. Wir haben heilige Gebiete, in denen es
durch die Schamanen untersagt ist - und sie wachen
eifersiichtig tiber ihr Verbot - mit Gewehren zu jagen.
Der Larm wiirde die letzten Tiere verscheuchen, wie
es in anderen Jagdgebieten bereits passiert ist. Diese
heiligen Gebiete beherbergen oft auch Lagunen, d.h.
die Tiere versorgen sich hier mit Wasser. Solche Ge-
biete sind tiefer im Wald gelegen. Dort leben und
vermehren sich noch Boas, grofle Raubkatzen und
andere seltenere Tiere, die von dort aus wiederum in
die anderen Jagdgebiete ziehen und sie bevélkern.
Aufgrund unserer Lebensumstédnde [Vordringen von
Erdolkonzernen; T.R.] steht uns jedoch nicht mehr
soviel Wild zur Verfiigung, und wir betreiben in An-
fingen Tierzucht mit einer Art Meerschweinchen.
Die Acker und Girten unserer Gemeinschaften be-
finden sich in der Ndhe des Hauses. Dariiber hinaus
gibt es eine eiserne Reserve, weiter vom Haus ent-
fernt, ca. bis zu 10 km, an der wir die Samen ein
zweites Mal ausstreuen. Wir pflegen diesen Teil
kaum, wiirden aber in der Not {iber Nahrungsmittel
und Saatgut verfiigen. Die Weisheit dieser Welt-
schau entspricht in zentralen Fragen den religiosen
Vorgaben, kommt aus den langfristigen Beobachtun-
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gen der inneren und dufleren Natur des Menschen;
und nicht allein aus der intellektuellen Erkenntnis.

3.1 Die Rolle der Spiritualitit oder
‘Kosmovision’

Insbesondere in den traditionellen Lebenszusam-
menhédngen sind die spirituellen Normen diejenige
Instanz, die das Verhiltnis zu Natur und Kosmos so-
wie zwischen dem Sinn des Lebens und der Rolle der
Arbeit vermittelt; im Sinne des lateinischen ‘relige-
re‘, zurlickverbinden. Indigene Vélker bevorzugen
den Begriff Kosmovision, weil ihnen der Begriff ‘Re-
ligion® im Kontext der Kolonialisierung mit entspre-
chendem Herrschaftsanspruch begegnete.

Die Bedeutung der Kosmovision bzw. Spiritualitat
wird nicht zuletzt daran deutlich, dass die traditio-
nellen Normen und Werte auch unter schwierigsten
dufleren Bedingungen — Kolonialisierung, Verfol-
gung, Diskriminierung — aufrecht erhalten und zur
Modalitit des Uberlebens wurden. In den Untersu-
chungen zum Synkretismus — d.h. grob gesprochen
der Uberlappung von traditioneller Kosmovision und
katholischer Religion — kommt diese Energie und
Kraft eindriicklich zum Tragen. So fanden Anthropo-
logen in Guatemala heraus, dass die Maya-Nachfah-
ren das Bild des Heiligen Georg mit dem Drachen
nicht allein aufgrund ihres ‘Katholizismus’ anbete-
ten, sondern im Drachen einen ‘Ersatz’ fiir ihre tra-
ditionelle Fruchtbarkeitsgottheit (Schlange) sahen.
Bei den Chiquitanos in Bolivien wechselte die Ge-
sichtsfarbe eines im 17. Jahrhundert aus Spanien im-
portierten Christuskindes zwischen weifl und bron-
ze, je nachdem, welcher Anteil des Glaubens durch
die’ dufleren, politischen und sozialen Umstinde
mdglich war, Es wurde offensichtlich mit ungeheurer
Energie um die eigenen Vorstellungen und gegen ei-
ne feindliche Umgebung gerungen, um die eigene
Identitét aufrecht zu erhalten.

