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Das vorkolumbische Amerika aus circumpazifischer Sicht

Cornelia Giesing

Seit der Entdeckung Amerikas durch die Europier wird
tiber die Herkunft der Indianer und den Stellenwert ihrer
Kulturen spekuliert. Die »Neue Welt« samt Bewohnern
stellte Entdecker, Missionare und Gelehrte vor ein Riitsel.
Hatten die Spanier etwas ganz Neues entdeckt, Menschen
und Kulturen, die bislang keine Verbindung zum Rest der
Welt gehabt hatten? Ein erstes Nachdenken der Ent-
decker Amerikas und der Missionare, die sie begleiteten,
galt der Frage, ob die Indianer Menschen seien, die, an-
ders als die Bewohner der Alten Welt, etwa nicht von
Adam und Eva abstammten. Woher waren sie ggkommen
und welchen Platz mochten sie im Stammbaum der
Menschheit wohl einnehmen? Die Europier glaubten im
ausgehenden 15. und im 16. Jahrhundert meist noch, daf$
die Menschheit von einem einzigen Paar, Adam und Eva,
abstamme, wie die Bibel es lehrte (José de Acosta 1590).
Eine der damals formulierten Theorien besagte, dafs die
Indianer die Nachkommen der biblischen zehn verlore-
nen Stimme Israels sein miifSten (Bartolomé de las Casas
um die Mitte des 16. Jahrhunderts; Pater Gregorio Garcia
um 1600). Diese Theorie tiberlebte das 18. und 19. Jahr-
hundert und fand einen Hohepunkt im Werk des Lord
Kingsborough (Antiquities of Mexico, 1831-1848).

Um die Mitte des 17.Jahrhunderts liefS Hugo Grotius
(1642) die nordamerikanischen Indianer von den Nor-
wegern (Wikinger), die Maya von den Athiopiern und die
Peruaner von den Chinesen abstammen. Theorien von
Missionaren und Gelehrten, denen zufolge die Urspriinge
der Indianer auflerhalb Amerikas lagen, fanden eine
Stiitze in Mythen und Prophezeiungen der Indianer in
verschiedenen Regionen der Neuen Welt. Die Bewohner
Mexikos und Perus zur Zeit der Conquista dachten, dafS
sich in den spanischen Eroberern ihre wiederkehrenden
Kulturheroen, Quetzalcoat! oder der Gesandte des Gottes
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Viracocha, verkorpert hatten. Nach Fray Diego Duran,
einem Dominikanerpater, der im 16.]Jahrhundert die
Religion der Azteken und ithrer Untertanen in Mexico be-
schrieb, erinnerte die Gestalt des Quetzalcoatl (Quetzal-
federschlange oder »kostbarer Zwilling«) an den Apostel
(und Missionar in Indien) Thomas. .

Der mesoamerikanische Kulturheros, Symbol idealer
Herrschaft, Priester und Gorttheit in vielen Erscheinungs-
formen zugleich, Quetzalcoatl - Ehecatl (Wind) -
»1 Rohr«, bei den Maya Yucatans als Kukulcan bekannt,
wurde von den Indianern bisweilen als weifShautige, bar-
tige Gestalt beschrieben und abgebildet. Der Mythos von
der Wiederkehr Quetzalcoatls soll - genauso wie die
Prophezeiungen des Inka Viracocha den Widerstand der
Indianer Perus gegen die ihnen an Zahl weit unterlegenen
Spanier Pizarros lihmten (Garcilaso de la Vega, Buch 'V,
ca. 1604) - die Selbstverteidigung der Azteken gegen Cor-
tes und seine Leute aufSer Kraft gesetzt haben. So wird es
im zehnten Buch des Codex Florentino von Bernadino de
Sahagin (16. Jh.) berichtet, das auf authentischen Zeu-
genaussagen von beteiligten Azteken beruht. Moctecu-
zoma soll unter dem ersten Eindruck der Cortes-Flotte,
von der er glaubte, sie bringe den legendiren Tolteken-
konig und legitimen Herrscher des gegenwirtigen fiinften
Weltzeitalters, Quetzalcoatl, zuruck, die Chance zum
wirksamen Widerstand gegen die Spanier verpafSt haben.
Der Uberlieferung zufolge hatte sich Quetzalcoatl am
Ende seiner Herrschaft in Tollan in den Morgenstern tiber
dem Ostmeer verwandelt, zuvor aber seine Wiederkehr
angekiindigt (Carrasco 1982: 28 ff.). Die Paraphernalia,
die Moctecuzoma dem Cortes iiberreichen lief3, hatten im
Hinblick auf Quetzalcoatls Riickkehr symbolische Bedeu-
tung, wurden aber von Cortes und seiner gierigen Mann-
schaft nicht geschatzt.
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Im Entdeckungszeitalter hatten die Eroberer und Mis-
sionare lediglich Kenntnis von und eine gewisse Achtung
fur die kulturellen Leistungen der Volker, die vor ihren
Schwertern und der Bibel kapitulieren mufSten, wie z. B.
die Inka und Azteken. Die neuen Herren Amerikas schrie-
ben auf und liefen von den einheimischen Traditions-
kennern all das aufschreiben, was ihrer Meinung nach
der Erinnerung an die indianischen Kulturen wert war,
und besonders auch solches Wissen, das dem Ziel der
Missionierung dienen konnte. So entstand eine der wich-
tigsten ethnohistorischen Quellengruppen tber die Kul-
turen des alten Amerika. Die Entdeckung der dlteren, teils
in der Erde verborgenen, teils vom Urwald tberwucher-
ten Zentren indianischer Kultur im Hochtal von Mexiko,
in Veracruz und im Regenwald von Guatemala, die teil-
weise sogar schon vor dem ersten vorchristlichen Jahr-
tausend entstanden waren, blieb einer spiteren Zeit vor-
behalten.

Im 18. und 19. Jahrhundert hatte unter dem Zeichen
eines neuen umfassenden Wissenschaftsideals eine Neu-
bewertung indianischer Kultur begonnen. Aber ebenso
wie damals im Entdeckungszeitalter die Vorstellungen,
die sich Eroberer und Missionare von den Einwohnern
Amerikas bildeten, vom europiischen Zeitgeist mit-
bestimmt waren, pragte auch jetzt das kulturelle Klima
Europas (und spater Nordamerikas) die wissenschaftliche
Begegnung mit den indianischen Kulturen der Vergangen-
heit. Auch blieben die Kulturgeschichte und wissenschaft-
liche Geschichtsschreibung der Neuen Welt fiir eine lange
Zeit den Europidern und Nordamerikanern vorbehalten
oder standen zumindest unter deren Einflufs.

