Die weltweite Marktintegration und die Schaffung von faiven Bedin-
ungen fiir das transnationale Kapital schufen die Voraussetzungen
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D : weltweite Marktintegration und die Schaffung von fairen
le Bedingungen fiir das transnationale Kapital schufen die Vor-
aussetzungen fiir Heimatlosigkeit im eigentlichen und im iibertragenen Sinne.
Der Manager eines multinationalen Konzerns, der in jedem Holiday Inn und Hil-
ton ein Zuhause findet, ist heimatlos im tieferen kulturellen Sinne von ,nicht
verwurzelt sein“. Aber der kulturell verwurzelte Ureinwohner wird physisch hei-
matlos gemacht, wenn er vom Boden seiner Vorfahren entwurzelt wird.

In diesem ,globalen Dorf* scheinen zwei Klassen von Heimatlosen zu ent-
stehen. Die eine Gruppe ist weltweit mobil, ohne Heimatland, aber mit der gan-
zen Welt als jhrem Besitz. Die andere Gruppe hat sogar die Mobilitit innerhalb
der Verwurzelung verloren und lebt in Fliichtlingslagern, Wiederansiedlungsko-
lonien und Reservaten. Die gesamte Verdringung durch den Kolonialismus, die
Entwicklung und durch den Weltmarkt machte Heimatlosigkeit zu einem kultu-
rellen Merkmal des spiten zwanzigsten Jahrhunderts.

Entwicklung als Entwurzelung

Dimme, Bergwerke, Kraftwerke und Militirstiitzpunkte, dies sind die
Tempel der neuen Religion genannt ,Entwicklung®; einer Religion, die das Ge-
dankengeriist fiir den modernisierten Staat, seine Biirokratien und Technokrati-
en liefert. Auf dem Altar dieser Religion wird das Leben der Natur und der Men-
schen geopfert. Die Sakramente der Entwicklung sind aus den Ruinen und der
Entheiligung anderer Heiligtiimer, vor allem des heiligen Bodens, gemacht wor-
den. Sie stittzen sich auf die Demontage der Gesellschaft und Gemeinschaft, auf
die Entwurzelung von Menschen und Kulturen. Weil die Erde die heilige Mutter
ist, der Schoss des Lebens der Natur und der Gesellschaft, war ihre Unantastbar-
keit das Grundprinzip von Gesellschaften, die die , Entwicklung® als riickstindig
und primitiv erkldrt hat. Aber diese Menschen sind unsere Zeitgenossinnen und
-genossen. Sie unterscheiden sich von uns nicht durch ihre Zugehérigkeit zu ei-
nem vergangenen Zeitalter, sondern durch ein anderes Konzept von dem, was
heilig ist, was erhalten werden muss. Das Heilige ist das Band, das den Teil mit
dem Ganzen verbindet. Die Heiligkeit des Bodens muss erhalten bleiben, dem
menschlichen Handeln miissen Grenzen gesetzt werden. Aus der Sicht der Ent-
wicklungsverwalter, der Hohepriester der neuen Religion, sind heilige Bande mit
dem Boden Hindernisse und Behinderungen, die weggeraumt und geopfert wer-
den miissen. Weil Menschen, denen der Boden heilig ist, sich nicht freiwillig
entwurzeln lassen, braucht ,Entwicklung” einen Polizeistaat und terroristische
Taktiken, um ihnen ihr Zuhause und ihr Heimatland zu entreissen und sie als




okologische und kulturelle Fliichtlinge in die Eindde der Industriegesellschaft zu
schicken. Oft sind Kugeln und Bagger notig, um das Entwicklungsprojekt durch-
zufithren.