Bis heute dient der Bezug zur eigenen Spiritualitit
bzw. Kosmovision, um sich gegen Entwicklungsmo-
delle und -parameter zu wehren, die als lebensfeind-
lich erachtet werden. Demonstrativ durch die
»groflen Briider der Kogi* oder die U'wa (beide Vél-
ker leben in Kolumbien), die Mby'a Guarani (Brasi-
lien), die Lakota oder die San Carlos Apachen (bei-
de in den USA), die sich beispielhaft fiir viele jeweils
auf ihre Weise gegen die Profanisierung ihrer heili-
gen Stdtten und Missachtung ihrer spirituellen Le-
bensfithrung durch eine weltliche, im umfassenden
Sinne zerstérerische Nutzung ihrer Territorien zur
Wehr setzen. Weniger ostentativ, aber nicht weniger
nachdriicklich in internationalen Konferenzen tiber
den Erhalt der biologischen Vielfalt, zu Patentrechten -
oder zum Schutz des Klimas, wo indigene Vélker
sich mit ihren Erfahrungen nachdriicklich fiir eine
Konzeption von Entwicklung einsetzen, die ihnen
Luft und Raum zum Uberleben ldsst und der ‘mo-
dernen Zivilisation® einen Spiegel vorhdlt.



3.2 Spirituelle Grundziige

In einer von kolonialen und imperialen Epochen
durchdrungenen Welt ist es schwierig, im engeren
Sinne authentische Wurzeln freizulegen. Frithe Auf-
zeichnungen ebenso wie heutige Selbstzeugnisse
sind immer auch vom Aufprall zweier Kulturen und
der Herrschaft der einen {ber die andere gefirbt.
Gleichwohl ldsst sich einiges herausschilen, das fiir
viele Ureinwohner gelten kann. Gott (nicht immer
ein einziger Schopfergott) hat alles Leben auf der Er-
de geschaffen. Demzufolge sind auch alle miteinan-
der verwandt; nicht im gleichen Grad, aber verwandt.
Natur ist auflerdem in einer auch dem Menschen zu-
gédnglichen Weise lebendig. Bdume ‘singen’, wenn
der Wind durchfegt; Wasser ‘singt’, wenn es liber
Kiesel flieit oder gegen Felsen schligt. Indigene
Volker, die etwa im engen Austausch mit dem Wald
leben, begleiten Verwandlungsprozesse des Waldes
(der Jahreszeiten) mit Liedern und Gesdngen, in de-
nen sie das Geschehen beschreiben, oder begehen ze-
remoniell Tod und Auferstehung, parallel zum Vor-
gang des pflanzlichen und tierischen Sterbens und
Wiederauferstehens (das von christlichen Kirchen
gefeierte Osterfest). Einige Vélker, wie die Adivasi in
Indien, sprechen von ‘beseelter Natur’ und empfin-
den sich als integralen Bestandteil dieser Natur.
Durch die Zerstérung der natiirlichen Umwelt — z.B.
Abholzung — wird nicht nurder Lebensraum entseelt.
Auch die dort lebenden Menschen verlieren ihre See-
le, d.h. werden entmenschlicht.

Der Tod bedeutet nicht nur Ende, sondern auch der
Beginn einer anderen Reise. Die Materie, das Blut,
die Muskeln héren auf zu existieren, gehen zur Erde
zurlick, aber der Geist macht sich auf die Reise, um
sich mit den anderen zu vereinen, die ebenfalls
‘oben’, im Universum sind. Mond, Sonne, Sterne ge-
héren zur Schopfungsgeschichte des Menschen, stel-
len Gottheiten mit bestimmten Eigenschaften dar und
befinden sich im Kontakt mit den — sterblichen — Res-
ten der Erde (so etwa das Totenfest bei den Paeces
im Siiden Kolumbiens oder Allerseelen in Mexiko.
Bei den Aché (im Osten Paraguays) begieflen laut
Mythologie die Trénen der Frauen beim Tod eines
Verwandten die Pflanzen, an denen die Seele des Ver-
storbenen sich spéter in die Baumwipfel schwingen
kann. Dort muss sie hin, um eine Reihe von Ver-
wandlungen durchzumachen, um schliefilich in Ge-
stalt eines bei einer rituellen Jagd getéteten Tieres
wieder in einen Menschen (iberzugehen. Ebenso
stellt die Anrufung der Vorfahren bei der Jagd eine
Kommunikation mit Tieren und Pflanzen dar.