Im 19. Jahrhundert fragten sich Gelehrte, unter ihnen
Alexander von Humboldt (1810), wie zu erklaren sei,
dafs die indianischen Kulturen Amerikas in zahlreichen
Einzelaspekten (Architektur, Kunststile, Religion, Kalen-
derwissenschaften) auffillig und bis in Einzelheiten mit
Kulturen der Alten Welt tibereinstimmten. Die archaolo-
gischen, geographischen und naturwissenschaftlichen
Forschungen in Amerika machten zu der Zeit so grofse
Fortschritte, daf§ man von einer zweiten Entdeckung des
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Kontinents sprechen kann. Aber auch diese Phase ging
— wie seinerzeit die Eroberung Amerikas — mit Raub ein-
her: Kunstschitze, die bisher unentdeckt geblieben und
daher geschiitzt waren, wurden in alle Winde zerstreut.

Seit die Ruinenstidte der Maya im mexikanischen
Yucatan und im Dschungel des Petén im heutigen Guate-
mala entdeckt und dokumentiert wurden (Maudsley
1895-1902) und archiologische Grabungen immer mehr
Zeugnisse der altamerikanischen Hochkulturen ans Licht
brachten, fieberten Fachleute und Dilettanten aller Art
danach, endlich das Ritsel der Urspriinge der indiani-
schen Kulturen zu losen. Dazu dienten einerseits wieder
manche der alten Theorien iiber die Herkunft der Vor-
fahren der Indianer aus Europa, Afrika oder Asien, die aus
dem ersten Entdeckungszeitalter stammten, andererseits
lieferten die Ergebnisse der Forschung neue Theorien.

Die archiologische und frihgeschichtliche Forschung
fihrte zu der Erkenntnis, daff Vorfahren der Indianer
withrend der Steinzeit auf dem Landweg Gber die Bering-
StrafSe eingewandert waren und seit ca. 20 ooo v. Chr. den
Kontinent von Alaska bis Feuerland besiedelt hatten. Mit
dieser Erkenntnis setzten sich Theorien durch, die die
Ahnlichkeiten indianischer und asiatischer Kulturerschei-
nungen nicht mit historischen Beziehungen erklarten:
entweder hatte sich das asiatische Kulturerbe in der Er-
innerung der Nachkommen der vorgeschichtlichen Ein-
wanderer aus Asien in Amerika unbewufSt erhalten und
weiterhin ihre kulturellen AuSerungen beeinfluft oder die
kulturellen Ahnlichkeiten zwischen Asien und Amerika
waren in einer gemeinsamen psychischen Veranlagung
aller Menschen begrindet.

Im 20. Jahrhundert bildeten sich in der Alcamerikani-
stik zwei entgegengesetzte Stromungen heraus: die Rich-
tung der »Isolationisten«, die auf der unabhingigen
Kulturentwicklung in Amerika seit der steinzeitlichen
Besiedlung beharrten, und die Richtung der »Diffusio-
nistenn« mit mehreren Theorien tiber Kontakte auf dem
Seewege zwischen Asien, der Siidsee und der Neuen Welt.

Kolumbus war bis zu seinem Tode davon Gberzeugt, er
habe die Ostkiiste Asiens entdeckt. Manche seiner Zeit-



genossen hatten Amerika jedoch schon als »Neue Welt«
erkannt. Doch vor Balboas Entdeckung des Pazifik
(1513) und Magellans Weltumseglung (1519-1522
wurde in Europa allgemein geglaubt, daff Amerika mit
Asien zusammenhiange, bzw. dafs die Distanz zwischen
beiden Kontinenten nur gering sein kénne. Dieser Glaube
war es auch, der die Spanier in ihrem Bestreben be-
flugelte, von Mexiko aus den Gewiirzhandel mit den
Molukken unter ihre Kontrolle zu bringen. Die West-
wirts-Uberquerung des Pazifik von Mexiko bis Manila
stellte sich in der Folgezeit als schwierige Unternehmung
heraus, wiahrend der umgekehrte Weg weniger Probleme
mit sich brachte. Den Weg von Asien nach Amerika uibers
Meer hatten wahrscheinlich bereits seit den Jahrhunder-
ten vor Christi Geburt Chinesen und Inder gefunden, mit
hochseetuchtigen Schiffen, die denen der Spanier des
16. Jahrhunderts durchaus tiberlegen waren (Man Across
the Sea 1972; Marschall 1972).

Auch die Besiedlungsgeschichte des gesamten pazifi-
schen Raumes beweist, daf$ fiir die meisten Bewohner der
Inseln, Kiisten und Fluflgebiete dieser Welt Wasser kein
trennendes, sondern ein verbindendes Element war. Der
Norweger Thor Heyerdahl startete am 28. April 1947
von Peru aus sein Experiment mit der Kon-Tiki, um zu
beweisen, dafS die nautischen Voraussetzungen der Poly-
nesier fur Pazifik-Reisen ausreichend waren. Die Kon-
Tiki war ein holzernes FlofS, mit dem Heyerdahl sein Ziel,
Tahiti, nach drei Monaten Fahrt nahezu erreichte.

Es besteht kein Zweifel daran, dafd der Pazifik fir die
Bewohner seiner Kusten und Inseln zu keiner Zeit ein
uniiberwindliches Hindernis war, sondern vielmehr ein
»Grenzraume, durch den Kontakte zwischen verschiede-
nen Kulturen hergestellt wurden. Polynesier, Melanesier
und Mikronesier bewegten sich in dieser Kontaktzone
ebenso wie Inder, Chinesen, die Bewohner Festland-Sid-
ostasiens, Indonesier und Araber, lange bevor in Europa
die Existenz des Pazifik bekannt wurde (1513).

Dennoch sollen allein die Einwohner des amerikani-
schen Kontinents und ihre Kulturen, nachdem die paldo-
lithischen Einwanderungen von Asien auf dem Landweg

tiber die Bering-Strafse abgeschlossen waren, in Isolation
verharrt haben, bis die Europaer sie »entdeckten«. Das ist
die unter Altamerikanisten heute allgemein anerkannte
Meinung, nachdem der Jahrzehnte wihrende Streit
zwischen Isolationisten und Diffusionisten in den 7oer
Jahren fiirs erste im Sande verlaufen zu sein scheint.

Die Isolationisten (z.B. Alfonso Caso) lehnten alle
Theorien ab, nach denen amerikanische Kulturen durch
Kontakte auf dem Seewege in Verbindung zu den Zivili-
sationen Asiens oder der Sudsee gestanden haben sollen.
Die Diffusionisten wie Robert von Heine-Geldern, Gor-
don Ekholm und Paul Kirchhoff versuchten, durch den
Vergleich asiatischer und amerikanischer Kulturerschei-
nungen wie Kunststile, Kunstmotive, Kalender und poly-
theistische Vorstellungssysteme indirekt nachzuweisen,
dafl die Kulturen Amerikas sich unter Einfluff und im
Kontakt mit den Hochkulturen der Alten Welt entwickelt
hatten. Andere Gelehrte versuchten, mit Hilfe der Kultur-
pflanzengeographie den Nachweis zu erbringen, daf§
Amerika mit Polynesien und der tibrigen Alten Welt in
Verbindung gestanden hatte, lange bevor die Spanier den
amerikanischen Kontinent betraten (z. B. George Carter).