In Indien wird das Ausmass dieses Verlusts erst jetzt sichtbar. Die Opfer
des Fortschritts haben natiirlich ihre eigene Entwurzelung erlebt und sich dage-
gen gewehrt. Aber sowohl die Betroffenen wie der Staat betrachteten jedes Opfer
als ein kleines angesichts des bedeutenderen ,nationalen Interesses“. Nach 40
Jahren geplanter Entwicklung kann die geplante Zerstorung der Natur und Ge-
sellschaft nicht mehr linger tibersehen werden; und das bedeutendere ,nationa-
le Interesse stellt sich als das Interesse einer Eliteminderheit ohne Wurzeln her-
aus. Fiinfzehn Millionen Menschen wurden in Indien wahrend der letzten vier
Entwicklungsjahrzehnte von ihrem Heimatboden vertrieben (1). Sie und ihre
Verbundenheit mit dem Boden wurden der Errichtung von Minen, Dimmen, Fa -
briken und Tierparks geopfert.

Ein Wort erklingt immer wieder in den Liedern und Parolen der Inderin-
nen und Inder, die gegen ,Entwicklung® kimpfen: ,Mati“ — Boden. Fiir diese
Menschen ist der Boden nicht blof} eine Ressource, sondern er ist die eigentliche
Essenz ihres Seins. Fiir grosse Teile der indischen Gesellschaft ist der Boden im-
mer noch eine heilige Mutter.

,Entwicklung“ bedeutete den 6kologischen und kulturellen Bruch mit der
Natur und innerhalb der Gesellschaft ddie Umwandlung von organischen Ge-
meinschaften zu Gruppen von entwurzelten und entfremdeten Individuen, die
auf der Suche nach abstrakten Identititen sind. Was heute 6kologische Bewe -
gungen im Siiden genannt wird, sind eigentlich Bewegungen zur Verwurzelung,
Bewegungen zur Verhinderung von Entwurzelung. Und was meist als ethnische
Kimpfe gilt, sind auch, auf ihre Art, Bewegungen von entwurzelten Menschen,
die gesellschaftliche und kulturelle Verwurzelung suchen. Es sind die Bemithun-
gen von Menschen in den Ruinen der Entwicklung um die Wiedererlangung des
Gefiihls des Selbst-Seins und der Kontrolle tiber ihr eigenes Schicksal.

Der Boden als heilige Mutter

Wo immer Entwicklungsprojekte begonnen werden, reissen sie den Boden
auf und durchtrennen die Bande zwischen den Menschen und dem Boden.

,Mati Devata, Dharam Devata — Der Boden ist unsere Gottin, er ist unsere
Religion.“ Dies waren die Worte von Adivasi-Frauen der Bewegung ,Rettet Gand -
mardhan“ (2), als sie die Erde umarmten, wihrend sie von der Polizei von den
Blockadeorten in den Gandmardhan Hiigeln im Bundesstaat Orissa wegge-
schleppt wurden. Dhanmati, eine 70 Jahre alte Frau der Bewegung sagte: ,Wir
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werden unser Leben opfern, aber nicht Ganmardhan. Wir wollen diesen Berg
retten, der uns alles gibt, was wir brauchen.

Die Wilder von Ganmardhan beheimaten eine reiche Pflanzenvielfalt und
grosse Wasservorkommen. Diese speisen 22 ganzjihrige Biche, die wiederum in
wichtige Fliisse wie den Mahanadi fliessen. Im Epos Ramayana der indischen
Mythologie ist Gandmardhan der heilige Berg, wo Hanuman Heilkriuter sam-
melte, um Laxmans Leben zu retten. Der Retter soll nun fiir die , Entwicklung*
zerstort werden. Er soll vom Aluminiumkonzern BALCO fiir den Bauxitabbau
entweiht werden. BALCO ist nach Gandmardhan gekommen, nachdem er die
Unantastbarkeit und Okologie eines anderen wichtigen Berges, Amarkantak —
die Quelle von Fliissen wie Narmada, Sone und Mahanadi — zerstort hat. Die
Zerstorung des Amarkantak war ein hoher Preis fiir die entstandenen Reservate,
die sowieso kleiner wurden als urspriinglich angenommen. Um sein 100.000-
Tonnen-Aluminiumwerk in Korba im Bundesstaat Madhya Pradesh zu beliefern,
ist BALCO nun nach Orissa gezogen, um mit der Vergewaltigung der Gand-
mardhan-Hiigel zu beginnen.

Seit 1985 storen Ureinwohnerinnen und -einwohner aus der Region die Ar-
beit des Unternehmens und widerstehen dessen Arbeitsplatzangeboten. Sogar
die Polizei konnte den entschlossenen Protest nicht unterbinden.

