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.,Maoritanga™:
Die Wirklichkeit
des Mythos In
Aotearoa

grofte Kulturschock, den er in Neuseeland erlebt;

alles andere mutet mehr oder weniger vertraut an,
Die Infrastruktur, die Strafen, Unterkiinfte usw. haben
besten europdischen 5tandard, die Landessprache ist
die Weltsprache Englisch und das Land erinnert, je nach
Gegend, an Schottland, den Schwarzwald oder die eurp-
paischen Alpen (weswegen die neuseelandischen auch
einfach ,,Sidalpen” heiBen).

Fijr manchen Touristen ist der Linksverkehr der

Die exotische ,Fremde"” erlebt der Besucher vielleicht in
einer folkloristischen Auffuhrung, wo er sich bei einem
Haka vor den weit aufgerissenen Augen und lang heraus-
gestreckten Zungen der wilden Maori-Krieger woh-
lig gruselt. Er meint, hier der ,echten Velkskultur” zu
begegnen und dieses Land am anderen Ende der Welt
nun kennengelernt zu haben.

In Wahrheit hat ein solcher Tourist Europa nie wirk-
lich verlassen. Sein Wahrnehmen, Erleben und Denken
ist stets europdisch geblieben, Nur wer sich auf die zu
Europa nicht nur geografisch ganz entgegengesetzte
Lage MNeuseelands bewusst einldsst, wird sich dem
eigentlichen Aotearoa nahern.

Unter anderem Himmel, auf anderer Erde

Die erste Wahrnehmung des ,ganz anderen” Neusee-
land hat zwangsldufig jeder Besucher; sie ist so simpel,
dass kaum jemand sie bewusst erlebt: Sonne, Mond und
Sterne laufen falsch herum™ dber den Himmel und der
Mann im Mond steht auf dem Kopf, wie auch die Stern-
hilder, die auf beiden Hemispharen zu sehen sind (zum
Beispiel der Orion).

Eine andere Gegensatzlichkeit zu Europa zeigt der
Blick auf den Globus. Die Maori sind Polynesier; diese
bewohnen das grifite Gebiet, das je ein Volk auf der
Welt seine Heimat nannte — griBer als Afrika und Eur-
opa zusammen. Es ist das sogenannte Polynesische
Dreieck, das sich, ziemlich genau gleichschenklig mit
uber 7.500 Kilometern Seitenldnge, zwischen Hawaii im
Morden, der Osterinsel im Osten und Neuseeland im
Woesten erstreckt. Doch dieses riesige Heimatland der
Polynesier besteht zu mehr als 99 Prozent aus Wasser:
Das . Land” der Polynesier ist der Ozean.
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Im Gegensatz dazu ist der eurasische Doppelkontinent,
unser eigener sozialgeschichtlicher Raum vom fernen
Morgenland bis zum Abendland, die gréBte Landmasse
auf dem Globus. Entsprechend ,bodenstandig” fihlen
wir uns, ,fest mit beiden Beinen auf der Erde” stehend,
und bezeichnen mit ,,Erde” sogar unseren ganzen Pla-
neten. Das Mittelmeer, eine kleine Pfitze im Vergleich
zum Pazifik, wurde von den alten Agyptern, Griechen
und Rdmern noch einigermalen bewiltigt, aber jenseits
der ,53ulen des Herakles" (der Strale von Gibraltar)
endete die antike Welt.

Ganz anders die Heimat der pazifischen Vilker: Alle Poly-
nesier sind irgendwann uber das Meer gekommen, 50
auch die Maaori Neuseelands. 50 verwundert es nicht,
dass das feste Land, das sie hier erreichten, als ein
Geschopf des Ozeans erlebt wurde, Nach ihren Mythen
ist die Mordinsel Neuseelands ein riesiger Fisch: der
Fisch won Maui (,Te lka a Mauwi”), den er im Schlepp-
tau seines Waka (das Kanu ,Te Waka a Maui”), welches
die Sidinsel ist, hinter sich herzieht. Traditionsbewusste
Maori definieren sich Gber das jeweilige Waka, mit dem
ihre Vorfahren aus dem sagenhaften Hawaiki gekommen
sind. Etwa flinfzig Namen solcher Waka sind liberliefert;
jeder Name steht fur die ldentitdt eines Stammes.

So ist der Lebens-Raum der Ureinwohner Neuseelands
ein vollig anderer als der europaische. Unter anderen
Sternen und einem sich ,andersherum” drehenden
Himmel lebend, sind sie Erben einer ozeanischen Kul-
tur; ihre mythische Heimat Hawaiki liegt jenseits des
Meeres, ithre Stammes-Heimat in Neuseeland ist durch
das Kanu der Vorfahren bestimmt.

Aber auch das Zeit-Erleben der Maori ist unserem diame-
tral entgegengesetzl. Mur wer diesen fundamentalen Unter-
schied erfasst, kann ein Verstandnis fir die spezifische
Mentalitat, Denk- und Erfahrungsweise der Maori und ihre
tiefgrindige Mythologie und Spiritualitat entwickeln.

Whakapapa - die Gegenwart der Vergangenheit

Unser europaisches Zeitbewusstsein ist linear; Zeit ist
fiir uns ein Strom, der nur eine Richtung kennt: von der
Vergangenheit in die Zukunft. Fortschritt, vorwarts- und
vorankommen, nach vorn blicken, Spitze sein - das alles
ist positiv besetzt.Selbst den Letzten gestehen wir die
Hoffnung zu, dereinst die Ersten zu sein. Umgekehrt ist
der Blick zurick ebenso einseitig negativ belegt: Wer will
schon ruckschrittlich sein, hinterherhinken, Schlusslicht
sein — das alles ist wirklich das Letzte!

Bei den polynesischen Volkern liegt das Gegenteil vor:
le weiter etwas zuriickliegt, desto wertvoller ist es. Die
Zeit lauft fur sie zyklisch; in jedem Augenblick sind
Vergangenheit und Zukunft gleichermalen anwesend.
Vergangenheit ist immer ,prasent”, ist Gegenwart, und
jede Gegenwart gewinnt ihren Wert im Vergegenwarti-
gen des Vergangenen, Der Blick zuruck zum Ursprung
ist die wahre Perspektive. So lautet eine traditionelle
BegriBung in Neuseeland: ,Tihei mauri oral!” Dieser
Grull ist eine Vergegenwartigung des ersten Atemzugs
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{, tihei", wortlich: niesen), mit dem man die Lebenskraft
(,mauri ora” in sich aufgenommen hat, also eine Erin-
nerung an die Geburt,

Einer der zentralsten Begriffe der Polynesier ist , whaka-
papa”, meist mit , Abstammung, Stammbaum” Obersetzt.
Manche Maori kennen ihr Whakapapa mit allen Namen
samtlicher Vorfahren Ober dreifig Generationen zuriick
bis zu ihren Ahnen, die vor dber 700 Jahren Neuseeland
erreichten. Aber nicht nur Menschen haben ihr Whaka-
papa, auch Pflanzen und Tiere, ja selbst die Sterne und
die Gotter. Und jedes Whakapapa endet (bzw. beginnt),
wenn es vollstandig ist, mit der Schipfung selbst. Durch
unser Whakapapa sind wir mit allen Wesen verwandt,
denn alle sind Kinder der Schépfung.

Die Trennung von Himmel und Erde

Am Anfang unserer ,Welt des Lichts” (,te a0 marama”)
steht die tragische Liebesgeschichte von Ranginui (dem
Vater Himmel) und Papatuanuku {(der Mutter Erde), die
den Maori prasenter ist als uns die Erzahlung von Adam
und Eva, Auch diese Geschichte endete bekanntlich tra-
gisch, und zwar fiir uns , Kinder Gottes” mit der Vertrei-
bung aus dem Paradies. Umgekehrt war es bei Papatu-
anuku und Ranginui: Sie wurden die Opfer ihrer Kinder,
Die Sehnsucht nach dem Licht trieb diese an, Vater Him-
mel und Mutter Erde voneinander zu trennen, denn eng
umschlossen von deren leidenschaftlicher Umarmung
herrschte fir die Kinder villige Dunkelheit. Aber drau-
Ren war das Licht. 50 kam es zur gewaltsamen Trennung
der Gatter-Eltern durch ihre Kinder.

Der Slteste Kauri-Baum im Waipoua Farest ist nach
seinem Schipfer Tane Mahuta benannt
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Tane Mahuta (auch Tane Mui o Rangi genannt) war
es, der seinen Vater Ranginuj so heftig von Papatua-
nuku wegschleuderte, dass dieser zum Himmelszelt
wurde. Ewige Sehnsucht und Trauer erflllt seitdem die
Liebenden; die Tranen, die Vater Himmel vergoss, flos-
sen in endlosen Regenstromen auf die Erde, so dass
eine Sintflut drohte und die Gotter-Kinder schlieBlich
Mutter Erde umdrehten, damit Vater Himmel ihr nicht
weiter in die Augen schauen musste. Doch  die Tra-

nen von Ranginwi flieBen noch immer als sanfter Regen
hernreder; Papatuanuky wernt noch immer leise in der
Nacht, so dass der Tau sich legt aufs Gras, und noch
immer Iasst ste die Vogel! hoher und hoher steigen in

die Himmel mit Liedern der Liebe fur thn, den sie nichl
beriihren kann” {,Song of Waitaha"},

Mit der Trennung von Himmel und Erde, mit der ,Ent-
zweiung” der Gotter-Eltern, zog die Zwietracht ein,
denn eines ihrer sieben Kinder (in anderen Uberliefe-
rungen sind es siebzig, zuweilen auch siebenundsieb-
zig Sdhne), der Windgott Tawhiri Matea, war entsetzt
tber das Leid, das seine Brider seinen Eltern angetan
hatten, und wiitete gegen sie mit seinen Sturmgewalten,
knickte die Baume, die Kinder von Tane Mahuta, und
peitschte das Meer, das Reich von Tangarea. Die kos-
mische Einheit war zerbrochen und der Kampf der Got-
ter ist der Preis fir unsere Welt des Lichts,

Der Krieg der Gotter. Tapu und Mana

Der Krieg der Gotter wahrte fort und auch der Mensch
wurde sein Opfer. Deshalb pragt ein kampliziertes Tabu-
System den Alltag der Maori, um die Menschen davor zu
bewahren, die unsichtharen Grenzen zwischen den Spha-
ren der Gotter zu verletzen und sie zu erzirnen, , Tapu”
und , noa” — sakral und profan — sind stets die ,zwei Seiten
der Medaille”; sie bedingen einander wie Plus- und Minus-
pol eines Magneten. Ob die zwei Kanus eines Doppel-
rumpf-Waka, Ost- und Westkiste der Sidinsel, Lebendes
und Totes — immer ist eines ,fapu” und das andere ,npa”.

LMana® ist der Auslser von ,tapu”. ,Mana”, ein Schiis-
selbegriff in der polynesischen Kultur, ist im ganzheitlichen
Weltbild der Polynesier eine spirituelle Substanz, die alles,
was sie erfillt, heiligt, also , tapu™ macht. Nicht nur Men-
schen kénnen Mana besitzen, zum Beispiel die , tohunga”
oder ,ariki" {spirituelle Lehrer und Stammesfiihrer), son-
dern auch besendere Platze, Berge, Flisse oder Baume;
durch ihr ,mana” sind sie , tapu”, dirfen nicht verschmutzat,
entheiligt werden, verdienen besonderen Respekt.

Die Erschaffung des Menschen

Wachdem Tane Himmel und Erde getrennt hatte, wurde
er zum Schopfer der Baume sowie der Insekten und
Vagel, also der Tiere auf dem Land, und schlieBlich des
Menschen. Ahnlich wie in der Genesis des Alten Testa-
ments, wo Adam von Gott aus einem LehmkloE geformt
und ihm der Lebensatem eingeblasen wird, wurde auch
der erste Mensch Hine Ahu One aus roter Erde geformt
und bekam Leben eingehaucht. Doch im Gegensatz zu

Adam war Hine Ahu One eine Frau; so schdn, dass ihr
Schopfer Tane sich mit ibr vereinigte und sie eine Toch-
ter von ihm empfing: Hine Ti Tama, , Kind der zarten Far-
ben der Morgendammerung”. Lange nach ihrer Geburt
kehrte Tane zurlick und Hine Ti Tama vermahlite sich mit
ihm. Ihre Kinder waren die sterblichen Menschen.

Moch heute spielen bei den Maori die GroBeltern die
entscheidende Rolle bei der ,Schulung” der Kinder; sie
und nicht die Eltern sind ihre Lehrer. So suchte Hine Ti
Tama nach dem GroBvater ibhrer Kinder und erfubr, dass
es Tane, ihr eigener Gatte war, Voller Scham und Zorn
schied sie von ihm. Unter ihrem neuen Namen Hine Nui
Te Po (wdrtlich: ,groBe Frau der Macht”) wurde sie zur
Hiterin des Totenreichs.

Den tieferen Sinn dieser , Inzest-Geschichte™ kann man
vielleicht darin sehen, dass, wenn kulturelle Erfahrung
und Wissen immer nur an die Oberndchste Generation
weitergegeben werden, dieses alte Wissen durch die
«GroBvater”-Rolle von Tane ein heiliges Wissen ist - Got-
terweisheit, Theologie im urspringlichen Sinn,

Ein anderer Mythos erzahlt von diesem gottlichen
Ursprung der Weisheit; es ist die Geschichte von den
heiligen drei Kirben des Wissens. Wieder war es Tane,
dem die Aufgabe zufiel, bis in den hichsten Himmel auf-
zusteigen, um dort die heiligen drei Karbe des Wissens
zu empfangen und den Menschen zu bringen. Whiro, der
alteste seiner Briider, neidete ihm diese Tat, begab sich
ebenfalls in den hichsten der Himmel und empfing einen
vierten Korb: das Wissen von Gewalt und Krieg - oder
auch von der Schwarzen Magie, die der eigenen Macht
dient im Gegensatz zur WeiBen Magie der ersten drei
Karbe, die Tane vom Himmel holte — nicht fur sich, son-
dern zum Wahl der Menschen.

