Leseprobe







Davi Kopenawa ist einer der bedeutendsten Fiirsprecher seines Volks, der
Yanomami, und Schamane. Er ist iiber Brasilien hinaus in der ganzen Welt
bekannt als Anfiihrer der siidamerikanischen Indigenen bei ihrem Kampf
um den Erhalt des Amazonaswaldes. Im Jahr 2019 wurde ihm der Alterna-
tive Nobelpreis verliehen und 2021 wurde er zum Mitglied der Brasiliani-

schen Akademie der Wissenschaften ernannt.

Bruce Albert ist Anthropologe und Forschungsdirektor am Institut de
recherche pour le développement. Seit 1975 arbeitet er iiberwiegend zu
den Yanomami, bei denen er sich seither regelmafig aufhalt und fir deren
Rechte er sich einsetzt. Er hat zahllose ethnografische und anthropologi-
sche Arbeiten zur gesellschaftlichen Organisation, zur Kultur sowie zum

schamanischen und kosmologischen Denken der Yanomami veréffentlicht.

Karin Uttendorfer arbeitet als Autorin, Herausgeberin und Ubersetzerin
u. a. von Eric Hazan, Jacques Yonnet, Marcel Aymé, Judith Perrignon, Mat-

hieu Riboulet und Jean-Baptiste del Amo.

Tim Trzaskalik, 1970 in Bonn geboren, ist Autor und Ubersetzer, u. a. von

Philippe Beck und Stéphane Mallarmé.






DAVI KOPENAWA und BRUCE ALBERT

Der Sturz des Himmels

Worte eines Yanomami-Schamanen

Aus dem Franzosischen

von Karin Uttenddrfer und Tim Trzaskalik

Mit einem Vorwort

von Eduardo Viveiros de Castro

Aus dem brasilianischen Portugiesisch

von Marie Trzaskalik

UNKORRIGIERTE LESEPROBE

Bei Presse- und Lesungsanfragen schreiben Sie bitte
eine E-Mail an presse@matthes-seitz-berlin.de und

lesungen@matthes-seitz-berlin.de

‘i Matthes & Seitz Berlin



CENTRE
NATIONAL
DU LIVRE

Dieses Buch erscheint im Rahmen des Férderprogramms

des Centre National du Livre.

Der Deutsche Ubersetzerfonds hat die Arbeit der Ubersetzer:innen

an diesem Buch mit einem Arbeitsstipendium gefordert.

LESEPROBE
Copyright © der deutschen Ausgabe 2023

MSB Matthes & Seitz Berlin Verlagsgesellschaft mbH
Grof3beerenstrafe 57A | 10965 Berlin

info@matthes-seitz-berlin.de

Copyright der Originalausgabe: La chute du ciel: Paroles d’'un chaman yanomami
2010 erschienen bei PLON, © PLON

Alle Rechte vorbehalten.
Covergestaltung: Pauline Altmann
Prolit-Bestellnummer: 95549

www.matthes-seitz-berlin.de



DER WALD LEBT. Sterben kann er nur, wenn die Weiflen alles
daransetzen, ihn zu zerstoren. Falls ihnen das gelingt, werden
die Fliisse unter der Erde verschwinden, der Boden wird briichig
werden, die Biume werden verkiimmern und die Steine in der
Hitze zerspringen. Die ausgetrocknete Erde wird leer und still sein.
Die xapiri-Geister, die von den Bergen herunterkamen, um auf ihren
Spiegeln zu spielen, werden in weite Fernen entfliehen. Thre Viter,
die Schamanen, werden sie nicht mehr rufen und zum Tanzen bringen
kénnen, um uns zu beschiitzen. Sie werden nicht in der Lage sein,
die Seuchenschwaden abzuwehren, die uns verzehren. Sie werden
die unheilvollen Wesen nicht mehr ziigeln konnen, die den Wald
ins Chaos stiirzen. Wir werden einer nach dem anderen sterben,
die Weiflen genauso wie wir. Am Ende werden alle Schamanen
zugrunde gehen. Dann, wenn keiner von ihnen tiberlebt, um ihn

festzuhalten, wird der Himmel einstiirzen.

Davi Kopenawa






Vorbemerkung

Dieses Buch, Lebensbericht, Autoethnografie und kosmopolitisches
Manifest in einem, ladt zu einer Reise in die Geschichte und in das Den-
ken eines Yanomami-Schamanen ein, der etwa siebenundsechzig Jahre
altist, Davi Kopenawa. Geboren im Norden des brasilianischen Amazo-
nasgebiets, am oberen Rio Toototobi, in einer Region, die damals noch
sehr weit von der Welt der Weiflen entfernt war, sah sich Davi Kopenawa
spéter, im Laufe seines oft abenteuerlichen Lebens, mit einer Reihe von
Personen konfrontiert, die am Voranriicken der Kolonialgrenze grofien
Anteil hatten (SPI*-Agenten, Soldaten der Grenzkommission, dann
Missionare, Straflenbauarbeiter, Goldgraber und Viehziichter). Seine
Erzihlungen und Reflexionen, die ich in seiner Sprache auf Band auf-
genommen, transkribiert, iibersetzt, anschlieflend auf Franzosisch neu
arrangiert und niedergeschrieben habe, stellen in ihrer poetischen und
dramatischen Intensitat wie auch in ihrem Scharfsinn und Humor eine
bisher noch nie gehorte Version der historischen »Fehlbegegnung« der
Amerindianer mit den Rindern unserer »Zivilisation« dar.

Von Beginn unserer Zusammenarbeit an war es Davi Kopenawas
Anliegen, mit seinem Zeugnis ein méglichst breites Publikum zu errei-
chen. Meine Vorbemerkung soll einige unverzichtbare Kontextinfor-
mationen zu seinem Verstdndnis bieten. Angefangen mit einem kurzen
Uberblick iiber die Yanomami Brasiliens und ihre Geschichte, gefolgt
von einer biografischen Skizze zu Davi Kopenawa, dessen Worte die
lebendige Quelle des Buchs sind, wie auch zum Autor dieser Zeilen, der
beim Verschriftlichen versuchte, die Weisheit und Wiirze dieser Worte
zu restituieren. Schlief}lich wird kurz von unserer Begegnung die Rede

sein, von der Entstehungsgeschichte dieses Textes und seinem Inhalt;

*Der berithmte, 1910 von Marschall Rondon gegriindete » Servico de Pro-
tecdo ao Indio« (kurz SPI; deutsch: »Dienst zum Schutz der Indios«),

dessen Feldagenten Sertanisten genannt wurden.



Themen, die in den Anhidngen wesentlich konsistenter wieder aufge-
griffen werden, die aber am Anfang des Buchs zumindest zu erwdhnen

mir niitzlich erschien, ehe die Lesenden sich an die Lektiire machen.
Die Yanomami in Brasilien

Die Yanomami bilden eine Gesellschaft von Jigern, Sammlern und
Brandrodungsbauern, die ein etwa 220 0oo Quadratkilometer grofies
Tropenwaldgebiet zu beiden Seiten der Serra Parima besiedeln, der Was-
serscheide zwischen dem oberen Orinoco (im Siiden Venezuelas) und
den rechtsseitigen Zufliissen des Rio Branco sowie den linksseitigen
des Rio Negro (im Norden Brasiliens). Sie formen eine riesige, isolierte,
kulturelle und sprachliche Gesamtheit, die sich in mehrere verwandte
Sprachen und Dialekte unterteilt. Thre Bevolkerung wird auf etwas
mehr als 54 000 Menschen geschitzt, was sie zu einer der grofiten ame-
rindianischen Gruppen mit einer weitgehend beibehaltenen traditio-
nellen Lebensweise in Amazonien macht.

In Brasilien erstreckt sich das Territorium der Yanomami, das 1992
unter dem Namen Terra Indigena Yanomami legalisiert wurde, tiber
96 650 Quadratkilometer, eine Fliche, die geringfiigig grofier ist als
die einiger europdischer Lander wie Portugal, Ungarn oder Irland. Hier
leben annihernd 29 000 Menschen in etwa 366 lokalen Gruppen. Jede
dieser Gemeinschaften besteht in der Regel aus einer Gruppe von kog-
natischen Verwandten, deren Familien idealerweise durch Heiratsbe-
ziehungen tiber mindestens zwei Generationen miteinander verbunden
sind und die in einem oder mehreren kegel- oder kegelstumpfférmigen

Gemeinschaftshiausern wohnen.