Im Schofe des Ursprungs wirken die Verstorbenen
als Mahner weiter. So verwundert es nicht, dass bei
indigenen Vélkern eine hohe Identifikation mit ihren
Vorfahren zu beobachten ist; insofern auch mit der
Natur und ihren Regelkreisldufen. Das Wissen und
die Erfahrungen der Vorfahren spielt bei allen Ent-
scheidungen eine entscheidende Rolle; nicht zuletzt
beim Streit iiber Landzuteilungen. Nimmt z.B. eine

Familie in einem traditionell besiedelten Gebiet an
Grofe zu und erhebt Anspruch auf ein weiteres Stiick
Land, so hdngt es zunéchst von ihrer Arbeitskraft ab,
wie grof} oder klein das Land wird. Erhebt eine an-
dere Familie ebenfalls Anspruch auf dieses Land,
dann entscheiden die Altesten im Dorf, wer die
Rechte auf diesen Acker hat. Deren Erinnerung, wer
als erster den Anspruch anmeldete, und die Anrufung
der Ahnen entscheidet tiber den Zuschlag. Der for-
mal zustdndige Gemeindevorsteher des Staates hat
hier nichts zu sagen.

Dieses Wissen ist unseren Enzyklopddien gleichbe-
deutend und wird den Nachgeborenen mittels My-
then, Legenden, Ritualen, Zeremonien und Festen
zugénglich gemacht. Dort verbinden sich die Welten
(und realen Erfahrungen sowie Erkenntnisse) der
Vorfahren mit den Welten der im Heute Lebenden.
Uber die Riickvermittlung mit den Ahnen begeben
sich die Nachfahren unter die Obhut der ‘Mutter Er-
de’ und lernen, ihre Lehren und Regeln zu verstehen.
Die Ahnen erlegen den Lebenden wiederum die
Pflicht auf, die Erde zu pflegen und zu schiitzen. So
ist das Land Subjekt, die ‘Mutter Erde’ - mit “Vater
Himmel als bipolarem Gegenstiick.

Solche Vorstellungen finden sich durchaus auch in
Grofireligionen wie dem Hinduismus oder Buddhis-
mus. Auch die Katholische Kirche durchlauft mitt-
lerweile einen intellektuellen Erkenntnisprozess, der
die unmittelbare Verbindung des Menschen mit der
Schopfung wieder ins Bewusstsein riicken will. So
rief Papst Johannes Paul II. im November 2000 die
Bauern in aller Welt zu einem verantwortungsvollen
Umgang mit der Natur auf. Bei einem zweitdgigen
Empfang der Berufsgruppe in Rom lobte der Papst
die traditionelle Arbeit der Landwirte und forderte
sie gleichzeitig auf, nie zu vergessen, dass Gott den
Menschen das Land anvertraut habe. Sie diirften
nicht ,,den Versuchungen der Produktivitdt und des
Profits“ erliegen, mahnte das Oberhaupt der katho-
lischen Kirche bei einem Gottesdienst auf dem Pe-
tersplatz, zu dem Zehntausende Bauern und Famili-
en gekommen waren. Ebenso warnte er vor einem
unkontrollierten Einsatz von Biotechnologien. Eine
unverantwortliche Beherrschung der Natur mit ver-
heerenden okologischen Folgen wiirde nicht Gottes
Plan entsprechen. Johannes Paul II. forderte rigorose
wissenschaftliche und ethische Kontrollen in der
Landwirtschaft, ,,um Katastrophen fiir die Gesund-
heit der Menschen und die Zukunft der Erde zu ver-
hindern. Dieser Appell kldinge tiberzeugender, wenn
die Kirche genauso deutlich etwas dazu sagen wiirde,
wie die Bedingungen gesellschaftlich so zu organi-
sieren sind, damit sich dieser Anspruch realisieren
ldsst.