Beide Meinungen wurden zu dogmatischen Positionen
in einer unfruchtbaren Diskussion. Das alte Amerika
wurde zum Testfall evolutionistischer Theorie: Wenn
Amerika wirklich iiber Jahrtausende isoliert war, ist es
ein ideales Beispiel dafiir, daf§ Kultur sich Gberall unter
bestimmten Voraussetzungen zwangsldufig nach dhn-
lichen GesetzmiRigkeiten entwickelt. Nach dieser Theo-
rie bestand keine Notwendigkeit, Kulturkontakte an-
zunehmen, um ahnliche Kulturerscheinungen in weit
voneinander entfernt liegenden Gegenden der Erde zu er-
klaren.

Insbesondere die Hochkulturen im Andengebiet und in
Mesoamerika wurden zum Priifstein evolutionistischer
Theorie. Fiir die Alte Welt hatte man mindestens seit der
Jahrhundertwende erkannt, daf§ sich die Zentren ihrer
Zivilisationen in wenigen beguinstigten Gebieten frith und
einmalig ausgebildet hatten, so im Mittelmeerraum und
in Siid- und Ostasien. Diese Zentren hatten miteinander
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in Kontakt gestanden, und von ihnen waren Einflisse
ausgegangen, die den Rest der Alten Welt priagten. Man-
che Gelehrte, wie z.B. George Elliot Smith, sahen in
Agypten, andere in Mesopotamien die Wiege aller Zivili-
sation.

Nach Ansicht der Diffusionisten sind hochkulturliche
Merkmale wie z. B. Schrift, Kalender, Zeremonialbauten
in Verbindung mit bestimmten Auffassungen von Herr-
schaft sowie polytheistische Systeme komplexe Kultur-
erscheinungen, die eine lange Kette von Erfindungen
voraussetzen. Die geistigen und technischen Errungen-
schaften der Menschheit, welche zu qualitativen Spriin-
gen in der Kulturentwicklung gefiihrt hatten, wie es z. B.
wihrend der neolithischen Revolution in der Alten Welt
um 6000 v.Chr. der Fall war, werden von Vertretern
diffusionistischer Theorien meist als einmalige Leistungen
bewertet, die sich wahrscheinlicher durch Kontakte ver-
breiteten als daf sie unabhingig voneinander mehrmals
erfunden wurden.

Auch die Technik der Porzellanherstellung, um ein
fir uns ganz selbstverstindliches Kulturerzeugnis anzu-
fuhren, ist urspriinglich eine chinesische Erfindung, die
nach Europa gelangte, und die Landwirtschaft Afrikas
basiert wie die europiische in vielen Bereichen auf aus
Amerika und anderen Teilen der Welt importierten An-
baufrichten. Es laf8t sich z.B. aus den Bereichen Texctil-
herstellung, Topferei und anderer Handwerke eine lange
Reihe von Kulturerscheinungen anfithren, von denen man
geneigt ist zu denken, jeder Mensch hitte sie erfinden
konnen, von denen jedoch bekannt ist, daf§ sie zwar mog-
licherweise mehrmals erfunden wurden, jedoch haupt-
sachlich auf dem Wege der Diffusion verbreitet wurden.
Diejenigen Gelehrten, die glauben, daf die grundlegenden
Erfindungen der Zivilisation wiederholt und unabhingig
voneinander gemacht wurden, verweisen zur Erhirtung
ihrer Theorie auf die amerikanischen Hochkulturen.
Eines ihrer Argumente lautet, daf§ keine positiven und
greifbaren Beweise in Gestalt von Objekten asiatischer
Herkunft in Amerika gefunden wurden und daher Kon-
takte zwischen den Zivilisationen Asiens und Amerikas
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hochst unwahrscheinlich seien. Thnen ist entgegenzu-
halten, daf§ aber auch Ideen Gbertragen und in neue Aus-
drucksformen tibersetzt worden sein kénnen, um den Be-
diirfnissen der Gesellschaften zu entsprechen, die diese
Ideen fiir sich iibernommen hatten (Marschall 1972, Bar-
thel 1980). Unter der Voraussetzung, dafl Ideen nach
ihrer Ubertragung von einer Kultur in eine andere in
ihrem neuen Kontext umgedeutet und mit vollig anderen
Mitteln und Formen berliefert werden konnten, gentigt
es nicht mehr, vordergriindige visuelle Entsprechungen
von Kulturerscheinungen ausfindig zu machen. Die Auf-
gabe besteht vielmehr darin, Strukturen aufzudecken, die
sich hinter der Oberfliche der Erscheinungen verbergen.

Die unabhingige Entwicklung der Kulturen Amerikas
war besonders auch fiir die nordamerikanische Kultur-
wissenschaft und fir deren Anhidnger in Mittel- und
Stidamerika ein Dogma mit ideologischem Hintergrund:
Amerikas Geschichte gehérte den Amerikanern, und
Kulturleistungen Amerikas durften nicht geschmilert
werden. Heine-Geldern bezeichnete diese Haltung als
»ethnologische Monroe-Doktrin« (1954: 344).

Der Streit zwischen Diffusionisten und Isolationisten
erscheint riickblickend gleichsam kiinstlich, denn die An-
nahme transpazifischer Kulturkontakte schliefSt die eigen-
stindige Entwicklung indianischer Kulturen nicht aus.
Angenommen, daf§ transpazifische Kontakte technisch
moglich waren und mehr oder weniger regelmafig statt-
fanden, stellen sich doch die Fragen, welche Bedeutung
importierte Kulturerscheinungen in der Kultur der jewei-
ligen Empfinger hatten, wie sie eingepafst und gegebenen-
falls uminterpretiert und warum sie uber lingere Zeit bei-
behalten wurden.

Ein vielversprechender neuer struktural-historischer
Ansatz, der die Frage nach der Uminterpretation von
Kulturerscheinungen in den Bereichen Religion, Kalen-
derwissenschaften und Herrschaftswissen, die vermutlich
von Asien nach Mesoamerika importiert wurden, in den
Mittelpunkt riickt, ist an der Universitdt Tubingen ent-
wickelt worden (Barthel 1980, Giesing 1990).