Davi Kopenawa, Schamane und Wortfiihrer der Yanomami

Davi Kopenawa wurde um 1956 in Marakana (Mérama hi araopé) gebo-

ren, einem groflen Gemeinschaftshaus mit etwa 200 Bewohnern,



gelegen in den Auslaufern des tropischen Regenwalds am oberen Rio
Toototobi im duflersten Nordosten des brasilianischen Bundesstaates
Amazonas, nahe der Grenze zu Venezuela. Er lebt seit Ende der 1970er-
Jahre in der Gemeinschaft seiner Schwiegereltern, am Fuf} des » Wind-
bergs« (Watoriki), am linken Ufer des Rio Demini, knapp hundert
Kilometer siidostlich des Rio Toototobi.

Als Kind erlebte Davi Kopenawa, wie die Gruppe seiner Herkunft
durch zwei aufeinanderfolgende Epidemien von Infektionskrankheiten
dezimiert wurde, ausgelost von SPI-Agenten (1959-1960), bzw. von Mit-
gliedern der New Tribes Mission (1967). Eine Zeit lang war er dem Bekeh-
rungseifer dieser nordamerikanischen Missionare, die sich ab 1963 am
Rio Toototobi niedergelassen hatten, ausgesetzt. Er verdankt ihnen
seinen biblischen Vornamen, das Erlernen des Schreibens und einen
wenig verlockenden Einblick in das Christentum. Trotz seiner anfing-
lichen Neugier stof3en ihn ihr Fanatismus und ihre Fixiertheit auf die
Stinde schnell ab. Ende der 1960er-Jahre beginnt er, gegen ihren Einfluss
zu rebellieren, nachdem er die meisten seiner Verwandten durch eine
von der Tochter eines der Pastoren iibertragene Masernepidemie verlo-
ren hat.

Verwaist und entsetzt tiber den wiederholten Verlust geliebter Men-
schen, aber fasziniert von der materiellen Macht der Weillen, verlasst
Davi Kopenawa daraufhin als Jugendlicher seine Heimatregion, um
auf einem Posten der FUNAT*, die 1967 die Nachfolge der SPI angetre-
ten hatte, am Unterlauf des Rio Demini, in Ajuricaba, zu arbeiten. Dort
strebt er, nach seinen eigenen Worten, danach, »ein Weifler zu wer-
den«. Er wird sich am Ende nur mit Tuberkulose anstecken. Dieses
Ungliick bringt ihm einen langen Krankenhausaufenthalt ein, den er
dazunutzt, die Grundlagen des Portugiesischen zu lernen. Geheilt kehrt

er fiir eine Weile in sein Gemeinschaftshaus in Toototobi zuriick, bevor

*Die » Fundagdo Nacional do Indio«, die » Nationale Stiftung des Indios«,
ist das staatliche brasilianische Organ fiir indigene Angelegenheiten. Seit

dem 1. Januar 2023 heifit sie » Fundagéo Nacional dos Povos Indigenas«.



er 1976, nach der Eroffnung der Perimetral Norte, als Dolmetscher von
der FUNAI angestellt wird. Als solcher reist er einige Jahre lang kreuz
und quer durch das Yanomami-Gebiet und wird sich dabei sowohl iiber
dessen Grofe und Ausdehnung als auch, jenseits lokaler Unterschiede,
tiber dessen kulturelle Einheit bewusst. Aus dieser Erfahrung gelangt er
zu einem genaueren Verstandnis von der rauberischen Logik jener, die
er das » Volk der Waren « nennt, und den Gefahren, die von ihr fiir das

Fortbestehen des Waldes und das Uberleben seines Volkes ausgehen.

[]
Die Begegnung

Davi Kopenawa und ich sind uns 1978 zum ersten Mal begegnet, unter
sowohl zweideutigen als auch angenehmen Umstinden, auf die ich
im Nachwort dieses Buchs zuriickkommen werde. Wir waren beide in
unseren Zwanzigern. Ich hatte gerade meine zweite Phase ethnografi-
scher »Feldforschung« bei den Yanomami begonnen (nachdem ich
bereits von 1975 bis 1976 ein Jahr am oberen Rio Catrimani verbracht
hatte). Davi Kopenawa war Dolmetscher in den von der FUNAI er6ffne-
ten Posten an der Perimetral Norte, deren Bau gerade wieder aufgegeben
worden war. Dann, 1981, verbrachte ich mehrere Monate in seiner Hei-
matregion, am Rio Toototobi, wo wir einander erneut trafen. So konnte
ich die wichtigen Orte und Menschen seiner Kindheit und Jugend direkt
kennenlernen. Ab 1985 schliefllich wurde sein heutiges Dorf, Watoriki,
zu einem der bevorzugten Ziele meiner Besuche im Yanomami-Gebiet.
Seinen Schwiegervater und schamanischen Mentor sowie die meisten
anderen Bewohner dieser Gemeinschaft, in die er spdter eingeheiratet
hat, kenne ich bereits seit meiner ersten Reise 1975 an den oberen Rio
Catrimani, wo sie seinerzeit lebten.

Ab 1985 wurde meine Freundschaft mit Davi Kopenawa immer enger,
zum einen durch die langen Aufenthalte in seinem Haus in Watoriki,
zum anderen durch die Verbundenheit, zu der es im gemeinsamen Enga-

gement gegen den Goldrausch gekommen war, der damals das Gebiet der
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Yanomami zu verwiisten begann. Ohne jenes Vertrauen, jenes Einver-
nehmen, wire dieses Buch, das mich Davi Kopenawa bat zu schreiben,
um seine Worte zu verbreiten, nicht moglich gewesen. Es hat seinen
unmittelbaren Ursprung in Davi Kopenawas Auflehnung und Angst vor
der Dezimierung seines Volkes durch die Goldschiirfer Ende der 1980er-
Jahre. Die Aufzeichnungen, auf denen die sukzessiven Versionen des
Manuskripts basierten, begannen im Dezember 1989 und setzten sich
mit Besuchen im Wald und militanten Veranstaltungen in der Stadt
bis in die 2000er-Jahre hinein fort. Es handelt sich also um eine Samm-
lung von Geschichten, Berichten und Gesprichen iiber Davi Kopenawas
Leben, seine Kultur und seine Erfahrungen mit der Welt der Weifen, die,
zundchst relativ unstrukturiert und etappenweise, iiber einen Zeitraum
von mehr als zehn Jahren auf Yanomami aufgezeichnet wurden. Wie
man sich denken kann, war die Zusammenstellung dieses wuchernden
Archipels von Wortern zu einem stimmigen Text, der fiir die Veroffent-
lichung in franzésischer Sprache bestimmt war, kein leichtes Unterfan-
gen: Die Unwigbarkeiten dieses komplexen Prozesses des Redigierens

und Schreibens werden im Nachwort ausfiithrlich erlautert.

Bruce Albert
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Gegebene Worte

»Ich mochte den Weiflen diese Dinge erkléren,
denn sie sollen wissen. «

Davi Kopenawa

Vor langer Zeit bist du zu den Yanomami gekommen, um bei ihnen zu
leben, und du sprachst damals wie ein Wiederginger. Nach und nach
hast du gelernt, meine Sprache nachzuahmen und mit uns zu lachen.
Wir waren jung und am Anfang kanntest du mich nicht. Unser Denken
und unser Leben sind unterschiedlich, weil du ein Sohn jener anderen
Leute bist, die wir napé nennen. Deine Lehrer haben dich nicht gelehrt,
so zu traumen, wie wir es tun. Und doch bist du auf mich zugekommen
und du bist mein Freund geworden. Du hast dich an meine Seite gestellt
und spiter wolltest du die Reden der xapiri kennenlernen, die ihr in
eurer Sprache Geister nennt. Also habe ich dir meine Worte anvertraut,
und ich habe dich gebeten, sie mit in die Ferne zu nehmen, um sie den
Weiflen, die nichts von uns wissen, bekannt zu machen. Wir saflen in
meinem Haus und redeten lange Zeit, ungeachtet der Stiche von Brem-
sen und schwarzen Fliegen. Nur wenige Weifle haben unseren Worten
auf diese Weise zugehort. Ich habe dir meine Geschichte gegeben, damit
du denen antworten kannst, die sich fragen, was die Bewohner des Wal-
des denken. Frither hatten unsere Altesten den Weiflen nichts von all
diesen Dingen gesagt, weil sie wussten, sie verstehen ihre Sprache nicht.
Deshalb werden meine Auflerungen fiir all jene, die sie horen wollen,
neu sein.