3.3 Zeit- und Raumverstindnis

Zumindest einen Denkanstoss bieten indigene Volker
auf die zuletzt aufgeworfene Frage durch ihre Kon-
zeptionen zu Raum und Zeit. Sie verstehen das Sein,
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die Reise, die Bestandteile des Zyklus’ Mensch-Tier-
Pflanze-Erde-Gestirne als komplementér, sich ge-
genseitig ergdnzend. Das zyklische Zeitverstindnis
misst den Eingriffen in die gesellschaftliche und
natiirliche Umwelt per se auch die Bedeutung einer
Storung zu. Wenn die Zukunft also keineswegs nur
Besseres bringt, sondern voraussehbar auch Kata-
strophen beinhalten kann, dann bekommt die Gegen-
wart und das Handeln darin eine unmittelbar erfahr-
bare Bedeutung, Im Unterschied zur Vorstellung des
chronologischen Ablaufs abendldndischer Gesell-
schaften, der eine lineare, ansteigende Entwicklung
im Sinne eines per se besseren Morgen verspricht.
Indigene Vélker ‘wissen’ daher - als Kollektiv, nicht
unbedingt jedes einzelne Individuum - um die Folgen
ihres Tuns gerade auch in Gegenden mit einer
prekéren Balance zwischen Nutzen und Pflege natir-
licher Ressourcen: Die Zerstérung der Lebensraume
richtet sich gegen ihre kulturell bestimmte Lebens-
weise.

Zum Zeitbudget indigener Vélker gehort die Einsicht
und Erfahrung, dass soziale Beziehungen und Feste
bewusst zu pflegen sind, dass ein gemeinschafts- und
identitétsstiftendes Bewusstsein, ein Zugehorigkeits-
gefiihl immer wieder neu zu entfalten ist. Dafiir
braucht es Zeit und einen Ort, an dem sich diese Ver-
mittlung vollziehen kann. Die westlich gepréigten Ge-
sellschaften dagegen tendieren dazu, Zeit immer
mehr zu verdichten, auch soziale Ablidufe zusehends
zu beschleunigen. Komplementir dazu verschieben
abendldndisch geprigte Zukunftsvisionen die Aus-
sichten auf Gliick und Erfiillung ins ‘Jenseits’, die
sozialen und 6kologischen Kosten der Entwicklung
bevorzugt nach auflen, an den geographischen wie
seelischen Rand unserer Gesellschaft. Die christlich
geprigte Gesellschaft betreibt geradezu den Ausstieg
aus der Gegenwart und verlegt das Gliick in eine
nachirdische Zeit.

Ebenso verstehen indigene Vélker ihr Territorium als
den spezifischen, unverwechselbaren Ort ihrer Kul-
tur und ihrer religiésen Riickverbindung zwischen
Sinn des Lebens und Arbeit. Dieser ‘Raum’ formt ih-
re Lebensweise. Die dort entstandenen Mythen, so-
zialen und ethischen Normen, die Griber der Ahnen,
die spirituelle Verwurzelung mit der Umgebung ver-
leihen ihnen eine eigene, nicht von anderen abhingi-
ge Geschichte und Identitit. Darin enthaltén sind
auch eigene Institutionen der politischen Willensbil-
dung, Entscheidungsfindung und Reprédsentanz
sowie die Orte und Institutionen zur gemeinsamen
sozialen Gestaltung, der Orientierung und der Per-
spektiven.

Demgegeniiber lehren unsere Gesellschaften, dass
Riume zu ‘erobern’ sind, selbst in entfernteste Be-
reiche hinein. Die Eroberung der Meeresbéden, der
Mikrostrukturen (Gen-Technologie) oder der Plane-
ten gerdt dabei schlicht zur Verlagerung ungeléster
Konflikte; etwa in Fragen sozialer (Verteilungs-)Ge-
rechtigkeit oder — ethischer — Grenzen wissenschaft-
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licher Forschung. Ebenso betrachten wir Land tiber-
wiegend als Produktionsmittel, als Objekt der Be-
wirtschaftung mit industrieller Kapazitit, die eine
von den Schwankungen der Natur weitgehend unab-
hingige Grundversorgung der Bevodlkerung ver-
spricht. Die Folgen fiir Mensch und Natur sind in-
zwischen greifbar. Die BSE-Krise ist nur eines von
mehreren Beispielen. Fiir indigene Vélker bedeutet
derartiger Fortschrittsglaube und kommerzielle Zu-
richtung der Welt unmittelbar Landraub, Ressour-
cenvernichtung, Vertreibung — durch Stauddmme, die
Ausdehnung von Viehfarmen oder Plantagen — und
die Privatisierung von Grundelementen wie Wasser.
Nur zégerlich erfassen wir die nicht nur funktionale
Verbindung von Natur und Schutz des Lebensrau-
mes. So spricht der Entwurf fiir eine europdische Bo-
denkonvention auch von der ‘Schonheit” der Heimat
als ein Ziel fiir die Bewahrung der *Natur’ und meint
das Zusammenspiel von Natur-, Umwelt-, Sozial-
und Kultur-Politik. Dieser Ansatz verldsst das ver-
kiirzte Verstindnis von nachhaltigem Management
der Naturressourcen.