Die Konflikt und die Zerstérung waren unnétig, denn Indien braucht nicht
so viel Aluminium, es hat schon einen Uberschuss. Der Abbau wird jedoch nicht
von den Bediirfnissen des indischen Volkes diktiert, sondern von der Nachfrage
der industrialisierten Linder, die ihre eigenen Aluminiumwerke schliessen und
den Import aus Lindern wie Indien férdern. Japan hat seine Schmelzkapazitit
von Aluminium von 1.200.000 Tonnen auf 140.000 Tonnen reduziert und impor -
tiert nun 90 Prozent seines Aluminiumbedarfs. Dieselben japanischen Firmen
schlugen die Errichtung von Joint Ventures in indischen Zonen der verarbeiten -
den Exportindustrie vor, um Aluminiumprodukte mit Riickkauf-Verinbarungen
herzustellen. (3) Das Uberleben der indigenen Bevdlkerung von Gandmardhan
ist also gefihrdet, da die reichen Lindern ihre eigene, nichste Umwelt, ihre Oko-
nomien und ihre luxuriése Lebensart schiitzen wollen.

Im Bundesstaat Bihar werden die Stammesgebiete in der Chotanagpur
Ebene zerstort, um Kohle und Eisen abzubauen und um die Fliisse zu stauen.
Der von der Weltbank mit einem Darlehen von 127 Millionen US-Dollar finan-
zierte Suvarnarekha-Damm wird vor allem gebaut, um Industriewasser fir die
wachsende Stahlstadt Jamshedpur zu liefern. Die Dimme werden 80.000 Men-
schen verdringen. 1982 wurde Ganga Ram Kalundia, der Fithrer der Stammesbe -
wegung gegen den Dammbau, von der Polizei erschossen. Sieben Jahre spiter
wehren sich seine Mitstreiterinnen- und -streiter immer noch gegen den Bau
des Dammes, weil er sie dem Boden ihrer Geburt entreissen wird, dem Boden,



der sie nihrt und mit ihren Vorfahren verbindet. Wie Surendra Biruli von der
Bewegung gegen den Suvarnekha-Damm sagt:

,Unsere Verbindung zu unseren Vorfahren ist die Basis unserer Gesellschaft und der
Fortpflanzung unserer Gesellschaft. Unsere Kinder spielen bei den Steinen, die die
Grabstitten unserer Vorfahren markieren. Sie lernen die Lebensweise unserer Vor-
fahren. Ohne Bezug zu unseren Vorfahren verliert unser Leben jeglichen Sinn. Sie
reden von Entschidigung. Wie konnen sie uns fiir den Verlust unseres eigentlichen
Lebenssinns entschidigen, wenn sie diese Grabsteine unter dem Damm begraben?
Sie sprechen von Rehabilitation. Konnen sie die heiligen Orte, die sie geschindet ha-
ben, je rehabilitieren?“ (4)

An der Kiiste von Orissa kimpft die Bevolkerung von Balliapal gegen den
Bau einer nationalen Raketentestanlage, die 70.000 Menschen von ihrem frucht-
baren Heimatboden verdringen wiirde. Die Protestierenden machen immer
wieder ihre Verbundenheit mit dem Boden als der Basis ihres Widerstands gel-
tend. ,Das Land und das Meer gehdren uns. Wir werden unser Leben opfern,
aber nicht unsere Mutter Erde.“ Sie haben Entschidigungsangebote abgelehnt,
denn Bargeld kann nicht fir die zerstérte Verbindung zum Boden entschidigen,
der Generationen von Balliapal-Bauern und — Biuerinnen ernihrt und versorgt
hat. Wie der Oriya-Poet Brajnath Rai schreibt:

Meilen von Kakao-

und Cashewnuss-Plantagen,
unzihlige, iippige

Betelpalmen

zeichnen griine kunstvolle Muster
auf den Teppich aus braunem Sand.
Batate, Erdnuss
Zuckermelonenkraut

haben deinen staubigen Boden
immer griin geschmiickt.