Spater dann habe ich dir erkldrt: »Wenn du meine Worte nehmen
willst, zerstére sie nicht. Es sind die Worte Omamas™ und der xapiri.
Zeichne sie zunichst auf Bilderhdute und betrachte sie anschlieflend

immer wieder. Dann wirst du denken: »Haixopé! Dies ist also die

*Omama ist der Demiurg der Yanomami-Mythologie.
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Geschichte der Geister! « Und spéter wirst du zu deinen Kindern sagen:
»Diese geschriebenen Worte sind die eines Yanomami, der mir einst
erzihlte, wie er zu einem Geist wurde und auf welche Weise er lernte
zu sprechen, um seinen Wald zu verteidigen. « Wenn die Binder, auf
denen der Schatten meiner Worte festgehalten ist, nicht mehr niitzlich
sind, so wirf sie nicht weg. Du darfst sie erst verbrennen, wenn sie sehr
alt sind, und meine Aussagen lingst zu Zeichnungen geworden sind, die

die Weiflen anschauen konnen. »fnaha t"a? Einverstanden? «

Wie ich bist auch du mit zunehmendem Alter gescheiter geworden. Du
hast diese Worte auf Papierhiute gezeichnet und sie dort fixiert, ganz
wie ich dich gebeten hatte. Sie sind weit fort von mir gegangen. Jetzt
mochteich, dass sie sich verteilen und in der Ferne ausbreiten, um wirk-
lich gehort zu werden. Ich habe dich diese Dinge gelehrt, damit du sie
an die Deinen weitergeben kannst; an deine Altesten, deine Viter und
Schwiegerviter, deine Briider und Schwager, die Frauen, die du »Ehe-
frauen« nennst, die jungen Minner, die dich »Schwiegervater« nen-
nen werden. Wenn sie dich fragen: » Wie hast du diese Dinge gelernt? «,
wirst du ihnen antworten: »Ich habe lange in den Hausern der Yano-
mami gelebt und ihre Nahrung gegessen. So konnte ihre Sprache nach
und nach in mir gedeihen. Dann vertrauten sie mir ihre Worte an, weil
es sie schmerzt, dass die Weiflen so wenig iiber sie wissen. «

Die Weiflen denken nicht sehr weit vor sich hinaus. Sie sind immer
zu sehr mit den Dingen des Augenblicks beschiftigt. Deshalb mochte
ich, dass sie meine Worte mit Hilfe der Zeichnungen, die du von ihnen
gemacht hast, zu héren vermogen und dass sie in ihren Geist eindrin-
gen. Ich mochte, dass sie diese Worte verstehen und dann zueinander
sagen: »Die Yanomami sind ganz anders als wir, doch ihre Worte sind
gerade und klar. Jetzt verstehen wir, was sie denken. Es sind Worte der
Wahrheit! Thr Wald ist sehr schon und ruhig. Sie wurden dort erschaf-
fen und leben dort seit Anbeginn der Zeit ohne Angst um ihre Existenz.
Ihr Denken folgt anderen Wegen als denen der Waren. Sie wollen so

leben, wie es thnen entspricht. Thre Brauche sind anders. Sie besitzen
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keine Bilderhdute, dafiir kennen sie die xapiri-Geister und ihre Gesénge.
Sie wollen ihr Land verteidigen, weil sie dort weiterhin so leben méch-
ten wie frither. Und so soll es auch sein! Wenn sie es nicht schiitzen,
werden ihre Kinder keinen Ort haben, an dem sie gliicklich leben kén-
nen. Diese werden sich dann sagen, dass es ihren Vdtern wirklich an
Verstand gemangelt haben muss, ihnen nichts als ein kahles, verbrann-
tes Land hinterlassen zu haben, von Seuchenschwaden durchzogen und
getrankt von verschmutzten Wasserstrémen! «

Ich wiinschte, die Weiflen wiirden authoren zu denken, unser Wald
sei tot und stiinde ohne Grund da. Ich mochte, dass sie auf die Stimme
der xapiri horen, die dort unermiidlich spielen und auf ihren prachtvoll
glinzenden Spiegeln tanzen. Vielleicht wiirden sie ihn dann gemein-
sam mit uns verteidigen wollen? Ich méchte auch, dass ihre S6hne und
Tochter unsere Worte verstehen und mit den Unseren Freundschaft
schlieflen, damit sie nicht in Unwissenheit aufwachsen. Denn wenn
der Wald erst vollig verwiistet ist, wird es nie wieder einen neuen Wald
geben. Ich bin ein Kind der Bewohner dieses Lands der Flussquellen, die
die Sohne und Schwiegerséhne Omamas sind. Es sind seine Worte und
die der xapiri, entstanden in der Zeit des Traums, die ich hier den Wei-
flen schenken méchte. Unsere Vorfahren besaflen sie von Anbeginn
der Zeit. Als es dann an mir war, Schamane zu werden, setzte Omamas
Bild sie mir in die Brust. Seit damals entwickeln sich meine Gedanken
von einem zum néchsten, in alle Richtungen, und sie vermehren sich
in mir, ohne ein Ende zu nehmen. So ist es. Ich hatte keinen anderen
Lehrer als Omama. Es sind seine, von meinen Altesten immer weiter-
gegebenen Worte, die mich intelligenter gemacht haben. Meine Aussa-
gen haben keinen anderen Ursprung. Die der Weifien sind vollkommen

anders. Sie mogen erfinderisch sein, aber es fehlt ihnen an der nétigen

Weisheit.

—p o
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Ich besitze keine alten Biicher wie die Weifien, in denen die Zeichnun-
gen, die Lehren meiner Vorfahren festgehalten sind. Die Worte der
xapiri sind in meinem Geist, in meinem tiefsten Innern, verankert. Es
sind die Worte Omamas. Sie sind sehr alt, doch die Schamanen erneu-
ern sie stindig. Diese Worte haben den Wald und seine Bewohner von
Anbeginn beschiitzt. Heute ist es an mir, sie zu besitzen. Spiter werden
sie in den Geist meiner Kinder und meiner Schwiegerkinder eindrin-
gen, und wiederum spéter in die Gedanken ihrer Kinder und Schwie-
gerkinder. Dann ist es an ihnen, sie zu erneuern. Anschlieflend wird es
immer und immer wieder auf dieselbe Weise weitergehen. Und so wer-
den sie nie verschwinden. Sie werden immer in unserem Gedichtnis
bleiben, selbst wenn die Weifien die Papierhéute dieses Buchs, in dem
sie aufgezeichnet sind, wegwerfen sollten, selbst wenn die Missionare,
die wir die Leute von Teosi nennen, sie unauthérlich als Liigen bezeich-
nen. Sie konnen weder von Wasser durchweicht noch verbrannt wer-
den. Sie werden auch nicht so altern wie diejenigen, die auf aus toten
Biaumen hergestellten Bilderhauten festgeklebt bleiben. Und wenn ich
schon sehr lange Zeit nicht mehr bin, werden sie noch so neu und stark
sein wie heute. Sie sind es, die ich dich bat, auf diesem Papier festzu-
halten, um sie dann den Weiflen zu geben, die bereit sind, ihre Spuren
und Muster kennenzulernen. Vielleicht werden sie am Ende doch auf
die Erzdahlungen der Bewohner des Waldes horen und beginnen, gera-

der iiber sie zu denken?

Ve \onOWam | Yane ipg

(ﬁ.{u(a)/as:ki 14}'/)011@{. Kanlaoy(a.'oe.u)ﬂmctKi
.