3.4 Reziprozitit

Ein fiir das Verstindnis indigener Vélker weiteres,
zentrales Leitbild ist die Reziprozitét; die Gegensei-
tigkeit. Die auf Gegenseitigkeit beruhende Bezie-
hung zwischen Mensch, Tier, Pflanze, Erde und
Kosmos bildet eine grundlegende Regel zum Erler-
nen sozialer Verantwortung in der stofflichen Verar-
beitung der Natur und im Bewahren der Lebens-
chancen fiir zukiinftige Generationen. Manche indi-
genen Volker projizieren ihre ‘Planungsvorgaben’
und ‘Folgenabschétzung’ fiir den Zeitraum von Sie-
ben Generationen. Auch die Willensbildung und Ent-
scheidungsfindung bei indigenen Vélkern findet in
reziproker, d.h. enger Verbindung von politischen
Flhrern und Gemeinschaft statt; und ist daher mit ei-
nem anderen Zeithorizont verbunden. Der reziproke
Ausgleich wurde — wie schon erwihnt — auch funk-
tional eingesetzt (z.B. bei den Inka), um stoftliche
Mingel zwischen Regionen auszugleichen oder Gii-
ter und Arbeitsleistungen auszutauschen.

Unterschiedlicher dazu kdnnten die vorherrschenden
Leitmuster unserer Gesellschaft nicht sein. Die
Wahrnehmung von Partikularinteressen, die indivi-
duelle Entfaltung gilt schon fast unwidersprochenals
uneingeschrinkte Wahrheit. Die Suche nach einer in-
dividuellen Identitét soll allerdings bevorzugt liber
den Markt umgesetzt werden; wobei sich der Genuss
der neuen Freiheit natiirlich nur dort einstellt, wo
Kaufkraft vorhanden ist. Die moderne Wirtschaft
schafft ohne Zweifel Wohlstand; fiir einige zumin-
dest. Gemeinschaft und Sinn stiftet sie jedoch nicht,
zumindest nicht automatisch. Eher beobachten wir
einen merkbaren Verlust von Zusammenhalt und So-
lidaritét.

Demgegeniiber betonen die Konzeptionen indigener
Volker die Notwendigkeit, Erfahrungsrdume zu-



ginglich zu machen und immer wieder systematisch
zu organisieren, in denen gesellschaftlich notwendi-
ges Wissen vermittelt werden kann. Offentliche Réu-
me, in denen eine auf die Gemeinschaft bezogene
Kommunikation stattfinden kann. Dort erfahren auch
Individuen noch Riickmeldungen auf ihre gesamte
Person, wenn es etwa um die Auswahl der politischen

Reprisentanten einer Dorfgemeinschaft geht. Im Un-

terschied dazu geben Individuen in unserer Gesell-
schaft hdufig nur noch jeweils gefillige Einzelberei-
che ihrer Personlichkeit (ihres Verhaltens) nach
auflen zu erkennen. Sie miissen sich anderen nicht
mehr vermitteln. In Ldndern wie Brasilien steigern
sich solche Prozesse ins Extrem: Die tiber Geld und
Macht verfiigenden, abgeschottet lebenden Eliten ha-
ben kaum noch Interesse an der Ausgestaltung of-
fentlicher Rdume; und sei es das stiddtische Trans-
portsystem in Sdo Paulo. Warum auch; diese Eliten
nehmen weder die Stadt, noch offentliche Plitze,
noch das Transportsystem wahr, weil sie letzteres
tiberhaupt nicht mehr benutzen.