Sie haben den Menschen

grosse Hoffnung fiir

ein langes, reiches Leben gegeben,
eingeflosst in Herzen

von arbeitenden Menschen haben sie
eine ewig lebendige Hoffnung.

Aber, heute plotzlich

sind begehrliche Augen eines machtversessenen Jigers

wurzelte Menschen zuriick. Die Entheiligung des Bodens als heiligen Raum war
ein wesentlicher Bestandteil des Kolonialismus damals und der Entwicklung
heutzutage. Wie Rifkin (12) so treffend bemerkt: ,,...Entheiligung ist der seelische
Prozess, mittels dessen die Menschheit ihrer Beute die Lebendigkeit entzieht,
um sie geniessbar zu machen.“

Die Ironie in der Entheiligung des Raumes und der Entwurzelung der ein-
heimischen Gemeinschaften ist, dass die in der Entwicklung gebrauchten siku-
laren Kategorien von Raum die urspriinglichen Bewohnerinnen und Bewohner
zu Fremden macht, wihrend Eindringlinge deren Zuhause in Privatbesitz neh-
men. Mit einer Bedeutungsverschiebung der Kategorie des Raums findet eine
politische Neudefinition von Menschn und Gesellschaft statt. In Bezug zur Natur
und Gesellschaft werden neue Quellen der Macht und Kontrolle geschaffen.
Wiahrend die Beziehungen zwischen Natur und Gesellschaft und zwischen ver-
schiedenen Gemeinschaften verindert und durch abstrakte und starre Grenzen
zwischen Natur und Mensch und zwischen Menschen ersetzt werden, verlagern
sich Macht und Bedeutung von den Wurzeln im Boden zu den Bindungen an den
Nationalstaat und das Weltkapital. Diese eindimensionalen, homogenisierenden
Konzepte schaffen neue Dualititen und Ausgrenzungen.

Neue Grenzen werden offensichtlich fiir die Menschen, die zu diesem Land
gehoren, erstellt. Fiir jene, die hereinkommen, um das Land zu kolonisieren und
zu zerstoren, gibt es keine Grenzen. IIn den Worten des Finanzberaters Kenichi
Ohmae heisst das:

LAufeiner politischen Landkarte sind die Grenzen zwischen Lindern so klar wie im-
mer. Aber auf einer Wettbewerbskarte, einer Karte, die die tatsichlichen Fliisse von
Finanzgeschiften zeigt, sind diese Grenzen grosstenteils verschwunden... Grenzenlo-
se Wirtschaft ... offeriert denjenigen enorme Maglichkeiten, die die Grenzen auf der
Suche nach grasseren Profiten beliebig iiberschreiten konnen. Wir leben endgiiltig in
einer Welt, wo Geld, Wertpapiere, Dienstleistungen, Optionen, Zukunftsinvestitio-
nen, Information und Patente, Soft- und Hardware, Firmen und Know-how, Vermad-
genswerte und Mitgliedschaften, Bilder und Marken alle ohne nationale Gefiihle
iiber traditionelle Grenzen hinweg gehandelt werden.“ (13)
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,-..die Erde gehort nicht den Menschen, der Mensch gehort zur Erde, das wissen wir.

Alles ist miteinander verbunden, wie das Blut, das eine Familie vereint. Alles ist ver-
bunden. Was der Erde angetan wird, wird auch den Sohnen der Evde angetan. Der
Mensch schuf nicht das Gewebe des Lebens, er ist darin nur eine Faser. Was immer
Ihr dem Gewebe antut, das tut Ihr Euch selber an.“

In den Weltanschauungen der Volker Afrikas erscheint die Welt in ihrer Ge-
samtheit als aus einem einzigen Gewebe bestehend. Der Mensch kann sie nicht
mit seinem Geist beherrschen. Zudem ist diese Welt geheiligt, und der Mensch
muss in seinem Gebrauch von ihr umsichtig sein. Der Mensch muss als Gast in
dieser Welt handeln und nicht als ausbeutender Besitzer. (10)

Wenn der Rhythmus und die Muster des Universums verdrangt worden
sind, wird das Gemeineigentum durch den Privatbesitz verdringt. In indigenen
Volksgruppen haben Einzelne keine Privatbesitzrechte. Stattdessen ist der ganze
Stamm der Verwalter des Landes, und zur Gemeinschaft oder zum Stamm geho-
ren nicht nur die lebenden Mitglieder, sondern auch die Vorfahren und die zu-
kiinftigen Generationen. Die Abwesenheit von Privatbesitzrechten und eines ter-
ritorialen Raumkonzepts erleichtern die Enteignung von Land von indigenen
Gemeinschaften.