Bereits 1958 hat Lévi-Strauss (Anthropologie structu-



rale) die Unfruchtbarkeit des Streites zwischen Isolationi-
sten und Diffusionisten aufgezeigt. Nur innere Zusam-
menhadnge der jeweiligen Kulturen konnten erkldren,
warum bestimmte Kulturerscheinungen bewahrt worden
seien. Diesem Gesichtspunkt sei die Frage der histori-
schen Herkunft, wie Diffusionisten sie stellten, unter-
geordnet. Harte Kritik bringt Lévi-Strauss den Isolatio-
nisten entgegen:

»Die vergleichenden Untersuchungen primitiver Kunst
sind durch den Eifer derjenigen, die nach Kulturkontak-
ten und Ubernahmen suchen, zweifellos kompromittiert
worden. Sprechen wir es ruhig aus, daf$ sie noch mehr
durch die intellektuellen Pharisder gelitten haben, die es
vorziehen, eindeutige Verbindungen zu leugnen, weil ihre
Wissenschaft noch nicht tiber eine befriedigende Interpre-
tationsmethode verfiigt, die auf jene angewandt werden
kann. Tatsachen zu leugnen, weil man sie fiir unverstiand-
lich hal, ist sicher. .. noch unfruchtbarer als Hypothesen
auszuarbeiten. ..« (1971: 270).

Zugestanden, daf$ die indianischen Bewohner Ameri-
kas selbst Schopfer ihrer alten Kulturen waren und
dafs sie selbst die Voraussetzungen dafiir schufen, dafs
Schriftsysteme erfunden und grofSe zentralisierte poli-
tische Gebilde errichtet werden konnten, so bleibt bei
aller Kritik an der Hypothese transpazifischer Kultur-
beziehungen doch die Frage bestehen, wie die ins Detail
gehenden formalen und inhaltlichen Ahnlichkeiten zwi-
schen den Zeugnissen des Kulturschaffens der Indianer
und Kulturerscheinungen aus der Alten Welt erklart
werden konnen.

Edward Burnett Tylor (1832-1917), einer der Griin-
derviter der Fthnologie, hat in scinem frihen Werk
Ubereinstimmungen zwischen hochkomplexen Kultur-
erscheinungen aus Asien und Amerika aufgezeigt. Er
stimmte mit Humboldt (1769-1859) uberein, daff die
Wahrscheinlichkeit historischer Beziehungen zwischen
Kulturen zunehme, je komplizierter die verglichenen
Kulturerscheinungen seien.

Tylor (1879) verglich das asiatische Pachesi mit dem
mexikanischen Patolli, Spiele mit einem vergleichbaren

Grad an Komplexitit, die ein so hohes Maf$ an Ahnlich-
keiten zeigen, dafs auch von vielen Autoren nach Tylor
ihre unabhingige Erfindung fiir unwahrscheinlich ge-
halten wurde (Abb. 1-2; Farbtafeln II1, IV). Spater, gegen
Ende seines Lebens, nahm Tylor alles zuriick, was in
seiner bisherigen Arbeit fur mogliche historische Bezie-
hungen zwischen den Kontinenten Asien und Amerika ge-
sprochen hatte. Er vertrat nun die Ansicht, daff selbst
wenn die Briuche im vorkolumbischen Amerika mit
denen von Asiaten und Europdern identisch sein sollten,
dies lediglich die Veranlagung des Menschen unter Beweis
stelle, Kultur tiberall nach denselben GesetzmifSigkeiten
zu schaffen (Marschall 1972: 30).

Briuche, die als asiatisch-amerikanische Parallelen im
rituellen Bereich angefithrt wurden, sind das »Flieger-
spiel« (Abb. 3) und das »hook-swinging« (Heine-Geldern
und Ekholm 1951). Das Juego del Volador und ver-
wandte Riten waren (und sind teilweise noch heute)
besonders in Nordamerika bei Plains-Indianern, an der
Nordwestkiiste des Kontinents bei Kwakiutl sowie in
Mesoamerika verbreitet. Sie hatten Entsprechungen in
Indien (chidi-mari oder tukkam), in Korea und bei den
Maori Neuseelands (MacLeod 1931). Manner rotierten,
an Seile gebunden (Mexiko) oder an Seilen, die durch
Locher in ihrem Fleisch gezogen worden waren (Kwa-
kiutl), oder mittels Haken am Riicken aufgehingt (In-
dien, Plains-Indianer) gleich der Bewegung eines Rades
um einen hohen Mast. In Indien fand das »hook-swing-
ing«, das in dieser Form von der Kolonialregierung ver-
boten wurde, zu Ehren der Groflen Gottin vor einem
ihrer Tempel statt. Die Minner, die diesen Ritus meist in
Erfillung eines Gelubdes vollzogen, brachten der Gottin
ihr Blut als Opfer dar. Auch in Mexiko fand das dem
»hook-swinging« verwandte Fliegerspiel in Verbindung
mit Blut-(Menschen-)opfern an die Grofe Erdgottin statt
(Abb. 4). Die Teilnehmer am mexikanischen Fliegerspiel
waren als Vogel maskiert, und ihre Undrehungen um den
Mast symbolisierten den Zeitzyklus von 52 Jahren. Das
Juego del Volador erinnert in seiner alten Form sehr an
den Sonnentanz der Pririeindianer.
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3 Das Fliegerspiel (»juego del volador«) aus Mexico, 17. Jh.,
Detail einer spanischen Wand. Fotographie aus: Feest & Kann:
1986: 147, Kat. Nr. 4; 3.

Im circumpazifischen Vergleich von religiosen Glau-
bensvorstellungen, rituellen Handlungen und Mythen er-
weist sich, daf§ die Ideenwelt Asiens, der Siidsee und
Amerikas gemeinsame Grundlagen haben mufs. Die
Ahnlichkeit kosmologischer und kosmogonischer Vor-
stellungen auf beiden Seiten des Pazifik ist von vielen
Autoren hervorgehoben worden. Die Einteilung der Welt
in Quadranten mit besonderen Qualitdten, Farben sowie
Zeit- und Richtungszuordnungen ist gleichermafen
Kennzeichen asiatischer wie amerikanischer Weltbilder
(Abb. 5, Farbtafel V; Abb. 6). Ein anderer Aspekt der kos-
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4 Fliegerspiel und Pfeilopfer (tlacacalizthi). Die vier »voladores«
tragen Vogelmasken. Codex Ferndndez 1.eal, Mexico. Nach

mischen Weltbilder Asiens und Amerikas ist die Vorstel-
lung von einer Abfolge von vier oder funf Weltaltern mit
abnehmender Lebensqualitdt, die im Alten Griechenland,
in Indien (Yugas) und in Mesoamerika verbreitet war
(Kelley 1975). Kalendersysteme beiderseits des Pazifik
sind als hochkomplexe Kulturerscheinungen im Uber-
gangsgebiet von Religion und Wissenschaft hiufig mit-
einander verglichen worden (Graebner 1921, Kirchhoff
1964, Barthel 1981). Die kosmische Ordnung, in der Zeit
und Raum ineinander verwoben waren, spiegelte sich
auch in sozialen und politischen Theorien wider, die in
Asien wie auch in Mesoamerika urbaner Planung zu-
grunde lagen. In Asien wie in Amerika wurden Stadte und
Tempelanlagen errichtet, die als Mikrokosmen die Welt-
ordnung symbolisierten (Heine-Geldern 1943; Wheatley
19715 Carrasco 1982).



6 Plan von Borobudur, Java, ca. 8. |h.
Der Bauplan entspricht einem Yantra:
Symbol der Welt, die zu ibrem Zentrum hin
ansteigt und sich

in vier Himmelsrichtungen erstreckt.

Nach Theisen 1977: 25.

7a, b Auffillige Strukturdbnlichkeiten
zeigen der Tempel 11 von Tikal
(Mayaklassikum) und Baksei Chankrong
(Khmer, 8. ]h.).

Nach Stierlin 1964: 15.
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Eine der bemerkenswerten Parallelen in der sakralen
Architektur Asiens und Amerikas sind die auf Stufenpyra-
miden errichteten Tempel bei den klassischen Maya und
den Khmer in Kambodia. Tempel II in Tikal und Baksei
Chankrong in Angkor gleichen sich in Funktion, Erschei
nung und Struktur (Abb. 7). Die Zivilisationen der Maya
und Khmer sind auch in der Hinsicht vergleichbar, dafd
beide unter den okologischen Bedingungen des tropischen
Regenwaldes zur Entfaltung kamen (Coe 1956). Nach
threm Zerfall, tber dessen Ursachen sich die Wissen-
schaftler bis heute nicht einigen konnten, iiberwucherte
der Urwald die Stadte und Zeremonialzentren.

Die Maya begannen mit dem Bau ihrer Tempelpyrami-
den einige Jahrhundert vor den Khmer, die erst seit dem
8. Jahrhundert n.Chr. ihren Gottern und Herrschern
solche Denkmaler setzren. Baksei Chankrong ist die erste
bekannte Tempelpyramide in Kambodia. Gelangte die
Idee, Tempel auf Pyramiden zu errichten, von Mesoame-
rika nach Indochina?

8 a,b  lLotusfriese, Fisch- bzw. Makara-Motive und sitzende,
geneigte Gestalten: a) Maya: Uxmal, Fries an der Pyramide des
Zauberers. Nach Pasztory 1978: 126. Umzeichnung Roger Kausch
8b  Indien: Amaravati (nach Covarrubias 1954: 58).
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Den umgekehrten Weg sollen die Lotusfriese genom-
men haben, die sakrale Anlagen der Maya in Uxmal und
Chichen Itzd schmiicken. In Uxmal finden sie sich an der
Pyramide des Zauberers (Abb. 8 a), in Chichen Itzd am
Tempel der Krieger und am Groflen Ballspielplatz
(Abb. 10a). Die Vorbilder fur dieses komplexe Motiv, bei
dem Lotusranken oder Seerosen (Rands 1953), sitzende
oder vornubergeneigte oder sich zuricklehnende mensch-
liche Gestalten sowie Fischmotive auf sehr charakteri-
stische Weise kombiniert wurden, vermuteten Heine-
Geldern und Ekholm (1951) in Amaravati und anderen
indischen Zentren hindu-buddhistischer Kunst der ersten
nachchristlichen Jahrhunderte. Ahnliche Friese zieren
auch sakrale Bauten der Khmer und im alten Java, die
unter dem Einfluf der hindu-buddhistischen Kunst
Indiens entstanden (Abb. 8 b; 9; 10b; 10¢; 11).

In dieselbe Stilrichtung hindu-buddhistischer Kunst
wie die Lotusfriese, mit denen es oftmals kombiniert
wurde, gehort das Makara-Motiv, ein Seeungeheuer, aus
dessen Maul Pflanzen emporwachsen oder menschliche
und andere Gesichter auftauchen (vgl. Schubert/Appel:
1f., Abb. 1-2). Makara-Darstellungen finden sich in der
Kunst Indiens, Indochinas und Indonesiens recht haufig
(s. Abb. 9). In der Kunst Mesoamerikas gibt es makara-
ahnliche Erscheinungen, die von Heine-Geldern und Ek-
holm (r951) neben weiteren Motiven und Stilelementen
als Indiz fir den Einfluf8 hindu-buddhistischer Kunst in
der Neuen Welt angefihrt wurden. Ein Beispiel ist der
Altar O in Copdn, den Maudsley detailliert abgebildet
hat und der sowohl an seiner Westseite das Relief einer
makara-artigen Schlange als auch das einer doppelkop-
figen Schlange an seiner Ostseite trigt. Auch die Feuer-
schlangen-Darstellung auf dem aztekischen Sonnenstein,
auf dem die vier vergangenen Weltalter um die finfte, ge-
genwirtige und zentrale Ara »4 Bewegung« angeordnet
sind, erinnert an Makara-Abbildungen (vgl. Abb. 11, 12,

3a-d).
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9  Lotusreliefs mit Maske und Makaras
auf Torbogen, Java, Borobudur, ca. $-9. [h.
Nach Krom/van Erp 1931, I11,1, pl. 20.
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1oa Seerosenfriese, die von einer zentralen Maske ausgeben und in Fischmotiven enden: Maya, Grofer Ballspielplatz (Westseite) in
Chichen Itzd. Nach Maudsley 1895 -1902. 111.

1ob  Lotusfriese mit Makaras, Indien, Amaravati. Nach Coomaraswany 1931: pl. 38.

LG

1oc  Lotusfries und Maske, Ceylon, Polonnaruva.
Nach Coomaraswamy 1931: pl. 39.
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11 Lotusreliefs mit zentraler Maske und Makaras, Kambodscha, Khmer, Kok P6, Mitte g. Jh. Nach Stern 193 4.
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Das Motiv zweier an den Enden miteinander ver-
schlungener oder doppelkopfiger Schlangen, die eine
Maske flankieren, ist aus der chinesischen Kunst bekannt,
u. a. aus der Kunst der Chou-Zeit. In Bali hat es bis in die
Gegenwart einen hohen Stellenwert. Die Verbindung von
Maske und Schlangen in dieser charakteristischen Weise
begegnet uns nicht nur bei Maya und Azteken wieder,
sondern auch in der Kunst der Indianer der amerikani-
schen Nordwestkiiste (vgl. Abb. 14a-¢).

Masken sind oftmals Symbole fiir Uberginge in ande-
re, sakrale Raume oder Zustande. Diese Symbolik ist ein
Kennzeichen der Maya-Architektur in Yucatan ebenso
wie der Vorstellungswelt im alten China der Shang-Zeit.
Diese Feststellung an sich ist weniger erstaunlich als die
Tatsache, dafs sich die Maskendarstellungen in China und
bei den yukatekischen Maya trotz der grofien Zeitspanne,
die sie trennt, so dhnlich sind. Am Drachenmaulportal
des Gebaudes I von Chicanna bilden mindestens drei
verschiedene Rachen den Eingang zum Inneren des
Tempels (Prem/Dyckerhoff 1986: 270-271). Hentze
(1967) hat ein Masken-Portal von Hochob (Maya)
mit T’ao-t’iech-Masken auf Bronzen der Shang-Zeit
(China) verglichen (s. Abb. 15-19). (vgl. Schubert/Appel:
2, Abb. 3)

In Kabah, Yucatan, finden sich tibereinandergestellte
Masken des Mava-Regengottes Chac, die genauso ange-
ordnet sind wie T'ao-t'iech-Masken aus der Shang-Zeit,
welche auf einem Knochenspatel aus Honan zu sehen
sind (s. Abb. 20a-¢).

Das Anordnungsprinzip dieser Masken aus Yucatan
und China ist ein weiteres Beispiel fur die zahlreichen
konzeptionellen und stilistischen Ahnlichkeiten in der
Kunst Amerikas, Ostasiens, Indonesiens und der Sud-
see. Ubereinander angeordnete Reihen von Figuren oder
Gesichtern, wie sie insbesondere typisch fiir Totem-
pfihle sind, kennzeichnen u.a. die Kunst der amerika-
nischen Nordwestkuste, Neuseelands, der Marquesas
Inseln, der Neuen Hebriden, der Philippinen und Indone-
siens (s. auch Covarrubias 1954: fig. 11, S. 42) (s. Abb. 21,
29-30).

Phews
7

. 5 vog [ 2
12 Makara am Balkenende vom Tor des Stupa in Barbut
(Indisches Musewm Calcutta). Um 1oov. Chr.

Naclh Kramrisch 1955, Abb. 19.

Die Trao-t'ich-Masken der Shang-Zeit gehen den
Chac-Masken der yukatekischen Maya mehr als rooo
Jahre voraus. Die zeitliche Distanz ist noch grofSer als die
zwischen den Voluten-Motiven der Chou-Zeit und ihren
Parallelen in Ulda, Honduras, Kaminaljuyu und im
mittelklassischen El Tajin an der Golfkiiste Mexikos
(s. Abb. 22-24, 26, 27a-¢).
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Abb. 13 a-d
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13a  Schlangenrelief an der Westseite des Altars O in Copdn
(Maya-Klassikum). Nach Maudsley 1895-1902, 1.

13b  Feuerschlange, aus deren Rachen ein Gesicht schaut.
Sonnenstein der Azteken. Nach Covarrubias 1954: 46.

14a  Zwei incinander
verschlungene Schlangen.
Mayaklassikum, Copdn,
Ostseite von Altar O.

Nach Maudsley 1895-1902, I.

14b  Schlangen,

die eine Maske flankieren, Sisiutl.
Kwakiutl, amerikanische Nordwestkiiste.
Nach Covarrubias 1954: 52.

14¢  Chou-Jadeornament.
Nach Covarrubias 1954: 52.

13¢  Umzeichnung des aztekischen Sonnensteines, der die fiinf
Weltalter abbildet. Stich nach Humboldt 1816. (Nach Katalog:
Glanz und Untergang ... 1986, 1: 191).

13d  Makara, aus dessen Rachen cine Gestalt auftaucht. Indien,
Mysore. Nach Coomaraswamy 1931, pl. 43.
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15 Maskenportal. Maya, Hochob,
ca. 8oon. Chr.
Nach Kubler 1962/19=5

Sy.

16 Deckel eines sakraler Weinbebidlters
(Typ lei)

China. Bronze, H. 51 cm.

13.-11. Jh. ©. Chr. SMfV Miinchen,
Inv.-Nr. 53-1-1.

(Foto Swantje Autrum-Mulzer)




18 ronzebeschlag mit T'ao-t'ieh-Maske, China, Typus der

1. Hifte der Chouzeit (ca. 12. Jh.-7. [h. v. Chr.). Bronze, H. 21 cn.
SMf\Miinchen, Slg. Worch, Inv.-Nr. 28-53-1

(Fotcswantje Autrum-Mulzer)

19 Monsterkop« aus Singasari, Java. Nach Krom 1923, pl. 52

r7a Regenmaske der Venus aus Xkichmul,
Campeche (Maya). Nach Spinden 1957, pl. LII1.

170 T ao-t'ieh-Maske, China, Shang. Nach Hentze 1941, Tafell.
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20a  Knochenspatel mit T ao-t'ieh-
Masken, China, Anvang (?). Typus der
Shangzeit (ca. 18. Jh.-12. [h. v. Chr).
Knochen, 1.. 14,6 cni. SMfV Miinchen.
Slg. Hardt, Intv.Nr. 51-2-10

(Foto Sweantje Autrum-Mulzer)

200 Knochenspatel mit T'ao-t'ich-
Masken aus Honan,

Shangzeit, China. Nach Covarrubias
19547 44-

20c¢  Ubereinandergesetzte Masken
des Mava-Regengottes Chac an cinem
Gebaiude in Kabah, Yucatdn.

Nach Covarrubias 1954: 44.

Im Ulda-Tal in Honduras wurden Marmorgefifse
gefunden, die einen Kunststil dokumentieren, der in
der Kunst der Spit-Chou-Zeit Chinas (Abb.22-25)
verbliiffende Parallelen hat. Elemente dieses Stils, der
sich durch die Verwendung spiralformig eingerollter
Voluten auszeichnet, finden sich auch in der Kunst
des mittelklassischen El Tajin an der mexikanischen Golf-
kitste und in Kaminaljuyu in Guatemala (Abb. 24,
26-27).

Lagen nicht Jahrhunderte zwischen den chinesischen
und altamerikanischen Kulturen der spiten Chou-Zeit
und dem mesoamerikanischen Mittelklassikum, wo diese
Kunstwerke angefertigt wurden, wiirde man sie spontan
einer einzigen Stilrichtung zuordnen. Die zeitliche Kluft
von nahezu 80o- 1000 Jahren verringert sich mit der An-
nahme, der Spat-Chou-Stil habe Amerika erst nach seiner
Verbreitung in Polynesien, wo in der Kunst der Maori
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dhnliche Stilelemente zu finden sind, also auf indirektem
Wege erreicht. Viele Kunstwerke aus verganglichem Ma-
terial — wie z. B. Holz -, die in Amerika moglicherweise
schon in vorklassischer Zeit diesen Stil aufwiesen, konnen
verlorengegangen sein (Abb. 28-31).

Es ist oft auf die Ahnlichkeiten zwischen Symbolik und
Kunst der Maori Neuseelands und der Indianer der ame-
rikanischen Nordwestkliste hingewiesen worden.  Die
Quelle dieser Gemeinsamkeiten erblickte Heine-Geldern
im Chma der Chou-Zeit, wo er auch den Ursprung des
volutenreichen Stils von Ulua in Honduras und El Tajin
an der mexikanischen Golfkuste vermutete. Lévi-Strauss
hat sich diesen Parallelen, insbesondere dem Motiv der
Zweiteilung und dem Thema der Maske in der Kunst
Chinas (Shang-Zeit), Neuseelands (Maori), der amerika-
nischen Nordwestkiiste (Haida, Tshimshian, Kwakiutl)
und Sudamerikas (Caduveo) mit einer anderen Frage-



21 Ficher vom den Marquesas-Inseln, Holzgriff mit Hockerfiguren. L. 45 cim. MV Miinchen, Slg. Heymann, Inv.Nr. 14-62-1
(Foto Swanttie Mutrum-Mulzer)
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23 Umzeichnung des Travertingefifies Abb. 22.
Nach Covarrubias 1946: 110.

22 Travertingefdfl aus Ulia, Honduras, ca. 9. |h.
Nach Kubler 1975: 123.

24 Riickseite von Pyritspiegel aus Kaminaljuyu, Maya-Gebiet,
Mittelklassikum. Nach Pasztory 1978: 115.
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: ronzespiegel. China, Typus des 4. [h. v. Chr. Bronze, O 10 cm. SMfV Miinchen, Slg. Boblken, Inv.Nr. 36-1-10.
(Foto Swantje Autrum-Mulzer)




26 Zentrales Relief

an der Nordseite des Ballspielplat zes
von El Tajin, Veracrus.

Nach Pasztory 19=8: 128.
(Umzeichnung Roger Kausch)
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stellung zugewandt (1958, 1971, 13.Kapitel). Die Zwei-
teilung der Darstellung von Tierkorpern oder Masken
kann in der Form auftreten, dafs Kopf und Korper als aus
zwei Profilen bestehend aufgefaf3t sind, die eine gemein-
same Nase und einen gemeinsamen Mund besitzen. Eine
andere Form zeigt den Kopf in Frontalansicht, wihrend
der Korper gleichsam in zwei Hilften aufgeklappt ist
(vgl. Abb. 32 a-¢; 33, Farbrafel VI).

Lévi-Strauss’ Interpretation der Motivik des »splitting«
im alten China, bei den Maori und den Indianern der
amerikanischen Nordwestkiiste sowie in Stidamerika laft
historische Beziehungen unberticksichtige, ohne sie je-

doch auszuschlieflen. Es kommt nach seinem strukruralen
Ansatz zur Erkldarung dieses Themas vielmehr darauf an
zu zeigen, dafS die zweigeteilte Darstellung eine dualisti-

2=a-c  Beispiele fiir Volutenstil in China und El Tajin, Mexiko.
Nach Covarrubias 1946: 111.




sche Struktur widerspiegelt, die ihrerseits im Einklang mit
einer gesellschaftlichen Ordnung zu verstehen ist, nach
deren Normen Individuum und soziale Rolle ineinander
aufgehen. Die Gesellschaften Asiens und Amerikas mit
der charakteristischen zweigeteilten Darstellungsform in
der Kunst beschreibt Lévi-Strauss als Maskenkulturen
und als gleichermafSen hierarchische und auf Prestige ge-
griindete Gesellschaften, deren Ordnung im Ubernatiir-
lichen begriindet lag. Die Ubereinstimmungen zwischen
ihnen beschrinken sich nicht auf einzelne Erscheinungen
ihrer Kulturen, sondern betreffen sie als Ganzes. Statt ein-
zelne Kulturerscheinungen in verschiedenen Gesellschaf-
ten zu vergleichen, sollte nach Lévi-Strauss immer das
Ganze im Mittelpunkt stehen, der Zusammenhang
zwischen Kunst und Gesellschaft, das BewufStsein der
Menschen als Trager dieser Kulturen und ihre gesell-
schaftliche Organisation.

Ebenso wie das Motiv der Zweiteilung ist das
»Hocker«-Motiv in den Gebieten rings um den Pazifik
verbreitet. Es handelt sich um Gestalten in hockender
Stellung, deren GliedmafSen nach auflen abgewinkelt sind
und die fiir die Kunst Chinas, insbesondere der Shang-
Zeit, Sudostasiens, Melanesiens, Polynesiens
Nord-, Mittel- und Stidamerikas typisch sind.

Unter den »Hockern« gibt es eine Gruppe, die mit
Scheiben oder bestimmten anderen Elementen (Pflocke,
Augen) zwischen oder auf Ellbogen und Knien dargestellt
werden. Ein weiteres Merkmal von Hockerfiguren im cir-
cumpazifischen Raum sind GliedmafSen, die in Gesichtern
enden (Abb. 34 ¢, 39; Farbtafel VIII). Eine andere Gruppe
von Hockerfiguren wird von Tieren flankiert dargestellt.

Oftmals handelt es sich bei den Hockerfiguren um
weibliche Gestalten (Fraser 1966), wie am Beispicl der
heraldischen Frauenfigur aus Ecuador und ebenso an
Darstellungen aus Indonesien sowie aus Neuguinea zu
sehen ist (vgl. Abb. 38 a, b; 29); vgl. auch Schubert/Appel:
2ff. u. Abb. 4-13). In Mexiko war die heraldische Posi-
tion fiir einige Gestalten des Pantheons, wie fiir be-
stimmte Formen Quetzalcoatls, fiir das Erdungeheuer
und die Erdgottin als Gebiarerin charakteristisch (z. B. in

sowie

Codex Borbonicus 13). (vgl. Abb.34¢, 36b-40; Farb-
tafel [X)

Im Codex Borgia, einer der schonsten Bilderhand-
schriften aus dem vorkolumbischen Mexiko, findet sich
die Darstellungsform des »splitting« fiir den Hirsch als
phallischen »Hocker« in seiner Funktion als Schopfer-
gottheit (Codex Borgia 53; Abb. 37; Farbtafel VII).

Im Bereich geistiger Kulturerscheinungen ist es beson-
ders schwierig, historischen Beziehungen zwischen Alter
und Neuer Welt nachzuspiiren. Die Vorstellungen und
Uberzeugungen der Menschen im vorkolumbischen Ame-
rika sind uns nur bruchstiickhaft iiberliefert. Thre bilder-
schriftlichen und in Stein gemeifSelten Botschaften kon-
nen meist nur mit Hilfe von Informationen aus einer sehr
viel spiteren Zeit gedeutet werden. Die Methode, von
einer Zeitstellung aus, die relativ gut dokumentiert ist,
mittels Analogieschliissen Zeugnisse zu deuten, die der
weit zuriickliegenden Vergangenheit angehoren, ist in
Anbetracht der vergleichsweise sparlich erhaltenen Quel-
len zur Kultur Altamerikas problematisch. Vorstellungs-
systeme dndern sich, und Symbole konnen iiber lange
Zeitriume mehrmals uminterpretiert werden, so daf es
riskant ist, religiose Vorstellungen, die zur Zeit der Con-
quista dokumentiert worden sind, auf die Zeit der vor-
klassischen und klassischen Kulturen Amerikas zu tber-
tragen.

Gerade Mythen sind immer wieder als Belege fiir uni-
verselle Eigenschaften der menschlichen Psyche (Jung)
oder des menschlichen Geistes (Lévi-Strauss) weltweit
verglichen worden. Das Argument, daff die Wahr-
nehmungen aller Menschen durch das Gehirn oder die
Psyche nach allgemeinen Strukturprinzipien geordnet
werden, geniigt aber nicht als Erklarung fir die gleich-
artige kunstlerische Ausgestaltung von symbolischen
Vorstellungen, die in der Kunst Asiens, der Sudsee und
Amerikas teilweise sogar mit identischen technischen Ver-
fahren erreicht wurde. Bis heute sind die kulturellen
Ahnlichkeiten rings um den Pazifik mit Hilfe verschiede-
ner konkurrierender Theorien nur unzuldanglich erkldrt
worden.



29 Kindertrage. Detail: Hockerfigur mit herausgestreckter
Zunge. Borneo, Kenyah, Anfang 20. Jh. Rattan, Holz, H. 33 cm.
SMFV Miinchen, Slg. Bretschneider, Inv.Nr. 77-1-1. (Foto Swantje
Autrum-Mulzer)

32a  Motiv des »Splitting« auf einem Gefif aus der Shang-Zeit
(China). Nach Covarrubias 1954: 41.

32b  »Splitting«, Silberarmreif, Haida, amerikanische Nordwest-

kiiste. Nach Covarrubias 1954: 41.
. 4

32¢  »Splitting«, Marajo, Brasilien. Nach Covarrubias 1954: 41.
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28 »Federboot«, Detail: Hockerfigur mit herausgestreckter
Zunge. Neuseeland, Maori, 19.]h. Holz, L.g2cm. SMfV Miinchen,
Slg. Kamecke, Ine.Nr. 22-25-1. (Foto Swantje Autrum-Mulzer)




30 Miniatur-Wappenpfahl. Nordamerika, Nordwestkiiste,
British Columbia, vor 1870, Holz, geschnitzt, blau, rot, schwarsz.
107 x 12 x 10 cm, Slg. Hans Meyer, Inv.-Nr. 96.197.

(Foto Swwantje Autriom-Mulzer)

Totempfible (hzw. Wappenpfible) veranschaulichten die soziale
Stellung ibres Eigentiimers, ihy momumentales Ausmafl war ein

uniibersehbarer Ausdruck von Macht und Reichtum des Errichters.

Dieser Miniatur-Totempfabl, der drei aufeinander gesetzte Tiere

W,

31 Figur mit herausgestreckter Zunge, Totempfabl, Haida,
amerikanische Nordwestkiiste. Nach Badner 1966: Fig. 5.
(Umzeichnung Roger Kausch)

darstellt, diirfte eine mythische genealogische Folge wiedergeben.
Am Fuf ein Biir, aus dessen Maul ein Frosch entspringt. Uber ibm
hockt ein weiterer Bir, der eine homoide Stirnmaske trigt. Ganz
oben sitzt ein Biber (gestreifter Schivanz und hervorstehende
mittlere obere Schneidezihbne). Vier aufeinander folgende Ringe
bilden die zylindrische Kopfbedeckung des Bibers; die vier Ringe
erinnern an vier Potlach-Feste, die der Eigentiimer gegeben hat.
(Jean-Loup Rousselot)
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34a Hockerfigur auf Shang- oder Chou-Bronzetrommel.
Nach Covarrubias 1954: 36.

34 b Hockerfigur auf Graburne, Marajo, Brasilien.
Nach Covarrubias 1954: 37.

34 ¢ Die mexikanische Erdgottheit, Tlaltecutli als Hockerfigur.
Hackmacksche Kiste (Hamburg). Nach Covarrubias 1954: 36.




35 Geschnitzter Lintel mit Hockerfigur.
Maori, Neuseeland (British Museum).
Nach Fraser 1966: 3.

36a Hockerfigur, Haida,
amerikanische Nordwestkiiste.
Nach Covarrubias 1954: 39.

36b Dic aztekische Muttergittin
Tlazolteotl-Teteoinnan als Hockergestalt.
Codex Borbonicus 13.

Nach Fraser 1966, Fig. 29.
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Die wissenschaftliche Erforschung transpazifischer
Kulturbeziehungen ist wihrend der letzten Jahrzehnte aus
der Mode gekommen. Nur an wenigen Institutionen in
Deutschland und in den Vereinigten Staaten sind neue
Hypothesen und Methoden entwickelt worden, wie z. B.
in Tibingen von Prof. T.S.Barthel, der auch ein Text-
und Bildarchiv zum Thema transpazifischer Kulturbezie-
hungen anlegen lief (Volkerkundliches Institut der Uni-
versitit Tubingen; Breuninger-Stiftung, Stuttgart). Im
Unterschied zu den fritheren Ansidtzen Heine-Gelderns,
Ekholms, Kirchhoffs und anderer wird von Barthel nicht
angenommen, dafs das asiatische Kulturerbe in Doku-
menten aus dem vorkolumbischen Amerika fur den heuti-
gen Betrachter direkt, d. h. durch unmittelbar erfahrbare,
visuelle Eindrucke nachvollziehbar ist. Barthel versucht
vielmehr, einem Prozefd der Ubertragung von Wissen von
Asien nach Amerika zwischen Eliten und (Priester-)
Spezialisten nachzuspuren, der es mit sich brachte, dafl
Systeme von Vorstellungen asiatischer Herkunft den
Bediirfnissen der amerikanischen »Empfangerkulturen«
angepafst wurden und in einem Prozel der Selektion und
Neubewertung eine neue Form erhielten. Asiatische Vor-
bilder fur amerikanische Kulturerscheinungen sind dem-
nach nicht auf der Ebene von Stil und Form zu erkennen,
sondern sie liegen in den Gestaltungsprinzipien der Welt-
bilder, Schriftsysteme, Kunstdenkmaler und Rituale der
Neuen Welt verborgen.

38a  Hockende Frauengestalt auf Stele aus Manabi, Ecuador.
Nach Covarrubias 1954: 34.

380 Hockergestalt auf Holzschnitzerei der Dayak, Borneo.
Nach Covarrubias 1954: 38.
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