Es muss also nicht verwundern, wenn indigene Ge-
meinschaften etwa in Lateinamerika, durch ihre tra-
ditionellen Formen sozialer, partizipativer Regelung
zu den wenigen gehéren, die Gemeinschaftlichkeit
und Sozietdt bewusst gestalten und nicht allein den
Marktkriften iiberlassen. Sie gehéren zu den weni-
gen, die in ihrer alltfiglichen Praxis demokratische
Prozesse von der Basis her in Gang setzen. Bei indi-
genen Volkern steht also ein Lernpotential zur Verfu-
gung, das in Fragen der Dezentralisierung, Basisde-
mokratie, Partizipation und Selbstorganisation durch-
aus tragende Elemente und Erfahrungen fiir den
Kernbereich sozialer Organisation auch in Industrie-
gesellschaften bereit hilt. Sie konnten ebenso er-
kenntnisleitend dafiir sein, dass die — ékologische —
Vielfalt eine elementar wichtige Innovationsquelle
fiir Biologie und Landwirtschaft darstellt.

Selbstverstindlich denken auch in abendldndischen
Gesellschaften einige {iber das Schaffen von Sozietit
und Gemeinsinn nach. In der jiingeren Geschichte
schrieb etwa der Okonom John Maynard Keynes dem
Staat die Rolle zu, solche Rahmenbedingungen zu
setzen, damit die Biirger soziale Kohésion lernen.
Solche Uberlegungen lagen auch sozialistischen Mo-
dellen zugrunde, die sich im praktischen Teil jedoch
in aller Regel ins Gegentelil, in staatliche Bevormun-
dung verkehrten. Der Soziologe Ralf Dahrendorf
postulierte in jlingere Zeit wieder die Notwendigkeit,
Dialoge und Foren zu organisieren, um frei gewéhlte
Bindungen, um Solidaritdt in einer modernen Ge-
sellschaft unter moéglichst grofler Beteiligung zu er-
moglichen. Er erwihnte die Option des tschechi-
schen Schriftstellers und momentanen Staatsprisi-
denten Vaclav Havel Dariiber nachdenkend (in den
»Sommergedanken 1992%), wie neue Formen sozia-
ler Bindung entstehen kénnten, fielen Havel zwei
Gasthéuser in einer Strafle ein.

4. Exkurs zur ‘Wildnis’ und zu ‘Nachhaltigem
Wirtschaften’

Die Regeneration von Fauna und Flora als einen von
Menschen entleerten Raum, d.h. den Schutz der
‘Wildnis® zu organisieren, erscheint uns sinnvoll, da
der Mensch in unserem industriellen Kontext zumeist
als Stérenfried aufiritt. Dieses Leitbild verdréngt je-
doch den Menschen aus der dufleren Natur. Histo-
risch kommt dieses Leitbild aus dem Westen der
USA und hat eigentlich allenfalls dort seinen Sinn. In
Deutschland und in den meisten anderen Lindern
gibt es schon lange keine unberiihrten Landschaften
mehr, so dass das Konzept einer vom Menschen un-
beeinflussten Bewahrung von Natur und Umwelt ins
Leere lduft. Dem Ansatz indigener Volkern steht die-
se Vorstellung diametral entgegen. Selbst in tabui-
sierten Zonen etwa im Amazonas ist ihrer Auffas-
sung nach der Mensch gegenwirtig und insofern ge-
staltend.

Die Wildnis schiitzen zu wollen, gerdt auflerdem
schnell in den Geruch der Bevormundung. Nicht al-
le sind so radikal wie die Wildlife Conservation So-
ciety in New York: ,,Der einzige Weg, Nationalparks
zu schonen, ist, die Stammesvoélker hinauszuwerfen.*
Gemeint waren Ureinwohner in Indien. Allein dort
wurden tber 600.000 Ureinwohner aufgrund der
Einrichtung von Naturschutzzonen ‘umgesiedelt’
oder, genauer gesagt, vertrieben. In Brasilien wurden
1998 Plane von Regierung und Weltbank bekannt,
zehn Prozent des Amazonasbeckens als Schutzgebie-
te ohne menschliche Siedlungen auszuweisen. Ob sie
sich jemals gefragt hatten, wie der Wald bis dato un-
ter Anwesenheit der lokalen Bevilkerung fortbeste-
hen konnte?