In der Definition als heiliger Raum ist der Boden kein kartographisches
Gebiet auf einer Landkarte oder eine territoriale Einheit. Wie Benedict Anders-
son (11) gezeigt hat, war die Schaffung von territorialem Raum in grossen Gebie-
ten der Welt ein Instrument der Kolonisation. Indem er den Wechsel von kultu-
rellem zu territorialem Raum in Thailand nachgeht, zeigt er, wie zwischen 1900
und 1915 die traditionellen Worter brung und muang mehrheitlich verschwanden,
weil sie fiir ,, Souveranitit“ im Sinne von heiligen Stitten und bestimmten Bevol -
kerungszentren standen. An deren Stelle trat prathet, ,Land“, das den Raum in
den unsichtbaren Kategorien des begrenzten territorialen Raumes wiedergab.
Souverinitit wechselte so vom Boden und den bodenverbundenen Gemeinschaf-
ten zum Nationalstaat. Naturgesetze und ihre Allgemeingiiltigkeit wurden
durch die Gesetze eines Polizeistaates ersetzt, und die Volker wurden von ihrem
angestammten Heimatland vertrieben, um der Logik des Weltmarktes den Weg
zu ebnen.

So werden organische Gemeinschaften von Slums oder stidtischen und in-
dustriellen Dschungeln abgeldst. Die Entwicklung baut neue ,Tempel*, indem sie
die Natur und Gesellschaft ihrer Integritit — und ihrer Seele — beraubt. Die Ent-
wicklung verwandelte den Boden von der heiligen Mutter in einen Wegwerfarti-
kel — damit er fiir darunter liegende Mineralien verwiistet oder unter giganti-
schen Wasser-Reservoirs ertrinkt werden kann. Auch die Kinder des Bodens
wurden iiberfliissig gemacht: Bergwerke und Dimme lassen Odland und ent-

10

auf deinen griinen Korper gefallen

Um ihn in Stiicke zu schneiden,

um nach Herzenslust

frisches rotes Blut zu trinken.
Einverdammter Jiger

hat taktlos

auf dein Herz gezielt

Um eine feurige Rakete abzuschiessen.

Fir Gemeinschaften, die ihre Nahrung vom Boden beziehen, ist dieser
nicht nur eine physikalische Gegebenheit, platziert im kartesischen Raum, son-
dern er ist Quelle des Lebens an sich. Wie ein australischer Aborigene sagte:
»,Mein Land ist mein Riickgrat. Mein Land ist mein Fundament.“ Boden und Ge -
sellschaft, die Erde und ihre Menschen sind eng miteinander verbunden. In
Stammes- und Ackerbaugesellschaften leiten sich die kulturelle und religiose
Identitit vom Boden ab, der nicht als blosser , Produktionsfaktor, sondern als
die eigentliche Seele der Gesellschaft betrachtet wird. Der Boden verkorpert in
den meisten Kulturen die 6kologische und spirituelle Heimat. Er ist nicht nur
der Schoss fiir die Reproduktion von biologischem Leben; er verkorpert die Quel -
le aller Nahrung und ist Heimat im tiefsten Sinne.