Whare Wananga — spirituelle Grundlagen

An dieser Stelle muss auf die , whare wananga” hingewie-
sen werden, die Ausbildungsstitte fir die spateren spi-
rituellen Lehrer und Stammesfiahrer. In diesen hiheren
Schulen” wurden ausgewahlte junge Menschen nicht nur
in den alten Uberlieferungen und Ritualen unterrichtet,
sondern auch in das ,esoterische” Wissen eingefihrt, das
nicht Allgemeingut war wie die bekannten exoterischen”
Uberlieferungen, also die Mythen, die jeder Maori kennt.

Entsprechend den drei heiligen Kérben des Wissens
waren es immer drei verschiedene ,Fakultiten”, in denen
die Schiiler in der whare wananga ausgehildet wurden,
Diese Tradition der spirituellen Schulen ist mit der Kalo-
nialisierung und dem Wirken der christlichen Missionare
fast ganzlich untergegangen.

Das vielleicht wichtigste Erbe des ehemals verborgenen Wis-
sens aus diesen Schulen, das inzwischen teilweise bekannt
geworden ist, durfte die Geschichte der , Schopfung vor der
Schopiung” sein: das Whakapapa der Gotter, der Ursprung
allen Seins. Dieser Uranfang, der nicht mehr hinterfragt wer-
den kann, ist, The Supreme One", Gott der Allerhochste, der
mit vielen Namen bedachte einzige Gott: lo,
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Vom Nichts zum Sein - die Essenz des Mythos

Der Mame Gottes war so heilig, dass er nur innerhalb
der ,whare wananga” und nur unter ganz bestimmten
Umstinden genannt werden durfte. Theologen sehen im
manotheistischen Gottesbegriff der judisch-christlichen
Kultur den Gipfel der religigsen Entwicklung. Als man
von dem Maaori-Gott lo hdrte, meinten manche, dass ein
primitives Volk wie die Maori einer solch hochstehenden
Gotteserkenntnis gar nicht fahig ware, und mutmagten
deshalb, lo sei nichts anderes als der adaptierte Christen-
gott, den die Maori von den Missionaren , iibernommen”
und ihrer Beligion einverleibt hatten,

Das , Original” aber spricht fir sich. Hier ein Auszug aus
einer besonders eindriicklichen Fassung aus der Tradi-
tion der Tuhoe im Urewera-District:

(Aus: ,Legends of Aotearoa” wvon Chris Winitana,
Ubersetzung W. A.)

Mit lo, der Schopfung vor der Schipfung, wird eine hohe
philosophisch-theologisch-spirituelle Ebene sichtbar, die
sich von den spateren Gottergeschichten deutlich unter-
scheidel. Diese Vorstufen des Seins lassen sich nicht in
Bildergeschichten dbersetzen wie die von Ranginui und
Papatuanuku und ihren Kindern, sondern hier spricht
eine hihere Begrifflichkeit: das Nichts — die Vision — die
Maglichkeit — die Nacht - die Polaritat — die Liebe - das
Werden — das Sein.

« Te Kore", die ,reine Maglichkeit”,ist die Bricke zwi-
schen lo und der Schépfung. Die Begriffsschritte vom
Michts zum Sein dber die Potenzialitit und das Wer-
den zur Wirklichkeit zeugen von einem hohen philo-
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sophischen Miveau, das eher an die Kategorien des
Aristoteles denken lasst als an eine animistisch-scha-
manistische ,Naturreligion”, wie man sie den ,wilden
Ureinwohnern” gern zuschreibt.

Wenn man unter  Kultur® nicht nur die Zeugnisse
stadtischer Zivilisation versteht, sondern die philoso-
phischen und spirituellen Grundlagen einer Gesell-
schaft, dann ist ,Maoritanga”, das lebendige Erbe
der Maori, Zeugnis einer indigenen Hochkultur, die
hachste Wertschitzung verdient, nicht zuletzt aus der
Sicht des fernen Europa, wo die Sonne richtig — oder
nur anders herum? — dber den Himmel wandert. =

{Winfried Altmann)