Um auf den Ausgangspunkt der Uberlegungen zu-
riickzukommen: die ethischen und religiésen Nor-
men und Tabus zur Gestaltung von Zeit und Raum,
von Natur und sozialem Ort regulieren das gesamte
Leben der indigenen Gemeinschaften. Das heifit,
Land, Territorium, Natur und Umwelt sind immer so-
ziale Lebensrdume; ohne die integrale, kreative Exis-
tenz des Menschen nicht denkbar.

Viele Ureinwohner-Vélker stecken gleichwohl in ei-
nem zunchmenden Dilemma. Es existieren kaum
noch indigene Gemeinschaften, die ihren traditionel-
len Tétigkeiten unberiihrt nachgehen kénnen. Mit
‘Geld” kommt auflerdem ein neues Element ins
Spiel, das nicht zuletzt notwendig ist, um etwa einen
Zaun zum Schutz des Gartens vor Viehfrall zu zie-
hen. Ein solcher Zaun besteht nicht mehr nur aus
Hecken, sondern aus Maschen- oder Stacheldraht.
Medikamente, Ol, Kerosin und andere Stoffe miissen
ebenfalls per Geld erworben werden. Ebenso wollen
indigene Gemeinschaften ihre soziale Armut iiber-
winden. ‘Viel Geld’ verleitet allerdings auch Urein-
wohner, schafftzuvor unbekannte Konflikte, und Be-
diirfnisse mutieren nun ebenfalls zu einer individuel-
len Konsumméglichkeit. Natiirlich kann Geld auch
positiv wirken. Indigene Vélker brauchen ganz drin--
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gend Geld fiir die Demarkierung von Land oder zur
Entschidigung fiir vergangenes Unrecht. Wenn es
dafiir eingesetzt wiirde, wére es nach Meinung indi-
gener Reprisentanten akzeptabel. Wenngleich sie be-
tonen, dass es den meisten an Erfahrung fehlt, um
Geld perspektivisch, d.h. die nichsten Generationen
bevorteilend anzulegen.

Wie also weiter verfahren mit den naturbezogenen
religiosen Werten und der fritheren Ordnung der
natlirlichen Umwelt? Der Begriff Nachhaltigkeit bie-
tet auch indigenen Volkern eine gedankliche Stiitze,
um eine in Einzelteile zerfaserte Welt wieder zu ei-
nem Ganzen zu formen, neue komplexe Pléne fiir die
Regulierung der Produktion und Organisation der
Umwelt zu entwerfen und zu artikulieren. Der Erde
muss wieder zurlickgegeben werden, was ihr z.B.
durch den Bergbau oder grofiflichiges Abholzen ent-
nommen wurde. Bergbau ist eigentlich der Inbegriff
fiir die Ausbeutung von Bodenschitzen, deren Riick-
gabe in unmittelbarer Form gar nicht mehr méglich
ist. Also muss die Gemeinschaft auf andere Weise
den natiirlichen Reichtum und die Vielfalt erhalten
und potenzieren.

In Dorf Puracé (Kolumbien, Departement Cauca) ha-
ben die Pdeces eine Mine libernommen und bauen
dort seit zwei Jahren Schwefel in eigener Regie ab. In
einer benachbarten Region besteht die Moéglichkeit,
Marmor zu gewinnen. Nachhaltigkeit im Kontext in-
digener Leitbilder heifit hier, aus den Uberschiissen
der Schwefel- oder Marmorvermarktung eine ‘Riick-
gabe’ an die Erde in der Form zu leisten, indem
friiher verseuchte Flachen saniert, Girten angelegt
und mit einheimischen Baumarten aufgeforstet wer-
den soll. Die Anlage eines Gartens bedeutet: grofiere
Vielfalt der Anbaukulturen (verschiedenste Arten
von Bohnen, Mais, Wurzelgemiise), Stabilitdt der
Erndhrung, Vermeiden von zusitzlichem Kauf von
Lebensmitteln, Austausch der Gartenprodukte zwi-
schen Klimazonen sowie die Organisation der Ver-
marktung. Eine Gartenbewirtschaftung hat es immer
schon gegeben. Aufgrund der verénderten Bedingun-
gen wird sie zum strategischen Konzept. Die gingi-
ge Alternative bestiinde darin, Viehweiden zu schaf-
fen oder mit schnell wachsenden Baumarten aufzu-
forsten. Auflerdem wollen die Pdeces in Puracé nicht
nur Schwefel als Rohstoff liefern, sondern Zwi-
schenprodukte herstellen. Sie brauchen dafiir neben
anderem know how und Maschinen und sie sind des-
wegen auf Partnersuche unterwegs. Auch das ist die
Zukunft indigener Volker.

Mit kybernetischen Organisationsmodellen versu-
chen die LiI’'Wats (British Columbia, Kanada) eine
Fabrik zur Herstellung von Holz-Bauelementen fiir
den Hausbau aufzubauen, um sowohl fiir den Markt
konkurrenzfihig produzieren, als auch ihr traditio-
nelles Zeitbudget fiir das soziale Leben in ihrer Ge-
meinschaft aufrecht erhalten zu kénnen. Die — nach-
haltige — Nutzung des Waldes durch indigene Volker
in Brasilien umfasst im wesentlichen die Nutzung
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von Nicht-Holzprodukten: Extrakte von Heilpflan-
zen, Friichte und Beeren (Saftkonzentrate, Marmela-
de), Niissen (Para auch fiir den Export), Duftstoffen,
Olen, Harzen, Gummi oder Honig. Der Wert der
Nicht-Holz-Produkte aus dem Wald ldge im Durch-
schnitt sogar um ein Vielfaches iiber dem Ertrag aus
der reinen Holznutzung. Die nachhaltige Nutzung
umfasst auch den Schutz von sauberem Trinkwasser
(Pflege des Baumbestandes im Quellgebiet). So den-
ken indigene Vertreter in Kolumbien dariiber nach,
Vertrdge zwischen Stadtverwaltungen und Wasser-
werken abzuschlieflien, in denen sie sich verpflichten
und entlohnen lassen, um mit ihren erprobten Me-
thoden die Quellgebiete zu schiitzen.

5. Fazit

Wenngleich vieles nur angedeutet werden konnte, ist
wohl deutlich geworden, dass bei indigenen Vilkern
ein vielfaltiges Nachdenken dariiber stattfindet, wie
sie unter den Bedingungen moderner Zivilisation ihr
Leben nach eigenen Vorstellungen und mit eigenen
Mitteln gestalten. Die allerwenigsten denken dabei
an Wildnis, sondern vor allem, ganz traditionell, an
die soziale Gestaltung der Beziehungen zu anderen
Menschen und zur umgebenden Natur. Damit die
Chance auf Umsetzung besteht, bendtigen indigene
Vélker die schlichte Bereitschaft unsererseits zum
Dialog und zur Erkenntnis, dass es vielfiltige, alter-
native Denk- und Handlungsansitze fiir Entwicklung
gibt, auch fiir industrialisierte Lander. Im Dialog mit
indigenen Volkern kénnten wir — wieder — lernen,
dass Okonomie kein brauchbarer Sinngeber fiir die
Beziehung zur dufleren und inneren Natur des Men-
schen darstellt. Das Wiedergewinnen unserer eige-
nen, vielfach verschiitteten, spirituellen Leitbilder
und ethischen Normen zur Bewertung von Natur
konnte uns zumindest dagegen wappnen, dass die
Verklimmerung unserer Sinne nicht schneller voran-
schreitet als die Zerstérung unseres Lebensraumes.

Was fiir Europa oder Nordamerika als intellektuelle
Herausforderung erscheint, ist jedoch fiir manche in-
digene Volker und Gemeinschaften eine akute Exis-
tenzfrage. Das Worldwatch-Institut in Washington
stellte 1992 fest, dass die Gier nach Ressourcen und
die Suche nach grenzenlosem Marktgeschehen die
Lebensrdume und Lebensweisen aller Ureinwohner
gefahrdet. Ein Viertel ihrer Gemeinschaften und Vél-
ker ist von der Vernichtung bedroht. Wir miissten sie
dringend als integralen Teil auch unserer Zukunft
wahrnehmen und férdern.
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