Der Stamm der Hill Maris in Bastar sieht bhum, Boden, als seine Heimat
an. Shringar Bhum ist die Gesamtheit der Pflanzen, Tiere, Biume und menschli-
chen Wesen. Es ist der kulturelle spirituelle Raum, der die Erinnerung, Mythen,
Geschichten und Lieder ausmacht, die das tigliche Leben der Gemeinschaft be-
stimmen. Jagha Bhum ist der Name fiir den konkreten Ort im Dorf fiir gesell-
schaftliche Aktivititen. Savyasaachi zitiert einen Dorfiltesten folgendermassen:

,Die Sonne, der Mond, die Luft, die Baume sind Zeichen meiner Kontinuitit. Das ge-
sellschaftliche Leben wird so lange weitergehen, wie diese weiterleben. Ich wurde als
Teil der bhum geboren. Ich werde sterben, wenn die bhum stirbt. Ich wurde mit allen
anderen in diese bhum geboren; ich gehe mit ihnen. Er, der uns alle geschaffen hat,
wird uns Nahrung geben. Wenn es in der bhum so eine grosse Vielfalt und Fiille gibt,
gibtes fiir mich keinen Grund, mich um Nahrung und Kontinuitit zu sorgen.

Der Boden ist also die Voraussetzung fiir die Regeneration des Lebens von
Natur und Gesellschaft. Die Erneuerung der Gesellschaft beinhaltet daher die
Bewahrung der Integritit des Bodens; sie bedeutet den Boden heilig zu halten.

Die Entheiligung des Bodens geschieht durch Verinderungen in der Be-
deutung von Raum. Heiliger Raum, das Universum allen Sinnes und Lebens, die
dkologische Quelle aller Nahrung wird in eine blosse Stelle, einen Ort im kartesi-



schen Raum umgewandelt. Wenn dieser Ort fiir ein Entwicklungprojekt ausge-
sucht worden ist, wird er als spirituelle und 6kologische Heimat zerstort. In Zen-
tralindien erzihlen die Altesten ihren Kindern eine Geschichte, um zu zeigen,
dass das Leben des Stammes tief und eng mit dem Leben des Bodens und des
Waldes verbunden ist.

,Der Wald stand in Flammen. Durch den Wind gestossen kamen die Flammen auf
einen wunderschonen Baum zu, auf dem ein Vogel sass. Ein alter Mann, dervor dem
Feuer fliichtete, sah den Vogel und sprach zu ihm: ,Kleiner Vogel, warum fliegst du
nicht weg?“ Hast du vergessen, dass du Fliigel hast?“ Und der Vogel antwortete: ,Al-
ter Mann, siehst du jenes leere Nest iiber mir? Dort wurde ich geboren. Und in die-
sem kleinen Nest, von wo aus du das Piepsen horst, ziehe ich mein Kind auf. Ich fiit -
tere es mit Nektar von den Bliiten dieses Baumes, und ich lebe von seinen reifen
Friichten. Und siehst du den Kot unter dem Baum auf dem Waldboden? Daraus wer-
den viele Simlinge entstehen. So helfe ich, Griin zu verbreiten, wie es meine Eltern
vor mir taten, wie es meine Kinder nach mir tun werden. Mein Leben ist mit diesem
Baum verbunden. Wenn er stirbt, werde ich ganz sicher mit ihm sterben. Nein, ich
habe meine Fliigel nicht vergessen. (6)

Die Tatsache, dass Menschen nicht vom Land ihrer Vorfahren wegzogen,
dass sie weiterhin Leben in Natur und Gesellschaft auf nachhaltige Art reprodu-
zieren, wurde nicht als die Bewahrung der Erde und der Ethik des Bodens ange-
sehen. Stattdessen wurd es als Beweis fiir Stagnation, fir die Unfihigkeit wei-
terzugehen, des ,Fortschreitens“, angesehen. Die Anregung, weiterzugehen und
vorwarts zu kommen, wurde durch das Entwicklungsprojekt geliefert, und die
Entwurzelung und Zerstérung, die es beinhaltete, wurde unter der neokartesi-
schen Kategorie des ,Verdringens“ euphemistisch neutralisiert.