»Ich, ein Yanomami, iibergebe Euch, den Weifen, diese von mir kommende
Bilderhaut. «
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I

Schriftzeichnungen

Korperbemalungen

Fremde sind von uns unbemerkt die Fliisse heraufgekommen und in
unseren Wald eingedrungen. Wir wussten nichts iiber sie. Wir wuss-
ten nicht einmal, warum sie sich uns nihern wollten. Dennoch gelang-
ten sie eines Tages in unser Grofes Haus von Marakana am oberen Rio
Toototobi. Ich war damals noch ein ganz kleines Kind. Sie wollten mir
einen Namen geben: » Yosi«. Aber ich fand das Wort sehr hisslich und
wollte es nicht. Es klang dhnlich wie Yoasi, Omamas boser Bruder. Ich
sagte mir, dass die Meinen mich mit so einem Namen auslachen wiir-
den. Omama war voller Weisheit. Er hat den Wald erschaffen, die Berge
und die Fliisse, den Himmel und die Sonne, die Nacht, den Mond und
die Sterne. Er hat uns zu Anbeginn der Zeit das Dasein geschenkt und
unsere Brauche eingefithrt. Er war auch sehr schén. Der Kérper sei-
nes Bruders Yoasi hingegen war von weifllichen Flecken iiberzogen
und Yoasi tat nur schlechte Dinge. Deshalb war ich so wiitend. Aber

diese Fremden verlieRen uns bald wieder und ihr schlimmer Name
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verschwand mit ihnen. Dann verging einige Zeit, bis andere Wei3e auf-
tauchten. Diese blieben. Sie haben Hiuser gebaut, um bei uns zu leben.
Sie beriefen sich bei jeder Gelegenheit auf den Namen desjenigen, der
sie erschaffen hat. Deshalb lernten wir sie als das Volk von Teosi ken-
nen. Sie waren es, die mich »Davi« nannten, noch ehe die Meinen mir
nach der Sitte unserer Altesten einen Spitznamen gegeben hatten. Diese
Weiflen erziahlten mir, der Name komme von Bilderhduten, auf die Teo-
sis Worte gezeichnet sind. Es war ein klarer Name, den man nicht miss-

brauchen konnte. Ich habe ihn seit damals behalten.

Ehe die Weiflen im Wald auftauchten und ihre Namen hemmungslos
unter uns verteilten, trugen wir jene, die unsere Nichsten uns zuwie-
sen. Bei uns sind es weder die Miitter noch die Vater, die den Kindern
ihre Namen geben. Sie sprechen diese meist mit »3se!« (»Sohn/Toch-
ter!«) an, und die kleineren Kinder nennen beide Elternteile »napa!«
(»Mutter«). Sobald sie grofier sind, werden sie den Vater anders nennen,
niamlich »h"apal« (»Vater!«). Vielmehr sind es die nahen Verwand-
ten, die Onkel, Tanten oder Grofieltern, die den Kindern einen Spitzna-
men zuweisen. Wenn dann die Leute aus ihrem Haus den Namen horen,
beginnen sie, ihn auch zu verwenden. So wachsen die Kinder mit die-
sem Beinamen heran und er verbreitet sich von Haus zu Haus. Und sind
sie einmal erwachsen, bleibt er mit ihnen verbunden. Einer der Briider
meiner Frau wurde Wari genannt, weil er als Kind einen Baum namens
warimahi hinter seinem Haus angepflanzt hatte. Meiner Frau wiederum
gab man den Spitznamen Rddsi, » Krankliche«, war sie doch ein immer
krankelndes Kind gewesen. Andere von uns heiflen Mioti, »Schlafer,
Mamoki prei, » Grofle Augen« oder Nakitao, »Laute Stimmex.
Allerdings kommt es vor, dass dann im Erwachsenenalter Leute aus
der Ferne, boswillige Leute, andere Beinamen an diese Spitznamen aus
der Kindheit hangen. Immer sind es sehr héssliche Worte. Sie tun dies,
um denjenigen zu peinigen, den sie so benennen, da es bei uns eine
Beleidigung ist, den Namen einer Person in ihrer Gegenwart oder vor

den Thren auszusprechen. So ist es. Wir horen unseren Namen nicht
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gern, selbst wenn es sich um einen Beinamen aus der Kindheit handelt.
Das macht uns wirklich wiitend. Und wenn ihn einer laut ausspricht,
richen wir uns sogleich, indem wir dasselbe tun. Auf diese Weise belei-
digen wir einander, indem wir unsere Namen fiir alle horbar preisge-
ben. Wir haben zwar nichts dagegen, benannt zu werden, aber unter
der Bedingung, dass unser Name von uns fernbleibt. Es sind die Ande-
ren, die ihn benutzen, ohne dass wir davon wissen. Indes ist es iiblich,
die Spitznamen der Kinder in ihrer Gegenwart zu dufern. Doch sobald
sie grofRer werden, muss das ein Ende finden. Im Jugendalter wollen sie
diese nicht mehr héren. Spricht man sie vor ihnen aus, macht sie das

rasend. Sie wollen sich auf der Stelle richen und werden sehr aggressiv.

Als ich ein Mann wurde, haben andere Weifle erneut beschlossen, mir
einen Namen zu geben. Diesmal waren es Leute der FUNAL Sie began-
nen, mich Davi »Xiriana« zu nennen. Aber dieser neue Name gefiel
mir nicht, denn so nennt man die Yanomami, die am Rio Uraricad
leben, sehr weit entfernt von dem Ort, wo ich geboren wurde. Ich bin
kein »Xiriana«. Ich spreche eine andere Sprache als sie, die an jenem
Fluss wohnen. Dennoch musste ich diesen neuen Namen behalten. Ich
musste sogar lernen, ihn zu zeichnen, alsich fiir die Weifien zu arbeiten
begann, denn sie hatten ihn schon auf einer Papierhaut.

Meinen letzten Namen, Kopenawa, habe ich erst viel spiter bekom-
men, als ich wirklich erwachsen wurde. Dieses Mal handelt es sich um
einen echten Yanomami-Namen. Allerdings ist es weder ein Kindername
noch ein Beiname, den die anderen mir zuwiesen. Es ist ein Name, den
ich mir selbst erworben habe. Damals begannen die Goldschiirfer, immer
weiter in unseren Wald vorzudringen. Sie hatten gerade vier grofie Yano-
mami-Ménner getétet, da, wo das Hochland beginnt, am Oberlauf des
Flusses Hero u. Die FUNATI hatte mich dorthin geschickt, um deren Lei-
chen aufzuspiiren, die irgendwo im Wald verscharrt lagen, mitten unter
all den Goldsuchern, die mich wahrscheinlich auch gern getotet hatten.
Es war niemand da, mir zu helfen. Ich hatte Angst, doch meine Wut war

noch viel grofer. In dieser Situation nahm ich den neuen Namen an.
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Nur die xapiri-Geister waren seinerzeit bei mir. Sie waren es, die
mich benennen wollten. Sie gaben mir diesen Namen, Kopenawa,
wegen des Zorns, der in mir brannte, mich den Weifien entgegenzustel-
len. Der Vater meiner Frau, der grofie Mann unseres Hauses von Wato-
riki am Fufl des Windbergs, hatte mich dafiir das Pulver trinken lassen,
das die Schamanen aus dem Baum ydkoana hi extrahieren. Unter der
Wirkung seiner Kraft sah ich die Geister der kopena-Wespen zu mir her-
absteigen. Sie erklarten mir: » Wir sind an deiner Seite und wir werden
dich beschiitzen. Deshalb sollst du den Namen Kopenawa annehmen. «
So ist es. Dieser Name kommt von den Wespengeistern, die das vergos-
sene Blut von Arowé, einem grofen Krieger aus dem Anbeginn der Zeit,
in sich aufgesogen haben. Mein Schwiegervater lief? ihre Bilder fiir mich
herabfahren und gab sie mir mit seinem Lebensatem. Damals konnte
ich sie zum ersten Mal tanzen sehen. Und als ich das Bild von Arowé
betrachtete, von dem ich bisher nur den Namen gehort hatte, sagte ich
mir: »Haixopé! Das also ist der Urahn, der uns den Kampfgeist einge-
flofit hat! Hier ist also wirklich die Spur desjenigen, der uns die Kiithn-
heit gelehrt hat!«

Arowé ist im Hochland geboren, im Wald derer, die wir die Kriegsleute
nennen. Er war sehr aggressiv und tapfer. Er griff unentwegt die Hau-
serin der Nachbarschaft seines eigenen an. Doch jedes Mal zingelten die
Angehorigen seiner Opfer ihn ein, und beschossen ihn, um Rache zu
nehmen, einer nach dem anderen mit Pfeilen. Dann, als er nicht mehr
zu atmen schien und wirklich tot aussah, lieflen sie seinen blutiiber-
strémten Leichnam auf dem Waldboden liegen. Die mérderischen Krie-
ger sagten sich: »Nun ist es gut, er wird hier verwesen und unser Zorn
wird sich beruhigen«, und sie machten sich auf den Riickweg, zufrie-
den, sich gerdcht zu haben. Erschopft legten sie darauthin eine Pause im
Wald ein und nahmen ahnungslos ein Bad in einem Wildbach. Doch
kaum hatten sie ihn verlassen, erwachte Arowés Leichnam stets von
Neuem zum Leben. Er war so widerstandsfihig, dass niemand ihn je

wirklich ganz iiberwiltigen konnte. Er kam wieder zu Bewusstsein und
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jagte seinen Angreifern nach, spiirte sie auf und erschoss sie alle mit
dem Pfeil, bis auf den letzten Mann. Es geschah immer auf die gleiche
Art und Weise. Niemandem gelang es, Arowé zu tten. Er war wirklich
sehr kampflustig und zih.

Mit der Zeit fragten sich seine Feinde ratlos: » Was sollen wir blof}
tun? Wie kann er fiir immer vernichtet werden? « Einer schlug vor:
» Wir werden ihn enthaupten!« Sie waren sich alle einig und machten
sich sofort wieder auf den Weg, um zu versuchen, die Sache zu Ende
zu bringen. Sie durchsiebten Arowés Korper erneut mit Pfeilen und
gaben sich diesmal nicht damit zufrieden, ihn zum Sterben allein auf
dem Waldboden liegen zu lassen. Sie schnitten ihm den Kopf ab, und so
gelang es Arowé trotz all seiner Anstrengungen nicht mehr, der Rache
seiner Feinde zu entgehen. Ein Lebenshauch kehrte zwar in ihn zuriick,
und er versuchte selbst mehrmals, sich den Kopf wieder auf den Hals
zu setzen, doch vergeblich. Am Ende war er wirklich tot. Dann trennte
sich sein Geist ab und breitete sich weit in alle Richtungen aus. Auf diese
Weise lehrte er uns den Kampfgeist. Die Weifien sollten nicht denken,
dass die Yanomami ohne Grund kampfesmutig sind. Wir verdanken
unsere Tapferkeit Arowé.

Arowés enthaupteter Leichnam lag auf den trockenen Blattern, die
den Boden bedeckten. All sein Blut hatte sich dort langsam ausgebrei-
tet. Da versammelten sich die Wespen des Waldes auf dieser blutigen
Streu, um sich daran zu laben. Thnen taten es die xiho- und kaxi-Amei-
sen gleich. Und auf diese Weise, indem sie Arowés Blut tranken, wurden
sie so aggressiv und ihre Stiche so schmerzhaft. Entdeckt man ein Wes-
pennest unter einem Baum, wagt man sich nicht in seine Nahe! Es gibt
unzahlig viele Wespen im Wald und ebenso viele Wespen-Bilder. Des-
halb lassen wir sie als xapiri-Geister herabfahren, um die unheilvollen
Wesen anzugreifen oder die kriegerischen Geister der weit entfernten
Schamanen mit Pfeilen zu durchbohren. Ich habe den Namen Kope-
nawa angenommen, weil er vom Namen der Wespengeister stammt,
die sich vom Blut des grofien Kriegers Arowé nahrten, dessen Bilder ich

mit dem ydkoana-Pulver gesehen habe. Ich trage diesen Namen, um die
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Meinen zu verteidigen und unser Land zu schiitzen, denn es war Arowé,
der unsere Ahnen, zu Anbeginn der Zeit, die Kithnheit lehrte.

Wenn die Weiflen nicht in unseren Wald eingedrungen wiren, als
ich noch ein Kind war, wire ich wahrscheinlich auch ein Krieger gewor-
den und hatte, um Rache zu nehmen, aus Zorn andere Yanomami mit
dem Pfeil erschossen. Ich habe hin und wieder daran gedacht. Aber
ich habe nie jemanden getétet. Ich habe meinen schlechten Gedanken
immer Einhalt geboten und mich nicht geriihrt, weil ich mich an die
Weiflen erinnerte. Ich sagte mir: » Wenn ich einen von unseren Leuten
erschiefRe, werden diejenigen, die es nach unserem Wald giert, sagen,
ich sei bose und besifle keine Weisheit. Also werde ich es nicht tun,
denn sie sind es, die uns mit ihren Krankheiten und mit ihren Geweh-
ren téten. Und gegen sie muss ich heute meinen Zorn richten. «

So wurde mein Name allméahlich immer linger. Zuerst war da Davi,
der Name, den mir die Weiflen in meiner Kindheit zuwiesen, und dann
Kopenawa, den mir spater die Wespengeister gaben. Schliellich fiigte
ich selbst Yanomami hinzu, ein dauerhaftes Wort, das nicht verschwin-
den kann, weil es der Name meines Volkes ist. Ich bin nicht auf einer
Erde ohne Biaume geboren. Mein Fleisch stammt nicht vom Sperma
eines weiflen Mannes. Ich bin ein Sohn der Bewohner des Hochlands,
und ich bin aus der Vagina einer Yanomami-Frau auf die Erde gefallen.
Ich bin ein Sohn der Menschen, denen Omama das Dasein schenkte zu
Anbeginn der Zeit. Ich bin in diesem Wald geboren und habe immer hier
gelebt. Heute wachsen meine Kinder und Enkelkinder hier auf. Deshalb
kann ich sagen, dass ich ein echter Yanomami bin. Dies sind Worte, die
mir in der Einsamkeit, nach dem Tod meiner Altesten, geblieben sind.
Dies sind Worte, die mir die Geister in Traumen eingegeben haben, aber
auch Worte, die zu mir gekommen sind, als ich horte, wie schlecht die
Weifien tiber uns redeten. Sie sind fest im Innern meiner Brust veran-
kert. Und sie mochte ich jetzt in diesem Buch hérbar werden lassen, mit
der Hilfe eines weiflen Mannes, der sie bei denen, die unsere Sprache

nicht besitzen, hérbar machen wird.
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Sie kennen mich nicht und Sie haben mich noch niemals gesehen. Sie
leben in einem weit entfernten Land. Deshalb maochte ich Thnen nahe-
bringen, was die Altesten mich gelehrt haben. Als ich jiinger war,
wusste ich nichts. Dann begann ich, nach und nach, selbststindig zu
denken. Heute sind mir alle Worte, die unsere Vorfahren vor mir besa-
Ren, verstindlich und klar. Es sind Worte, die den Weiflen unbekannt
sind und die wir seit jeher bewahren. Ich méchte Ihnen deshalb von der
sehr alten Zeit erzihlen, als sich unsere Tierahnen verwandelt haben;
von der Zeit, als Omama uns erschaffen hat und die Weiflen noch sehr
weit von uns entfernt waren. In dieser Zeit des Anbeginns endete der
Tag nie. Die Nacht gab es nicht. Um ungesehen kopulieren zu kénnen,
mussten sich unsere Vorfahren im Rauch ihrer Holzfeuer verbergen.
Damit die Dunkelheit zu ihnen herabsteige, schossen sie schliefilich die
Nachtvogel Titi kiki, die unter Wehklagen die Fliisse benennen, mit Pfei-
len ab. Aulerdem verwandelten sie sich unentwegt in Wild. Darum hat
uns Omama, nachdem sie alle zu Tieren geworden waren, nachdem der
Himmel eingestiirzt war, schliefilich so erschaffen, wie wir heute sind.

Unsere Sprache ist die, in der er uns lehrte, die Dinge zu benennen.
Und er machte uns mit Bananen, Maniok und all den Nahrungsmitteln
in unseren Girten und allen Friichten der Biume im Wald vertraut. Aus
diesem Grund wollen wir die Erde, auf der wir leben, schiitzen. Omama
schuf sie und gab sie uns, damit wir hier leben. Doch die Weifien setzen
alles daran, sie zu verwiisten, und wenn wir sie nicht verteidigen, wer-
den wir mit ihr sterben.

Vor sehr langer Zeit wurden unsere Vorfahren in diesem Wald
erschaffen. Ich weify immer noch nicht viel tiber diesen Anbeginn der
Zeit. Deshalb denke ich oft dariiber nach. Auch wenn ich allein bin,
kommen meine Gedanken niemals zur Ruhe. Ich suche tief in mir nach
den Worten aus dieser sehr fernen Zeit, in der die Meinen ins Dasein
gelangten. Ich frage mich, wie der Wald gewesen sein mochte, als er
noch jung war, und wie unsere Vorfahren vor der Ankunft der Seuchen-
schwaden der Weifen wohl lebten. Ich weif nur, dass in den Zeiten, als

es diese Krankheiten noch nicht gab, das Denken unserer Altesten sehr

23



machtig war. Sie lebten in Freundschaft mit ihresgleichen und fithrten
Krieg, um sich an ihren Feinden zu richen. Sie waren so, wie Omama sie
erschaffen hatte.

Heute denken die Weiflen, wir sollten sie in allem imitieren. Aber
das wollen wir nicht. Ich selbst habe ihre Brauche seit meiner Kindheit
kennengelernt und spreche ein wenig ihre Sprache. Dennoch méochte
ich keineswegs einer von ihnen sein. Ich denke, wir konnen erst dann
zu Weiflen werden, wenn diese sich ihrerseits in Yanomami verwan-
deln. Ich weify auch, dass wir ungliicklich sein werden, wenn wir in
ihre Stadte ziehen, um dort zu leben. Dann namlich werden sie den
Wald endgiiltig zerstéren und uns nie wieder einen Ort {iberlassen, an
dem wir fern von ihnen leben kénnen. Wir werden nicht mehr jagen
oder gar irgendetwas anbauen konnen. Unsere Kinder werden Hunger
leiden. Wenn ich iiber all dies nachdenke, iiberkommen mich Trauer
und Waut.

Die Weiflen bezeichnen sich selbst als intelligent. Wir sind es nicht
minder. Unsere Gedanken entfalten sich in alle Richtungen und unsere
Worte sind sehr alt und zahlreich. Es sind die Worte unserer Vorfahren.
Doch anders als die WeiRen brauchen wir keine Bilderhaute, um sie am
Entschwinden zu hindern. Wir brauchen sie nicht zu zeichnen, wie sie
es mit den ihren tun. Sie werden dennoch nicht verschwinden, denn
sie sind fest in unserem Innern verankert. Unser Geddchtnis ist lang
und stark. Ebenso verhalt es sich mit den Worten unserer xapiri-Geis-
ter. Sie sind ebenfalls sehr alt. Und doch werden die xapirijedes Mal wie-
der neu, wenn sie zuriickkommen, um fiir einen jungen Schamanen zu
tanzen. So geht es schon seit endlos langen Zeiten. Die Altesten sagen
uns: »Nun seid ihr an der Reihe, auf den Ruf der Geister zu antworten.
Wenn ihr das nicht mehr tut, werdet ihr unwissend. Euer Denken wird
verloren gehen, und so sehr ihr auch versucht, das Bild von Teosi anzu-
rufen, um eure Kinder den unheilvollen Wesen zu entreifien: Es wird

vergeblich sein!«
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IV

Die Tierahnen

B
»"'{l%"ﬂlﬂllﬁlll\‘\

Tanz der Geister

Die xapiri sind die Bilder unserer Tierahnen yarori, die sich zu Anbe-
ginn der Zeit verwandelt haben. So lautet ihr wahrer Name. Thr nennt
sie Geister, aber sie sind anders. Sie sind ins Dasein gelangt, als der Wald
noch jung war. Die alten Schamanen lassen sie seit jeher tanzen, und
wir machen es heute noch genauso wie sie damals. Wenn die Sonne in
der Brust des Himmels aufgeht, schlafen die xapiri. Geht sie dann am
Nachmittag langsam wieder unter, beginnt fiir sie der Morgen zu dam-
mern und sie wachen auf. Unsere Nacht ist ihr Tag. Wahrend wir also
schlafen, vergniigen sich die erwachten Geister und tanzen im Wald
umbher. So ist es. Dort sind sie wirklich sehr zahlreich, denn sie sterben
nie. Deshalb nennen sie uns auch »die kleinen Gespenster« - pore t"é
pé wei! - und erklaren uns: »IThr seid Fremde und Gespenster, denn ihr
seid sterblich!« In ihren Augen sind wir bereits Wiederginger, weil wir

im Gegensatz zu ihnen schwach sind und leicht sterben.
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Dabei gleichen die xapiri den Menschen. Allerdings sind ihre Penisse
kleiner und an den Hinden haben sie weniger Finger. Sie sind winzig,
wie Lichtstaub, und fiir gewohnliche Leute mit ihren Wiedergingerau-
gen sind sie unsichtbar. Nur die Schamanen kénnen sie wirklich sehen.
Die Spiegel, auf denen sie tanzen, sind riesig. Ihre Gesange sind wunder-
schén und machtvoll. Thr Denken ist gerade und sie arbeiten unermiid-
lich, um uns zu schiitzen. Wenn wir uns ihnen gegeniiber jedoch falsch
verhalten, kénnen sie auch sehr aggressiv werden und uns téten. Aus
diesem Grund haben wir manchmal Angst vor ihnen. Sie sind aufier-
dem in der Lage, die Biume des Waldes auf ihrem Weg zu verwiisten
und sogar den Himmel zu zertriitmmern, wie riesig er auch sein mag.
Die echten xapiri sind sehr tapfer! Nur einige wenige von ihnen erwei-
sen sich als schwach und feige. Diese fiirchten sich vor den unheilvollen
Wesen und der xawara-Epidemie.

Die Geister streifen durch den ganzen Wald, genau wie wir, wenn
wir auf die Jagd gehen. Aber sie laufen nicht auf verrottetem Laub oder
im Schlamm. Sie baden auch in den Fliissen, genau wie wir, wenn uns
zu heif} ist, aber sie tun es in reinen Gewissern, die nur sie kennen. Sie
haben ebenfalls Kinder, aber die ihren sind so zahlreich, dass sie finden,
die Weiflen hitten nur sehr wenige! Und selbst wenn sie sehr alt und
blind werden, bleiben die xapiri unsterblich. Deshalb wichst ihre Zahl
im Wald unaufhérlich an! Diejenigen, die fiir die Schamanen tanzen,
machen nur einen kleinen Teil von ihnen aus!

Um sie wirklich sehen zu kénnen, muss man iiber eine lange Zeit
das ydkoana-Pulver trinken und die Altesten miissen ihre Wege fiir
uns 6ffnen. Dies erfordert viel Zeit. Ebenso viel Zeit wie die Kinder
der Weilen brauchen, um die Zeichnungen ihrer Worte zu lernen. Es
ist sehr schwierig. Wenn ich jedoch meine xapiri tanzen lasse, sagen
die Weilen manchmal zu mir: » Wir sehen ja gar nichts! Wir sehen
dich nur ganz allein singen! Wo sind denn deine Geister?« Das sind
wirklich Worte von unwissenden Leuten! Das Pulver des ydkoana hi-
Baums hat ihre Augen nicht sterben lassen wie die Augen der Schama-

nen. Da sie also die xapiri nicht betrachten kénnen, bleibt ihr Denken
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verschlossen! So ist es. Die xapiri lassen ihre Stimmen nur erklingen,
wenn ihr Vater, der Schamane, durch die yikoana stirbt. Sind sie hung-
rig, steigen sie auf ihren Spiegeln hinab und trinken die ydkoana durch
ihn hindurch. Aber auch sie sterben, wie ihr Vater, mit der yakoana
und so beginnen sie fiir ihn zu singen und zu tanzen. Andernfalls
kénnte man sie nicht sehen.

Das Bild der xapiri ist strahlend hell. Sie sind immer sauber, denn sie
leben nicht im Rauch der Hiuser und essen kein Wild, wie wir es tun.
Thre Korper bleiben niemals grau, farb- und schmucklos wie die unse-
ren. Sie sind mit frischer zinnoberroter Urukufarbe tiberzogen und mit
schwarzglanzenden Wellen, Linien und Punkten bemalt. Sie riechen
sehr gut. Wenn sie mit den Frauen der Windwesen spielen, ist der Wald
erfilllt vom Duft des Uruku und der Jagdzauber, die sie um den Hals
tragen. Der Windhauch ihres Fluges verbreitet Diifte, die so stark sind
wie die Parfums der Weilen. Aber die Farbe der xapiri gehort zu ihren
kostbarsten Giitern. Sie setzt sich aus den Essenzen der Dinge des Wal-
des zusammen und hat nicht den stechenden und gefahrlichen Geruch
von Alkohol.

Thre Arme sind mit einer Fiille von Strauflen aus Papageienfedern und
Araschwanzfedern geschmiickt, die in Armbinden aus wunderschénen,
farbigen, glatten Perlen eingesetzt sind. Auch zieren sie eine Vielzahl an
Tukanschwéinzen und bunten Federbélgen von wisawisama-si-Vogeln.
Sie sind auflerst stolze Erscheinungen! Omama lehrte sie, sich so zu klei-
den. Er wollte, dass sie prachtig aussehen, wenn sie ihren Vorstellungs-
tanz fiir uns auffithren. Es gibt aber auch sehr alte xapiri, die vor uns
fiir unsere Vorfahren getanzt haben. Sie haben Birte und weif}e Haare.
Manchmal sind ihre Schidel fast ganz kahl und sogar die unheilvol-
len Wesen haben Angst vor ihnen! Sie sind echte Alteste. Alle Jiingeren
aber haben glattes schwarzes Haar und tragen Stirnbander aus Saki-
schwinzen, um ihre Haarpracht zu betonen. Thre Augen sind weder
gerotet noch zu hell, sondern schwarz und glasklar, und sie kénnen
damit weit in die Ferne sehen. Thre Képfe sind mit weiflen Flaumfedern

bedeckt. Sie erzeugen eine gleilende Helligkeit, die ihnen vorauseilt,

27



wobhin sie auch gehen. Eine Zierde, die nur den xapiri eigen ist. Deshalb
leuchten sie wie sich durch den Wald bewegende Sterne.

Sie stecken Papageienschwanzfedern und Anhinger aus héima
si-Vogelbalgen durch ihre Ohrléppchen. Thre Zahne sind makellos und
glinzen wie Glasscherben. Sind sie zu klein oder fehlen welche, erset-
zen sie sie durch winzige Spiegel, die sie von Omama erbitten, um sich
zu verschonern. Manche schmiicken ihre Zahne sogar mit bunten sei
si-Vogelfedern, so wie die Weifien mit ihren Goldzihnen. Andere ver-
fiigen tiber lange Schneidezidhne, scharf und furchterregend, mit denen
sie die unheilvollen Wesen in Fetzen reiflen. Wieder andere haben
Augen im Hinterkopf! Es sind Geister aus fernen Wildern. Sie sind
wahrlich anders! So ist es. Man sollte nicht glauben, dass alle Geister
schon wiren!

Wihrend ihrer Vorstellungstinze schwenken die xapiri junge, fran-
sige und in sattem Gelb leuchtende Blétter der hoko si-Palme hoch in
die Luft. Sie bewegen sich in einem bestimmten Rhythmus, tiber dem
Boden sachte auf der Stelle schwebend, wie Kolibris und Bienen im Flug.
Sie blasen in Rohre aus purunama usi-Schilf, stolen frohliche Schreie
aus und singen mit kréiftiger Stimme. Thre melodidsen Gesdnge sind
unzihlbar. Sie singen sie einen nach dem anderen, ohne Pause. Einige
xapiri besitzen auch Zihne, die einen modulierten Ton von sich geben:
» Arerererere! « Und andere verfiigen iiber lange Fingernigel, die sie als
sind wirklich gliicklich, wenn sie ihren Vorstellungstanz fiir uns auf-
fithren! Thre Darbietungen sind groflartig! Sie tanzen eifrig wie junge
Giste, die das Haus ihrer Gastgeber betreten. Aber sie sind noch viel

schoner!

Die Gesiange der Geister folgen aufeinander ohne jegliche Unterbre-
chung. Sie sammeln sie bei den Gesangsbaumen, die wir amoa hi nen-
nen. Omama hat diese Biume mit den gelehrten Sprachen zu Anbeginn
der Zeit erschaffen, damit die xapiri dort ihre Worte erwerben kén-

nen. Hier legen sie einen Halt ein, um das Herzstiick ihrer Melodien zu
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sammeln, bevor sie ihren Vorstellungstanz vor den Schamanen auffiith-
ren. Die Geister der Amseln yorixiama und die der Kassiken ayokora -
aber auch die der Vogel sitipari si und taritari axi - sind die Ersten, die
diese Gesénge in groflen sakosi-Kérben zusammentragen. Einen nach
dem anderen sammeln sie sie mit unsichtbaren Geritschaften ein, die
den Tonbandgeriten der Weiflen dhneln. Doch die Gesdnge sind so zahl-
reich, dass sie es niemals schaffen, sie alle zu pfliicken!

Unter diesen Vogelgeistern sind die der yorixiama-Amseln wahrlich
die Schwiegerviter der Gesinge, ihre wahren Meister. Diese xapiri sind
das Bild der Vogel, deren harmonischen Ruf man morgens und abends
im Wald hort. So ist es. Alle xapiri haben ihre eigenen Gesdnge: Die
Geister der Tukane und aragari-Vogel, die Geister der Papageien, die
Geister der kleinen Ara wete mo, die der xotokoma- und yériama-Vogel
und all die anderen! Die Gesinge der xapiri sind so zahlreich wie die paa
hana-Palmblatter, die wir sammeln, um die Dacher unserer Hauser zu
decken, und sogar noch zahlreicher als alle Weilen zusammen! Des-

halb sind ihre Worte unerschopflich!
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XXIII

Der Geist des Waldes

Omama war von Anbeginn der Zeit an das Zentrum dessen, was die
Weiflen » Okologie« nennen. Das ist wahr! Lange bevor diese Worte bei
ihnen existierten und sie anfingen, so viel dariiber zu reden, waren sie
schon in unserem Innern, ohne dass wir sie auf dieselbe Weise benann-
ten. Seit jeher waren sie fiir die Schamanen Worte, die von den Geistern
kamen, um den Wald zu verteidigen. Wenn wir Biicher besaflen, so wie
sie, dann konnten die Weifien feststellen, wie alt diese Worte wirklich
sind! Im Wald sind wir, die Menschen, die Okologie! Aber genauso wie
wir sind die xapiri, das Wild, die Biume, die Fliisse, die Fische, der Him-
mel, der Regen, der Wind und die Sonne Okologie! Sie umfasst alles,
was im Wald ins Dasein gelangt ist, weit weg von den Weif3en, alles, was
noch nicht von Zaunen eingeschlossen ist. Die Worte der Okologie, das
sind unsere alten Worte, jene, die Omama unseren Vorfahren gegeben
hat. Die xapiri verteidigen den Wald, seit er existiert. Und weil sie sie
besitzen und an ihrer Seite haben, haben unsere Vorfahren den Wald
nie verwiistet. Ist der Wald nicht immer noch so lebendig? Die Weifien,
die frither von all diesen Dingen nichts wussten, fangen jetzt an, sie zu
horen. Deshalb haben einige von ihnen neue Worte erfunden, um den
Wald zu schiitzen. Sie nennen sich jetzt » Leute der Okologie«, denn sie
sind in Sorge, dass ihr Land, ihre Erde immer heifier wird.

Unsere Vorfahren haben nie daran gedacht, den Wald zu roden oder
die Erde im Ubermafl umzugraben. Sie fanden einfach, dass der Wald
schon war und dass er fiirimmer so bleiben sollte, wie er war. Die Worte
der Okologie bedeuteten fiir sie, daran festzuhalten, dass Omama den
Wald geschaffen hatte, damit die Menschen darin leben konnten, ohne
ihn zu misshandeln. Das ist alles. Wir sind Bewohner des Waldes. Wir
wurden im Zentrum der Okologie geboren und sind dort aufgewachsen.

Wir haben ihre Stimme schon immer gehort, denn es ist die Stimme der
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xapiri, die von ihren Bergen und Hiigeln herabsteigen. Deshalb haben
wir, als diese neuen Worte der Weifien zu uns gelangten, sie sogleich
verstanden. Ich erkldrte sie meinen Leuten und sie dachten: » Haixopé!
Das ist gut! Die Weiflen nennen diese Dinge Okologie! Wir sagen dazu
urihi a, Wald, und wir sprechen auch von den xapiri, denn ohne sie,
ohne Okologie, erhitzt sich die Erde und lisst die Seuchen und unheil-

vollen Wesen herankommen! «

Frither konnten unsere Altesten den Weifien ihre Worte iiber den Wald
nicht vermitteln, weil sie ihre Sprache nicht beherrschten. Und als die
ersten Weilen bei ihnen auftauchten, sprachen sie auch noch nicht
von Okologie! Stattdessen wollten sie von ihnen Jaguar-, Pekari- und
Rehfelle haben. Damals besafien sie noch keine dieser Worte, die den
Wald schiitzen sollten. Es ist noch nicht lange her, dass solche Worte
in ihren Stadten auftauchten. Sie miissen sich schliefilich gesagt haben:
»Hou! Wir haben unser Land und unsere Fliisse verschmutzt, und
unser Wald wird immer kahler! Wir miissen das Wenige, was uns noch
bleibt, unter dem Namen Okologie schiitzen!« Ich denke, sie haben
Angst bekommen, weil sie die Orte, an denen sie leben, derart verwiis-
tet haben. Anfangs, als ich noch sehr jung war, habe ich die Weiflen
nie dariiber sprechen horen, die Natur zu schiitzen. Erst viel spiter, als
ich wiitend wurde und anfing, gegen die Goldgraber und ihre xawara-
Epidemien Reden zu halten, kamen mir plotzlich diese neuen Worte zu
Ohren. Ich glaube, in Brasilien war es Chico Mendes, der dafiir sorgte,
dass sie sich in alle Richtungen verbreiteten, denn ich horte sie zum ers-
ten Mal, als die Weiflen anfingen, viel itber ihn zu reden. Damals wurde
mir oft sein Bild auf Papierhauten gezeigt. Da dachte ich mir: »Das muss
dieser Weilie sein, der mit Weisheit denkt und diese neuen Worte der
Okologie verkiindet hat! « Frither kiimmerten sich die Leute in der Stadt
nicht um den Wald. Sie sprachen nicht viel iiber ihn und es war ihnen

egal, dass er zerstort werden konnte.
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» Was bedeutet es, wenn jemand sagt, er konne das Innenleben von Tieren,
Baumen oder sogar Wildern verstehen? Bruce Albert und Davi Kopenawa
vermitteln [...] einen lebendigen Eindruck davon. Die Yanomami aus dem
Amazonasgebiet haben, wie alle indigenen Volker Amerikas und Austra-
liens, das Ende dessen erlebt, was einmal ihre Welt war. Dennoch haben
sie tiberlebt und es irgendwie geschafft, ihrer verwundeten Existenz einen

Sinn zu verleihen. Sie haben uns viel zu lehren. « - Amitav Ghosh

»Ein beispielloses Zeugnis fiir das Leben der Yanomami und
ihren Kampf um die Rettung des Waldes und ihrer selbst vor der

Zerstorung. « - Marshall Sahlins

» Der Sturz des Himmels ist ein literarischer Schatz: als akademische Lek-
tiire von unschitzbarem Wert, aber auch ein Muss fiir jeden, der mehr von
der vielfiltigen Schonheit und dem Wunder menschlicher Existenz verste-

hen mochte. « - New Scientist

»Ein vollkommen aufrichtiger Bericht dariiber, wie esist, ein indigenes Leben

in Gemeinschaft mit den eigenen Geistern zu fithren. « - Louise Erdrich

» Der Sturz des Himmels ist eine Elegie auf die miindliche Tradition und

die Macht des gesprochenen Wortes. Kopenawas Erklarungen schamani-
scher Konzepte gehen weit iiber die Ethnografie hinaus und schaffen damit
ein neues Genre indigenen philosophischen Denkens. Wenn ein indigener
Erzihler so eloquent eine originelle Exegese seiner eigenen Weltsicht vor-
legt, werden Anthropologie und Anthropologen nahezu obsolet. « - New
York Review of Books

»Ich habe Thr Manuskript gelesen und bin sehr beeindruckt von der gro-
en methodischen Bedeutung und dem ungeheuren dokumentarischen
Reichtum dieses Werks. Es zieht den Leser vollig in seinen Bann, und ist
gleichzeitig so komplex und wirft viele Fragen auf. « - Claude Lévi-Strauss

in einem Brief an Bruce Albert, 10. Juli 2006






Ein grundstiirzendes Jahrhundertbuch,
das westliches Wissen radikal infrage stellt

Der Sturz des Himmels ist ein alle Gattungen sprengendes, vielschichti-
ges, monumentales Werk: schamanisches Lehrstiick, leidenschaftliche
Verteidigung der Rechte indigener Volker und kompromisslose Verurtei-
lung der Verwiistungen, die an Mensch und Umwelt begangen werden;
zudem die Autobiografie Davi Kopenawas und ein einzigartiges Zeugnis
kooperativer Anthropologie. Entstanden ist diese fiir das Menschheits-
gedichtnis hochst bedeutende Erzahlung dank der jahrzehntelangen
Freundschaft zwischen dem Schamanen und dem Anthropologen Bruce
Albert: Zwischen 1989 und 2001 fithrten sie in unregelmafligen Abstén-
den Gespriche auf Yanomami, die sie auf Tonband aufnahmen und die
von Albert transkribiert wurden. Albert gelang dabei auf geniale Weise,
die lebendige und schillernde Rede Davi Kope-

Davi Kopenawa, Bruce Albert

nawas in einer ebenso luziden wie literarischen .
Der Sturz des Himmels

Sprache zu fixieren: In ihr wird das Leben der Worte eines Yanomami-Schamanen
Yanomami greifbar, ihre Kosmologie und ihr Scha-  a s dem Franzésischen von
manismus, ihre Auffassungen tiber Verwandt- Karin Uttenddrfer und Tim Trzaskalik
schaft, Krieg, Anfiithrerschaft und Redekunst. Erscheint am 7. Marz 2024
Kopenawa spricht in Mythen und Traumerzahlun-  ca. 800 seiten, gebunden mit

gen, schamanischen Visionen, Prophezeiungen Schutzumschlag, zahlreichen

und Mahnungen an die Weltéffentlichkeit: In der ~ APPildungen Lesebandchen
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38,00 € (D) | 39,10 € (A)

kunstvollen Verflechtung literarischer Gattungen
und wissenschaftlicher Disziplinen wird ersicht-

. . -~ . ISBN 978-3-7518-2013-4
lich, wie verwoben personliche Geschichte und

Kollektives Schicksal sind. AR
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» Der Sturz des Himmels ist unbestreitbar ein

wissenschaftliches Ereignis, das, so vermute ich, einige Jahre brau-
chen wird, um von der anthropologischen Gemeinschaft ange-
messen aufgenommen zu werden. Aber ich hoffe, dass alle, die das
Buch lesen, sofort das sehr viel umfassendere politische und spiritu-
elle Geschehen sowie seine folgenschwere Bedeutung erkennen. « -

Eduardo Viveiros de Castro, aus dem Vorwort zu dieser Ausgabe
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