Peter Berger beschrieb Entwicklung als den sich ausbreitenden Zustand
von Heimatlosigkeit (7). Die Schaffung von Heimatlosigkeit geschieht einerseits
durch die 6kologische Zerstérung des , Zuhause* und andererseits durch die kul-
turelle und geistige Entwurzelung der Menschen von ihrer Heimat. Das Wort
,Okologie“ wurde von oikos, Haushalt, abgeleitet — und die ékologische Zersts-
rung ist in ihrem Kern die Zerstérung der bhum als dem spirituellen und 6kologi-
schen Haushalt. Weil dem Raum als Ersatz fir die heilige eine kartesische Kate-
gorie zugewiesen wird, konnen Entwicklungstechnokraten und -agenturen ihre
Tatigkeit auf die Regelung der , Unfreiwilligen Umsiedlung in Entwicklungspro-
jekten* ausweiten. Der unumkehrbare Prozess des Genozids und Okozids wird
durch Begriffe wie , Evakuierung und ,Umsiedlung” beschonigt. Es wird fiir die
Organisationen wie die Weltbank mdglich, davon zu sprechen, die ,positiven*
,hationalen“ Langzeitinteressen, denen durch Entwicklungsprojekte gedient

wird, mit den ,negativen‘ Auswirkungen der Evakuierung, die ,lokale“ Gemein-
schaften durch Umsiedlung und Rehabilitationsprojekte tragen miissen, zu ver-
sohnen.

Fiir jene, die den Boden heilig halten, ist eine Umsiedung unvorstellbar. An
einer 6ffentlichen Anhérung der Weltkommission fiir Entwicklung und Umwelt
sprach ein Stammesiltester der Krenak von der Unméoglichkeit einer Umsied-
lung:

JAls die Regierung uns unser Land im Rio-Doce-Tal wegnahm, wollten sie uns ir-
gendwo anders einen anderen Ort geben. Aber der Staat, die Regierung, wird nie-
mals verstehen, dass es fiir uns keinen anderen Ort gibt.

Der einzige magliche Ort, an dem wir Krenaks leben und unsere Existenz wiederauf-
bauen konnen, wo wir mit unseren Gottern sprechen, wo wir mit unserer Natur spre-
chen, wo wir unser Leben weben, das ist, wo Gott uns geschaffen hat. Es ist unsinnig,
wenn die Regierung uns an einen sehr schonen Ort setzt, an einen sehr guten Platz
mit viel Jagd und viel Fisch. Wir Krenaks, wir sterben weiter und wir sterben, indem
wir darauf bestehen, dass es nur einen Ort fiir uns gibt zu leben.

Es macht mich nicht gliicklich, die menschliche Unfihigkeit zu sehen. Es gefillt mir
iiberhaupt nicht hierherzukommen und diese Erklirung abzugeben. Wir wollen
nicht linger den Planeten, auf dem wir leben, sehen, als wdre es ein Schachbrett, wo
die Dinge herumgeschoben werden. Wir konnen den Planeten als etwas vom Kosmi-
schen Losgeldsten betrachten.“ [Hervorherbung durch die Autorin]

Diese Sicht der Natur, die den Boden als Mutter und den Menschen als ihre
Nachkommenschaft ansieht und nicht als ihre Beherrscher, ist auf der ganzen
Welt zu finden, obwohl sie iiberall geopfert wurde, da sie nur einen engen, be-
schrinkten Standpunkt und Ansatz darstelle.

An ihrer Stelle wurde die Kultur des Weissen Mannes eingefiihrt, die durch
den Kolonialismus und dann die Entwicklung weltweit verbreitet wurde. Sie be-
greift den Boden nur im Sinne von Territorium, das es zu erobern und zu besit-
zen gilt.

Kolonialismus und Kapitalismus verwandelten Land und Boden von einer
Lebensquelle und einem Gemeineigentum, von dem Menschen Nahrung bezie-
hen koénnen, in Privatbesitz, der zu kaufen, verkaufen und zu erobern ist. Die
Entwicklung beendete die vom Kolonialismus begonnene Arbeit. Sie verwandelte
den Menschen vom Gast zum Pliinderer. In einem heiligen Raum kann der
Mensch nur Gast sein, er kann ihn nicht besitzen. Diese Haltung gegeniiber dem
Boden und der Erde als einem sakralen Heim, nicht als einem Privatbesitz, ist
den meisten Gesellschaften in der Dritten Welt eigen. Chief Seattles Brief ist zu
einem 6kologischen Testament geworden, das uns sagt:



