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Danke.

Es ist kaum zu glauben, wie schnell die Zeit vergeht. Etwas mehr als fiinf Jahre waren es nun,
in denen ich mich mit dieser Dissertation beschéftigt habe. Auf den Moment, sie endlich zum
Drucken und Binden zu bringen, habe ich lange hingearbeitet: Es waren anstrengende,
teilweise nervenaufreibende, aber auch spannende fiinf Jahre. Dass ich heute hier stehe, habe
ich vielen Menschen zu verdanken — so vielen, dass ich sie hier nicht alle aufzdhlen kann. Bei
einigen mochte ich mich dennoch ganz speziell bedanken.

Allen voran gilt ganz besonderer Dank meinem Doktorvater Prof. Dr. Michael
Hochgeschwender, bei dem ich bereits meine Bachelor- und Masterarbeit schreiben durfte und
der mich iiber die vielen Jahre hinweg forderte, mir die notigen Denkanstofle gab, meine
Recherchen kritisch hinterfrage und mir nicht zuletzt auch durch die ein oder andere
akademische Sinnkrise half. Er nahm sich stets die nétige Zeit fiir mich und meine Fragen und
hatte immer das passende Buch fiir mein Problem parat. Ohne ihn wére ich nicht da, wo ich
jetzt bin — und ich wiirde meine Texte immer noch im unschénen Nominalstil verfassen. Des
Weiteren danke ich meiner Zweitgutachterin Prof. Dr. Ursula Prutsch. Als ich in meinem ersten
Semester ihren Grundkurs liber amerikanische Geschichte besuchte, wusste ich, dass ich mich
fiir den richtigen Studiengang entschieden hatte. Seitdem lerne ich viel von ihr, ich darf das
Tutorium zu ihrer Vorlesung halten und bin sehr gespannt auf ihre Meinung zu dieser Arbeit.

Ich danke allen Indigenen, die sich bereiterkldrten, mir etwas iiber ihre Kultur und
Spiritualitit zu erzédhlen. Ganz besonders bedanke ich mich bei Margaret Oliveira und ihrem
Mann Dave, die mich fiir vier Nachte in ihrem Haus auf Martha’s Vineyard aufnahmen, fiir
mein leibliches Wohl sorgten und Ausfliige mit mir machten. Ohne diese beiden hitte ich
niemals einen so tiefen und so echten Einblick in die indigene Kultur bekommen. Sie konnten
den Kontakt zu weiteren Wampanoag herstellen. Vielen Dank an Penny Gamble-Williams, die
fiir mich nach Washington, D.C. kam und mir eine Fiihrung durch das National Museum of the
American Indian gab. Danke an Alexis Moreis, mit der ich nach iliber zwei Stunden Interview
noch wéhrend des Abendbrots angeregt weiterdiskutierte.

Vielen Dank an Andreas Gutsmann, der sich zu jeder Tages- und Nachtzeit meine
verworrensten Gedanken und kuriosesten Thesen anhorte, einzelne Kapitel las und mir

geduldig durch die heifle Phase kurz vor der Abgabe half.



Es wird vermutlich nie eine Verdffentlichung ohne auch nur einen Fehler geben und ich bin
mir sicher, auch diese Dissertation gehdrt dazu. Doch ohne meine fleifigen Korrekturleser
wire diese Arbeit wohl ein reiner Text-Zombie. Danke an Dr. Susanne Meisch, meine liebe
Kommilitonin, mit der ich bereits im ersten Semester in besagtem Grundkurs sall und der auch
die kleinsten Fehler in dieser Dissertation auffielen. Herzlichen Dank an Sonja Burtscheidt, die
— als eine der wenigen — hochst interessiert an meinem Thema war und mir stets mit grof3er
Begeisterung ihre Gedanken zu meinen Thesen mitteilte. Vielen Dank an meinen Papa, der
jeden Satz gewissenhaft las und, wie ich feststellen musste, den Stammbaum der Mayhew-
Familie nun besser kennt als ich. SchlieBlich danke ich auBlerdem Jan Willem Henckel, der
meinen Witz ,,Wir lesen jetzt wihrend unseres Wien-Urlaubs meine Doktorarbeit™ ernst nahm
und Korrekturlesen zuletzt auf ein ganz neues Level brachte.

Herzlichen Dank an die Alumni Association des Amerika-Instituts Miinchen e.V., welche
mir durch die Vergabe ihres Reisestipendiums meinen Forschungsaufenthalt im November

2019 teilfinanzierte.
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Einleitung

It 1s time-consuming to get to and from the Vineyard. If you would like to spend the
night as my house guest, you are welcome to.*!

Lediglich diese zwei Sitze standen in Margaret Oliveiras E-Mail, welche ich im September
2019 erhielt. Zuvor hatte ich ein Interview mit Penny Gamble-Williams gefiihrt, einer
Ureinwohnerin Martha’s Vineyards, welche meine Anfrage auBlerdem an besagte Margaret
Oliveira weitergeleitet hatte. Oliveira und ich hatten zwei kurze Nachrichten ausgetauscht und
uns auf Martha’s Vineyard fiir ein Interview verabredet — als plotzlich diese Einladung folgte.
Wollte ich wirklich bei einer fremden Frau (und deren Mann) in einem fremden Land,
irgendwo auf einer Insel vor Massachusetts einkehren? Ich war verunsichert, gleichzeitig aber
auch neugierig, was Margaret Oliveira zu erzdhlen hatte. Sie ist eine Indigene der
Chappaquiddick Wampanoag, einem der urspriinglichen vier Sachemships? Martha’s
Vineyards. Diese mir unbekannte Frau hatte mir angeboten, sie und ihre Kultur abseits eines
formalen Interviews kennenzulernen. Eine Nacht in ithrem Haus mit ihr zu leben. Mit ihr Zeit
zu verbringen.

Ein Videocall {iber FaceTime iiberzeugte mich schlieBlich: Margaret Oliveira war nicht nur
ein herzlicher Mensch, der mich gerne bei meiner Promotion unterstiitzen wollte. Sie freute
sich auflerdem unglaublich, dass eine Doktorandin aus Deutschland sich fiir ihre Geschichte
und Kultur interessierte. Sie ist stolz, dass ihr Stamm lebt — wenn auch nach der englischen
Kolonisation in einer verdnderten, europdisch geprigten Art und Weise. Margaret Oliveira
freute sich, nun anderen zeigen zu diirfen, was es bedeutete, amerikanischer Ureinwohner zu
sein. Sie ist stolz, Wampanoag zu sein.

Aus einer Nacht in Oliveiras Haus wurden vier und aus Fremden wurden Freunde. Wéahrend
meiner Zeit auf Martha’s Vineyard fiihrte Oliveira mich an Orte, welche wohl die wenigsten
Besucher der Insel jemals gesehen oder wahrgenommen hatten: vermeintlich unscheinbare,
versteckte Grabstétten der Indigenen; heiliges Land, auf welchem der Gigant Moshup seine
Spuren hinterlassen hatte; weite Fldchen, die einst im Besitz indigener Familien waren; und
eine Meeresbucht, in welcher nahezu unzéhlige, violett schimmernde Muscheln

angeschwemmt wurden, die die Wampanoag bis heute nur zu gerne sammeln und zu Schmuck

! Aus einer E-Mail vom 17. September 2019.
2 Ein Sachemship lésst sich als Herrschaftsbereich beschreiben. Fiir eine genauere Erklirung siehe Kapitel 2.
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verarbeiten. Ich durfte Martha’s Vineyard von seiner Seite abseits des Trubels der reichen und
prominenten Urlauber kennenlernen, welche sich in den Sommermonaten hier immer tummeln.
Ich sah die indigene Seite der Insel und erlebte bei den Oliveiras zu Hause, wie indigene Kultur
und Spiritualitit selbst einen — nach auflen hin — westlichen, modernen Haushalt priagten. Ich
erkannte: Die Kultur der Wampanoag ist lebendig! Sie ist nicht eingerostet und erst recht nicht
ausgestorben; bei Margaret Oliveira ist Wampanoag zu sein ein Lebensgefiihl, das sich in
kleinsten Details in ithrem Alltag zeigte — und dafiir spielt es keine Rolle, dass ihr Stamm der
Chappaquiddick Wampanoag nicht staatlich anerkannt ist. Die Oliveiras machten mit mir
Ausfliige in Museen, wir fuhren aufs Festland, trafen andere Indigene und Margaret Oliveira
erzahlte mir, was sie von Kindertagen an gelernt hatte. Ich ergénzte ihre Erzdhlungen mit
historischen Fakten, mit wissenschaftlichen Thesen, und wir versuchten, Erfahrung und
Forschung zusammenzufiihren. ,,I learned a lot about my own culture this week*, waren
Margaret Oliveiras Worte, als sie mich an einem kalten Novembermorgen schlieSlich wieder
zum Flughafen brachte und wir uns lange und herzlich umarmten. Und noch mehr hatte ich
wihrend meiner Zeit mit ihr gelernt. Die vier Tage mit der Chappaquiddick Wampanoag hatten
mir einen Eindruck gegeben, wie indigene Kultur in einer US-amerikanisch gepréigten

Gesellschaft aussieht.

GEGENSTAND DIESER DISSERTATION

Mit ausgelost durch diese Erlebnisse auf der Insel stellt sich die Frage, wie die Wampanoag
Martha’s Vineyards nach Ankunft der Européder ihre Kultur wahren und als Gemeinschaft
iiberleben konnten. Inwieweit hatten sie sich den Siedlern angepasst, um mit ihnen in einer
verdnderten Welt weiter zu bestehen? Welche (dulleren) Faktoren bedingten das Handeln der
Menschen? Vor allem im weiteren Kontext der indigen-europdischen Beziehungen erkennt
man, dass die Geschichte der Insel-Indianer anders ausging als die vieler Volker auf dem
Festland, welche oft bereits im siebzehnten Jahrhundert zerfallen waren. All diesen Fragen
wird iiber die einzelnen Kapitel hinweg Beachtung geschenkt. Die Geschehnisse auf Martha’s
Vineyard werden chronologisch dargestellt, mit besonderem Augenmerk auf die christliche
Mission, welche groBen Einfluss auf die europiisch-indigenen Beziehungen hatte. Die
Ereignisse auf der Insel werden herausgearbeitet und anhand eines kulturhistorischen Ansatzes
sowie verschiedener Religions- und Gesellschaftstheorien eingeordnet. Dazu zéhlen

hauptséchlich die Theorie Max Webers, die den Zusammenhang von Calvinismus und
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Kapitalismus darlegt, sowie die Ausfithrungen Peter Bergers zur Dialektik von Gesellschaft
und Religion. Ergéinzend wird auf die Konzepte von Emile Durkheim und Martin Riesebrodt
— welcher auf ersterem aufbaut und ihn ergéinzt — zuriickgegriffen, um die soziale Komponente
der Religion herauszuarbeiten. All diese Theorien werden stets unter Beriicksichtigung der
Kritik, welche sie iiber die Jahrzehnte erfahren haben, verwendet.

Einige Wissenschaftler forschten und schrieben bereits zuvor tiber die Geschichte Martha’s
Vineyards und die Wampanoag (Ndheres siehe nédchstes Unterkapitel); sie beriefen sich auf
englische Dokumente, welche heute in verschiedenen Archiven gefunden werden konnen.
Anhand dieser Aufzeichnungen der Siedler rekonstruierten sie den historischen Diskurs und
gaben Einschidtzungen ab, weshalb bestimmte Ereignisse sich zugetragen hatten oder aus
welchem Grund die Parteien wie geschehen handelten. Diese Dissertation unterscheidet sich
von den ihr vorausgegangen Werken, indem sie die Perspektive der indigenen Bevolkerung
stirker mit einbezieht. Im Vorfeld wurden Interviews mit einigen Stammesmitgliedern —
sowohl ,Normalbiirgern® als auch Hochrangigen — gefiihrt und die Begebenheiten diskutiert.
Die Wampanoag bekommen in dieser Arbeit eine Stimme, welche ihnen in den anderen
Werken in diesem MaBle nicht zuteilwurde. Sie bereichern die eurozentrische
Geschichtsschreibung, wie man sie aus den Dokumenten der Engldander rekonstruieren kann,
mit ihrem {iber Generationen tradierten Wissen und geben Anstdfe zur alternativen
Interpretation und Bewertung verschiedener Sachverhalte. Damit soll diese Dissertation allen
Lesern eine erweiterte Sicht auf die Ereignisse auf Martha’s Vineyard bieten und diese neutral,
ohne in Richtig und Falsch zu unterscheiden, abbilden. Es bleibt den jeweiligen Lesern
iberlassen, sich nach Kenntnis der verschiedenen Blickwinkel der Interpretation ein
Verstiandnis des Sachverhalts zu bilden. Bei der Darstellung der Geschehnisse wird stets Wert
darauf gelegt, die Situationen, genauso wie den Prozess der Missionierung durch die
europdischen Prediger und wie Religion an sich, nie als abgegrenzte Aspekte zu sehen.
Vielmehr sollen sie ein Teil eines groBen Kultur- und Gesellschafts-, sowie Wirtschaftssystems
sein: Eine Gesellschaft existiert nicht ohne ihre Kultur, Religion hat Einfluss auf die Kultur
und Religion hat einen Effekt auf die Gesellschaft und ihr Wirtschaftssystem. Die einzelnen
Elemente bedingen sich gegenseitig. Auflerdem steht zwar die indigen-européische Geschichte
der Insel Martha’s Vineyard im Fokus, doch werden an gegebenen Stellen immer wieder
Vergleiche mit der Situation auf dem Festland gezogen. Betrachtet wird der Zeitraum vom
ersten Kontakt der Europder mit den Wampanoag der Insel bis hin zur amerikanischen

Revolution.
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Um die Perspektive der indigenen Bevolkerung zu erforschen und zu verstehen, wurde eine
Kombination verschiedener kulturanthropologischer Methoden der Feldforschung angewandt.
Zwei qualitative Interviewformen, ndmlich das narrative sowie das leitfadengestiitzte
Interview, kamen zum Einsatz. Bereits in der Vorbereitung ist fiir beide Interviewarten wichtig,
sich tiber historische Kontexte sowie bestimmte ethnische Grenzen — das bedeutet, gewisse
Regeln des Umgangs — zu informieren. Dies bewirkt, dass der Forschende die Mitteilungen der
Interviewten versteht und korrekt einordnen kann und dass der Interviewte sich im Gesprach
nicht unwohl oder gar durch bestimmte Aussagen angegriffen fiihlt. Wéahrend der Forschende
bei einem narrativen Interview nur einen Anstof3 gibt und sein Gegeniiber frei erzdhlen lasst,
folgt das leitfadengestiitzte Interview — wie der Name bereits verrit — einem Leitfaden, welcher
das Gesprich strukturiert. Narrative Interviews mit den Wampanoag Martha’s Vineyards
beinhalteten meist eine Form des Erlebens, des rdumlichen Erfahrens: Wéhrend der Zeit auf
der Insel ergaben sich mehrere Mdoglichkeiten, beispielsweise mit oben genannter Margaret
Oliveira, bei einem gemeinsamen Spaziergang oder einem Ausflug zum windigen Strand
Chappaquiddicks zu sprechen. Sie beantwortete weniger Fragen; viel mehr war sie inspiriert
durch ihre Umwelt, eben ihr Stammesland und all die Orte, welche ihre Heimat sind. Die Natur
konnte sie zu AuBerungen anregen, die in einer anderen Situation, beispielsweise in einem
geschlossenen Raum, so nicht thematisiert worden wéren. Es ergaben sich viele Mdglichkeiten,
Riickfragen zu dem von ihr Erzédhlten zu stellen, doch zeichneten sich die meisten Ausfliige
dadurch aus, Oliveira erzdhlen zu lassen und nur zuzuhoren, zu Nicken, oder Interesse zu
bekunden. Etwas strukturierter, eben: leitfadengestiitzt, liefen einige Konversationen bei ihr zu
Hause ab. Oliveira beantwortete themenzentrierte Fragen, die zwar nie nach Plan in
Reihenfolge gestellt wurden, aber auf konkrete Sachverhalte abzielten. Diese narrativen sowie
leitfadengestiitzten Interviews wurden im Nachgang durch knappe Notizen, welche ihre
Kernaussagen festhalten, dokumentiert. Mit jedem Interviewpartner wurde zudem ein
formelles Interview gefiihrt, das einem Fragenkatalog folgt. Diese wurden transkribiert und
konnen auf Anfrage eingesehen werden.

Sowohl der Sozialanthropologe Bronistaw Malinowski als auch der Soziologe William
Foote Whyte kamen wihrend ihrer Forschungen zu dem Entschluss, dass Interviews sowie
andere Formen der Befragung allein nicht zu einem ausreichenden Verstindnis iiber eine
fremde Kultur oder ihre Menschen fiihrt. Aus diesem Grund arbeiten viele
(Kultur-)Anthropologen ergénzend nach der Methode der teilnehmenden Beobachtung. Dabei
nehmen Forschende selbst an den Aktivitidten und Interaktionen der Personen teil, iiber die sie

forschen. Dabei ist der Fokus anfangs nicht klar gesetzt, sondern der Forschende 6ffnet sich

4
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einem weiten Forschungsfeld und ,erlebt‘ die ihm fremde Kultur. Erst spéter folgt ein Blick in
die Tiefe und in themenbezogene Aktionen. Die physische Anwesenheit des Forschenden ist
hierbei unabdingbar; er lebt und erlebt mit seinen Forschungsobjekten und versucht, in einer
doppelten Absicht sowohl teilzunehmen als auch zu beobachten. Fiir diese Dissertation war ein
Aufenthalt auf Martha’s Vineyard also notig. Er schuf die Moglichkeit, mit den Wampanoag
zu leben und sie in threm Alltag sowie wihrend besonderer Veranstaltungen oder Zeremonien
zu begleiten. Beispielsweise konnte nur so miterlebt werden, wie smudging, also weilen Salbei
zu verbrennen mit dem Ziel der spirituellen Reinigung, in einem indigenen Haushalt praktiziert
wird. In einer beobachtenden, gleichzeitig aber auch teilnehmenden Rolle — in diesem Fall ging
es um das Anziinden des Salbeis — 6ffnete die Methode der teilnehmenden Beobachtung die
Moglichkeit, ganz nah dran zu sein und in die fremde Kultur einzutauchen. Dass es
unabdingbar ist, mit den Indigenen {iber ihre Geschichte zu sprechen — anstatt alle
Informationen nur aus Aufzeichnungen zu ziehen —, legte auch bereits der britisch-
amerikanische Historiker Colin G. Calloway dar in der Einleitung zu One Vast Winter Count:
The Native American West before Lewis and Clark. Er beschreibt Geschichte als ,,a
remembered interplay of time, space, and human experience* und fiihrt im Weiteren aus:
»[T]hey hold different meanings for different people, and they record these meanings in
different ways.“ Calloway legt dar, dass die Européer Informationen im 17. und 18. Jahrhundert
zwar stets schriftlich festgehalten haben, fiir die Indigenen aber ihre Umwelt Informationen
birgt: ,,For Native peoples, the landscape, with its markers and stories, could be read like an
historical text [...].“ Vielen Forschenden mag gar nicht bewusst sein, an welchen Stellen sie
Informationen finden kdnnen — sei es iiber historische Ereignisse oder indigene Kultur. Doch
wenn man mit den Indigenen selbst, in diesem Zusammenhang mit den Wampanoag, spricht,
Interviews fiihrt und im besten Fall auBBerdem als teilnehmender Beobachter Zugang zu ihrer
Kultur findet, legen die Wampanoag viele dieser fiir Fremde versteckten Informationen offen.?

Damit wir deutlich, dass fiir diese Forschung schlielich verschiedene Blickwinkel auf die
Wampanoag Martha’s Vineyards eingenommen wurden: emisch und etisch. Die in den 1950er
Jahren von Kenneth Lee Pike gepridgten Begriffe beschreiben zwei Herangehensweisen,

fremde Kulturen oder Systeme zu erforschen. Der emische Ansatz steht dabei fiir die aktive

3 Fiir alle Informationen zu kulturanthropologischen Methoden siehe Christine BischofT et al., Hrsg., Methoden
der Kulturanthropologie. (Bern: Haupt, 2014), 69-142; Colin C. Calloway, One Vast Winter Count: The Native
American West before Lewis and Clark (Lincoln [u.a.]: University of Nebraska Press, 2003), 1-21; Zitate ,,a
remembered interplay* und ,,[T]hey hold different meanings* siehe Seite 3; Zitat For Native peoples siche
Seite 4. Ahnliche Aussagen, jedoch fiir eine andere Forschungsrichtung, finden sich auch in Benjamin Alberti,
,Archaeologies of Ontology,” Annual Review of Anthropology Vol. 45 (Oktober 2016): 163—79.
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Teilnahme des Forschenden, also das Erleben einer Kultur von innen heraus. Wihrend der Zeit
auf der Insel dominierte diese emische Perspektive durch die Teilnahme am Alltag der Indige-
nen. Es wurde versucht, mit den Augen eines Insiders so viele Erlebnisse wie moglich zu
machen und die indigene Kultur selbst zu erfahren. Das ermdglichte — trotz der Kiirze des
Aufenthalts — einen Einblick in die Kultur und gab einen Eindruck, wie das Leben der
Wampanoag heute auf der Insel aussieht; einzelne Besonder- oder auch Eigenheiten der Kultur
wurden erlebt. Es bleibt zu beachten, dass diese Art der Forschung ein subjektives Bild schafft,
das weder neutral noch allgemeinverbindlich ist. Das wird vor allem deutlich in Situationen, in
denen personliche Sympathien zu den erforschten Personen im Spiel sind. Nicht umsonst wird
die emische Herangehensweise der teilnehmenden Beobachtung erginzt durch den etischen
Ansatz. Dieser bezeichnet die Beobachtung von auflen und einen neutralen Blick auf die zu
erforschende Kultur. Die leitfadengestiitzten Interviews, beispielweise, fordern die etische
Herangehensweise. Auch die Verwendung iiberlieferter Dokumente oder zusétzlicher Literatur
unterstiitzen dabei, einen etischen Blickwinkel einzunehmen und zuletzt fahig zu sein,
Beziehungen zu anderen kulturellen Systemen herzustellen und die Wampanoag im weiteren
Kontext einzuordnen und zu analysieren. Es war fiir diese Arbeit wichtig, den emischen und
etischen Ansatz zu kombinieren, um sowohl geniigend Informationen und Einblicke zu haben

als auch fundiert und wissenschaftlich zu vergleichen.*

Nachdem all die indigenen Perspektiven, die durch die eben erlduterten Methoden gewonnen
wurden, zusammengetragen und mit iiberlieferten Dokumenten sowie dem aktuellen Stand der
Forschung abgeglichen waren, ergab sich fiir diese Arbeit eine These: Zuletzt kommt die
Dissertation zu dem Schluss, dass die Wampanoag alle Entscheidungen aktiv trafen — eben
nicht etwa passive Empfanger kolonialer Politik und Religion waren — und jede dieser
Entscheidungen im Hinblick darauf getroffen wurde, wie man am besten die indigene

Gemeinschaft erhalten kann.

4 Zu Definition und Abgrenzung der Begriffe emisch und etisch siche Kenneth L. Pike, Language in Relation to
a Unified Theory of the Structure of Human Behavior (The Hague: Mouton & Co., 1967), 37-72.
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VERWENDETE LITERATUR & FORSCHUNGSSTAND

Diese Dissertation basiert, was den Diskurs anbelangt, maf3geblich auf David Silvermans Werk
Faith and Boundaries: Colonists, Christianity, and Community among the Wampanoag
Indians of Martha’s Vineyard, 1600-1871.°> Aufbauend auf historischen Dokumenten und
einigen personlichen Konversationen mit den Aquinnah Wampanoag verdffentlichte der
Professor der George Washington University im Jahr 2005 eine Monographie iiber die
Geschichte der Wampanoag und der christlichen Mission auf Martha’s Vineyard. Faith and
Boundaries befasst sich mit der Christianisierung der Indigenen und beantwortet — nach
Silvermans Auffassung — die Frage, wie die Wampanoag ihr Uberleben nach Ankunft der
Européer sichern konnten. Er arbeitet mit der These, dass das Christentum den Wampanoag
die Moglichkeit erdftnet habe, ihre Gesellschaft dem kolonialen Vorbild anzupassen und sie
dadurch mit den Engldndern auf Augenhohe verhandeln konnten; die Verdnderungen in der
Gesellschaft, welche den indigenen Institutionen eine englische Note verliehen, sicherten ihre
Stellung innerhalb der européisch-indigenen Welt auf Martha’s Vineyard und brachten die
zwei Nationen ndher zusammen. Des Weiteren stellt er die Mayhew-Familie als Dreh- und
Angelpunkt der friedlichen Kolonialpolitik dar und verweist auf sie als die starke, zentrale
Macht, welche durch ihren groen Einfluss den Frieden sichern konnte.

Silvermans Werk blieb nicht ohne Kritik. Verschiedene US-amerikanische Wissenschaftler
loben sein Buch und bezeichnen es als ,,excellent book®; es sei eine ,,passionate celebration of
the Wampanoag community of Martha’s Vineyard, whose commitment to the maintenance of
a dynamic cultural identity remained unwavering through the end of the nineteenth century*,
so beispielsweise eine Rezension. Aullerdem merken viele Wissenschaftler positiv an, dass
Silverman die Aquinnah Wampanoag aktiv in seine Recherche einbezogen habe und Mitglieder
des Stammes interviewte. ,,Mining a variety of sources and focusing on the Wampanoag
community®, schitzt beispielsweise eine weitere Rezension sein Werk — die Indigenen stiinden
im Mittelpunkt.® Anders sehen dies die Wampanoag selbst: ,,[A] lot of his writing, in my

opinion, is distorting®, sagt die Aquinnah Wampanoag Linda Coombs im personlichen

5 David J. Silverman, Faith and Boundaries: Colonists, Christianity, and Community among the Wampanoag
Indians of Martha's Vineyard, 1600-1871 (Cambridge: Cambridge Univ. Press, 2005)..

¢ Hilary E. Wyss, ,,Review: [Untitled]: Reviewed Work(s): Faith and Boundaries: Colonists, Christianity, and
Community among the Wampanoag Indians of Martha’s Vineyard, 1600-1871 by David J. Silverman,“ The
Journal of American History Vol. 93, No. 2 (Sept. 2006): 496; Colin G. Calloway, ,,Review: [Untitled]:
Reviewed Work(s): Faith and Boundaries: Colonists, Christianity, and Community among the Wampanoag
Indians of Martha’s Vineyard, 1600-1871 by David J. Silverman,” The William and Mary Quarterly Vol. 63,
No. 2 (Apr. 2006): 407.
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Interview. Sie kritisiert, dass Silverman zu sehr auf die europédischen Dokumente vertraut habe,
quasi alles fiir bare Miinze genommen habe, was er las, und zu wenig auf die indigene
Perspektive eingegangen sei. Er habe mit den Aquinnah Wampanoag gesprochen, wihrend er
an Faith and Boundaries arbeitete, doch habe sich nicht beliebt gemacht: ,,He has no sensibility
about that, he thinks he is in a position to judge what we’re telling him about ourselves®,
berichtet Linda Coombs liber eine Situation, in der Silverman die Aussagen einer indigenen
dlteren Dame als falsch betitelt hat, nachdem diese ihm von ihrer Kultur erzidhlt hatte.
Ahnliches duBert Coombs’ Stammesgenosse Jonathan Perry direkt zu Beginn des personlichen
Interviews. ,,And he’s very historical, he comes from a European perspective. [ want to say, he
doesn’t have a Wampanoag perception®, kritisiert auch die Chappaquiddick Wampanoag
Sonksq’” Alma Gordon. Doch vor allem die Chappaquiddick Wampanoag haben Grund,
Silvermans Buch abzulehnen: Denn wihrend Silverman auf die Aquinnah Wampanoag
zugegangen war, hatte er mit den Chappaquiddick im Vorfeld nie gesprochen. In Faith and
Boundaries spricht er lediglich davon, dass die Aquinnah — welche staatlich anerkannt sind —
bis heute auf Martha’s Vineyard leben, vernachlassigt jedoch, dass auch die Chappaquiddick,
selbst wenn sie nicht staatlich anerkannt sind, ebenfalls als separater Stamm existieren und als
Gemeinschaft mit einer gewihlten Sonksq organisiert sind.® Auch in den Rezensionen zu
Silvermans Buch liest man Sétze wie: ,,The survival of the Wampanoag Tribe of Aquinnah is
indeed remarkable®, was darauf schlielen ldsst, dass bei den Lesern auch der Eindruck
entstanden ist, die Aquinnah wiren die einzigen Uberlebenden. Der Fokus liegt klar auf den
Aquinnah Wampanoag, schreibt auch eine andere Rezension.’

Mit diesem Hintergrundwissen muss Silvermans Faith and Boundaries also kritisch
betrachtet werden: Einige Dinge mogen anders wiedergegeben sein, als die Wampanoag dies
kommuniziert hatten; manche Sachverhalte wurden zu sehr auf die Aquinnah als auf alle
Sachemships der Insel zugeschnitten. Es bleibt zu priifen, an welchen Stellen ein Abgleich mit
(weiteren) indigenen Quellen notwendig ist. Aulerdem muss davon ausgegangen werden, dass
Silverman den englischen Dokumenten womdoglich mehr Wahrheit zugeschrieben hat als den

Informationen aus indigener Hand. Gleichzeitig liefert das Werk eine ausfiihrliche Darstellung

Die Bezeichnung fiir einen weiblichen Sachem, eben der Person, die iiber ein Sachemship (einen
Herrschaftsbereich) wacht. Néheres siche Kapitel 2.

Linda Coombs (Aquinnah Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed von Katrin Gammel, 24. Mérz
2021; Jonathan Perry (Aquinnah Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed von Katrin Gammel, 5.
Juli 2019; Alma Gordon (Chappaquiddick Sonksq), Informelles Interview von Katrin Gammel, 18. September
2019.

Stephen Warren, ,,Review: [Untitled]: Reviewed Work(s): Faith and Boundaries: Colonists, Christianity, and
Community among the Wampanoag Indians of Martha’s Vineyard, 1600-1871 by David J. Silverman,“ The
American Historical Review Vol. 112, No. 2 (Apr. 2007): 495; Calloway, ,,Review: [Untitled],” 407.
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tiber die Geschehnisse auf Martha’s Vineyard, basierend auf einer griindlichen Analyse von
iiberlieferten Dokumenten. Aus diesem Grund bildet Faith and Boundaries eine
wissenschaftliche Grundlage fiir den Diskurs, welcher in dieser Dissertation ebenfalls
dargestellt wird.

Des Weiteren sei hier erwéhnt, dass Silverman im Jahr 2019 mit This Land is Their Land
eine zweite Monographie iiber die Wampanoag publizierte, welche die Geschichte von
Thanksgiving erzihlt und sich zum Ziel setzt, aufzukliren, weshalb der Tag fiir die Indigenen
keinesfalls ein Feiertag, sondern eher ein Tag der Trauer ist.'® Im ersten Kapitel schreibt
Silverman:

Though this book focuses on historical Wampanoags and strives to include their
voices at every opportunity, the reader should be fully aware that the author is not
Wampanoag and this is not a history told from a modern Wampanoag perspective.
My conversations with modern Wampanoags have informed the content, but there is

material in this book that some Wampanoags will consider dubious, outright wrong,
and perhaps none of my business as an outsider.!!

Trotz dieses Disclaimers reagierten einige Wampanoag mit Abneigung auf den Inhalt des
Buches. Coombs gibt an, im Vorfeld nie mit dem Autor gesprochen zu haben, und findet in
ithrer im Jahr 2021 erschienenen Rezension klare Worte: ,,Silverman’s commentary can be
simplistic, diminishing or demeaning, inappropriate or in error. Certain sentences sound
nonsensical or do nothing to enhance or expand upon the topic.* Sie fahrt fort: ,,Silverman uses
a wide variety of ‘loaded’ words that evoke a rash of stereotypes (‘forked tongue,” ‘Indian
uprising’) and drops in topics such as slavery without context [...]. His descriptions pull topics
far out of their cultural context.” Des Weiteren kritisiert Coombs, dass Silverman zu sehr auf
englische Quellen Bezug nimmt, ,,repeating entire passages virtually verbatim.* IThre Wortwahl
lasst schlieBen, wie verdrgert — und vermutlich verletzt — sie iiber This Land is Their Land ist.
Den zweiten Teil des Buches, welcher von der Situation der Indigenen nach King Philip’s War
erzdhlt, heiBt Coombs dennoch gut und lobt sogar Silvermans Wortwahl und
Einfiihlungsvermdgen. 2 Fiir diese Dissertation wurde This Land is Their Land nur an wenigen

Stellen als Input verwendet. Viele Informationen sind redundant zu denen aus Faith and

19 David J. Silverman, This Land is Their Land: The Wampanoag Indians, Plymouth Colony, and the Troubled
History of Thanksgiving (New York: Bloomsbury Publishing, 2019).

' Silverman, This Land is Their Land, 20.

12 Linda Coombs, ,,Review: [Untitled]: Reviewed Work(s): This Land Is Their Land: The Wampanoag Indians,
Plymouth Colony, and the Troubled History of Thanksgiving by David Silverman,” Native American and
Indigenous Studies Vol. 8, No. 2 (Fall 2021): 158-160; Zitate siche Seite 158 (,,Silverman’s commentary* und
repeating entire passages™) und 159 (,,Silverman uses a wide variety®).
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Boundaries und liefern daher keinen zusdtzlichen Beitrag. Das Geschriebene wurde vor der

Verwendung fiir diese Arbeit stets mit indigenen Quellen abgeglichen.

Obwohl die Wampanoag Martha’s Vineyards im Vergleich zu den Wampanoag des Festlands
in der Forschung noch wenig Aufmerksamkeit fanden, war Silverman nicht der Erste, der sich
mit den Ureinwohnern der Insel befasste. Im Folgenden wird der Stand der Forschung iiber die
Wampanoag Martha’s Vineyards betrachtet. Die bestehenden Werke werden in
chronologischer Reihenfolge kurz vorgestellt.

Die erste Abhandlung iiber die Geschichte Martha’s Vineyard, ihre Ureinwohner und die
Siedler lieferte Charles Edward Banks bereits 1911 mit seiner dreibdndigen The History of
Martha’s Vineyard, Dukes County, Massachusetts.'> Darin beschreibt er die Insel
geographisch, ihre Flora und Fauna und deren Ureinwohner. Er geht auf ihre gesellschaftliche
Organisation ein, die Einteilung in die vier urspriinglichen Sachemships sowie auf das
Aussehen und Auftreten der Wampanoag. AuBerdem beschreibt er ihre spirituelle Welt.
SchlieBlich fiihrt ihn seine Erzdhlung zum Erwerb des Siedlungspatents durch Thomas
Mayhew und zu Informationen iiber dessen Abstammung und Familie. Im Weiteren geht er
chronologisch vor und schildert die Ereignisse auf Martha’s Vineyard bis circa 1900. Den
zweiten Band widmet Banks den Annalen der einzelnen Stddte auf der Insel. Sein Werk bietet
einen umfangreichen Uberblick iiber die Geschichte der Insel und triigt zur Forschung iiber die
Wampanoag Martha’s Vineyard bei, da es verschiedene Dokumente nutzt, um die Geschichte
der Insel an einer Stelle zusammenzutragen. Banks Biicher sind nicht thesenorientiert; sie
bilden ein Uberblickswerk.

Banks’ Werke stammen aus dem Jahr 1911. Wihrend er seine Ausfithrungen mit Quellen
belegt, erkennt man in seiner Art des Erzdhlens, dass er die Ureinwohner wenig schitzt und er
sie als ein einst unzivilisiertes Volk ansieht. Er bezeichnet sie als ,,a people without records or
civilization® oder als ,,primitive race[...]* und ,savage“.!* Diese Begriffe sind alle nicht

unbekannt; wenn man Dokumente aus der Zeit des kolonialen Amerikas oder der frithen

13 Charles Edward Banks, The History of Martha’s Vineyard, Dukes County, Massachusetts, In Three Volumes.
Volume I: General History (Boston: George H. Dean, 1911); Charles Edward Banks, The History of Martha's
Vineyard, Dukes County, Massachusetts, In Three Volumes. Volume II: Town Annals (Boston: George H. Dean,
1911). Band zwei umfasst mehrere Kapitel, die jeweils mit ,,Annals of* bezeichnet sind (beispielsweise
,,2Annals of Edgartown* oder ,,Annals of West Tisbury®). Jedes Kapitel startet erneut mit der Seitenzahl 1. Um
nachvollziehbar zu machen, aus welcher Stelle in Banks Werk hier verwendete Informationen zu finden sind,
wird in den FuBnoten nach Kurztitel und Volume stets das entsprechende Kapitel mit angegeben.

Charles Edward Banks, The History of Martha’s Vineyard, Dukes County, Massachusetts, In Three Volumes.
Volume I: General History (Boston: George H. Dean, 1911), 32.
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Republik liest, finden sich Ausdriicke wie diese nicht selten. In Banks’ Werken weisen diese
Ausdriicke darauf hin, dass er ein unter seinen Zeitgenossen typisches Bild von den Indigenen
hat und dies auch weiter propagiert. Heutzutage sieht man das als ein veraltetes Bild an. Zieht
man also Informationen tiber die Geschichte der Insel aus seinen Werken, muss stets darauf
geachtet werden, die Geschehnisse mit weiteren Quellen zu verifizieren. Nur so kann
sichergestellt werden, ob Banks gewisse Sachverhalte aus européischer Sicht interpretiert und
die Begebenheiten an der einen oder anderen Stelle — herriihrend von seiner Meinung iiber die
Indigenen als ,,savages‘ — nicht mehr objektiv betrachtet. Gerade jedoch aufgrund seines hohen
Detailgrades soll The History of Martha’s Vineyard fir diese Dissertation verwendet werden.
Lediglich Band drei, welcher Ahnen- und Familienforschung fiir historisch bedeutende
Personen Martha’s Vineyard anstellt, wurde fiir diese Arbeit nicht hinzugezogen.

Nach Banks fand die Geschichte der Insel bei Wissenschaftlern ldngere Zeit wenig
Beachtung. Erst mit James P. Ronda entstand 1981 ein neuer Fachartikel, welcher sich mit der
Mission der Wampanoag befasst: ,,Generations of Faith: The Christian Indians of Martha’s
Vineyard.“!> Der Autor stiitzt seine Ausfithrungen hauptsichlich auf Experience Mayhews
Indian Converts — einen Bericht von Thomas Mayhews Urenkel aus dem 18. Jahrhundert (siche
unten) — sowie an manchen Stellen auf andere Dokumente der Missionare und fasst auf 25
Seiten zusammen, was Indian Converts iiber die Familien verschiedener praying Indians
darlegt. Die Informationen sind nicht neu, da sie alle in Experience Mayhews Werk zu finden
sind; Ronda fasst diese zusammen. Lediglich auf den letzten flinf Seiten seines Artikels
versucht er, die Entwicklungen auf der Insel zu erkldren und darzustellen, welche Faktoren
dazu beigetragen hatten, dass die Wampanoag sich dem Christentum gegeniiber offen zeigten.
An wenigen Stellen wird in dieser Dissertation auf Rondas Erkldrungen zuriickgegriffen,
grundsétzlich ist ,,Generations of Faith* jedoch als weniger bedeutende Literatur einzuordnen,
da anstelle von Rondas Zusammenfassungen die Aufzeichnungen von Experience Mayhew als
Primérquelle hinzugezogen werden.

Nach Ronda wurden verschiedene Werke liber die Mission auf dem Festland verfasst: Dane
Morrisons A Praying People: Massachusett Acculturation and the Failure of the Puritan
Mission, 1600-1690 (1995) oder Richard Cogleys John Eliot’s Mission to the Indians Before
King Philip’s War (1999) sind nur zwei Beispiele; auch Fachartikel zu Eliots Mission finden

15 James P. Ronda, ,,Generations of Faith: The Christian Indians of Martha’s Vineyard,* The William and Mary
Quarterly Vol. 38, No. 3 (Juli 1981): 369-394.
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sich.!'® Die Blickwinkel decken kritische Betrachtungen der Mission sowie Erkldrungen,
weshalb die Christianisierung der Wampanoag ein Erfolg war, ab. Die Ausfiihrungen reichen
von historischen bis hin zu anthropologischen Methoden, sowie Werken, die im Detail Eliots
Version der Eschatologie in die Analyse der Geschichte einbeziehen. Sie alle legen, wie die
Titel bereits erahnen lassen, ihren Fokus auf Massachusetts, Eliots Vorgehen und die Situation
der Indigenen auf dem Festland. In kurzen Exkursen verweist der GrofBteil der Werke an der
einen oder anderen Stelle auf Martha’s Vineyard und Thomas Mayhew. Dies geschieht jedoch
meist knapp, ohne tiefer auf die Umstdnde einzugehen oder die Geschichte ganzheitlich zu
erzahlen. Fiir diese Arbeit sind die Werke iiber Eliots Mission dennoch wichtig: Wie oben
erwéahnt, werden die Geschehnisse auf Martha’s Vineyard nie isoliert betrachtet, sondern stets
in den groBeren Kontext Neu Englands eingeordnet. Dafiir werden die Werke {iber Eliots
Mission herangezogen.

In der chronologischen Reihe der Forschungen iiber Martha’s Vineyards folgt an dieser
Stelle Silvermans Faith and Boundaries, welches bereits oben als die fiir diese Arbeit
ausfiihrlichste und wissenschaftlich wertvollste Monographie vorgestellt wurde. Silverman
bezieht sich in seiner Diskursanalyse unter anderem auf die oben genannten Banks, Morrison
und Cogley. Damit wird deutlich, dass Silverman durchaus auf den bestehenden Forschungen
aufbaut. Und auch auf Faith and Boundaries wurde bereits aufgebaut: Drei Jahre nach
Erscheinen von Silvermans Werk publizierte Laura Arnold Leibman ihre Cultural Edition zu
Experience Mayhews Indian Converts.!” Darin versieht sie Mayhews historischen Text mit
Anmerkungen und Hintergrundinformationen; Leibmans 76 Seiten lange Einleitung gibt einen
Uberblick iiber die europdisch-indigene Geschichte der Insel. Sie beschreibt die
Verdanderungen, welche die Wampanoag erleben mussten: politisch, spirituell sowie
gesellschaftlich. Der Punkt, zu dem sie stets zuriickkommt, ist der Wandel von der klassischen,
calvinistischen Prigung der Siedler — den sogenannten ,0ld Lights® — , welche zu Lebzeiten
Experience Mayhews immer mehr von baptistischen Einfliissen verdndert wurde und
schlieBlich, getragen durch die groBe Erweckungsbewegung, grof8tenteils durch die Ansichten
der ,New Lights‘ ausgetauscht wurde. Leibman bezieht sich in ithrem Text neben Silverman
auch auf Ronda und Banks und ergénzt damit deren bestehende Forschungen. In dieser

Dissertation wird sich gelegentlich auf Leibmans Einleitung bezogen, da diese — ebenso wie

16 Dane Anthony Morrison, A Praying People: Massachusett Acculturation and the Failure of the Puritan
Mission, 1600-1690 (New York: Lang, 1995); Richard W. Cogley, ,,John Eliot and the Origins of the American
Indians,* Early American Literature Vol. 21, No. 3 (Winter, 1986/1987).

17 Laura Arnold Leibman, Experience Mayhew’s Indian Converts: A Cultural Edition (Amherst: University of
Massachusetts Press, 2008).
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Silverman — die indigen-europédischen Beziehungen auf Martha’s Vineyards wissenschaftlich
beleuchtet.

Ein weiterer Autor, der sich nach Silverman mit der Geschichte der Wampanoag auf
Martha’s Vineyard beschiftigte, ist Thomas Dresser. Der ortsansdssige Hobby-Historiker
verfasste 2011 mit The Wampanoag Tribe of Martha’s Vineyard: From Colonization to
Recognition eine Monographie iiber die Indigenen der Insel.!® Diese schrieb er unter
Einbeziehung der Indigenen sowie, unter anderem, der Werke von Silverman und Banks. In
einfachen Worten geschrieben, erzéhlt das Buch von der indigenen Kultur, der Spiritualitét und
den Strapazen der Kolonialisierung nach Ankunft der Europder. Das Werk ist mit seinen rund
180 Seiten und vielen Abbildungen eher knapp gefasst. Es beschreibt die Geschichte der
Indigenen in aller Kiirze und geht an verschiedenen Stellen auf deren Kultur und Spiritualitat
ein. Ohne eine explizite These kann man bei Dresser dennoch eine Kernaussage herauslesen:
Die Kultur der Wampanoag besteht weiterhin und ihre Gemeinschaft ist echt und lebendig. Er
filhrt kaum Belege flir Literatur an und verweist lediglich bei wortlichen Zitaten aus
Dokumenten auf am Ende des Werks gelistete Quellen, was Dressers Buch wenig
wissenschaftlich macht. Das letzte Kapitel widmet er ,, Wampanoag Points of Interest* wie dem
Denkmal Place on the Wayside (Bedeutung siehe Kapitel 5) oder dem Aquinnah Cultural
Center; dieser Teil liest sich eher wie ein Reisefiihrer. Das Buch ist nach eben dargelegten
Kriterien also als wissenschaftliche Quelle weniger geeignet. Dennoch transportiert Dressers
Werk die Botschaft der Wampanoag. Wihrend des Entstehungsprozesses arbeitete er dicht mit
Indigenen wie oben genannter Linda Coombs zusammen. ,,I had several meetings when the
book was in manuscript form [...] ’cause he was saying some stuff that was just off the wall.
It wasn’t correct or it wasn’t good and he’s the person who listened [...] and rewrote and he
got it. He got what I was trying to say®, spricht die Indigene {liber ihre Zusammenarbeit mit
dem Autor. Coombs gibt zu, Dressers Schreibstil nicht viel abgewinnen zu kénnen und sagt
ehrlich: ,,He’s not like a scholar. Coombs empfiehlt, auf andere Werke zuriickzugreifen, um
eine akademische Sicht auf die Geschichte der Wampanoag zu erhalten, driickt aber aus, dass
Dressers Buch die Interessen der Wampanoag widerspiegelt.!” Obgleich Dressers The
Wampanoag Tribe of Martha’s Vineyard nicht wissenschaftlich ist, wird es fiir diese

Dissertation an wenigen Stellen dennoch als Quelle verwendet. Es dient nicht dem allgemeinen

18 Thomas Dresser, The Wampanoag Tribe of Martha’s Vineyard: Colonization to Recognition (Charleston, SC:
The History Press, 2011).
19 Coombs, Persdnliches Interview.
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historischen Uberblick, aber als Referenzwerk, welches die Ansichten der Wampanoag

ausdricken soll.

PRIMARQUELLEN

Erginzend zu den eben vorgestellten Abhandlungen iiber die Wampanoag Martha’s Vineyards
wurde fiir diese Dissertation aulerdem eine Reihe von Primidrquellen herangezogen. Einen
ausfiihrlichen Bericht iiber die christianisierten Wampanoag (von den Engldndern bald praying
Indians genannt) stellt Experience Mayhew’s Indian Converts dar.?° Experience Mayhew war
der Urenkel von Thomas Mayhew, eben jenem Mann, welchem von der englischen Krone 1641
das Siedlungspatent fiir die Insel iibertragen wurde. Im Jahr 1727 verfasste er einen Bericht, in
dem er in hohem Detaillierungsgrad sowohl von ihm als besonders fromm wahrgenommene
praying Indians und indigene Prediger, als auch namhafte englische Missionare aus jeweils
vier Generationen in biographischer Abhandlung vorstellt. Dabei beruft er sich auf Dokumente,
die ihm von seinen Vorfahren iiber die letzten Jahrzehnte vorliegen, als auch auf miindliche
Uberlieferungen seines Vaters oder GroBvaters; einige Biografien konnte er aus eigener
Erfahrung verfassen. Mayhew transportiert in Indian Converts die Botschaft, dass die
christliche Mission auf der Insel, welche von seinem GroB3vater begonnen wurde, von gro3em
Erfolg war und die Missionare bereits viel erreicht hatten. Er lobt die Familie Mayhew, schreibt
aber gleichzeitig auch von aktuellen Entwicklungen, welche ihm Sorge bereiten;
beispielsweise spricht er davon, wie die Zahl der aktiven indigenen Kirchginger wieder
abnahm und was dies fiir die Wampanoag und die Siedler zur Folge hatte. Alles in allem ist
Experience Mayhews Indian Converts sehr umfassend und bietet fiir Wissenschaftler beinahe
unzihlige Informationen iiber Lebensdaten, Sterbedaten, genaue Angaben, wann Prediger in
ihr Amt eingesetzt wurden, oder schlicht und einfach Name und Herkunft verschiedener
Personen. Des Weiteren gibt Indian Converts implizit Auskunft dariiber, wie Experience
Mayhew {iiber seine Vorfahren und deren Errungenschaften denkt. Ebenso verrdt das Werk,
welche Meinung Mayhew von den Wampanoag hatte. Genau hier setzt die Kritik an: Bei der
Verwendung von Indian Converts als Quelle fiir diese Dissertation muss stets die Herkunft des

Autors sowie der historische Kontext beachtet werden. 1727 hatten die Siedler Martha’s

20 Experience Mayhew, Indian Converts: Or, some Account of the LIVES and Dying SPEECHES of a
considerable Number of Christianized INDIANS of Martha’s Vineyard, in New-England (London: Printed for
Samuel Gerrish, 1727).
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Vineyards durchaus kein schlechtes Bild von den Indigenen, doch sie sahen sie als ihnen
unterlegen, als die edlen Wilden, welchen sie durch die Mission Religion und Ordnung lehren
konnten. Demnach wird bei der Verwendung von Indian Converts als Quelle stets gepriift,
welche Darstellungen der Wampanoag stereotypisiert sein mogen und damit das damalige Bild
der Siedler von den Indigenen widerspiegeln. Hinzu kommt, dass /ndian Converts fiir die
Society for the Propagation of the Gospel publiziert wurde — einer Gesellschaft zur
Finanzierung und Koordination missionarischer Tétigkeiten in der Neuen Welt, die auBBerdem
die dort aktiven Missionare und Prediger entlohnte (fiir ndhere Infos siehe Kapitel 3). Dass es
sich bei Experience Mayhews Werk um eine Beschonigung, quasi eine Werbeschrift seiner
Familie gegeniiber besagter Gesellschaft, handelt, ist somit wahrscheinlich. Bei der
Verwendung von Indian Converts als Primdrquelle muss dies beriicksichtigt werden und in
Erwédgung gezogen werden, dass bestimmte Sachverhalte idealisiert dargestellt wurden.
AuBerdem kannte Experience Mayhew die wenigsten der Menschen, {iber die er schrieb,
personlich. Wie bereits erwihnt zog er viele Informationen aus Dokumenten oder erstellte
Berichte basierend auf dem tradierten Wissen seiner Vorfahren. Um sicherzugehen, dass die
Informationen in Indian Converts verldsslich sind und, beispielsweise, keine Jahreszahlen oder
Namen (versehentlich) durcheinandergebracht wurden, wird hier der Abgleich mit weiteren
Dokumenten der Zeit notig.

Als ein solches Dokument zum Abgleich werden an vielen Stellen, beispielsweise, die
sogenannten Eliot Tracts herangezogen. Diese beinhalten verschiedene Briefe und Berichte
von John Eliot sowie anderen an der Missionierung der Indianer beteiligten Personen (wie etwa
auch Thomas Mayhew). Die in den Eliot Tracts gesammelten Werke — welche meist sehr lange
Titel tragen, zum Beispiel: ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell With the
Indians in New-England®, ,,The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians in New
England® oder ,,Tears of Repentance: Or, A further Narrative of the Progress of the Gospel
Amongst the Indians in New-England“— wurden in den 1640er und 50er Jahren
veroffentlicht.?! Sie alle haben gemein, dass sie den Fortschritt der Mission in der Neuen Welt
beschreiben und von Erfolgsgeschichten berichten. Die Autoren schreiben von ihren

personlichen Erlebnissen und den Wampanoag, mit denen sie oder ihre Vertreter arbeiteten.

2l Anonymous, ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell With the Indians in New-England
(1647), Collections of the Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 4 (1834): 1-23; Edward Winslow,
,,The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England (1649),” Collections of the
Massachusetts Historical Society 3rd series, Vol. 4 (1834): 69-98; John Eliot und Thomas Mayhew, ,,Tears of
Repentance: Or, A further Narrative of the Progress of the Gospel Amongst the Indians in New-England
(1653)* Collections of the Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 4 (1834): 197-260.
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Genauso wie Indian Converts werden sie als Primirquellen fiir diese Dissertation verwendet
und bergen auch einige Tiicken: Denn auch sie sind von ihrer Ausrichtung eurozentrisch und
transportieren Ansichten der Siedler, welche ihre Taten glorifizieren und die Indigenen als einst
gottloses, unzivilisiertes Volk beschreiben. Dies ist nicht ohne Grund so: Edward Winslow, der
ehemalige Gouverneur der Plymouth-Kolonie und spéter Vertreter der Plymouth- und
Massachusetts-Kolonien in England, trug einen GroBteil dieser Dokumente an die Krone heran.
Sie dienten als Werbeschrift fiir die damals von Winslow angestrebte Griindung der Society for
the Propagation of the Gospel (siche oben sowie Kapitel 3). Damit ist bei der Verwendung der
Eliot Tracts besondere Vorsicht geboten; Informationen sind mit groBer Wahrscheinlichkeit
beschonigt, da sie die Mission gegeniiber der englischen Krone vorteilhaft darstellen wollten.
Besonders wihrend der Gesprache mit den Wampanoag wurden die Inhalte der Eliot Tracts —
indirekt — kritisch besprochen. Die Indigenen konnten die in den Werken beschriebenen
Ereignisse neu interpretieren.

Ahnlich wie die Eliot Tracts werden zusitzlich andere historische Dokumente der
Englédnder wie Briefe oder Tagebucheintrdage als Primirquellen in dieser Arbeit verwendet.
Auch sie berichten iiber den Fortschritt der Mission und loben die Errungenschaften der
Missionare. Fiir sie ist aus demselben Grund wie bei den Eliot Tracts Vorsicht geboten: Sie
wirken beschonigend und dienen oftmals dazu, der Mission gréfere Erfolge zuzuschreiben als
sie tatsdchlich verzeichnen konnten. Gerade was Tagebucheintrdge anbelangt, ergibt sich
aullerdem die Schwierigkeit, dass der Autor eventuell sich selbst in einem guten Licht
darstellen mochte. John Cotton Jr. schreibt in seinem Tagebuch auch iiber die Schattenseiten
seines Dienstes und, beispielsweise, von den Differenzen zwischen ihm und Mayhew; dennoch
ist nicht sicher nachvollziehbar, inwieweit er seine Arbeit mit den Wampanoag und seine
Féhigkeiten beschonigte, um eventuell spiter einen Vorteil daraus ziehen zu konnen.?? Es
bleibt festzuhalten, dass historische Dokumente der Englénder stets kritisch betrachtet werden
miissen und die (vermutete) Intention hinter dem Verfassen eines Schriftstiicks in die Analyse

iiber die Verlasslichkeit der Informationen mit einbezogen werden muss.

Als weitere, nicht weniger bedeutende Primirquellen werden von den Wampanoag
bereitgestellte Informationen verwendet. Aufgrund des Fehlens einer Schriftkultur auf

Martha’s Vineyard vor Ankunft der Européer finden sich iiber die Geschehnisse im siebzehnten

22 John Cotton Jr., (Editor Len Travers), ,,The Missionary Journal of John Cotton, Jr., 1666-1678,* Proceedings
of the Massachusetts Historical Society 3rd series, Vol. 109 (1997): 52-101.
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Jahrhundert keine Aufzeichnungen seitens der Indigenen. Sie pflegten eine Kultur, die rein auf
miindlicher Uberlieferung beruhte. Die Wampanoag waren erst mit den Europiern
alphabetisiert worden und hatten schlieBlich, iiber mehrere Jahrzehnte hinweg, das
geschriebene Wort in ihre Kultur aufgenommen. Dass von den Indigenen keine (oder kaum)
Dokumente aus dem siebzehnten und achtzehnten Jahrhundert vorhanden sind, bedeutet jedoch
nicht, dass ihre Seite keine Informationen aus erster Hand zu dieser Dissertation besteuern
kann. Die Wampanoag konnten ihre Kultur {iber viele Jahrzehnte und Jahrhunderte trotz
europdischer Kolonisation aufrechterhalten und schafften es, Elemente, die beinahe
verlorengegangen waren, wieder aufleben zu lassen. Sie nutzten ihre Fihigkeit, Informationen
iiber mehrere Generationen miindlich zu tradieren und profitieren davon bis heute. In
personlichen Interviews erzdhlen die Wampanoag iiber ihre Geschichte und Kultur sowie ihre
Erfahrungen, welche sie von klein auf als indigene Biirger machen. Die Treffen mit den
Ureinwohnern 6ffnen einen Blick nach innen, einen Blick in ihre Kultur hinein — besser, als es
wohl jedes geschriebene Dokument geben konnte. Dennoch steht diese Art der Primérquelle
vor einigen Herausforderungen. Zum einen besteht die Gefahr, dass Informationen inkorrekt
weitergegeben wurden oder der Interviewte diese unklar oder unwahr weitergibt. Gleichzeitig
besteht, ebenso wie bei den Dokumenten der Engldnder, die Moglichkeit, dass der Erzdhlende
sich und seine Kultur besonders gut darstellt oder die Werte und Ansichten der eigenen Kultur
propagieren mochte. Diese Herausforderungen waren bekannt, bevor die Interviews gefiihrt
wurden, und werden in Kapitel 1 ausfiihrlicher besprochen. Der Entschluss, personliche
Interviews dennoch als Primérquellen in diese Arbeit einzubeziehen, fiel bewusst: Die
Wampanoag waren und sind Zeugen ihrer eigenen Kultur und konnten in ihr aufwachsen; sie
kennen ihre Spiritualitit meist von klein auf und kénnen mehr Aufschluss dariiber geben als
jede Sekundirquelle dies jemals konnte — etwa, europédische Dokumente aus dem siebzehnten
Jahrhundert, die die Kultur der Indigenen zu beschreiben versuchen. Mit den Problemen
miindlicher Tradition und in welcher Weise Aussagen gepriift werden, beschéftigt sich Kapitel
1 im Detail.

Die Wampanoag stellen auflerdem viele Informationen iiber sich in den Online- und
Printmedien bereit. Die Aquinnah Wampanoag beispielsweise informieren auf ithrer Webseite

tiber ihre Kultur, Spiritualitdt, ihre Mythen und Geschichte.?® Diese Texte und Bilder sind fiir

23 Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah), ,,Ancient Ways,* Wampanoag Tribe of Gay Head,
https://wampanoagtribe-nsn.gov/ancientways (Stand: 29. September 2020); Wampanoag Tribe of Gay Head
(Aquinnah), ,,Wampanoag History,” Wampanoag Tribe of Gay Head, https://wampanoagtribe-
nsn.gov/wampanoag-history (Stand: 29. September 2020). Auch die Chappaquiddick Wampanoag informieren
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jeden Nutzer frei zuginglich und die Indigenen machen deutlich, dass sie sich freuen, wenn
AuBenstehende sich fiir sie interessieren. Sie beschreiben detailliert und versehen ihre
Webseite mit Fotos. Dies sind Informationen aus erster Hand, da sie von den Trégern der Kultur
selbst kommen. Sie mégen — wie auch bereits oben fiir einige Quellen genannt — ihre Kultur
beschonigen oder ihre Geschichte von einem indigenen Standpunkt aus erzéhlen und bewerten.
Es ist dhnlich wie bei den europdischen Dokumenten: Was sie schreiben, zeugt von einem
bestimmten Standpunkt, die Verfasser sind bereits voreingenommen und, im Zweifel,
parteiisch. Fiir diese Dissertation werden folglich die Informationen mit anderen Quellen
abgeglichen; zum Beispiel, werden die Informationen der Webseite mit den englischen
Dokumenten abgeglichen.

Fiir diese Arbeit fiel die Entscheidung, die Informationen, welche die Wampanoag in
Interviews oder personlichen Konversationen gegeben haben, sowie Webseiten oder Info-
Hefte fiir den Stamm bei der Primérliteratur einzuordnen, gezielt; denn hierbei handelt es sich
um Informationen aus erster Hand, eben von den Indianern Martha’s Vineyards selbst. Sie in
der Sekundarliteratur einzuordnen wiirde den Eindruck erwecken, dass dem Stamm der
Chappaquiddick oder Aquinnah Wampanoag und all ihren Mitgliedern ihre Glaubwiirdigkeit
und Authentizitit abgesprochen wiirde. Es wiirde gar den Anschein erwecken, dass sie nicht
als echte Indianer wahrgenommen werden, im Gegensatz zu den historischen Ureinwohnern
im siebzehnten Jahrhundert. Dies wire jedoch eine komplett falsche Annahme: Die heute auf
der Insel oder auf dem Festland ansdssigen Wampanoag wissen mehr iiber die Legenden und
Mythen als jeder nicht-Indigene wissen kann. Durch miindliche Ubetrlieferung gaben die
Wampanoag bereits damals all ihre Kenntnis {iber Tradition und Mythos von Generation zu
Generation weiter. (Niheres zur miindlichen Uberlieferung und den daraus resultierenden
Vorteilen sowie Herausforderungen siehe Kapitel 1.) Dies bereichert sie bis zum heutigen Tage
mit einer reichen Kenntnis {iber ihre Geschichte, Kultur und Religion. Die Informationen der
Stammesmitglieder der Sekundérliteratur zuzuordnen wére somit unsachgemif und zudem den
Indigenen gegeniiber degradierend; all ihre Informationen finden deshalb ihre Einordnung bei
den Primérquellen — es handelt sich hierbei nicht um Quellen iiber die Wampanoag, sondern

von den Wampanoag. Ebenso wird beispielsweise mit Moshup’s Footsteps,>* einem Heft fiir

iiber ihre Geschichte: Chappaquiddick Wampanoag Tribe, ,,A Brief History,” Chappaquiddick Wampanoag
Tribe, https://www.chappaquiddickwampanoag.org/who-we-are/our-history (Stand: 19. November 2022).

24 Helen Manning, Moshup’s Footsteps (Aquinnah, MA: Blue Cloud Across the Moon Publishing Company,
2001).
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Kinder von Helen Manning, umgegangen, da es sich hierbei um ein Dokument handelt, das

innerhalb der indigenen Gesellschaft zirkuliert und gelesen wird.

Die soeben vorgestellte Literatur und die Primérquellen spiegeln den aktuellen Stand der
Forschung wider. Einige dieser Werke sind zueinander von Grund auf verschieden —
geschichtliche Uberblicke, wissenschaftliche Abhandlungen oder persénliche Darstellungen
der Wampanoag — und dennoch ist es wichtig zu erwéhnen, dass sie alle auf ihre Weise von
Wert sind. Sie beleuchten das Thema von verschiedenen Winkeln und durch verschiedene
Vorgehensweisen und Methoden. Im Folgenden wird erkldrt, welchen Beitrag diese
Dissertation zur wissenschaftlichen Aufarbeitung der Geschichte Martha’s Vineyards leisten
kann.

Als wissenschaftliche Arbeit will diese Dissertation die Geschichte der Wampanoag neu
beleuchten. Dabei werden neben schriftlichen, historischen Dokumenten auBlerdem die
Meinungen und Ansichten der Indigenen einbezogen. Wie bereits erwéhnt, tut sie dies, ohne
die einzelnen Sachverhalte in Richtig und Falsch zu unterscheiden. Den Werken von Banks
und Ronda fehlen — neben der Thesenorientierung — die Stimmen der Wampanoag. Keiner der
Autoren sprach mit den Stammen der Insel oder stellte in Frage, ob die Aufzeichnungen der
Europder womdglich bestimmte Ereignisse verzerrt darstellten. Ronda geht sogar davon aus,
dass Indian Converts, worauf der Essay im Hauptsachlichen aufbaut, ein unabhéngiges Werk
sei: ,,Indian Converts was written neither to raise funds for the mission nor to perpetuate the
Mayhew family’s reputation, schreibt er, als er Experience Mayhews Bericht zu Beginn seines
Essays kurz vorstellt. Des Weiteren sagt er aus, dass Mayhew die meisten der Menschen, iiber
die er schreibt, personlich kannte.?> Gleicht man die Lebensdaten derer, {iber die Bericht
erstattet wird, mit Experience Mayhews Lebensdaten (sowie seiner aktiven Zeit als Missionar)
ab, wird jedoch deutlich, dass dem nicht so war. Seine Informationen sind nicht aus erster
Hand. Die Werke von Banks und Ronda beziehen die Perspektive der Wampanoag nicht mit
ein.

Dieser Mangel 6ffnet die Moglichkeit fiir diese Dissertation, den Wampanoag eine Stimme
zu geben. Anders als Silverman, welcher in Faith and Boundaries immer noch sehr stark von
einer eurozentrischen Perspektive aus analysiert und seinen Diskurs hauptsichlich auf
Dokumente der Siedler stiitzt, werden in dieser Dissertation viele Ereignisse mit einem

Kommentar von indigener Seite versehen: Wie erinnern — im Sinne von: iiber Generationen

25 Ronda, ,,Generations of Faith, 372.
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tradiertes Erinnern — sich die Wampanoag an die Geschehnisse? Welche alternativen
Interpretationsansitze gibt es? Ein Beispiel fiir einen alternativen Interpretationsansatz ist die
Rolle der Frauen in der indigenen Gesellschaft des siebzehnten Jahrhunderts. In den friihen
Dokumenten der Européer finden sich beinahe ausschlielich Aufzeichnungen tiber Sachems,
ménnliche Fithrungspersonen, und keine Sonksqs. Die Chappaquiddick Wampanoag Alexis
Moreis gibt den Anstof3, dass die Indianer moglicherweise immer ihre Ménner — anstelle ihrer
eigentlich Sonksqgs — geschickt hatten, wenn es darum ging, mit den Siedlern zu verhandeln:
,»50, sometimes | wonder if when we were interacting, the men may have been sent out. [...]
The Europeans only responded to the men and it was some kind of protection of the women in
our community — whatever role they may have played. I truly believe that.“?¢ Ohne dies genau
zu wissen, gibt die Chappaquiddick Wampanoag damit einen Anstof3, die Situation anders zu
interpretieren und neu zu bewerten. Die Ansichten der Indigenen mit einflieBen zu lassen
erdffnet Moglichkeiten, neue Sachverhalte zu erkennen, die so nicht in den europdischen
Aufzeichnungen stehen. Aullerdem bezieht diese Arbeit die Perspektive der Chappaquiddick
Wampanoag mit ein, welche in Silvermans Ausfiihrungen nicht konsultiert wurden; er sprach
vorab lediglich mit den staatlich anerkannten Aquinnah Wampanoag und vernachléssigte den
anderen Stamm. Dieser Liicke soll diese Dissertation nun gerecht werden.

Gleichzeitig bedient diese Arbeit nicht dasselbe Publikum wie Dressers Werk. Denn
Dresser, welcher hauptberuflich Busfahrer ist, verfasst seine Biicher als Hobby-Historiker. Er
hat keinen Anspruch auf einen wissenschaftlichen Schreibstil, sondern schreibt fiir eine breite
Masse; The Wampanoags of Martha’s Vineyard wird im Ortlichen Laden in Aquinnah verkauft
und wird meist von interessierten Stammesmitgliedern sowie Touristen gekauft. Damit setzt
diese Dissertation dort an, wo andere Werke Liicken aufweisen: sie erzdhlt die Geschichte der
Wampanoag Martha’s Vineyards wissenschaftlich und bezieht die Perspektiven der Indigenen

in die Analyse mit ein.

TERMINOLOGIE

Des Weiteren sei an dieser Stelle der Konflikt um die Terminologie kurz diskutiert. Die
Begriffe Indianer, Ureinwohner und Indigene bringen jeweils Kontroversen mit sich, derer man

sich bewusst sein muss; sie werden hier durch entsprechende Definitionen in einen politisch

26 Alexis Moreis (Chappaquiddick Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed von Katrin Gammel, 9.
November 2019.
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korrekten Kontext geriickt. Ohne Frage sind alle drei Begriffe auf ihre Weise problematisch,
nicht zuletzt da sie die kulturelle Verschiedenheit der einzelnen in Nordamerika angesiedelten
Stdimme und Sprachfamilien ignorieren und die urspriinglichen Bewohner des Landes
generalisieren. Gerade der Begriff Indianer, welcher aus einem Fehlschluss Christoph
Kolumbus’ entstanden ist, der 1492 glaubte, Indien erreicht zu haben und dessen Einwohner
zu beschreiben, ist aus diesem Grund kulturell hochst problematisch. Zudem wird der
Ausdruck manchmal als rassistisch bezeichnet, da er in der Vergangenheit oft im negativen
Kontext verwendet wurde. Im Englischen wird heutzutage zudem eine Abwandlung des
Begriffs in American Indian oder Amerindian genutzt, um deren geographischen Ursprung in
Amerika zu indizieren. Ein Alternativbegriff zum umstrittenen Wort Indianer ist Ureinwohner
oder Indigene, was sich vom lateinischen indiges ableitet und so viel bedeutet wie einheimisch
oder eingeboren. Das englische Aquivalent hierzu ist das in den USA wihrend der
Biirgerrechtsbewegung in den 1960er und 70er Jahren eingefiihrte Wort Native American,
welches, historisch unbelastet, den Ausdruck Indianer ersetzen sollte. Beide Begriffe betonen
das Erstlingsrecht dieser Menschen, vernachlissigen aber die Tatsache, dass — unter anderem,
da jede Person dieser Welt irgendwo einheimisch ist — viele in den USA Geborene, unabhingig
von ihrer ethnischen Abstammung, sich im Ausland selbst als amerikanische natives
bezeichnen. Des Weiteren ist der Begriff Ureinwohner, beziehungsweise Indigene, in gewisser
Weise auch negativ behaftet, da er meist mit Vertreibung und kultureller Zwangsanpassung
verbunden wird oder Gesellschaften beschreibt, die ihre politische Autonomie weitestgehend
an fremde Kulturen verloren haben. Gegen den Austausch des Begriffs Indianer durch Indigene
beziehungsweise durch das englische Native Americans spricht sich auch die Cherokee-
stimmige Autorin Christina Berry aus:
Native Americans did not suffer through countless trails of tears, disease, wars, and

cultural annihilation — Indians did. The Native people today are Native Americans
not Indians, therefore we do not need to feel guilty for the horrors of the past.?’

Die Vermeidung des Wortes Indianer und seine Ersetzung durch Ureinwohner oder Indigene
bringt also auch Kontroversen mit sich. Letztere Begriffe werden oft als Modeworter
angesehen, welche der ethnischen Gruppe vermeintlich ihre Vergangenheit aberkennen. Somit
sind auch sie gewissermallen negativ behaftet. Dennoch werden all diese Begriffe heutzutage

sowohl von Indianern als auch nicht-Indianern im gleichen Malle verwendet. Man ziehe hier

27 Christina Berry, zitiert in Don LePan et al., How to be Good With Words (Peterborough: Broadview Press),
2017, 100.
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das American Indian Movement der 1960er Jahre oder verschiedene Gesetze — wie den Indian
Citizenship Act of 1924 oder den Indian Civil Rights Act of 1968 — als Beispiele in Erwadgung.
Auf der anderen Seite bezeichnen Organisationen und Gruppen sich jedoch auch als Native
American Art Council und Gesetze tragen Titel wie Native American Languages Act of 1990.
Eine Umfrage aus dem Jahr 1995 zeigte aulerdem, dass rund 50 Prozent der Indigenen in den
USA sich selbst als American Indian bezeichnen wiirden und 37 Prozent Native American
bevorzugen. Nur rund 10 Prozent wiinschen sich einen anderen Begriff oder haben keine
Priferenz.?® In den Interviews mit den Wampanoag zeichnet sich ein dhnliches Bild ab: Penny
Gamble-Williams, beispielsweise, macht deutlich, dass es ,,individual preference® sei, sie
selbst jedoch am liebsten als Chappaquiddick Wampanoag bezeichnet wird. Jonathan Perry
erklart genauer:

There’s no general name that honors me as much as the actual people I come from.

And if you want to get more specific, then use the community as well as the nation —

that means, referring to me as Aquinnah Wampanoag is much more respectful than

calling me an Indian or Native American or any generic term that has been thrust
upon us.

Es komme auf den Kontext an, flihrt er weiter aus. Spricht man nun von mehreren indigenen
Stimmen, sind fiir Perry generischere Begriffe wie Indianer in Ordnung.?® In Hinsicht auf diese
Arbeit bieten Bezeichnungen wie Indianer, Indigene oder Ureinwohner den Vorteil, dass sie
stammes- und sprachfamilieniibergreifend auf eine Gruppe Menschen — in klarer Abgrenzung
zu den Europdern — Bezug nehmen. Aufgrund dessen, zusammen mit der Tatsache, dass die
Diskussion um eine einheitliche Bezeichnung (noch) kein klares Ergebnis erbracht hat, sollen
in dieser Arbeit die Begriffe Indianer und Indigene, beziehungsweise Ureinwohner, synonym
verwendet werden, ohne negative Wertungen damit assoziieren zu wollen. Wird gezielt von
einem Stamm oder einer Gruppe gesprochen, sollen die spezifischen Bezeichnungen — etwa
Chappaquiddick Wampanoag oder Aquinnah Wampanoag — verwendet werden. Dabei wird
der Name des Stammes stets im Singular benutzt. Die Wampanoag mochten damit
herausstellen, dass sie eine Einheit sind und als eine solche agieren, wihrend , Wampanoags*
eher auf einzelne Menschen einer lose zusammengehdrigen Gruppe hindeuten wiirde. Dass

diese Einheit des Stammes weder im 17. Jahrhundert als auch heute tatsdchlich besteht, sei an

28 Clyde Tucker et al., ,,A Statistical Analysis of the CPS Supplement on Race and Ethnic Origin,* Bureau of
Labor  Statistics and Bureau of the Census, zuletzt aufgerufen am 03. Juli 2017,
https://www.census.gov/prod/2/gen/96arc/ivatuck.pdf. 3,5 Prozent gaben auBerdem Alaska Native als
bevorzugten Begriff an.

2 Penny Gamble-Williams, (Chappaquiddick Elder), Personliches Interview, Interviewed von Katrin Gammel,
22. April 2019; Perry, Personliches Interview.
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dieser Stelle kritisch erwédhnt: Wie im zweiten Kapitel dieser Arbeit ndher dargelegt wird,
bestanden die Wampanoag aus lose organisierten Gruppen, welche auf lokaler Ebene agierten
und sich im Regelfall nur temporér fiir besondere Anlédsse, meist Bedrohungen von auflen,
zusammenschlossen. Es bleibt zu betonen, dass die einzelnen Gruppen der Wampanoag
untereinander nicht verfeindet waren und keine gewaltsamen Auseinandersetzungen
untereinander fiihrten, wie es etwa bei den Irokesen oder Apache géingig war; als Einheit
agierten sie dennoch in den wenigsten Féllen. Dies soll lediglich ein Hinweis sein; dem Wunsch
der Wampanoag wird in dieser Arbeit nachgekommen und der Name des Stammes im Singular
verwendet werden; auch andere Stimme werden in ihrer Singularform gefiihrt.3°

Zudem muss die Trennung in Nationen, Stimme und Sprachfamilien an dieser Stelle
diskutiert werden. Die Zugehorigkeit der Ureinwohner zu ihnen ist hochst komplex, was
bedeutet, dass ein Stamm beispielsweise nicht, wie oft angenommen, als einheitliche Grof3e
und erst recht nicht als feste ethnische Einheit gesehen werden kann. Indianer desselben
Stammes konnten des Weiteren auch oft untereinander verfeindet sein oder Mitglieder
verschiedener (Sprach-)Familien eng zusammenleben. Andere — wie etwa die Wampanoag —
bildeten stammesiibergreifende Konfoderationen.’! Zu dieser komplexen Einteilung kommt
hinzu, dass gingige und bekannte Bezeichnungen fiir Indianerstimme und -familien damals
wie heute von den diesen Gruppen Zugehorigen nicht verwendet oder oft sogar als Beleidigung
aufgefasst werden: In vielen Fillen sind die nun gebrauchlichen Bezeichnungen abgeleitet von
Namen, welche ihnen von ihren benachbarten Feinden gegeben wurden; weiter modifiziert
durch franzosisch- oder englischsprechende Europider erhielten die Gruppen ihre heute
bekannten Namen. Zum Beispiel geht man davon aus, dass die Irokesen ihren Namen von ihren
Feinden, den benachbarten Algonkin, bekamen. Diese bezeichneten sie als lroqu, was
Klapperschlangen bedeutet. Den Namen [roquois, wie man sie im Englischen und
Franzosischen nennt, erhielten sie schlieBlich durch das Anhidngen des Suffixes -ois durch die
Franzosen.

Um diese Dissertation verstdndlich zu gestalten, sollen im Folgenden die allgemein
gangigen Bezeichnungen fiir die Stdmme und Gruppen gewidhlt werden. Mit dieser
Entscheidung ist jedoch keine Wertung verbunden und dies soll daher auch nicht diffamierend

gegeniiber diversen Stimmen und Gruppen verstanden werden. Des Weiteren muss in vielen

30 Diesen Wunsch fiihrt auch Silverman aus in This Land is Their Land, ix.

31 Viele Européer des siebzehnten Jahrhunderts waren sich dieser Einteilung nicht bewusst und neigten dazu, in
ihren Berichten oftmals zu generalisieren oder sogar falsch zu kategorisieren.

32 David J. Silverman, Thundersticks: Firearms and the Violent Transformation of Native America (Cambridge:
The Belknap Press of Harvard University Press, 2016), xi-xii.

23



- Einleitung -

Féllen generalisiert werden, was die komplexe Zugehorigkeit einzelner Gruppen angeht. Auch
dies soll weder abwertend sein, noch die diversen Kulturen der Indianer verleugnen; es dient
lediglich einem besseren Verstindnis und kann im begrenzten Rahmen dieser Arbeit nicht

weiter ausgefiihrt werden.

FORMALES

Was Eigennamen der Wampanoag angeht, steht man vor der Problematik, dass die Indigenen
vor Ankunft der Européder keine Schriftsprache kannten und ihre Namen erst in européischen
Dokumenten zum ersten Mal niedergeschrieben wurden. Dort werden sie je nach Autor oft
unterschiedlich geschrieben — wie dies im Ubrigen auch fiir englische Eigen- oder Ortsnamen
der Fall war. Bis heute finden sich Unterschiede in der Schreibweise indigener Namen in
verschiedenen Werken. Fiir diese Dissertation wurde nach zwei Kriterien entschieden: Erstens,
wie die Wampanoag diese Namen selbst, beispielsweise auf ihrer Website oder in ihren
Pamphleten und Biichern, schreiben, und zweitens, ob es eine dominante Schreibweise in der
bereits vorhandenen Literatur gibt. Grundsitzlich war das Kriterium, wie die Indigenen ihn
schreiben, hoher gewichtet. SchlieBlich wurde fiir jeden Namen individuell entschieden, wie
dieser in vorliegender Arbeit geschrieben werden soll. Denn besonders schwierig wird es
schlieBlich, wenn sich selbst unter den Wampanoag unterschiedliche Schreibweisen finden:
Ein Beispiel hierfiir ist der Sachem der Halbinsel Chappaquiddick, welchen die Aquinnah
Wampanoag auf ihrer Website Pahkehpunnassoo schreiben, die Chappaquiddick ihn auf ihrem
Internet-Auftritt jedoch Pakeponesso nennen.* Da der Sachem in anderen wissenschaftlichen
Werken, wie etwa Silvermans Faith and Boundaries, ebenfalls als Pakeponesso geschrieben
wird, wurde fiir diese Dissertation die letztere Schreibweise gewihlt. Diese Bewertung und
Entscheidung musste fiir einige Félle individuell geféllt werden. Grundsitzlich versucht diese
Arbeit, sowohl den Interessen der Wampanoag gerecht zu werden als auch jede Erwéhnung so
verstdndlich zu gestalten, dass der Leser erwdhnte Personen gegebenenfalls in anderer Literatur
einfach wiedererkennt.

Dariiber hinaus muss an dieser Stelle erwdhnt werden, dass europdische Eigennamen in

dieser Dissertation nicht libersetzt werden. Es wird darauf verzichtet, Namen von Personen

33 Fiir unterschiedliche Schreibweisen auf den Websites siche Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah),
»Ancient Ways,” (Stand: 29. September 2020) und Chappaquiddick Wampanoag Tribe, ,,A Brief History,
(Stand: 19. November 2022).
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einzudeutschen; beispielweise wird im Deutschen Jean Calvin meist als Johannes Calvin (und
im Englischen als John Calvin) gefiihrt, hier wird der Name im Original verwendet. Da diese
Dissertation ohnehin mehrsprachig gestaltet ist — es finden sich neben englischen Textstellen
auch franzosische Zitate — wird davon ausgegangen, dass die Namen im Original fiir die Leser
verstdndlich sind. Selbiges gilt fiir englische Konige: Wéhrend man in deutschen Texten oft
iibersetze Vornamen (wie Karl 1) findet, bleibt diese Arbeit beim eigentlichen, englischen

Namen (etwa Charles I).

An vielen Stellen in dieser Dissertation werden wortliche Zitate angefiihrt. Stammen diese aus
historischen Dokumenten, wurde darauf verzichtet, sie zu korrigieren. Es ist wohl kaum nétig
zu erwihnen, dass Aufzeichnungen aus dem 17. oder 18. Jahrhundert keine heutig geltenden
Standards von Rechtschreibung, Grammatik oder Zeichensetzung erfiillen, da derartige Regeln
zur damaligen Zeit noch nicht existierten. Géngige Schreibweisen sind beispielsweise
,Indions* anstatt ,,Indians* oder ,,yeare* anstatt ,,year*. In den eben genannten Fillen sind auch
die nicht korrigierten Worte ohne Weiteres zu verstehen. Manche Autoren korrigieren diese
Texte dennoch, bevor sie sie in ihren Werken anfiihren und passen sie so den heute geltenden
Standards an, um sie leichter lesbar zu machen. Fiir diese Arbeit wurde auf jegliche
Korrekturen gezielt verzichtet, wenn das Wort zwar nach heutigen Standards falsch
geschrieben, aber dennoch verstdndlich ist. Auf eine Anmerkung (etwa ein ,,[sic.]* hinter dem
falsch geschriebenen Wort) wurde verzichtet. Ausnahmen bilden sehr schwer zu verstehende
oder missverstidndliche Textelemente. Diese wurden ersetzt oder ergénzt — beispielsweise
fast zu ,,fle]ast — wenn der Sinn des Satzes andernfalls nicht mehr sofort klar ist. In diesem
Fall dienen die Korrekturen der besseren Verstandlichkeit.

Des Weiteren wird an einigen Stellen direkt aus der Bibel zitiert. Da sowohl die Puritaner,
als auch spéter die praying Indians viele Entscheidungen durch die Heilige Schrift legitimierten
oder Entwicklungen mithilfe der Bibel zu erkldren versuchten, ist es unabdingbar, diese
Bibelstellen zu zitieren. Da diese Dissertation auf Deutsch verfasst ist, werden die Passagen im
FlieBtext auch stets auf Deutsch angegeben. Diese stammen aus der Einheitsiibersetzung 2016.
Da die Puritaner die King James Bibel verwendeten, werden aullerdem alle zitierten
Bibelstellen mit einer Fullnote versehen, welche schlieBlich den Wortlaut der King James Bibel
wiedergibt. Dies soll den Lesern die Mdglichkeit er6ffnen, weitere Informationen aus den
Passagen zu ziehen, welche womdglich in der deutschen Ubersetzung verloren gegangen sind,

und mit diesen gegebenenfalls den Diskurs zu ergénzen.
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AUFBAU DER ARBEIT

Das folgende Kapitel beschiftigt sich mit der Verwendung oral tradierter Informationen als
Quellen fiir diese Dissertation. Es stellt dar, welche Herausforderungen bestehen, wenn heute
lebende Stammesmitglieder tiber die Geschichte und Kultur der Wampanoag sprechen und wie
vorgegangen wird, um die Informationen auf ihren Wahrheitsgehalt zu priifen. Dabei wird auch
jeder der indigenen Interviewpartner kurz vorgestellt und seine Aussagen eingeordnet. Kapitel
2 gibt einen historischen Uberblick iiber die englische Familie Mayhew, den Erwerb ihres
Siedlungspatents sowie die auf Martha’s Vineyard lebenden Wampanoag. Die beiden sich auf
der Insel gegeniiberstehenden Religionen — das calvinistische Christentum und die indigene
Spiritualitdt — werden mit ihren Merkmalen und Eigenheiten vorgestellt. Ohne an dieser Stelle
ndher auf den Kontakt zwischen den Indigenen und den Europédern einzugehen, wird am Ende
des Kapitels kurz besprochen, welche Unterschiede zwischen den Religionen und Kulturen ein
Zusammenleben auf Martha’s Vineyard im 17. Jahrhundert erschwerten.

Im Weiteren fiihren die Kapitel chronologisch durch die Geschichte Martha’s Vineyards.
Dabei geht Kapitel 3 auf die Anfange der christlichen Mission auf der Insel ein und wie es
Thomas Mayhew gelang, die ersten Wampanoag das Wort Gottes horen zu lassen. Um die
Ereignisse addquat analysieren zu konnen, wird hierbei auf die Theorie der
Plausibilitatsstruktur von Peter L. Berger eingegangen, welche darlegt, dass Religion und
Gesellschaft zwei sich gegenseitig beeinflussende Faktoren sind. Dies soll dabei helfen,
Religion und Gesellschaft stets als Aspekte einer Einheit zu betrachten, welche immer wieder
aufeinander abgestimmt werden miissen. Mithilfe dessen wird die Beziehung zwischen den
Wampanoag und den Englédndern auf Martha’s Vineyard analysiert. Kapitel 4 beschéftigt sich
mit der Ausweitung der Mission und dem Versuch, die Plausibilitdtsstruktur zwischen Religion
und Gesellschaft neu zu bilden. Es geht auf die ersten spiirbaren Auswirkungen auf die indigene
Gemeinschaft ein, welche indirekt durch das Christentum veranlasst wurden.

Kapitel 5 behandelt erstmals den zentralen Punkt, dass das Ziel der Indianer stets der Erhalt
ihrer Gemeinschaft war und alle Entscheidungen dahingehend getdtigt wurden. Es wird
versucht, den scheinbaren Erfolg der Mission zu erkldren und zu verstehen, inwieweit die
Wampanoag bereits eine Akkulturation durchlaufen hatten.

Das darauffolgende Kapitel 6 widmet sich ganzheitlich King Philip’s War, dem
verheerenden Krieg auf dem Festland zwischen 1675 und 1678. Es wird dargestellt, in welcher
Weise sich die Vorkriegsgesellschaft Martha’s Vineyards von der in Massachusetts unterschied

und welche Faktoren dazu beitrugen, dass der Frieden auf der Insel gewahrt werden konnte.
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Auferdem wird darauf eingegangen, wie sich auch das Leben auf Martha’s Vineyard fiir die
Wampanoag verdnderte, nachdem ihre Stammesgenossen auf dem Festland besiegt und nahezu
machtlos wurden.

Die folgenden Kapitel beschéftigen sich mit den neuen Verhéltnissen nach dem Krieg.
Kapitel 7 erzdhlt die Geschichte der einzelnen Sachemships, die nach und nach ihre Sachems
entmachten mussten, um thre Gemeinschaft zu wahren. Es befasst sich aullerdem mit der hohen
Verschuldung der Indigenen durch kostspielige Gerichtsprozesse. An diese Entwicklungen
kniipft das achte und letzte Kapitel an, das zusammenfasst, welche Verdnderungen die
Wampanoag seit Ankunft der Européder durchmachen mussten und wie diese die indigene
Kultur neu prigten. Die Ausfilhrungen enden in der Zeit kurz vor der amerikanischen
Revolution, als die Wampanoag regelmdBig als Vertragsknechte fiir die Siedler arbeiteten,
ausgelost durch die hohen, nicht mehr als indigene Gemeinschaft tragbaren Schulden. Das
Kapitel schlieft mit der Erkenntnis, dass die Wampanoag Martha’s Vineyards eine
Akkulturation durchmachten, dabei jedoch Elemente ihrer traditionellen Kultur erhalten
konnten.

Ein kurzes Fazit resiimiert die Arbeit.
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Kapitel 1:
Stimmen der Wampanoag

Because we’re the ones who experienced the history and if we’re historians of our
own history then we certainly understand it better than [a non-indigenous historian].
We’re coming out of it from a lived experience.!

(Linda Coombs, Aquinnah Wampanoag)

Bezieht sich ein Historiker in seiner Arbeit auf miindlich {iberliefertes Wissen (auch:
Tradition), zu welchem er beispielsweise durch Interviews Zugang erhalten hat, kommen wohl
schnell die folgenden zwei Fragen auf: 1. Wieso sollen geschrieben iiberlieferte Dokumente
durch miindlich tradierte Informationen ergénzt werden? Und 2.: Wie verldsslich ist die
Information von Menschen heute iiber Ereignisse des siebzehnten und achtzehnten
Jahrhunderts??

Zu Ersterem: Die Interaktion des Historikers mit einer bestimmten Gruppe von Personen (in
diesem konkreten Fall: mit den Wampanoag) schlieft andere Zeugen — auch in entfernten
Generationen — ein, als eine Recherche und Analyse der geschriebenen Dokumente es erlauben
wiirden. Die Wampanoag konnen iiber andere Sachverhalte und Geschehnisse erzédhlen, als die
Européer es in ihren Dokumenten taten; etwa erzéhlen sie liber Ereignisse, bei denen gar kein
Europider anwesend war oder iiber kulturelles Gut, welches den Kolonisatoren nicht bekannt
war. Interaktion mit den Wampanoag kann auBBerdem ergénzen, was die Européer — teilweise
womoglich auch willentlich — in ihren offiziellen Dokumenten ausgelassen hatten. Das Wissen
des Historikers iiber die Geschichte kann so bereichert werden, indem Liicken gefiillt werden
und die Sicht auf die Sachverhalte keine rein eurozentrische mehr ist. Die Befragten bekommen
die Moglichkeit, die Geschichte quasi von innen heraus zu erzdhlen, was den Historiker
wiederum befihigt, sie nicht rein durch die offiziellen Dokumente zu charakterisieren und
kategorisieren. Bei der Recherche liber Martha’s Vineyard bekommen die Wampanoag so die
Moglichkeit, Geschichte aus ihrer Perspektive zu erzdhlen und ihre (von den Generationen
zuvor Uberlieferten) Gefiihle und Meinungen dazu einzubringen. Zudem liefern miindlich
tradierte Traditionen dem Historiker ein viel groBBeres Spektrum an Informationen:

[M]emory is not an inert storage system like a tape recorder or a computer.
Remembering is an activity, a re-creation of what once was. It uses for this purpose

' Coombs, Persdnliches Interview.

2 Die folgenden Absitze sind teilweise in Anlehnung an Jan Vansina, Oral Tradition as History (Madison, WI:
The University of Wisconsin Press, 1985), 1-185 und Paul Thompson und Joanna Bornat, The Voice of the
Past: Oral History (New York: Oxford University Press, 2017), 188-237 verfasst.
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not just this or that bit of information, but everything available in the information
pool that is needed in this circumstance, reshaped as needed for this particular re-
creation.

Die Abfrage von Tradition 10st also in den Kopfen der Menschen einiges aus: Sie liefern
Kontext, Erkldrungen und zusitzliche Informationen, von welchen sie glauben, dass sie dem
Historiker von Nutzen sein konnen. Dies erschafft ein viel umfangreicheres Bild als
Dokumente, quasi als eine Momentaufnahme innerhalb eines grolen Ganzen, es liefern
konnten. Aus diesen Griinden soll in dieser Dissertation miindlich iiberliefertes Wissen der
Wampanoag mit einbezogen werden.?

Die zweite Frage zur Verldsslichkeit der Informationen ist durchaus komplexer und
schwieriger zu beantworten. Denn oftmals gilt fiir den akademischen Nutzen nur das
Geschriebene als ,echt* und ,verlisslich‘. Dass jedoch miindlich Uberliefertes nicht von
wissenschaftlichem Wert sei, ist ein Trugschluss. Man sollte nicht vergessen, dass der
Historiker jedes geschriebene Dokument auf seine Authentizitét hin priifen muss. Dazu gehort,
Bestdtigung in anderen Quellen zu suchen, Wissen iiber den Autor zu sammeln und nicht
zuletzt die Intention hinter dem Dokument zu hinterfragen: Schreibt der Verfasser
voreingenommen? Handelt es sich um Propaganda? Haben wir es hier vielleicht sogar mit einer
Hetzschrift zu tun? Schriftliche Uberlieferungen grundsitzlich als durchsichtig und verlisslich
zu bezeichnen, wire also blaudugig. Genauso bedarf es bei miindlichen Aussagen der Priifung,
ob sich die Informationen mit den anderen Quellen decken, um wen es sich bei dem
Interviewpartner handelt, welche allgemeine Intention er hat und welche Ziele er
gegebenenfalls in dem Gespriach mit dem Historiker sieht. Gerade in der Recherche iiber die
Indianermission kommt jedoch noch ein weiterer Aspekt hinzu: Da es sich hier nicht um
Zeitzeugen-Interviews handelt, sondern nach iiber mehrere Generationen iiberlieferter
Geschichte gefragt wird, verschwimmen die Spuren auf der Suche nach der einen, validen
Version der Ereignisse. Der belgische Historiker und Anthropologe Jan Vansina erklart, dass
das groBte Problem bei miindlich iiberlieferter Geschichte die ,,weakness in chronology* sei.
Da der Forschende die Ursprungsgeschichte nicht kennt (und gewdhnlich keine Moglichkeit
hat, diese zu rekonstruieren), kann er nicht beurteilen, wie diese sich iiber die Jahrhunderte
eventuell verdndert hat. In Bezug darauf schlieBen viele, dass durch eine rein miindliche
Weitergabe historischen Gutes die Aussagen iiber Ereignisse immer wieder verdndert werden

und unter den sich wandelnden sozialen Strukturen sowie der Entwicklung des allgemeinen

3 Vansina, Oral Tradition as History, 1-185; Thompson und Bornat, The Voice of the Past: 188-237. Zitat
[M]emory is not* siche Seite 56.
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Denkens iiber die Zeit hinweg diese iiberlieferten Ereignisse neu interpretiert werden, wodurch
sie nicht mehr valide seien. Auf der anderen Seite wurde aber in den letzten Jahren, unter
anderem in den USA und Kanada, immer 6fter miindlich iiberliefertes Wissen als rechtliches
Beweismittel angefiihrt, wenn es darum ging, indigene Landanspriiche juristisch
durchzusetzen. Aus diesem Zwiespalt formuliert Vansina einen Mittelweg:

[O]ral traditions are documents of the present, because they are told in the present.

Yet they also embody a message from the past, so they are expressions of the past at

the same time. They are representations of the past in the present. One cannot deny

either the past or the present in them. [...] Traditions must always be understood as
reflecting both past and present in a single breath.

Jede miindlich tiberlieferte Aussage allein auf die Gegenwart zu beziehen wire respektlos, da
es ihr die Tradition abspricht. Diese jedoch als rein historisch zu betrachten und den Einfluss
der Zeit zu ignorieren, konnte bei der Interpretation zu Fehlschliissen fithren. Der Historiker
muss sich also dariiber bewusst sein, dass hinter jeder Aussage der — in diesem Fall — Indianer
ein Prozess der Entwicklung steckt und jede Wiedergabe der iiberlieferten Ereignisse sich
charakteristisch zu den anderen in dieser Kette unterscheidet. Ihren Ursprung hat eine
Nachricht immer in einem Augenzeugen oder einer Person, welche aktiv am Geschehen
beteiligt war, etwas miterlebt hat oder anderweitig von innen heraus von einem Ereignis
berichten kann. Diese Information kann dann iiber verschiedene Wege weitergegeben werden.
Etwa als historical gossip (wie liber die Geburt eines Kindes oder die Griindung einer Stadt),
im Zuge personlicher Traditionsiiberlieferung (beispielsweise iliber die Beziehung zu einem
Familienmitglied oder die Besonderheiten und Eigenarten eines Verwandten) oder als
Kollektivwissen (innerhalb von Kdnigreichen oder kinships, die an diesem Wissen die Identitét
ihrer Gruppe festmachen). Diese Erzdhlungen werden schlielich weitergegeben, sodass die
nachfolgende Generation, welche die Ereignisse nicht selbst miterlebt hat, dennoch durch
Horensagen dariiber informiert sind. Ab diesem Moment kann man von miindlich tiberlieferter
Tradition sprechen — die Aussagen zu Ereignissen sind iiber die Generation, welche sie ins
Leben gerufen hatte, hinweg bekannt. Die Informationstriger zweiten Grades entscheiden
daraufthin, welches Wissen sie als relevant erachten und welches es wiirdig ist, weiterzugeben
zu werden, und was vergessen wird. Dabei geht historical gossip oder personliche Tradition

oft schnell verloren, nicht zuletzt da dieses Wissen nur eine kleine Zahl an Menschen besitzt
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und oft als irrelevant angesehen wird. Kollektivwissen, welches viele, oft sogar alle, Personen
einer Gesellschaft kennen, geht auf der anderen Seite seltener verloren.*

Nichtsdestotrotz stellt sich an dieser Stelle die Frage: Wie verlésslich ist iber Generationen
tradiertes (Kollektiv-)Wissen? Hierzu muss man den Weg der Informationsiibermittlung
genauer betrachten. Eine Geschichte wird von den Menschen, die sie kennen, an andere
weitergegeben, wobei jeder Erzdhler bei Details variiert, den grundsitzlichen
Handlungsverlauf jedoch unverédndert ldsst. Je mehr Leute dies wieder an andere weitergeben,
desto mehr Varianten der Erzdhlung kursieren und desto undurchsichtiger scheint es zu werden,
wie das Original ausgesehen hatte. Dem mag durchaus so sein, doch wihrend verschiedene
Varianten der Geschichte existieren, hort eine Person meist auch mehrere dieser Ausfithrungen
und ldsst diese, um eine fiir sich glaubhafte Geschichte zu formen, miteinander verschmelzen.
Was eine Person also schlieBlich wieder an andere weitergibt, ist eine Fusion aus den ihr
bekannten Varianten. Auch historical gossip oder personliche Traditionen konnen hier mit
einflieBen, wiirde sich herausstellen, dass etwa beispielsweise genau der eigene Urgrof3vater in
einer bedeutenden Schlacht schlug. Zwar ist es wahrscheinlich, dass die Geschichte schlie3lich
in einigen Details von ihrer urspriinglichen Form abweicht, jedoch die Grundhandlung und die
beteiligten Personen dieselben sind. Gerade diese vielen Stringe und das Fusionieren von
Varianten verhindert ndmlich, dass sich Liigengeschichten durchsetzen. Schlédgt eine Variante
besonders aus, wird diese mit groBer Wahrscheinlichkeit schnell als unwahr erkannt und bei
der Bildung einer zusammengefiigten Geschichte vernachldssigt. Irgendwann erlangt die
Erzdhlung dann eine stabile Form, welche — wieder jeweils mit anderen Details — weitererzahlt
wird und in das kollektive Geddchtnis einer Gesellschaft tibergeht. Neben einem kollektiven
Gedichtnis existiert hier allerdings auch ein gemeinsames Vergessen, ndmlich durch das
Eliminieren von als unwichtig Erachtetem. Nur, was fiir die Gesellschaft Relevanz hat, wird
behalten. Innerhalb dieses Prozesses des Weitergebens, Modifizierens und Vergessens gibt es
nun allerdings keine klare, eindeutige Linie der Ubermittlung:

[A] tradition should be seen as a series of successive historical documents all lost
except for the last one and usually interpreted by every link in the chain of
transmission. It is therefore evidence at second, third or nth remove, but it is still

evidence unless it be shown that a message does not finally rest on a first statement
made by an observer.

4 Vansina, Oral Tradition as History, 1-185; Thompson und Bornat, The Voice of the Past: 188-237. Fiir Zitate
siche Vansina Seite 56 (,,weakness in chronology*) und Seite xii (,,[O]ral traditions are documents®).
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Das bedeutet, dass Traditionen iiber Generationen hinweg einem steten Wandel unterliegen,
Ereignisse von verschiedenen Personen anders gedeutet werden und mit Verdnderung des
Zeitgeists neu interpretiert werden, stets verbunden mit dem stetigen Auswahlprozess
beziiglich Relevanz.’
Was bedeuten diese Erkenntnisse nun fiir die Interviews mit den Wampanoag im Rahmen
dieser Dissertation? Fakt ist, dass in der indianischen Kultur die miindliche Uberlieferung fest
verankert ist. Wissen wird oft intuitiv miindlich weitergegeben, genauso wie etwa auch alle
Vorlieben ums Geschichtenerzdhlen einen wichtigen Teil ithrer Leben darstellen — ganz im
Gegensatz zur Schriftkultur Europas. Nachdem viele indigene Volker nach der Kolonisation
durch die Européer einen Kulturwandel durchmachten (nicht zwangsweise durch komplette
Akkulturation, sondern oft einfach durch das Integrieren westlicher Elemente wie der Sprache),
versuchen heute viele Volker, ihre Tradition neben der miindlichen Weitergabe durch
schriftliche Aufzeichnungen zu wahren. So etwa auch die Wampanoag, welche jihrlich in das
Aquinnah Cultural Center einladen oder eine Website mit allen Informationen tiiber die
essentiellen Elemente ihrer Tradition pflegen. Auf diese Weise erginzen sie ihre miindliche
Tradition nicht nur, indem Schrift- und Sprachiiberlieferung parallel existieren, sondern sie
machen ithr Wissen auch iiber ihre Gesellschaft hinaus flir alle Interessierten verfiligbar.
Kommuniziert werden hier hauptséchlich Informationen zu den Urspriingen der Insel, ihrer
Geschichte, bedeutenden Ereignissen oder der legitimen Hoheiten iiber das Gebiet — eben alles
das, was ,relevant® ist und es iiber mehrere Jahrhunderte hinweg wert war, weitergegeben zu
werden.®

Der Historiker steht hier dennoch vor dem Problem der ,,weakness in chronology*. Er hort
(oder liest) eine Geschichte, welche iiber mehrere Generationen hinweg erzdhlt und,
hochstwahrscheinlich, immer wieder leicht modifiziert wurde. Was stammt aus dem
siebzehnten Jahrhundert und welche Elemente wurden nachtrdglich hinzugefiigt, auch etwa
durch Interpretation des jeweiligen Erzéhlers oder Meinungen und Ansichten der sich
verdndernden Gesellschaft? Lasst vielleicht ein Wampanoag seine personliche Wertung so in
eine Erzdhlung einflieBen, dass es beim Historiker den Eindruck erweckt, er gibe das
Stimmungsbild der Beteiligten im 17. Jahrhundert wieder? Dominiert der Zeitgeist des 21.
Jahrhunderts Erzéhlungen tiber das 17. Jahrhundert? All das kann der Historiker durch

> Vansina, Oral Tradition as History, 1-185; Thompson und Bornat, The Voice of the Past: 188-237. Zitat ,,[A]
tradition should* siehe Seite 29.

® Website der Aquinnah Wampanoag siehe https://wampanoagtribe-nsn.gov; Website der Chappaquiddick
Wampanoag siehe https://chappaquiddickwampanoag.org.
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gewissenhafte Feldforschung herausfinden. Durch Betrachtung der (aktuellen) sozialen
Organisation sowie allen dazugehorigen kulturellen und wirtschaftlichen Pragungen, der
Analyse der Rolle der Religion und der Untersuchung politischer Tendenzen kann der
Historiker herausfinden, welche Elemente einer wiedergegebenen Geschichte auf das Jetzt
hindeuten und welche aus einer fritheren Zeit tiberliefert wurden. Jedes Interview muss mit
dem Wissen gefiihrt werden, dass die Indigenen seit dem siebzehnten Jahrhundert ein
Empowerment durchlaufen haben und sie an vielen Stellen andere Ansichten und Ideen
transportieren mogen als die Indianer damals. Durch genaue Feldforschung kann der Historiker
nun beurteilen, welche Komponenten einer Tradition die Vergangenheit und welche die
Gegenwart reflektieren. Was sich jedoch bedauerlicherweise nicht rekonstruieren ldsst, sind
die Teile, welche iiber die Generationen ausgelassen und schlielich vergessen wurden.
Genauso sind die Zwischenversionen, welche in der Spanne zwischen der Ursprungserzéhlung
und dem Jetzt existiert hatten, nicht zuriickzuholen. Alma Gordon, Sonksq der Chappaquiddick
Wampanoag, legt dies im Interview offen: ,,[O]ur history was oral, and interrupted by the
Europeans®, bedauert sie an einer Stelle, als sie eine historische Frage nicht beantworten kann.
Teile ihrer Geschichte waren so verloren gegangen und konnen nicht rekonstruiert werden.
Durch gewissenhafte Betrachtung kann der Historiker die Erzéhlungen der Indianer also
analysieren und so ihre Glaubwiirdigkeit bewerten und die fiir ihn relevanten Informationen
daraus ziehen.’

Diese wertvollen Quellen aufgrund ihrer ,,weakness in chronology* und der nicht definitiv
bestétigten Authentizitit auszuschlieBen, kommt fiir diese Dissertation nicht in Frage. Aus
denselben Griinden konnte man so ndmlich auch Experience Mayhews Indian Converts als
Quelle ausschlieBen, da viele der Ereignisse nicht auf Experience Mayhews eigene
Beobachtung zuriickzufiihren sind, sondern auf (miindlich {iberlieferte) Berichte seines Vaters
(John Mayhew), welche dieser wiederum von dessen Vater (Thomas Mayhew Jr.) oder
aufgrund seines fritheren Todes sogar noch von seinem GrofBvater (Thomas Mayhew Sr.)
gehort hatte. Experience Mayhew konnte an manchen Stellen also Berichte aus Informationen
in bis zu vierter Generation verfasst haben. Im Vorwort zu seinem Werk schreibt er:

With respect to the Piety of the Persons to whom this Account relates, with whom
I'was not myself acquainted, 1 have been obliged to rely much on the Testimonies of
such of the Indians themselves, as had opportunity to observe their Deportment, and
were in my judgement worthy of Credit. [...]

Tho as to their Piety in general, 1 have had the Testimonys of many Witnesses,
yet I confess that as to many of their particular Actions and Expressions, I have had

7 Angelehnt an Vansina, Oral Tradition as History, 116-123. Zitat aus Alma Gordon, (Chappaquiddick Sonksq),
E-Mail Interview, Interview-Fragen von Katrin Gammel, Erhalten am 24. Januar 2021.
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no more but single Testimonies: But then I have diligently considered the Quality of
such Witnesses, and what other Circumstances there were to strengthen the
Testimonies given, and have not reported to others what I do my self think I have
good ground to give credit to. [...]

As for those mentioned in this Essay, who died before my Time, 1 have in part
taken my Information from Accounts formerly written by my Father, Grandfather, or
others, being either printed or left in Manuscript; and partly from the oral Relations
of Persons worthy of Credit, whether English or Indians.®

Aus Sicht des Historikers kdme hier, zusétzlich zum Problem der ,,weakness in chronology,*
hinzu, dass Experience Mayhew beim Verfassen seines Werks keinesfalls unvoreingenommen
war. Indian Converts ist eine Lobschrift an die Mission auf Martha’s Vineyard und die Taten
seiner Vorfahren. Kritik daran, an den Missionaren oder dem Vorgehen der Europder auf der
Insel findet sich hier kaum. Ahnliches kénnte man hier auch in Bezug auf die Eliot Tracts
anbringen, welche Propaganda fiir die Griindung der Society for the Propagation of the Gospel

warcn.

Ein gutes Beispiel bietet hier genau ein Vorfall aus dem Raum Cape Cod aus dem achtzehnten
Jahrhundert. Dieser spezielle Fall zeigt, dass auch geschriebene Quellen genauestens gepriift
werden miissen und hier erst miindlich iiberlieferte Aussagen einen falsch dargestellten
Sachverhalt aufkldren konnten. Justin Pope recherchierte iiber die vermeintliche Verschworung
indigener Sklaven auf Nantucket im Jahr 1738 und fasst seine Forschungsergebnisse im Artikel
»Inventing an Indian Slave Conspiracy on Nantucket, 1738 zusammen. Der damals 36-jdhrige
Buchdrucker John Draper hatte von einer Verschworung gehort, welche die durch hohe
Verschuldung zur Sklaverei gezwungenen Indianer Nantuckets geplant hatten; ihr Vorhaben
war, englische Dorfer anzugreifen, zu pliindern und niederzubrennen, scheiterten jedoch, da
sich ,,an honest Indian Fellow* loyal gegeniiber den Siedlern zeigte und diese vorwarnte,
wodurch der Angriff verhindert werden konnte. Die Neuigkeiten, in Umlauf gebracht durch
Draper, verbreiteten sich wie ein Lauffeuer, sodass innerhalb von zwei Wochen Drapers
Artikel aus dem Bosfon News-Letter in den Zeitungen John Peter Zengers in New York und
Benjamin Franklins in Philadelphia aufgegriffen und abgedruckt wurde. Weitere Verleger taten
es thnen gleich. Erst mehr als ein Jahrhundert spéater erfuhr ein Heimatforscher, dass sich die
Ereignisse von 1738 komplett anders zugetragen hatten. 1885 berichtete Eliza Mitchell, was

sie einst als Achtjdhrige von einer alten Dame erzdhlt bekommen hatte: Die Dame, damals

8 Experience Mayhew, Indian Converts: Or, some Account of the LIVES and Dying SPEECHES of a
considerable Number of Christianized INDIANS of Martha’s Vineyard, in New-England (London: Printed for
Samuel Gerrish, 1727), xi.
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selbst noch ein Kind, erinnerte sich an genau diese Nacht im Jahr 1738, in welcher ihr Vater
mit einer Muskete losgezogen war, um die Wampanoag in ihrem Dorf abzufangen; wenig
spéter kam er unverrichteter Dinge zuriick, da alle Indianer geschlafen hatten und offensichtlich
keine Gefahr bestand. Die vermeintliche Warnung des loyalen Indigenen war eine leere
Aussage ohne Wahrheitsgehalt. Obgleich mittlerweile erwiesen ist, dass die Zeitungsberichte
eine in ihrem innersten Kern wahre Situation in einer reiflerischen Geschichte prisentiert
hatten — beginnend bei John Draper, welcher den Boston News-Letter von seinem
Schwiegervater geerbt hatte und nun alles tat, um Auflagen und Gewinne in die Hohe zu
treiben —, wird basierend auf den Zeitungsberichten bis heute in geschichtlichen
Forschungsbianden von der indianischen Verschworung auf Nantucket berichtet. So etwa im
Jahr 2000, als zwei Historiker den Vorfall in ihre ,list of Atlantic-wide insurrections of the
1730s* aufnahmen. Justin Pope schlieBt daraus: ,,The Nantucket conspiracy serves as a warning
to all of us who rely on these printed stories.“ Gleichzeitig legt er auch dar, wie die
Falschmeldung sich derart verbreiten konnte: Es war die Angst der Engldnder, die Wampanoag
konnten sich fiir die Armut und die Verschuldung, welche ihnen die Européer angetan hatten
sowie dafiir, dass sie von ihnen zur Arbeit auf den Hochsee-Walfangschiffen gezwungen
wurden, rdchen. In den Kopfen der Siedler schien es nicht unwahrscheinlich, dass die
Wampanoag zu einem Gegenschlag ausholen wiirden, um Vergeltung zu suchen. John Draper
war schlieflich derjenige, der die — wie sich herausstellte unbegriindeten — Angste der
Européer in reilerische Nachrichten verwandelte und zu Papier brachte, in ihrem Stil angelehnt
an zuvor verdffentlichte Artikel {iber Sklavenunruhen und -aufstinde der Zeit.’

Die erfundene Geschichte iiber die Verschworung der Nantucket-Indianer sollte allen
Historikern als Warnung dienen, wie Pope bereits richtig schlussfolgert. Nur, weil zu einem
Ereignis eine schriftliche Uberlieferung existiert, sagt dies nichts iiber dessen Wahrheitsgehalt
aus. Auch eine geschriebene Quelle, wie in diesem Fall ein Zeitungsartikel, muss vor ihrer
Verwendung als wissenschaftliches Material genauestens gepriift werden. Gewiss erschwerte
in diesem Fall die Tatsache, dass der Bericht iiber die Ereignisse in weiteren Zeitungen
nachgedruckt und nacherzéhlt wurde, die Priifung. Dessen ungeachtet soll das Beispiel der

vermeintlichen indianischen Verschworung auf Nantucket an dieser Stelle zeigen, dass auch

° Justin Pope, ,Inventing an Indian Slave Conspiracy on Nantucket, 1738, Early American Studies: An
Interdisciplinary Journal Vol. 15, No. 3 (Summer 2017): 505-538; Zitat ,,The Nantucket conspiracy* siche
Seite 508; Zitat ,,an honest Indian Fellow* aus dem historischen Artikel zitiert auf Seite 525 (Original: Boston
News-Letter, September 28-Oktober 5, 1738). Fiir oben genanntes Beispiel von zwei Historikern, die die
Erzdhlung iiber die Verschwdrung weitertrugen, sieche Peter Linebaugh und Marcus Rediker, The Many-
Headed Hydra: Sailors, Slaves, Commoners, and the Hidden History of the Revolutionary Atlantic (Boston:
Beacon Press, 2000), 193.

35



- Kapitel 1 -

schriftlich tiberlieferte Ereignisse ihre Tiicken bergen und jedes geschriebene Wort nicht
automatisch mehr Wahrheitsgehalt birgt als miindlich tradierte Informationen. In diesem Fall
konnte sogar oral history zur Aufkldrung des Sachverhalts beitragen und die Geschichte als

erfunden erkennen lassen.

Zuletzt lasst sich aus dieser Diskussion also schlieSen, dass miindlich tiberlieferte Traditionen
ohne Frage Herausforderungen sein konnen und daher jede Aussage auf ihre Verlasslichkeit
mit anderen (schriftlichen und miindlichen) Quellen gepriift und durch Feldforschung gefiltert
werden muss. Hier bietet es sich an, den Informanten zu fragen: Woher kommt Thr Wissen?
Was ist Thr (personlicher) Hintergrund? Selbiges gilt fiir schriftliche Quellen, gerade wenn
Intention und Informationsweg komplex sind. Das Arbeiten mit Primédrquellen stellt in jedem
Fall eine besondere Herausforderung dar. Trotzdem darf ihr Input fiir diese Dissertation nicht
fehlen, weshalb jede Art davon — schriftlich oder miindlich, auch tiber mehrere Generationen
hinweg tliberliefert — verwendet werden soll. Im Folgenden werden die Interviewpartner kurz

vorgestellt.

PENNY GAMBLE-WILLIAMS, CHAPPAQUIDDICK WAMPANOAG

Ostlich der Hauptinsel Martha’s Vineyards, nimlich auf dem separaten, abgetrennten
Landstiick Chappaquiddick, lebt der gleichnamige Stamm der Wampanoag. Durch ihre
Website sowie einige weitere Referenzen online machen die Indigenen auf sich aufmerksam
und zeigen auf, dass sie gerne iiber ihre Kultur informieren, ihre traditionelle Religion ausiiben
und immer noch Stammesland auf Martha’s Vineyard besitzen. Von der ersten
Kontaktaufnahme per E-Mail zeigten sich die Chappaquiddick Wampanoag sehr interessiert
am Thema dieser Dissertation, sodass sich als erstes Penny Gamble-Williams riickmeldete. Sie
ist council member der Chappaquiddick Wampanoag sowie Spiritual Leader des Stammes.
Selbst bezeichnet sie sich auch als Chappaquiddick Elder. Die Vereinbarung eines Interview-
Termins stellte sich sehr unkompliziert dar, sodass es im April 2019 zu einem
anderthalbstiindigen Telefonat und am 04. November 2019 zu einem personlichen Treffen im
National Museum of the American Indian in Washington D.C. kam. Gamble-Williams lebte als
Kind in Providence, Rhode Island und wurde von klein auf von ihrem Elternhaus und ihren
Verwandten mit indigenen Werten nicht nur in Beriihrung gebracht, sondern wuchs mit ihnen

auf; sie bezeichnet sie als iire Kultur und Religion. Wie sie im Interview erzdhlt, flie3t in ihren
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Adern auch europdisches sowie afroamerikanisches Blut, die stirkste Verbindung verspiirt sie
jedoch zur indianischen Lebensweise: ,,I honor all that I am, but I guess my cultural connection,
which is steeped within me, is Chappaquiddick Wampanoag.“ Mit ihren 72 Jahren (zum
Zeitpunkt des Interviews) greift sie in Hinsicht auf alle Bereiche des kulturellen und religidsen
Lebens auf einen reichen Erfahrungsschatz zuriick. Selbst bezeichnet sie sich als ,lite
historian“ — jemand, der keine akademischen Stiicke liest oder schreibt, sondern welchem
verschiedene Geschichten iiberliefert wurden, der diverse Biicher gelesen oder Vortrage gehort
hat. Sie gibt offen zu, dass sie nicht die Antworten auf alles hat, aber ihre Vorfahren ihr viel
gelehrt haben, was sie nun weitergeben kann. Daher beschreibt sie ihre Rolle in der
Gesellschaft wie folgt:

[A]s an elder, it’s my responsibility to share these things with my people — and other

people! [...] Our first responsibility, of course, is to our people, but anyone who

would like to know — not that we were trying to convert people or trying to make

them Chappaquiddick or Wampanoag or Lakota or anything, it’s not that, because

that’s not what we’re supposed to be doing. Everybody has their own culture and

within everyone’s culture there are teachings and good things. So, a lot of times we

encourage people to find those things that have meaning and to talk to the elders that
might still have that information where everyone comes from.

Dieser von ihr erwdhnten Verantwortung, ihr Wissen mit Menschen innerhalb und au3erhalb
thres Stammes zu teilen, wird sie immer wieder durch ihr Mitwirken an verschiedenen
Kampagnen und Projekten gerecht; so beispielsweise auch mit ithrem Engagement im
Smithsonian National Museum of the American Indian, wo sie an einer Ausstellung iiber
geteilte indigene und afroamerikanische Geschichten mitwirkte. In der zur Ausstellung
gehorigen Essaysammlung [ndiVisible: African-Native American Lives in the Americas
steuerte sie aulerdem den Artikel ,,Red Power/Black Power: The People, the Land, and the
Movement* bei.

An einer Stelle betont Penny Gamble-Williams, dass sie und all ihre Verwandten — so
sprechen die Indigenen voneinander — trotz Mischehen mit anderen Kulturen und obgleich sie
zum grofiten Teil nicht mehr auf threm traditionellen Land leben, ithre Affinitdt zu miindlicher
Uberlieferung nie verloren haben. Wie bereits oben theoretisch dargelegt, kommt also auch
hier deutlich hervor, dass viele Aufzeichnungen gemacht, Dokumente geschrieben und Werke
verfasst wurden, die miindlichen Uberlieferungen jedoch weiterleben und einen bedeutenden
Teil der Informationsvermittlung innerhalb der indigenen Gesellschaften ausmachen. Wie
Penny Gamble-Williams immer wieder betont, haben die Indianer bis zum heutigen Tage eine
besondere Gabe zum Geschichtenerzéhlen, Zuhdren und Geschichten weitergeben — mitunter

die Dinge, die ihre Kultur ausmachen. Wéhrend des Interviews stellt sie auBerdem heraus, was
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dieses Kapitel zeigen mochte: Die Sicht der Wampanoag auf die historischen Geschehnisse
variiert von der dominanten Lehrmeinung. Sie erzédhlt von einem Erlebnis, das sie wihrend
ithrer Schulzeit hatte, als ihre damalige Lehrerin ihr unterstellte, sie wiirde Geschichten iiber
indigene Feste und Powwows erfinden. ,,It’s not nice to make up stories like that. You know,
all the New England Indians are dead®, habe die Lehrerin zu ihr gesagt. Penny Gamble-
Williams erzéhlt, viele US-Amerikaner damals und heute wiirden die Indianer nur noch als
Uberreste (,,remnants®) sehen und nicht wahrnehmen, dass die Menschen, die Kultur und die
Religion vieler Staimme immer noch weiterlebten. ,,So the teachers were going by what they
had learned. Whereas in our households, we were going by what we knew: that we still did
exist®, sagt Gamble-Williams. An anderer Stelle betont sie, dass die Wampanoag auch anders
zur Mayhew Mission stehen als die meisten Historiker: ,,[ SJome people think that it was a good

thing, but not many Wampanoags will tell you that it was a good thing.*

Die Bedeutung der Informationen aus dem Interview fiir diese Arbeit kann wie folgt
zusammengefasst werden: Penny Gamble-Williams bezog ihr Wissen sowohl traditionell aus
miindlichen Uberlieferungen ihrer Verwandten, gleichzeitig setzte sie sich jedoch mit dem
Thema auch auBlerhalb ihrer privaten Interaktion mit ihrem Stamm auseinander, indem sie
verschiedene Biicher las oder Vortriage horte. Wéahrend alle Aussagen vor ihrer Aufnahme in
diese Arbeit auf ihre Konformitdt mit generell bekannten historischen Ereignissen und
Handlungsstringen gepriift wurden, kann {iber die Informationen dieser Interview-Partnerin
nichtsdestoweniger gesagt werden, dass hier bereits durch sie ein Abgleich zwischen miindlich
iiberlieferten und konventionellen, der allgemeinen Lehrmeinung entsprechenden,
Informationen stattgefunden hat. Gleichzeitig vermittelt Penny Gamble-Williams
Informationen von innen heraus, erzdhlt vom Standpunkt der Wampanoag aus und ergénzt
allgemeines Wissen mit persdnlichen Gefithlen und Meinungen. Dies ermdglicht es, in dieser
Arbeit vom rein eurozentrischen Standpunkt abzuweichen und einen ausgewogeneren Bericht
zu liefern, welcher die Ansichten der indigenen Bevolkerung widerspiegelt. Des Weiteren zeigt
sich unter anderem dadurch, dass Penny Gamble-Williams sagt, ihre Intention sei nicht, andere
zu missionieren oder ihnen die indianische Kultur aufzudringen, sondern sie zu informieren
und sie aufmerksam zu machen, dass ihre Aussagen nicht zur Beeinflussung oder Werbung
ausgelegt sind. Man kann die Informationen von Penny Gamble-Williams als legitim und nicht

vorsatzlich verdndert bewerten. Sie konnen fiir diese Arbeit als positive Ergdnzung zu
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historischen Sachverhalten, welche aus schriftlichen Primar- oder Sekundérquellen bezogen

wurden, verwendet werden. '°

JONATHAN PERRY, AQUINNAH WAMPANOAG

Der Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah), welcher seit 1987 unter diesem Namen
staatlich anerkannt ist und mehr als tausend registrierte Stammesmitglieder verzeichnet, zeigt
sich in den amerikanischen Medien sowie an Hochschulen und anderen Bildungseinrichtungen
sehr priasent. Des Weiteren betreibet er das Aquinnah Cultural Center auf Martha’s Vineyard,
welches Besucher tiber Kultur und Geschichte des Stammes informieren soll. Die
Kontaktaufnahme mit den Aquinnah Wampanoag — der Name, den sie der offiziellen
Bezeichnung Gay Head vorziehen — gestaltete sich stets kompliziert, da E-Mails meist
unbeantwortet blieben, Korrespondenzen zdh verliefen und die Reaktionszeit auf indigener
Seite sehr lange war. SchlieBlich ergab sich am 5. Juli 2019 ein Telefoninterview mit dem
Aquinnah Wampanoag Jonathan Perry, welcher als gewédhlter Abgeordneter im
Fiihrungsgremium des Stammes fungiert. Schon vor einer Terminvereinbarung informiert er
dariiber, dass das Interview entlohnt werden muss, was bereits auf die kommerzielle
Ausrichtung des staatlich anerkannten Stammes hindeutet.

Gleich zu Beginn des Gesprichs betont Jonathan Perry, dass er nicht fiir die eine indigene
Meinung einstehen kann, und warnt davor, die Wampanoag, damals wie heute, als ein
homogenes Gebilde zu sehen, innerhalb dessen alle Stammesmitglieder dieselben Werte,
Ansichten und Meinungen vertreten: ,[Y]ou have a multitude of people with different
personalities, different ideas of what should have been right or wrong or what should have been
done or what shouldn’t have been done.“ Es sei daher nétig, mehrere Stimmen zu sammeln
und die unterschiedlichen Standpunkte zu beriicksichtigen. Dass es stets eine vorherrschende,
mehrheitliche — oftmals auch von der (Stammes-)Regierung vertretene — Meinung gibt, ist fiir
Jonathan Perry nur natiirlich, dennoch mochte er nicht, dass diese als die eine von den
Wampanoag vertretene Sichtweise beschrieben wird. Genau das zeigt sich auch an einigen
Stellen wihrend des Interviews, an welchen er — bewusst oder unbewusst — eine andere Ansicht

zu bestimmten Sachverhalten darlegt als beispielsweise Penny Gamble-Williams dies zuvor

10 Inhalt und wértliche Zitate aus Penny Gamble-Williams, (Chappaquiddick Elder), Personliches Interview,
Interviewed von Katrin Gammel, 22. April 2019.
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getan hatte.!! Die Ureinwohner der Insel aktiv in die Erstellung dieser Dissertation mit
einzubeziehen hilt er gleichzeitig fiir sehr wichtig und wertvoll; eine Geschichtsschreibung,
welche ausschlielich auf den Dokumenten der Européer basiert, erfiillt fiir ihn nicht den
Zweck einer fundierten wissenschaftlichen Arbeit:

Because most people who write the histories tend to look at it from a European

perspective, they’re looking at it from the writings of the English from the 1600s,

they’re being very selective on some of the accounts they’re acknowledging [...]

[T]hen you’re really not doing anything at all, you’re just taking what people said

about themselves and not challenging it at all. And then the native voice is silent. Or

some of the complexity of the story is missing. And the research fails. Maybe a book

will sell, or maybe there’ll be some financial benefit to the author, but it hasn’t really

furthered people’s thinking, it hasn’t changed how native people or various

communities are perceived, it doesn’t make people more cognizant of how they

should structure their communities or their societies going forward. It’s like a failed
exercise, I think.

Genau aus diesem Grund nimmt er sich auch rund anderthalb Stunden Zeit, um im Interview
iber Geschichte und Kultur der Wampanaog auf Martha’s Vineyard zu sprechen.

Er zeigt sich wihrend des Gespréchs stets sehr stolz auf seine indianische Abstammung,
lobt die hohe Entwicklung der indigenen Gesellschaft damals wie heute und spricht von der
Insel Martha’s Vineyard als einen Ort der Gesundheit und des Wohlseins ,,closest to the Garden
of Eden®. Seine Erzéhlungen machen die aktive Rolle der Wampanoag deutlich, indem er sie
als Schliisselpersonen im Geschehen darstellt, welche die Européer taktisch klug auszuspielen
wussten. ,,[OJur folks played nice whenever it suited us®, erklirt er und hebt hervor, dass die
Ureinwohner nicht die passiven, vermeintlich wehrlosen Gegenspieler der Englédnder waren;
Kultur und Gesellschaft der Wampanoag wiren so ausgeprigt und hoch entwickelt gewesen,
dass sie den Engldndern in nichts nachstanden. So gibt er auch an, dass ihre Regierungsstruktur
als Vorbild fiir andere Nationen diente und von sowohl den Englédndern als auch indigenen
Volkern kopiert wurde. Im Gegensatz zu beispielsweise Penny Gamble-Williams gibt er jedoch
wenig Privates von sich preis und auch die Informationen iiber seinen Stamm bewegen sich

auf einem theoretisch-wissenschaftlichen Level, quasi an kaum einer Stelle angereichert durch

1" An einer Stelle wihrend des Interviews fillt dies besonders auf. Jonathan Perry wird auf die Aussage Penny
Gamble-Williams’ angesprochen, dass die Ureinwohner von den Geschichten der Bibel, welche Mayhew
erzéhlte, gefesselt waren, da die Ureinwohner es liebten Geschichten zu horen. Er sagt aus, dass er mit dieser
Ansicht nicht {ibereinstimmt und eher davon ausgeht, dass die Indigenen (sowie vor allem deren Kinder) sich
die Geschichten Mayhews angehort, diesen aber keine besondere Aufmerksamkeit geschenkt hétten, abgesehen
von der Tatsache, dass diese ihnen Informationen iiber die Européder und deren Religion liefern konnten: ,,I
think people were interested in some of those stories of the bible, for instance, because it gave native people a
level of understanding of who they were dealing with and what motivated them [...].* Dies ist zudem ein gutes
Beispiel dafiir, wie sich zwei unterschiedliche Uberlieferungsstringe bilden und bis heute auch parallel
existieren kdnnen.
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personliche Erfahrungen und Erzdhlungen. Dennoch stellt er heraus, dass seine Familie sehr
traditionell lebt und er mit der Kultur der Wampanoag sowie deren Stammesreligion

aufgewachsen ist.

Evaluiert man die Bedeutung der von Jonathan Perry bereitgestellten Informationen fiir diese
Dissertation kommt man zu dem Schluss, dass seine Aussagen stets wissenschaftlichen
Charakter aufweisen und auch bereits von seiner Seite mit historischen Begebenheiten aus
verschiedenen Dokumenten abgeglichen wurden. Seine indigene Abstammung bereichert diese
Fakten mit Wissen von innen heraus, selbst wenn er in seinen Ausfithrungen meist auf der
faktischen, unpersonlichen Ebene bleibt. Besondere Vorsicht ist jedoch geboten bei jeglichen
Lobreden, welche er fiir die Wampanoag im siebzehnten Jahrhundert ausspricht. Seine
Wortwahl, gerade die Verwendung vieler Superlative — ,,the most adaptive language®, ,,the
most advanced* oder ,,we used sharper scalpels a thousand years ago than is used in the modern
medical world today* — vermittelt an einigen Stellen den Eindruck, als wiirde er die damalige
Gesellschaft glorifizieren oder diese im Vergleich zu anderen Vdlkern und Kulturen
iibertrieben in ein gutes Licht riicken wollen. Wihrend zwar gerade solche Aussagen auch
wertvoll fiir diese Arbeit sind, da aus Perrys Ausfithrungen sehr gut die indianische
Selbstsicht — auch hier wieder als die Selbstsicht von Jonathan Perry, nicht etwa die des
gesamten Stammes zu sehen — hervorgeht, ist fiir oben genannte oder dhnliche Aussagen

folglich ein Abgleich mit anderen Quellen ratsam. !?

ALMA GORDON, CHAPPAQUIDDICK WAMPANOAG SONKSQ

Die Position des Sachem hat bei den Chappaquiddick Wampanoag derzeit eine Frau inne,
wodurch die offizielle Bezeichnung Sonksq lautet. Alma Gordon hat den Vorsitz seit ihrer
Wabhl in die Position im Jahr 2013 inne und {ibersieht gemeinsam mit dem 7ribal Council, dem
Fiihrungsgremium des Stammes, inner- und interstammliche Angelegenheiten. Den Kontakt
zu Gordon vermittelte Margaret Oliveira (sieche unten). Vor einem offiziellen Interview ergab

sich die erste telefonische Konversation mit Alma Gordon spontan, das Interview bevorzugte

12 Inhalt und wértliche Zitate aus Jonathan Perry (Aquinnah Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed
von Katrin Gammel, 5. Juli 2019.
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sie schlieBlich schriftlich zu fiihren und beantwortete daher im Januar 2021 die Fragen per E-
Mail.

Gordon, welche, wie sie selbst sagt, in einem ,,assimilated Christian household* aufwuchs,
konnte sich mit dem Christentum nie identifizieren, lernte jedoch bereits von jungen Jahren an,
die indigene Kultur und Spiritualitit zu lieben. ,,I learned about how to perceive and act in
society from my family®, sagt sie. Thr Wissen iiber die Geschichte des Stammes erlangte sie
schlieBlich durch Biicher oder durch die Kontakte, welche sie zur indigenen Gesellschaft hatte.
In Hinblick auf Ressourcen kann Gordon viel Auskunft geben und weist beispielsweise auf das
Yale Indian Papers Project hin oder ein zweibindiges Geschlechtsregister der Wampanoag.
Auch mit Silvermans Werk Fuaith and Boundaries ist sie vertraut; im schriftlichen Interview
erklért sie nur, dass sie das Buch zwar als historische Quelle fiir Informationen iiber den Stamm
im siebzehnten und achtzehnten Jahrhundert empfiehlt, sie jedoch mit der Schlussfolgerung
sowie der Tatsache, dass er die Chappaquiddick nicht kontaktiert hatte, nicht einverstanden sei.
In der telefonischen Konversation offenbart sie mehr: Silverman habe mit den Aquinnah
zusammengearbeitet, sei jedoch nie auf die Chappaquiddick zugegangen. Nach
Veroffentlichung des Buchs hitten ihn schlielich einige Chappaquiddick kontaktiert, um das
zu kritisieren. In Faith and Boundaries wirkt es, als gibe es nur noch einen Stamm auf der
Insel.

Im Zuge dessen spricht Gordon auch iiber die Beziehung zwischen den Aquinnah und den
Chappaquiddick; es war mit Silvermans Buch nicht das erste Mal, dass die Chappaquiddick als
der kleinere, nicht staatlich anerkannte Stamm, vergessen wurden. ,,They overlook us, because
we are not federally recognized. And essentially, when Aquinnah got federally recognized, we
lost all focus on Aquinnah, so the island history of Martha’s Vineyard is mostly written towards
Aquinnah. Some people think that’s the only tribe.“ Die Verbreitung dieses Irrglaubens
schreibt sie zum Teil den Aquinnah zu, da diese, seit sie 1987 staatlich anerkannt und
regelmiBiger von Wissenschaftlern kontaktiert wurden, die Geschichte der Chappaquiddick
kaum erzihlten. ,,[ Y]oung people are brought up to say ,We're a federally recognized tribe, we
don’t know the history of the Chappaquiddicks, because I haven’t been taught in school.**
Ahnliches erfuhren sie, als die Mashpee vor einigen Jahren die staatliche Anerkennung
erlangten:

They did big PR campaigns to tell their history to the public, but in the effort to do
that, their focus was on the Mashpee Wampanoag and so a lot of the details got
focused on like only the Mashpee existed, like they are the only descent from

Massasoit — which is not correct, everybody in the Wampanoag nation has links to
Massasoit.
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Das Thema hitten die Chappaquiddick jedoch adressiert und die Mashpee hitten sich dafiir
entschuldigt, dass sie, in diesem Moment, liberwiéltigt von ihrem Enthusiasmus, andere
Stamme verletzt haben konnten. Gordon betont immer wieder, dass das Verhiltnis zwischen

den einzelnen Stimmen der Wampanoag, ein gutes, von positiven Dingen geprégtes sei.

Nun soll die Bedeutung der von Alma Gordon bereitgestellten Informationen fiir diese
Dissertation ermittelt werden. Die Tatsache, dass sie die amtierende Sonksq der
Chappaquiddick Wampanaog ist, ldsst darauf schlieBen, dass sie, vom Stamm gewéhlt, die
Ansichten, Meinungen und Ziele der Chappaquiddick vertritt. Das macht sie mit ihren
Aussagen zu einer unverzichtbaren Quelle. Gordon beantwortete als eine der wenigen die
Interview-Fragen schriftlich — abgesehen von der ersten, initialen Konversation, die per
Telefon stattfand. Durch das Zu- und Riicksenden aller Fragen per E-Mail hatte sie die
Moglichkeit, ihre Antworten ohne Zeitdruck und mit Bedacht zu beantworten. Wéhrend die
Thematik zwar schriftlich mit nicht weniger Emotionen verbunden war als personlich oder per
Telefon, konnte sie dennoch ihre Antworten bedachter formulieren und weniger spontan von
einer Emotion ergriffen oder gar aus dem Affekt heraus antworten, als es in einer direkten
Konversation moglich gewesen wére. Dies ldsst darauf schlieBen, dass ihre Aussagen fundiert
und zumindest grundlegend gepriift sind. Da sie ihr Wissen iiber die Geschichte und Kultur der
Wampanoag sowohl von ihrer Familie und ihrem Stamm als auch aus Biichern erlangte, kann
man davon ausgehen, dass Gordon die Informationen bereits abgeglichen hatte, bevor sie sie
weitergab. Dennoch besteht die Moglichkeit, verschiedene Aspekte ausgelassen oder
dementsprechend angepasst zu haben, sollte sie eine bestimmte Botschaft iiber ihren Stamm
transportieren wollen. Bei Verwendung der von Gordon bezogenen Informationen gilt es also,
thre Aussagen nochmals mit anderen Quellen abzugleichen, oder, im speziellen Fall,
gegebenenfalls auch andere Stimme der Wampanoag zu ihrem Verhéltnis zu den
Chappaquiddick zu befragen, um zu priifen, wie diese bestimmte Ereignisse wahrgenommen
hatten und ob Gordons Wahrnehmung getduscht haben konnte. SchlieBlich bedeutet das, dass
das Interview mit Alma Gordon zwar weniger Emotionen transportiert und weniger zwischen
den Zeilen, abseits von dem, was direkt erfragt wurde, gelesen werden kann. Es ist ihre Position
als Sonksq, die sie zu einer wesentlichen Quelle macht; werden ihre Aussagen noch einmal mit
weiteren Quellen gepriift, steht einer Verwendung derer in dieser Arbeit nichts im Wege. Thr

Wissen sowie ihre Stellungnahmen zu verschiedenen Themen konnen diese Dissertation
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bereichern, da sie die Perspektiven und Wiinsche der Chappaquiddick Wampanoag

aufzeigen.'?

MARGARET OLIVEIRA, CHAPPAQUIDDICK WAMPANOAG

Nach dem Telefonat mit Penny Gamble-Williams meldete sich auch Margaret Oliveira per E-
Mail und bot sich fiir ein Interview an. Die Chappaquiddick Wampanoag Oliveira zeigte sich
stets sehr interessiert am Thema dieser Dissertation und bot auch nach nur einer kurzen
telefonischen Konversation ihr Haus auf Martha’s Vineyard als Unterkunft wéhrend der
Forschungsreise an. Die gemeinsame Zeit, verrit sie im Interview, genief3t sie sehr: ,,It makes
my heart smile to take somebody like you over there and share all the stuff that [ know and all
the places that I know of.*

Margaret Oliveira ist durch ihre Familie miitterlicherseits nicht nur eine Chappaquiddick
Wampanoag, sondern auch dicht mit den Aquinnah Wampanoag verbunden. Thr GroBvater, ein
Chappaquiddick Wampanoag, starb in jungen Jahren, woraufthin ihre irischstimmige
Grofmutter einen Aquinnah Wampanoag heiratete: ,,[H]e would teach us how to live off the
land: we fished, we hunted [...], I shellfished, we had gardens.“ Wihrend also ihre
Abstammung zwar Chappaquiddick ist, wuchs sie eher bei den Aquinnah auf. ,,So, we hung
out with all the Aquinnah children, we went so school with them, we were included in their
tribal gatherings and stuff like that.“ Bereits sehr friih in der Konversation stellt Oliveira klar,
dass sie sich nie historisch, geschweige denn wissenschaftlich, mit der Geschichte der
Wampanoag auseinandergesetzt hat. Auch ihre Familie habe ihr kaum von den Geschehnissen
mm 17. und 18. Jahrhundert erzihlt. Sie erklart, dass sie zwar mit ithrer Familie in einem
indigenen Umfeld aufwuchs und dadurch mit vielen Werten sowie den traditionellen
Erzéhlungen und einigen Brduchen gro3 wurde, theoretisches Wissen — wie etwa liber die
Geschichte der Wampanoag in der Zeit der Kolonialisierung — aber nicht vermittelt wurde.
Auch iiber die Stammesreligion der Wampanoag konne sie kaum etwas sagen, da sie katholisch
erzogen wurde. Die zum Zeitpunkt des Interviews 60-Jéhrige erklédrt dies unter anderem
dadurch, dass in ihrer Generation die Wampanoag — die Chappaquiddick noch mehr als die

Aquinnah — selten nach auflen hin ihre indigene Abstammung zeigten und auch in Politik und

13 Inhalt und wéortliche Zitate aus Alma Gordon (Chappaquiddick Sonksq), Privates Telefonat mit Katrin
Gammel, 18. September 2019 sowie Alma Gordon, (Chappaquiddick Sonksq), E-Mail Interview, Interview-
Fragen von Katrin Gammel, Erhalten am 24. Januar 2021.
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Bildung weniger aktiv waren als heute. ,,Being Native American wasn’t something to be really
proud of. Except for their own family get-togethers, they weren’t really proud to be
Wampanoag. You know, but they weren’t out in the streets, saying ,I’'m Wampanoag.® They
kept it inside the doors, in their homes.*

Fragt man sie, was fiir sie — eben als jemand, der das , Wampanoag sein‘ allein in der Praxis
erlebt — die Kultur und Traditionen der Wampanoag ausmachen, nennt sie die
Erdverbundenheit und das Verlangen, in der Natur zu sein:

I feel like I’m just connected to the earth, mother nature, I just feel connected to nature
all the time and I believe that’s part of being a Wampanoag. I enjoy being in the
woods, I enjoy riding horses in the woods, I like to listen to the birds, I enjoy watching
the weather come to and from and I know that Wampanoags definitely had to pay
attention to that in the way they planted their fields and when they hunted and where

they lived and they didn’t have meteorologists back then. So, I like to pay attention
to that type of stuff, and I guess that’s just in my veins.

Das Achtgeben auf die Natur sowie das Vermeiden von Verschwendung stellt sie im Laufe des
Interviews genauso wie in privaten Konversationen stets besonders heraus und sieht dies als
ein Kernelement ihrer indigenen Abstammung an. Im selben Atemzug erwéhnt sie dabei auch
immer wieder, dass dies ihre Ansichten dazu, was die Kultur der Wampanoag ausmacht, sind
und sie keine allgemeine Definition zur indigenen Kultur geben kann.

Auf die Frage nach der traditionellen Religion ihres Stammes kann sie kaum Antwort geben.
Sie legt dar, dass sie, aufgrund ihrer irischen GroBmutter, schon immer Katholikin war und
diese Religion bis heute aktiv praktiziert. Auch ihr Aquinnah Wampanoag Grof3vater war
Christ, er besuchte regelméBig die baptistische Kirche der Insel. Von ihm habe sie aber all die
Legenden von Moshup gehort, dem Giganten, welchem die Erschaffung der Inseln und deren
duBleren Erscheinungsbild zugeschrieben wird. ,,[M]y grandfather thought it important that we
know those stories®, sagt sie und bestétigt auf Nachfrage, dass es vollkommen in Ordnung war,

sowohl Katholikin zu sein als auch an die Schopfungsgeschichten rund um Moshup zu glauben.

Auch hier soll eine Einordnung der von Margaret Oliveira bereitgestellten Informationen
vorgenommen werden. Oliveira tut dies zum Teil schon selbst, indem sie im Interview sagt,
dass fiir detaillierte, fundiertere Informationen Menschen wie Alexis Moreis (sieche unten)
befragt werden sollten, da sie selbst dieses Wissen nicht besitzt. Ihre Aussagen zu historischen
Begebenheiten miissen fiir diese Dissertation folglich besonders genau mit anderen Quellen
abgeglichen werden. Dass Oliveira weniger auf wissenschaftliche Forschungen oder

tatsdchliches theoretisches Wissen zuriickgreift, sondern eher von ihrer eigenen Erfahrung
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spricht und ihre Sicht auf Dinge aus einer indigenen Perspektive erzihlt, kann fiir diese Arbeit
sehr bereichernd sein. Durch die personlichen Geschichten ergidnzt Margaret Oliveira ihre
Erzdhlungen mit Gefiihlen — beispielsweise indem sie sich an ihre Kindheit und verstorbene
Verwandte erinnert — und gibt Einblicke in das Leben einer indigenen Familie. Sie liefert
zudem abseits von dem, was rein wissenschaftliche Informationen bereitstellen konnten,
Geschichten um den eigentlichen Sachverhalt herum. Besonders auch wiahrend des Aufenthalts
bei ihr zu Hause erlebt man die Kultur in einem indigenen Haushalt zur heutigen Zeit und kann
sich eher ein realistisches Bild davon machen, wie die Wampanoag heute leben, als es durch
wissenschaftliche, theoretische Informationen moglich gewesen wire. Dass diese privaten
Erzdhlungen oder die im Hause Oliveira erlebten Sitten und Bréduche mit Vorsicht betrachtet
werden miissen, da sie mit Emotionen und personlichen Ansichten zu tun haben, wird in dieser
Arbeit entsprechend beriicksichtigt, obgleich auch gerade diese Informationen fiir ein
realistisches Bild der Wampanoag und ihrer Kultur unabdingbar sind. Hier muss ein Mittelweg
gefunden werden und ein permanenter Abgleich der in den Interviews gegebenen
Informationen mit historisch {iberlieferten Dokumenten stattfinden. Margaret Oliveiras
Einblicke aus dem Interview sowie aus personlichen Konversationen werden folglich fiir diese

Dissertation entsprechend gepriift und anschlieBend als Primérquellen gehandhabt. '

ALEXIS MOREIS, CHAPPAQUIDDICK WAMPANOAG

Den Kontakt zu Alexis Moreis vermittelte ihre Tante Margaret Oliveira. Wie auch Oliveira
vorab sagte, verfiigt Moreis iiber fundiertes Wissen iiber Geschichte und Kultur der
Wampanoag und hatte sich auch innerhalb sowie au3erhalb ihres Stammes bereits viel dariiber
ausgetauscht. Moreis selbst sagt von sich, in vielen Richtungen aktiv zu sein: ,,I identify as an
educator and an activist, I also work for my family business [...] and through the tribe I am one
of the members of our Historic Preservation Office, working in finding cultural places that
we’re trying to have protected long term.* Auf der Website ihres Stammes wird sie offiziell als
,,Vice President & Tribal Historic Preservation Officer gelistet.!> Die Chappaquiddick

Wampanoag, welche den indigenen Namen Wind Between the Trees tragt, wuchs auf Martha’s

14 Inhalt und wortliche Zitate aus Margaret Oliveira (Chappaquiddick Wampanoag), Personliches Interview,
Interviewed von Katrin Gammel, 8. November 2019.

15 Chappaquiddick Wampanoag Tribe, ,Council: Present, Chappaquiddick Wampanoag Tribe,
https://www.chappaquiddickwampanoag.org/present (Stand 20. November 2022).
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Vineyard auf und wurde in einem traditionellen Umfeld groB. ,,I am a believer that being
Wampanoag is an automatic connection®, sagt sie gleich zu Beginn des Interviews. Im
Folgenden erklért sie, dass diese Verbindung fiir sie bedeutet, auf demselben Land zu leben,
wie ihre Vorfahren, in denselben Wassern zu schwimmen und alle Aspekte des traditionellen
Lebens automatisch in sich verankert zu haben. Die Kultur der Wampanoag beschreibt sie
schlieBlich wie folgt: ,,Growing up, as a Chappaquiddick Wampanoag, | was taught our job is
to take care of mother earth, to take care of the place you live, the place the animals live, the
place your family lives, and for other people. So, I think, to me that is Wampanoag culture.*
Sie stellt auch klar, dass die Kultur der Wampanoag viele Facetten aufweist und beispielsweise
in alle Bereiche von Musik und Kunst reicht, fiir sie jedoch der bedeutendste Teil die
Verbindung zu Mutter Erde sowie das Achtgeben auf diese sei.

Wihrend Alexis Moreis mit indigenen Traditionen grofl wurde, entwickelte sie schlielich
auch Interesse an der Geschichte ihres Stammes, als sie erwachsen wurde. Sie gibt an, einiges
dazu von ihrer Familie tradiert bekommen zu haben, sich vieles aber spéter angelesen zu haben.
Sie weist darauf hin, dass eine wissenschaftliche Betrachtung historischer Ereignisse in Bezug
auf die Quellenlage stets sehr eurozentrisch sei: ,,But in the research [...] that’s more of an
exposure also to a more normative, colonist view.“ An vielen Stellen kritisiert sie, dass die
iberlieferten Dokumente der Européder die Situation nicht korrekt abbildeten; es sei daher auch
unabdingbar, diese Uberlieferungen aus verschiedenen Blickwinkeln — sprich, aus der
Perspektive verschiedener kulturellen Gruppen — zu betrachten.

What’s interesting is that the same documents you probably read and I’ve read and
many researches have read... there’s a different lens. That’s another thing that I keep
bringing up, that it’s a different lens. When I read documents about Mayhew meeting
with sachems and making agreements, a researcher might be like “Oh, look, they met
and they agreed on something.” But I don’t see it that way, because of the lived
experience and the generational traumas that have been passed down. And that

element, yes, would be coming from my community and my Chappaquiddick
Wampanoag family.

Durch ihre indigene Abstammung und das, was sie von klein auf von ithrem Stamm tradiert
bekam, hat Alexis Moreis, wie sie selbst sagt, also eine andere Sicht auf die Dinge und liest
iiberlieferte Dokumente anders, als beispielsweise ein Europder das tun wirde. Als
Frauenrechtsaktivistin stellt sie dies am Beispiel der Machtverteilung in der indigenen
Gesellschaft dar und antwortet damit gleichzeitig auf die Frage, wieso in einer Gesellschaft, in
der Minner und Frauen gleichgestellt sind, die Sachems stets Méanner waren: ,,[S]ometimes I
wonder if when we were interacting, the men may have been sent out. [...] The Europeans only

responded to the men and it was some kind of protection of the women in our community —
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whatever role they may have played.“ Liest man aber lediglich die iiberlieferten européischen
Schriftstiicke, bekommt man den Eindruck, die Stammesfithrer der Wampanoag seien
ausschlieBlich Ménner gewesen. Viele weit verbreiteten Lehrmeinungen zur Mission auf
Martha’s Vineyard stellt sie offen in Frage: ,,[...] I don’t believe that Wampanoag people
wanted to convert. I also think that there’s a lot of history from the Chappaquiddick
Wampanoag side that’s ignored of our resistance to it.“ Auch die Schlussfolgerung David
Silvermans in seinem Werk iiber die christliche Mission auf der Insel lehnt sie ab.

Moreis, welche von ihren Eltern katholisch erzogen wurde, diesen Glauben aber nicht mehr
ausiibt, hat eine klare Meinung, wenn man sie nach der Religion der Wampanoag fragt: ,,] don’t
view it as religion. [...] I do not look at it as a religion, I looked at it as a way of life and a value
system.” Sie erklart, dass dieses Wertesystem der Wampanoag beinhaltet, auf die Erde, die
Tiere und alles das, was den Menschen am Leben hélt, Acht zu geben; es liefert Leitplanken,
wie das Individuum zu handeln hat, ist aber dabei nicht so vorschreibend wie beispielsweise
das Christentum. ,,[ A]ll these words that I’'m using, like prayer or beliefs, those aren’t the ways
we would have viewed it then. That’s why I am saying, it’s different than religion, because
when we would be actually looking at it as traditional Wampanoag beliefs, that’s still looking
at it through a colonist’s lens of religion and practice. But I think that it wasn’t like this religion
in practice, because everything was action based [...].* Die Geschichten um die Erderschaffung
oder die Legenden des Giganten Moshup teilen bestimmte Werte, nach welchen die
Wampanoag schlieBlich handeln, und daher siecht Moreis all das stark eingebunden in den
Lebensalltag der Indigenen. Genau dieses Wertesystem, das nach ihrer Aussage seit der
Ankunft der Européder auf Martha’s Vineyard immer félschlicherweise als Religion verstanden
wurde, trigt jeder Indigene in sich und es gehort fiir sie zum , Wampanoag sein‘ natiirlich hinzu.
Da sie selbst katholisch erzogen wurde, weill sie auch, dass das traditionelle Wertesystem
neben anderen Religionen gelebt werden kann: ,,[W]hatever family you grew up in, you
practice your Wampanoag traditions within that. [...] [I]t’s more of that value system and how
you interact in this world and how you take care of it. You can do that along with any other

religion.*

Nachdem nun die Standpunkte von Alexis Moreis knapp zusammengefasst wurden, muss auch
hier eine Einschitzung der Bedeutung der Informationen fiir diese Dissertation folgen. Da
Moreis, wie sie im Interview an mehreren Stellen erwéhnt, die von den Europidern iiberlieferten

Dokumente aus einem anderen Blickwinkel betrachtet und diese folglich aus einer indigenen
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Perspektive interpretiert, ergénzt sie die Recherche genau um diese Ansichten, welche die
vorwiegende Lehrmeinung ausldsst. Das Ziel der Interviews fiir diese Arbeit ist, die primér
eurozentrische Geschichtsschreibung um eine indigene Perspektive zu ergénzen, und dazu
tragen Alexis Moreis’ Aussagen bei. Thre Interpretation der Dokumente steht so allen anderen
Auslegungen gegeniiber und ist im Vergleich dazu weder mehr noch weniger glaubhaft. Hier
miissen alle Aussagen sowie die lberlieferten Dokumente gegeniibergestellt, Ereignisse
abgeglichen und mogliche Hintergriinde evaluiert werden. Dazu lédsst sich ergidnzen, dass
Moreis sich bereits wissenschaftlich mit der Geschichte thres Stammes befasst hat und ihre
Aussagen nicht allein auf Informationen basieren, welche sie von ihrer Familie erzihlt bekam,;
dadurch hat auch bereits durch sie ein Abgleich von Informationen stattgefunden. Moreis, die
sich selbst als die ,,younger generation* der Wampanoag bezeichnet, gibt ein sehr starkes und
selbstbewusstes Bild von sich ab; in ihr ist deutlich das oben kurz erwidhnte Empowerment der
indigenen Gesellschaften zu erkennen. Damit geht sie bestimmter in der Formulierung ihrer
Thesen vor und bewertet historische Ereignisse von einem modernen Standpunkt. Eine erneute
Einordnung sowie ein historischer Abgleich ist hier notwendig, dies macht ihre vermittelten
Informationen und Bewertungen jedoch nicht weniger wertvoll. Zusammenfassend lésst sich
sagen, dass die Aussagen von Alexis Moreis flir diese Dissertation sehr gewinnbringend sind,
da sie Tradition mit Wissenschaft verbinden; nach entsprechender Priifung werden diese als

Primirquellen verwendet. '

MICIAH STASIS, HERRING POND WAMPANOAG

Der Kontakt zu Miciah Stasis entstand durch das Freilichtmuseum Plimoth Plantation. Plimoth
Plantation baut die damalige Siedlung der Pilgerviter sowie ein Indianerdorf nach und versetzt
die Besucher in die Zeit der 1620er Jahre. Schausteller, welche als englische Siedler verkleidet
in altem, britischem Akzent sprechen, unterstreichen die Atmosphére. Im Indianerdorf trifft
man Indigene an, welche, in traditioneller Kleidung und in einer Kulisse aus wetus, Kanus und
einem Lagerfeuer typische Szenen darstellen und iiber den Bau traditioneller Behausung oder
Essens- und Zubereitungsgewohnheiten Auskunft geben. Hier trifft man auch die Herring Pond

Wampanoag Miciah Stasis an, welche sich nach einer Unterhaltung im Freilichtmuseum fiir

16 Inhalt und wortliche Zitate aus Alexis Moreis (Chappaquiddick Wampanoag), Personliches Interview,
Interviewed von Katrin Gammel, 9. November 2019.
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ein Interview bereit erklirt. Aus Zeitgriinden findet dies schlieBlich im Oktober 2020, beinahe
ein Jahr nach dem initialen Kontakt, als schriftliches Interview statt.

Miciah Stasis ist Herring Pond Wampanoag und damit einem der kleineren Festland-
Stamme der Wampanoag zugehorig; das Gebiet der Wampanoag erstreckte sich in der Gegend
um Plymouth iiber Teile von Cape Cod (Néheres dazu siche Kapitel 2). Der Stamm ist von
Massachusetts staatlich anerkannt und konnte 2018 einen Teilerfolg erlangen, nachdem ihm
ein Gebiet um eine historische Grabstitte zugeschrieben wurde. Stasis gibt an, von ihrer
Familie nicht traditionell erzogen worden zu sein und erst als Teenager ein Interesse an der
indigenen Kultur entwickelt zu haben. Was ihr dabei half, eine Verbindung zur indigenen
Kultur und den Menschen in ihrem Stamm aufzubauen, war die spirituelle Komponente —
obgleich sie sich genau damit anfangs schwertat. Sie schreibt im Interview: ,,[T]hrough
ceremonies and time I became more spiritual and connected with my people.*“ An anderer Stelle
stellt sie auBerdem heraus, dass diese Spiritualitdt, wovon sie spreche, jedoch keinesfalls mit
Religion, wie sie die Europder kennen, gleichzusetzen sei. ,,I wouldn’t say we are religious
people at all, we are spiritual people®, schreibt sie an einer Stelle, fiihrt dies jedoch nicht weiter
aus. Besonders interessant ist in diesem Zusammenhang vor allem eine Aussage von Stasis:
»In 1646 they put us indigenous people into praying towns, where they would force us to
become Christians and become ,good praying Indians.* Being forced into a religion that was
completely against everything spiritually we believed in.“ Wéhrend in anderen Interviews
immer wieder betont wurde, dass das Christentum im Kern dhnliche Werte transportierte wie
die traditionelle Spiritualitit der Wampanoag, iiberrascht dieses Statement. Es ist moglich, dass
dies als die Ansicht einer Person, welche nicht fiir eine Gruppe spricht, im individuellen Fall
heraussticht; genauso kann es sein, dass diese Wahrnehmung, von einer Herring Pond
Wampanoag gedullert, die vorherrschende Ansicht der Festland-Stimme zu Mission und

Christentum ausdriickt.

Damit beginnt bereits die Diskussion liber die Relevanz des Interviews fiir diese Arbeit: Miciah
Stasis war die einzige Interview-Partnerin, welche nicht von Martha’s Vineyard, sondern von
einem der Festland-Stdamme kommt. Die Relevanz der Ansichten dieser Gruppe Wampanoag
spielt fiir diese Dissertation eine besondere Rolle. Denn wihrend sich diese Arbeit zwar mit
der Situation auf der Insel und den Geschehnissen rund um Thomas Mayhew und dessen
Mission beschiftigt, darf dies nicht ohne den groBeren Kontext betrachtet werden. Die

Meinungen, Erinnerungen und Gefiihle der Indianer auf dem Festland, welche ebenfalls
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Kolonisation und Mission erfahren hatten, dienen als Vergleichspunkt fiir alles, was sich auf
Martha’s Vineyard zugetragen hatte. AuBenwahrnehmungen der, beispielsweise, Herring Pong
Wampanoag zur Mayhew Mission und der Situation ihrer Stammesgenossen auf der Insel
konnen Aufschluss dariiber geben, welche Ereignisse moglicherweise durch die Politik auf
dem Festland oder Eliots Mission beeinflusst waren und welche davon losgeldst waren. Es wird
auBBerdem deutlicher, welche Geschehnisse sich im Vergleich zur Situation auf dem Festland
gegebenenfalls nicht zutrugen, in anderer Art und Weise zutrugen oder wie diese eventuell von
den Indigenen — damals wie heute — unterschiedlich wahrgenommen werden. Im Interview mit
Miciah Stasis geht wohl gerade durch die Kiirze viel verloren. Genauso trégt die Tatsache, dass
es sich um ein schriftliches anstatt um ein personliches oder telefonisches Interview handelte,
dazu bei, dass Informationen, welche auBlerhalb der eigentlichen Fragen, wie etwa in
Smalltalks, ausgesprochen hétten werden kdnnen, so nicht gegeben werden. Dennoch kann das
Interview mit Miciah Stasis als wertvoll betrachtet werden, da sie, als eine Wampanoag aus
der jiingeren Generation, grof3es Interesse an indigener Kultur und Spiritualitit zeigt. Dies wird
nicht nur dadurch deutlich, dass sie es als Jugendliche selbst in die Hand nahm, mehr {iber ihren
Stamm zu lernen. Dass sie im Freilichtmuseum Plimoth Plantation arbeitet, zeugt davon, dass
Stasis Interesse daran hat, ihr Wissen (auch an nicht-Indigene) zu teilen. Die von ihr
weitergegebenen Informationen stammen schlieBlich direkt aus ihrem Stamm, wie sie auch im
Interview angibt; sie wurden miindlich tradiert. Damit spricht sie auf einer personlichen, fast
schon privaten und emotionalen Ebene von ihrer Kultur und transportiert ein ehrliches,
unverbliimtes Bild, ohne einer bestimmen wissenschaftlichen Linie folgen zu wollen. Die von
Miciah Stasis vermittelten Informationen sollen schlieBlich dieser Dissertation dienen,
nachdem sie mit anderen (Sekundér-)Quellen auf ihren grundsitzlichen Wahrheitsgehalt
gepriift wurden. Sie dienen in der Recherche iiber die Geschehnisse auf Martha’s Vineyard als

weitere, von auflen getétigte Sicht auf die Ereignisse sowie als Vergleichswert. !’

BERTA WELCH, AQUINNAH WAMPANOAG

Berta Welch besitzt ein Kunstgewerbe auf Martha’s Vineyard, welches sie, gemeinsam mit
threr Schwester, bereits seit vielen Jahren leitet. Die Kontaktaufnahme zu Berta Welch entstand

durch die Chappaquiddick Wampanoag Margaret Oliveira, die enge Verbindungen zu den

17 Inhalt und wortliche Zitate aus Miciah Stasis (Herring Pond Wampanoag), E-Mail Interview, Interview-Fragen
von Katrin Gammel, Erhalten am 20. Oktober 2020.
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Aquinnah pflegt. Welch, welche (zum Zeitpunkt des Interviews) 62 Jahre alt ist, ist bei beiden
Stammen auf Martha’s Vineyard bekannt fiir ihren traditionellen, selbst hergestellten Schmuck.
Sie iibernahm einst das Geschéft ihrer Mutter und vertreibt dort nicht nur Ware, sondern stellt
diese zu grof3en Teilen auch selbst her; sie bezeichnet sich im Interview von Beruf daher auch
als Juwelier. Vor allem ist sie fiir ihr Wampum bekannt. Berta Welch erklirt sich auf Nachfrage
von Margaret Oliveira bereit, ein Interview fiir diese Dissertation zu geben. Im Februar 2021
kommt es schlieBlich zu einer rund dreiigminiitigen telefonischen Konversation.

Berta Welch wuchs in Aquinnah auf der Insel Martha’s Vineyard auf und stammt aus einer
traditionellen indigenen Familie. Sie erfuhr die Kultur der Wampanoag aus erster Hand durch
ihre Verwandten. Fragt man sie nach den fiir sie wichtigsten Merkmalen der indigenen Kultur,
nennt sie sofort das Weiterfiithren traditioneller Tétigkeiten sowie die Verbindung zu ihrem
Stammesland:

I think certainly knowing the knowledge that we’ve been here over ten thousand
years, that we continue to do things, such as fishing, which has been done for

centuries. So, those are types of culture of Wampanoag people. Just, being on this
land. Recognizing the importance of staying here [...].

Thre Tatigkeit als Juwelier, welche die Arbeit mit Quahog-Muscheln und die Herstellung von
Wampum daraus umfasst, gehort mit Sicherheit auch zu diesen weitergefithrten Traditionen,
welche sie als den Kern der Kultur sieht. Spiritualitét ist fiir sie ganz klar ein Teil der Kultur,
ein Teil des alltiglichen Lebens, und kann auch neben einer Religion bestehen. ,,I think you
see it all across America“, antwortet sie und spielt damit wohl auf die vielen Volker an, welche
ihre indigene Spiritualitit mit einer Weltreligion wie dem Christentum vereint haben. Dass die
Wampanoag Martha’s Vineyards sich schlie8lich den Europdern zuwandten und sich teilweise
schon sehr frith nach Mayhews Ankunft auf der Insel zum Christentum missionieren lieBen, ist
nach Welchs Ansicht der damaligen Situation geschuldet. ,,[T]hey say this god’s gonna help
us. Let’s just go along with it and see if it helps us*, schildert sie das Denken ihrer Vorfahren.
Dieser Versuch des Zuhorens und Einlassens auf die unbekannte Religion mit ihrem scheinbar
so michtigen Gott, dass er Krankheiten heilen konnte, war eine der wenigen Optionen fiir die
Wampanoag im siebzehnten Jahrhundert. Thre eigene Kultur verloren sie dadurch dennoch
nicht, erkldart Berta Welch weiter; dies sei nicht nur in ihrem, sondern auch in anderem
nordamerikanischen Stimmen der Fall gewesen: ,,They may be Catholic, or Baptist, or
Episcopal, they intertwine the culture to whatever religion that is. Some of the sermons are
given in the particular tribe’s language.* In ihrer Argumentation kommt also heraus, dass, threr

Ansicht nach, keine Religion die indigene Spiritualitit oder Kultur verdriangen konnte, sondern
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diese lediglich durch neue FEinfliisse erginzt werden und verschiedene Eigenschaften
verschwimmen.

Wihrend Welch sehr traditionell und spirituell lebt und viel Wissen miindlich von ihren
Vorfahren tradiert bekam, gibt sie zu, wenig iiber die friihe Geschichte der Wampanoag zu
wissen: ,,And I don’t know a lot about earlier history, I’'m not a historian.* Ihr Wissen stamme
aus der Erziehung durch ihre Familie und nicht etwa aus Bilichern — dennoch ist sie informiert,
dass beispielsweise David Silverman ein Werk iiber die Wampanoag verfasst hat, und
empfiehlt dieses als Literatur flir diese Dissertation. Sie schitzt an dem Buch, dass es die
Geschichte der Indigenen und Européer als eine nicht immer leichte, mit vielen Kompromissen
verbundene Reise erzihlt. ,,I do believe, adapting has a lot to do with why we’re still here. I
give the credit to the Native people that they figured out how to do that. It’s not to the credit of
the Europeans, it’s because the Wampanoag people figured out that it was the way to be here.
To remain®, fiigt sie hinzu, als man sie darauf anspricht, ob sie Silvermans Schlussfolgerung
zustimmt, dass die Organisation in neuen, europiischen Strukturen das Uberleben ihres
Stamms gesichert hétte. Genaueres kann Welch jedoch zu den Geschehnissen des 16. und 17.
Jahrhunderts nicht sagen und verweist fiir spezifische Fragen auf andere Stammesmitglieder
wie oben genannten Jonathan Perry oder Linda Coombs (siehe unten); diese Personen hétten
sich intensiver, auch wissenschaftlicher, mit der Geschichte ihres Stamms auseinandergesetzt

und konnten mehr Auskunft geben als sie.

Auch hier soll nun die Bedeutung der von Berta Welch bereitgestellten Informationen evaluiert
werden. Wie oben beschrieben wuchs Welch sehr traditionell auf, beschiftigte sich jedoch
nicht wissenschaftlich mit der Geschichte oder Kultur ihres Stammes. Ahnlich wie bei der
Chappaquiddick Wampanoag Margaret Oliveira spricht Welch mehr aus der personlichen, gar
privaten, Perspektive und stellt dar, wie sie die Kultur, in der sie aufwuchs, wahrnimmt und
welche Erzdhlungen und Ansichten sie durch ihre Familie vermittelt bekam. Indem Berta
Welch klarstellt, dass sie keine Historikerin ist und nicht mit tiefergehenden historischen
Fakten vertraut ist, zeigt sie, dass sie die Grenzen ihres Wissens kennt und nicht auf Halbwissen
zurlickgreift, um eine Antwort zu geben. Eher verweist sie auf andere Personen, wenn sie eine
Frage nicht beantworten kann. [hre Aussagen miissen dennoch vor ihrer Verwendung fiir diese
Dissertation nochmals mit weiteren, historischen Quellen abgeglichen werden, um ihren
Wabhrheitsgehalt zu priifen. Gleichzeitig sind Welchs Aussagen, eher personlich und dadurch

auch mit Emotionen behaftet, sehr wertvoll und sollen in dieser Arbeit verwendet werden, um
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ein allgemeines Stimmungsbild der heutigen, indigenen Bevdlkerung zeichnen zu kdnnen.
Auch ihre Meinung zu David Silvermans Werk — welches sie als ,,very accurate*
zusammenfasst — ist bezeichnend. Wéhrend Silvermans Arbeit von einigen, eher
wissenschaftlich gepriagten Wampanoag sehr kritisiert wird, stellen die Darstellungen und
Schliisse des Washingtoner Professors fiir Welch und ihr soziales Umfeld keine Schwierigkeit
dar. Zusammenfassend sind Berta Welchs Aussagen Informationen ,von innen‘, die Ansichten
aus der Gesellschaft der Aquinnah Wampanoag aufzeigen. Sie kdnnen zum Teil als Kontrast
zu wissenschaftlichen Aussagen anderer Stammesmitglieder angesehen werden und helfen, das
Spektrum der Ansichten iiber die Geschichte der Wampanoag zu vergrofern und so
verschiedene Sichtweisen innerhalb des Stammes auf dasselbe Ereignis zu ermoglichen.
Angenommen, es gibt— wie auch bereits Jonathan Perry zu Beginn seines Interviews
klarstellte — nicht die eine, allgemeingiiltige indigene Meinung, helfen schlielich personliche
Informationen wie die von Berta Welch, Ansichten zu differenzieren und die Existenz mehrerer

Standpunkte aufzuzeigen und transparent zu machen.'®

LINDA COOMBS, AQUINNAH WAMPANOAG

Als im Interview mit Berta Welch viele historische Fragen offen blieben, empfiehlt diese im
Laufe des Gesprichs an mehreren Stellen, Kontakt zu ithrer Stammesgenossin Linda Coombs
aufzunehmen. Sucht man im Internet nach den Aquinnah Wampanoag, liest man des Ofteren
thren Namen: Coombs taucht auf vielen Websites sowie in einigen Videos auf, in denen sie
iiber die Aquinnah Wampanoag, deren Geschichte und Kultur erzdhlt. Auch Seiten von
offentlichen Bildungseinrichtungen, welche beispielsweise Vortrdge von ihr verlinken,
erscheinen unter den Suchergebnissen. Nicht zuletzt ist sie auch als Programmdirektorin des
Aquinnah Cultural Center im Internet prisent und man erkennt, dass sie eine derjenigen ist, die
die Sichtbarkeit und AuBenwirkung ihres Stammes stark priagen. Die erste Kontaktaufnahme
zu Coombs iiber die Website des Aquinnah Cultural Center, noch einige Monate vor dem
Interview mit Berta Welch, mit der Bitte um ein personliches Gesprich, blieb unbeantwortet.
Erst nach dem Telefonat mit Welch und einer Notiz, dass diese sie als Interview-Partnerin
empfohlen hatte, kommt es zu einer Terminvereinbarung. Als sie im Interview am 24. Mirz

2021 von ihrer Ausbildung und ihren Tétigkeiten spricht, bestitigt sich der erste Eindruck, dass

18 Inhalt und wortliche Zitate aus Berta Welch (Aquinnah Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed von
Katrin Gammel, 9. Februar 2021.
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Linda Coombs stets sehr beschiftigt ist. Nach ihrem Studium der Musik absolvierte die
gebiirtige Aquinnah Wampanoag 1974 gemeinsam mit zwei weiteren Indigenen ein Praktikum
im Boston Children’s Museum, welches sie auf ihre spitere Tétigkeit als Leiterin des
Wampanoag Program im Freilichtmuseum Plimoth Plantation vorbereitete. Heute wirkt die
mittlerweile auf das Festland nach Mashpee gezogene Linda Coombs in leitender Rolle im
Aquinnah Cultural Center auf Martha’s Vineyard mit.

Coombs legt viel Wert auf umfangreiche, ganzheitliche Recherche der historischen
Ereignisse. Sie warnt davor, die Geschichte Martha’s Vineyards ohne den grof8eren Kontext zu
betrachten: ,,[H]istory didn’t happen to the island in a bubble®, erklért sie und stellt dar, wie
das Geschehen auf Martha’s Vineyard von Ereignissen in Boston beeinflusst werden konnte —
eben von Ereignissen, welche wiederum von bestimmten Dingen in, beispielsweise, New
Hampshire ausgelost worden sein konnten. ,,[I]f you look at them as an entire whole picture,
you see where the one on the island fits into the whole scope of it“, erklirt sie weiter. Diese
und andere Aussagen bestitigen, dass sie, auch durch ihre Ausbildung, eine Historikerin ihres
eigenen Stamms ist. Sie legt auBerdem groBen Wert auf die Interpretation und Analyse
vergangener Ereignisse. Beispielsweise gibt sie zu, viele Fragen zur Geschichte ihres Stammes
nicht beantworten zu konnen, dafiir jedoch Annahmen zu stellen, wie oder wieso sich die Dinge
dementsprechend ereignet hatten. ,,[J]ust from looking at the entire context of the history at
that time, and how people might have been responding to it*, beschreibt sie ihre Art, die Dinge
zu erkldren.

Ihr Vorgehen als Historikerin stellt sie — indirekt — David Silvermans Forschung gegeniiber.
Noch vor dem eigentlichen Beginn des Interviews bezieht Coombs klar Stellung zu dem
Washingtoner Professor: ,] am not a fan of David Silverman.“ Sein Werk Faith and
Boundaries war fiir sie alles andere als zufriedenstellend: ,,[A] lot of his writing, in my opinion,
is distorting®, gibt sie an und unterstellt ihm: ,,It’s just not good scholarship [...].“ Dies erklart
sie dadurch, dass er vieles anderen, geschriebenen Quellen entnehme und schlieBlich fiir sein
Werk nutze, dabei jedoch die Aussagen und Meinungen der Aquinnah Wampanoag zu
geringschdtzen, geradezu missachten wiirde. Sie erklért, dass sie und ihr Stamm diejenigen
sind, die all diese Ereignisse durchlebt hatten, die iiber ihre Vergangenheit informiert wéren
und daher am besten iliber die Geschichte der Wampanoag Bescheid wiissten — anders als
Silverman. ,,Because we’re the ones who experienced the history and if we’re historians of our
own history then we certainly understand it better than him. We’re coming out of it from a
lived experience,” so Coombs. Sie erzéhlt von einer Situation, in der eine liber achtzigjihrige

Wampanoag mit Silverman gesprochen hatte und dieser ihr darauthin widersprach und angab,
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sie lage mit ihrer Behauptung falsch; Coombs fasste dies als hochst unsensibel auf und sieht
den Professor nicht in der Position, Aussagen einer dlteren Wampanoag beurteilen zu konnen.
In der indigenen Gesellschaft habe David Silverman daher keinen guten Ruf. Fragt man Linda
Coombs nach einer spezifischen Stelle oder nach Behauptungen und Schlussfolgerungen in
Faith and Boundaries, welchen sie nicht zustimme, verweist sie auf das Werk als Ganzes und
die Recherche, die dahintersteckte: ,,[ W]hatever sources he did use, written sources, there is no
analysis of them for accuracy or bias or any of that.” Sie selbst tut nun also viel daran,
Geschichte nicht nur zu erzdhlen, sondern zu erkldren und zu analysieren. So kommt sie auch
zu dem Schluss, dass — obgleich dies auf den ersten Blick oft anders scheinen mag — das
Christentum den Wampanoag aufgezwungen wurde. ,,Y ou convert or you die“, waren die zwei
Optionen, die ihren Vorfahren einst gelassen wurden. Wihrend Coombs zwar sich selbst und
ihren Stamm als die Triager der Geschichte sieht, gibt sie auch zu, dass gleichzeitig weite Teile
ithrer Kultur durch die Kolonisation verloren gingen. Durch ,,interruption of colonialism®, in
thren Worten, sei nicht nur historisches Wissen iiber die Ereignisse rund um die Ankunft der
Européder im siebzehnten Jahrhundert verloren gegangen, sondern beispielsweise seien auch
viele der Erzéhlungen rund um Moshup oder andere Schopfungsgeschichten nicht mehr genau
rekonstruierbar oder in die korrekte Reihenfolge zu bringen.

Als schlieBlich Moshup und die anderen Schopfungsgeschichten Thema werden, wird klar,
dass Coombs auch hier eine starke Meinung vertritt. Ahnlich wie in der Konversation iiber
Silverman wird ihr Ton bestimmter und ihre Aussagen sehr direkt, als man sie nach diesen
Mythen fragt: ,,For one thing, they’re not myths. I never use the word myth, legend, story when
I talk about that. That is our history.* Sie stellt klar, dass sie all dies als ihre Geschichte ansieht
und als solches thematisiert haben mochte. Es erweckt den Eindruck, sie wiirde geradezu
beschiitzend werden, wenn es um Moshup oder die Erderschaffung gehe. Dazu stellt sie klar:
»|P]eople believe the story of Adam and Eve and all the stuff that’s in the Bible, they believe
it without question. But when it comes to us, we’re superstitious fools that make shit up to
explain something we don’t understand. Which is nuts.“ So wiinscht sie sich ausdriicklich eine
Gleichberechtigung, eben eine gleiche Wahrnehmung und Wertschétzung, des Christentums
und ihrer indigenen Religion. Anders als etwa Alexis Moreis hat Coombs keine Bedenken bei
der Verwendung des Begriffs Religion — wihrend Moreis sich fiir die Nutzung des Wortes
Spiritualitdt aussprach —, doch dafiir mochte Coombs jegliche spirituellen Erzédhlungen als
wahr, eben als ihre Geschichte, anerkannt sehen. Man kann vermuten, dass dieser Wunsch
daher riihrt, da sie, als Wampanoag einer élteren Generation, religioser und gléubiger ist, als

etwa die jiingere Generation um Alexis Moreis es ist; spirituelle Erzdhlungen haben daher bei
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ihr einen hdoheren Stellenwert, beziehungsweise sie schreibt ihnen einen groBeren

Wabhrheitsgehalt zu.

Vor allem mit ihrem Verhéltnis zu Religion kann Coombs wohl sehr gut rekonstruieren, was
in den Indigenen des 17. Jahrhunderts wihrend der plotzlichen Umgestaltung ihres spirituellen
Daseins vorgegangen sein konnte. Versucht man die Bedeutung Linda Coombs’ Informationen
fiir diese Dissertation einzuordnen, erkennt man schlieBlich neben ihrer spirituellen Bindung,
welche Einblicke in die indigene Religion von innen — also von einer Person, die fest davon
iiberzeugt ist — liefert, auch eine akademische Seite ihrer Informationen. Als Studierte, welche
aulerdem eine Ausbildung im Museum absolvierte, erweckt Coombs den Eindruck, kaum
Halbwissen von sich zu geben, sondern sie {iberzeugt in ihrer Argumentation durch historisch
korrekte Aussagen und ergénzt mit ihrer personlichen Sicht auf die Dinge. Man kann davon
ausgehen, dass sie ihre Informationen bereits mit weiteren Quellen gegengepriift und analysiert
hat — zumal sie genau das Fehlen dessen an Silvermans Werk kritisierte. Zusammenfassend
sind ihre Aussagen gerade durch diese Mischung von Einblicken ,von innen‘ und
akademischem Ansatz besonders wertvoll fiir diese Arbeit. Sie konnen dabei helfen, historische
Ereignisse von einem anderen, eben nicht eurozentrischen, Standpunkt zu betrachten. Dennoch
werden alle von Coombs bereitgestellten Informationen vor ihrer Verwendung fiir diese
Dissertation nochmals mit anderen Quellen auf ihre historische Korrektheit gepriift. Thre starke
Meinung zu Silvermans Werk erinnert daran, alle verwendeten Quellen besonders auf korrekte
Recherche zu priifen; gleichzeitig zeigt sie auf, wie kritisch einige Wampanoag auf Silvermans
Werk — oder auch andere Biicher — reagierten und dass es stets verschiedene Ansichten,
Meinungen und Interpretationen geben wird, denen es gerecht zu werden gilt. Im richtigen
Kontext — es handelt sich um eine sehr spirituelle Frau sowie eine patriotische Aquinnah
Wampanoag — konnen also die Aussagen der Akademikerin diese Dissertation stark

bereichern.!®

Weitere Interviewpartner wurden fiir diese Arbeit angefragt, antworteten jedoch nicht auf die

Kontaktaufnahme.

1 Inhalt und wértliche Zitate aus Linda Coombs (Aquinnah Wampanoag), Personliches Interview, Interviewed
von Katrin Gammel, 24. Mirz 2021.
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Historischer Uberblick

Dir und deinen Nachkommen gebe ich ganz Kanaan, das Land, in dem du als
Fremder weilst, fiir immer zu Eigen und ich will ihnen Gott sein.
(Gen 17,8)!

Als der gebiirtige Englédnder Bartholomew Gosnold im Jahr 1602 an Bord der Concord und mit
einer 32 Mann starken Besatzung die Kiiste des heutigen Massachusetts erkundete, stief3 er
nicht auf unbewohntes Land. Gosnold war Rechtsanwalt, Unternehmer und Entdecker und
sollte wenige Jahre spéter keine unwichtige Rolle in der Griindung und Besiedlung Jamestowns
im Virgina-Gebiet Nordamerikas spielen. Seine erste Reise in die Neue Welt fiihrte ihn jedoch
nach Cape Cod — einer Halbinsel, welche bereits einige Jahrzehnte zuvor vom italienischen
Seefahrer Giovanni di Verrazzano erkundet worden war. Gosnold verlieh ihr den noch heute
gebrauchlichen Namen nach dem geradezu endlos erscheinenden Angebot an Kabeljau in den
angrenzenden Gewdssern. Seine Reise fiihrte ihn weiter zu den vor dem Kap gelegenen Inseln;
Gabriel Archer aus Gosnolds Mannschaft schreibt:

The place most pleasant; [...] we went ashore, and found it full of wood, vines,

gooseberry bushes, whortleberries, raspberries, eglantines, &c. Here we had cranes,

stearnes, shoulers, geese, and divers other birds which there at that time upon the

cliffs being sandy with some rocky stones, did breed and had young. In this place we

saw deer: here we rode in eight fathoms near the shore where we took great store of
cod, — as before at Cape Cod, but much better.?

Es ist wenig verwunderlich, dass Archer die gro3en Kabeljau-Bestinde besonders herausstellt.
Denn ohne ihn hitte Gosnolds Mannschaft die Uberfahrt nach Amerika wohl kaum bestreiten
konnen: Man entfernte Kopfund Eingeweide der Fische und hingte sie, an den Schwanzflossen
zusammengebunden, zum Trocknen iiber Lattengestelle — so erhielt der Stockfisch seinen
Namen. In diesem Zustand war er mehrere Monate haltbar und er diente vielen Seefahrern als
Proviant fiir ihre langen Reisen. Zudem war der Kabeljau in Europa als Fastenspeise beliebt:
Neben der damals typischen getreidereichen Erndhrung diente er als erschwingliche
Eiweiquelle fiir alle, die sich Fleisch nicht regelméBig leisten konnten. Wéhrend des

Mittelalters wurde der Kabeljau auBerdem zum begehrten Handelsgut — und er wurde mit der

Wortlaut in King James Bible: And I will give unto thee, and to thy seed after thee, the land wherein thou art a
stranger, all the land of Canaan, for an everlasting possession; and I will be their God. (Gen 17,8)

2 Gabriel Archer, ,,The Relation of Captain Gosnold’s Voyage to the North part of Virginia (1602),* Collections
of the Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 8 (1843): 76.
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Zeit zunehmend teurer, da die europédischen Meere iiberfischt waren. Dass man nun um Cape
Cod und die umliegenden Inseln eine solch hohe Zahl an Kabeljau finden konnte, wirkte fiir
viele Entdecker wie ein wahrer Segen: Die Neue Welt erdffnete immer mehr wirtschaftliche
Perspektiven. Sie alle waren gespannt darauf, welche Moglichkeiten sich in der Region noch
eroffnen sollten.?

Wihrend seiner Besuche auf den Inseln handelte Gosnold mit den dort anséssigen Indianern.
Sie alle waren der Wampanoag Nation sowie der Algonkin-Sprachfamilie zugehorig und
zeigten sich sehr interessiert an den europdischen Giitern, die Gosnold brachte. Die Insel,
welche die Wampanoag-Indianer als Noé€pe — zu Deutsch: trockenes Land unter den Strémen —
bezeichneten, bekam von Gosnold den Namen Martha’s Vineyard verliehen, zu Ehren seiner
im Kindesalter verstorbenen Tochter Martha und der Fiille an Weinreben, die dort wuchsen.
Auf Cuttyhunk Island, der duBlersten Insel der Elizabeth Islands, damals von Gosnold in seinen
Berichten nur als Elizabeth Island (auch: Elizabeth’s Isle) bezeichnet, errichtete die
Mannschaft ein Fort. Nach nur einem Monat jedoch musste der Kapitin sein Vorhaben
aufgeben, da die Knappheit an Proviant sein Unterfangen zu sehr erschwerte. Die Concord
setzte die Segel und nahm ihren Kurs Richtung Heimatland auf; den Wampanoag der Inseln
war es — vorerst — erspart geblieben, sich weiter mit dem weiflen Mann auseinandersetzen zu
miissen.*

Es sollte jedoch nicht einmal ein Jahrzehnt dauern, bis sie wieder von Européern iiberrascht
wurden: 1611 erkundete Kapitin Edward Harlow Cape Cod und die umliegende Region im
Auftrag von Sir Ferdinando Gorges. Harlow handelte ebenfalls im Auftrag des letzteren, als er
mehrere Indianer sowohl vom Festland als auch von Nantucket und Martha’s Vineyard
entfiihrte und nach Europa brachte. Urspriinglich fiir den Verkauf als Sklaven an die Spanier
gedacht, von diesen jedoch als untauglich erkldrt und abgelehnt, wurde der GroBteil der

entfiihrten Indianer als Attraktionen in England zur Schau gestellt. Unter ihnen war auch

Angelika Lampen, Fischerei und Fischhandel im Mittelalter: Wirtschafts- und sozialgeschichtliche
Untersuchungen nach urkundlichen und archdologischen Quellen des 6. bis 14. Jahrhunderts im Gebiet des
Deutschen Reiches (Husum: Matthiesen Verlag, 2000); fiir die Relevanz von Fischen in der Ernéhrung siehe
Seiten 37-40, zu Fastengeboten sieche Seiten 40-42; zur Verarbeitung von Kabeljau zu Stockfisch siche Seiten
142-145. Kabeljau wurde in Europa hauptsichlich in Norwegen, speziell vor den Lofoten, gefangen und direkt
vor Ort weiterverarbeitet.

Detaillierte Berichte zu Gosnolds Reisen wurde von zwei Abenteurern seiner Mannschaft liberliefert: Gabriel
Archer, ,,The Relation of Captain Gosnold’s Voyage to the North part of Virginia (1602), 72-81; John
Brereton, ,,A Brief and True Relation of the Discovery of the Northern Part of Virginia (1602), Collections of
the Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 8 (1843): 83-93.

Der Name Noépe setzt sich zusammen aus Noég, was ,inmitten‘ bedeutet, und dem angehéngten -pe, welches
fiir ,Wasser* steht. Hierzu und fiir mehr Informationen zum urspriinglichen Namen der Insel siche Banks, The
History of Martha’s Vineyard, Volume I, 32-36.
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Epenow, ein junger Indigener von Martha’s Vineyard, welcher bald im Hause Sir Ferdinando
Gorges’ selbst leben und arbeiten sollte. Wahrend seiner Zeit in Europa lernte er nicht nur
flieBend Englisch zu sprechen, sondern auch, die weilen Méanner mit ihrem Durst nach den
Giitern der Neuen Welt zu manipulieren. So {iberzeugte Epenow in seinem nun dritten Jahr in
England seinen Meister Gorges davon, dass Martha’s Vineyard eine Goldmine beséf3e, welche
er lokalisieren und den Europdern zur Ausbeute iibergeben konnte. Gorges beauftragte
kurzerhand den Kapitdn Nicholas Hobson, der zusammen mit Epenow und zwei weiteren
Indianern die Fahrt in die Neue Welt aufnehmen sollte. An der Kiiste Martha’s Vineyards
angekommen wurde die Mannschaft von den Ureinwohnern freundlich empfangen und es
erfolgte ein erster Austausch von Handelsgiitern. Epenow jedoch schmiedete schnell ein
Komplott mit Familienangehorigen und alten Freunden, sodass Hobsons Schiff am zweiten
Tag unter Beschuss genommen wurde. Mit mehreren Kanus umzingelten die Indianer das
Schiff und schossen Pfeile auf die Besatzung; obwohl auch die Englénder zum Gegenschlag
ansetzen und beiden Seiten grofe Verluste litten, endete das Gefecht mit einem Sieg der
Ureinwohner. Bekiimmert und mit leeren Hénden traten Hobson und seine Mannschaft ihren
Riickweg nach England an.’

Die Botschaft der Insel-Indianer, sollte man meinen, war deutlich genug: Der weille Mann
war auf ihrem Land nicht willkommen. Dennoch wagte es im Jahr 1619 Kapitdn Thomas
Dermer, abermals im Auftrag von Sir Ferdinando Gorges, an der Kiiste Martha’s Vineyards zu
ankern. Er unterhielt sich lange mit Epenow, welcher ihm von seinem theatralischen
Entkommen erzdhlte und sogar iiber die Geschichte lachte. Ein wiederholtes
Aufeinandertreffen der beiden endete jedoch blutig. Dermer war dieses Mal an Bord mit
Squanto, einem Indigenen des Stamms der Patuxet, dessen Geschichte hochst interessant und
zugleich hochst verworren und bis zum heutigen Tage nicht eindeutig nachverfolgbar ist.
Tisquantum, so die lange Form seines Namens, war 1605 vom Kapitin George Weymouth
wihrend einer Erkundungsfahrt fiir Sir Ferdinando Gorges durch das nordliche Neu England-
Gebiet gefangen genommen und nach England entfiihrt worden, bis er neun Jahre spéter wieder
in seine Heimat riickiiberfiithrt wurde. 1614 wurde er vom Abenteurer Thomas Hunt, einem
Mitstreiter John Smiths, zusammen mit rund zwei Dutzend weiteren Indigenen erneut entfiihrt
und verschleppt, geriet iiber Umsténde in spanische Hénde, wurde versklavt und musste einige

Jahre in Malaga erleiden. Durch nicht weniger unklare Umsténde entkam er aus dieser Misere

> Barbara J. Olexer, The Enslavement of the American Indian in Colonial Times (Columbia, MD: Joyous
Publishing, 2005), 20-23.

60



- Kapitel 2 -

und fand tiber England und Thomas Dermer seinen Weg zuriick nach Amerika. Ab 1619
arbeitete er in seiner Heimat als Interpret fiir Dermer, trat in Verhandlungen zwischen
Massasoit, dem fithrenden Sachem der Wampanoag, und den Pilgervitern ein und war nicht
unmerklich am Erfolg der Plymouth-Kolonie beteiligt, da er einen Pakt zwischen den
Wampanoag und den Siedlern aushandelte und den Englédndern lehrte, welche Getreide in der
Neuen Welt ihr Uberleben sichern konnten. Die Wampanoag misstrauten Squanto nicht nur
aufgrund seiner Wohlgesinntheit den Engldndern gegeniiber. Ihm wird nachgesagt, in den
Jahren 1621 und 22 vermehrt Geriichte {iber einen vermeintlichen Angriff Massasoits auf die
Siedler verbreitet zu haben und, getrieben von seinem Machthunger, mehrere Ma3nahmen
ergriffen zu haben, die ihn in die Rolle eines indigenen Fiihrers hdtten heben konnen. Als
Squanto 1620 an Bord von Dermers Schiff auf Martha’s Vineyard aufschlug, lduteten bei den
Insel-Indianern die Alarmglocken und sie griffen an: Der Grofiteil von Dermers Mannschaft
fand noch auf der Insel den Tod, der Kapitdn wurde so lebensgeféhrlich verletzt, dass er wenig
spéter in Virginia starb. Squanto wurde gefangen genommen und an Massasoit {ibergeben.®
Fiir viele Jahre traute sich kein Englander mehr, mit den blutriinstigen und bestialischen
Indianern der Inseln vor Cape Cod in Kontakt zu treten. Auf dem Festland jedoch sprossen die
englischen Kolonien geradezu: Die Bevolkerung in Virginia wuchs bis 1640 auf mehr als
10.000 Einwohner, Maryland verzeichnete binnen sechs Jahren nach seiner Griindung iiber 500
Siedler und die Massachusetts Bay Colony bot fast 9.000 Menschen Lebensraum.” Krankheit,
Hunger und Indianerkonflikte — nicht zuletzt der verheerende Pequot-Krieg zwischen 1636 und
38 — konnten die Engldnder nicht stoppen. 1641 sollte sich schlieBlich auch das Leben der
Indianer auf Martha’s Vineyard, die bis zu diesem Zeitpunkt abseits der Verdnderung durch

die Européer und deren Epidemien leben konnten, komplett d&ndern, als Thomas Mayhew das

¢ Ferdinando Gorges, ,,A Brief Narration of the Original Undertakings, for the Advancement of Plantations in
America (1658),“ Maine Historical Society, 1st series, Vol. 2 (1847): 30-31. Nathaniel Morton, New England’s
Memorial (1669) (Boston: Congregational Board of Publication, 1855), 41-44. Je nach Quelle wird die
Geschichte um Dermer, Epenow und Squanto mit Variationen erzdhlt. Manche schreiben von zwei Reisen
Dermers nach Martha’s Vineyard, andere gehen von einem Aufenthalt aus. Des Weiteren wird in manchen
Berichten Squanto nicht erwéhnt; Viele derjenigen, die ihn erwihnen, schreiben jedoch nicht, wie er zuletzt
wieder aufs Festland kam. Siehe hierzu auch die Anmerkungen in David J. Silverman, Faith and Boundaries:
Colonists, Christianity, and Community among the Wampanoag Indians of Martha’s Vineyard, 1600-1871
(Cambridge: Cambridge Univ. Press, 2005), 3.

Die Geschichte um Squanto wird in den einzelnen Werken verschieden erzéhlt. Bis heute sind sich Historiker
nicht sicher, ob die erste Entfithrung Squantos nach England und seine Zeit bei Gorges iiberhaupt stattgefunden
hatte. Eine mogliche Version findet sich in Neal Salisbury, ,,Squanto: Last of the Patuxet,* in Ian K. Steele und
Nancy L. Rhoden, The Human Tradition in Colonial America (Wilmington, DE, Scholary Resources Inc.,
1999), 21-35.

U.S. Department of Commerce, Bureau of the Census, Historical Statistics of the United States Colonial Times
to 1970, Part 2 (Washington, D.C., 1975), 1168. Die Bevodlkerungszahlen beziehen sich auf die Gesamtheit
aus weillen und schwarzen Siedlern.

61



- Kapitel 2 -

konigliche Patent fiir Martha’s Vineyard, Nantucket und die Elizabeth Islands fiir 40 Pfund
kaufte und 20 Jahre nach Dermers Tod als erster Europder wieder einen Full auf Martha’s

Vineyard setze.

THOMAS MAYHEW, SR.

Thomas Mayhew wurde 1593 in Tisbury in der Grafschaft Wiltshire im Stidwesten Englands
als Sohn eines Yeoman geboren. Uber seine Kindheit und Jugend ist wenig bekannt;
hochstwahrscheinlich erfuhr er seine grundlegende Bildung in der Gemeindeschule in Tisbury,
bis er, genau wie sein Vater, in den Handel einstieg. Er lernte und arbeitete in der Hafenstadt
Southampton, einem der bedeutendsten Handelszentren Englands und verdiente mit nur 21
Jahren, nach dem Tod seines Vaters, seinen Lebensunterhalt als Textilienhdndler. Er konnte
personlich miterleben, wie 1620 die Mayflower Southampton verlieB3. Es war der Beginn einer
Ara, in welcher zehntausende von Puritanern ihr Mutterland verlassen sollten, um in anderen
Teilen der Welt ihren Glauben frei entfalten zu konnen. In den Jahren zwischen 1629 und 1640,
welche heute als die Great Migration bezeichnet werden, machten sich rund 20.000 Ménner,
Frauen und Kinder auf in die Neue Welt, um ihre eigene Kolonie zu griinden und dort frei von
jeglichen Einschriankungen und Verfolgungen leben zu kdnnen. Der Ausloser fiir diesen
Aufbruch ins Unbekannte waren die ,,eleven years of tyranny*; zusammenfassend stehen sie
fiir die Zeit, in der Konig Charles I England ohne ein bestehendes Parlament regieren wollte
und in der William Laud, der Erzbischof von Canterbury, die Hetzjagd auf Calvinisten
einldutete und schlieBlich auf die Spitze trieb. Fiir die Puritaner Englands folgten Jahre
personlicher, wirtschaftlicher und zuletzt gesundheitlicher Depression. Ihren einzigen Ausweg
sahen sie darin, ihr Mutterland zu verlassen und nach Irland, den Niederlanden oder Amerika
zu gehen. Der Aufbruch der Mayflower war nur der Anfang. Wenige Zeit spater bekam Thomas
Mayhew die Gelegenheit, in den lukrativen Kolonialhandel einzusteigen. Von nun an belieferte
er die Massachusetts Bay Company mit Stoffen fiir Betten und Kissen. Bald wurde auch
Matthew Cradock, einflussreicher Londoner Héandler und erster Gouverneur der Kolonie, auf
ihn aufmerksam. Durch ihn bekam Mayhew die Gelegenheit, seine Handelsgeschéfte
auszuweiten und schlieBlich, 1631, selbst in der Neuen Welt zu siedeln. In Medford, etwa drei
Meilen nordwestlich von Boston, lebte er mit seiner Frau Abigail Mayhew (geb. Parkus, auch
Parkhurst) und deren einzigem gemeinsamen Sohn Thomas Mayhew Jr. auf Cradocks Plantage

als sein Vertreter. Seine Aufgaben waren umfassend: So engagierte er sich beispielsweise im
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Schiffsbau, errichtete eine Wassermiihle im nahe gelegenen Watertown oder taucht in
Dokumenten als Vorsitzender eines gerichtlichen Komitees auf, welches iiber die Grenze
zwischen Newport und Charleston entschied. Gerade der Bau der Wassermiihle brachte viel
Profit fiir Mayhew und lieB3 sein Ansehen bei Cradock wachsen. Generell hatte er einen guten
Stand in Massachusetts und durfte sich tiber wohl gepflegte Kontakte mit anderen kolonialen
GroBen freuen, wie etwa mit John Winthrop Jr., Sohn des einflussreichen John Winthrop Sr.,
welcher die Kolonie Massachusetts mit aufgebaut und durch seine Vision der City Upon a Hill
deren Identitit maBgeblich geprigt hatte.®

Als Freeman durfte er auch bald politisch in kolonialen Angelegenheiten mitreden und seine
Stimme fiir die Wahl der hoheren Amter in Massachusetts abgeben. Mayhew konnte
schlieBlich in vielen bedeutenden Angelegenheiten mitentscheiden; seine Stellungnahmen zu
den jeweiligen Sachverhalten spiegeln seine differenzierten Ansichten zu den Themen wider,
welche spéter auf Martha’s Vineyard Leben und Ruf des Gouverneurs maf3geblich bestimmen
sollten. Im Juni 1634 untersuchte er einen Fall, welcher der Frage nachging ,,what hurt the
swyne of Charlton [Charlestown] has done to the Indean barnes of corn, on the north side of
the Mystick &c.“ Das Problem, dass die Felder der Indigenen von englischem, frei
herumlaufendem Vieh niedergetrampelt wurden, war in Amerika ein altbekanntes und
entfachte meist eine Grundsatzdiskussion zwischen Einheimischen und Siedler iiber das
Einziunen des eigenen Grundes. Da die Indianer ein anderes Verstdndnis von Besitz hatten,
wenn es um Bodennutzung ging und sie ihre Felder nicht eingrenzten, konnte englisches Vieh
schnell alle Ernte vernichten. In der Angelegenheit in Charleston ermittelte Mayhew, dass die
Siedler die Indianer fiir den Verlust entschédigen sollten — eine Entscheidung, durch die er sich
als fairer Vermittler profilierte und die zeigte, dass er ein Freund der Gerechtigkeit war. Er war
aullerdem ein Freund der Indianer, da er sich zu ihren Gunsten ausgesprochen und eine Zahlung
der Siedler an sie veranlasst hatte.’ Ein weiterer Fall forderte Mayhew besonders heraus, da er
ithn vor die Entscheidung zwischen puritanischen Werten und englischem Nationalstolz stellte:
Auf das Dréangen des Geistlichen Roger Williams hin war John Endicott, ehemaliger
Gouverneur der Kolonie, davon liberzeugt, dass das auf der englischen Flagge abgebildete rote

Georgskreuz ein Symbol des romischen Papsttums darstellte. Als glaubiger Puritaner wollte er

8 Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 113-118; Lloyd Custer Mayhew Hare, Thomas Mayhew,
Patriarch to the Indians (1593-1682) (New York: Appleton, 1932), 7-12. Ob Mayhews erste Frau Abigail mit
ihm in die Neue Welt kam oder sie zu diesem Zeitpunkt bereits verstorben war, ist nicht klar. Zur Great
Migration siche David Hackett Fischer, Albion’s Seed: Four British Folkways in America (New York: Oxford
University Press, 1989), 13-17.

° Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 118; Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians,
19-21. Zitat ,,what hurt the swyne of Charlton* siche Banks Seite 118.
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es nicht mehr langer dulden, als ein Bannertrager der Miliz die Flagge vor seinen Augen in die
Hohe hielt, und entstellte sie mit einem Schnitt seines Schwertes. Wahrend dies zwar ein
Zeichen Endicotts religioser Uberzeugung war, war es gleichzeitig ein Angriff auf das
Mutterland und den englischen Stolz. John Winthrop sah diesen Vorfall mit grof3er Besorgnis:
,,as fearing it would be taken as an act of rebellion, or like high nature, in defacing the king’s
color und fiirchtete, der Konig konnte mit Strafe drohen. So wurde der Fall vor Gericht
gebracht und sollte von einem Komitee bestehend aus dreizehn Ménnern, unter ihnen Thomas
Mayhew, entschieden werden. Winthrop schreibt weiter:

The assistants met at the governor’s, to advice about the defacing to the cross in the

ensign at Salem, where [...] we agreed to write to Mr. Downing in England, to the

truth of the matter, under all our hands, that, if occasion were, he might show in our

excuse; for therein we expressed our dislike of the thing, and our purpose to punish

the offenders, yet with as much wariness as we might, being doubtful of the lawful

use of the cross in an ensign, though we were clear that fact, as concerning the matter,
was very unlawful.

Das Komitee kam schlieSlich zu dem Entschluss, dass Endicott fiir die Uniiberlegtheit seiner
Tat geriigt werden miisse: ,,they found his offence to be great, viz., rash and without discretion
taking upon him more authority than he had* und sie bannten ihn fiir ein Jahr von jeglichen
offentlichen Amtern in Massachusetts. Die Tat selbst wurde nicht bestraft, genauso wenig wie
sie kritisiert wurde. Im selben Jahr wurde zudem entschieden, dass die Miliz in Massachusetts
die Flagge mit dem Georgskreuz zukiinftig nicht mehr tragen solle.!” Beide Entscheidungen
Thomas Mayhews — zu der Indianerangelegenheit und der Entstellung der englischen Flagge —
spiegeln den Charakter wider, mit welchem er wenige Jahre spéter auf Martha’s Vineyard
punkten sollte. Er setzte sich fiir Gerechtigkeit ein und stellte sicher, dass die Indigenen nicht
von den Siedlern geschédigt oder hintergangen wurden und dass sie vor Gericht eine faire
Entscheidung erwarten konnten. Die Affire um Endicott zeigte auf, dass Mayhew, in
Ubereinstimmung mit den anderen Minnern des Komitees, fiir die Uberzeugungen seines
puritanischen Glaubens einstand und diese auch vertrat, gleichzeitig jedoch Recht von Unrecht
unterscheiden konnte und Endicott eine gerechte Strafe zuschrieb. Seine Entscheidungen
zeigen aullerdem seine Loyalitdt zum Mutterland und seinen Respekt vor dessen Gesetzen; er
handelte in beiden Féllen im Einklang mit der englischen Rechtsprechung, entschied fundiert

und gerecht und konnte dies begriinden. All diese Eigenschaften sollten ihn in weniger als zehn

19 Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 20-23; John Winthrop (editiert von James Kendall Hosmer),
The History of New England from 1630 to 1649, Volume I (New York: Charles Scribner’s Sons, 1908), 141-
150. Zitate siche Winthrop Seite 137 (,,as fearing it would be taken as an act of rebellion), Seiten 141-142
(,,The assistants met™) und Seite 149 (,,they found his offence®).
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Jahren auf Martha’s Vineyard zu einem geschétzten Vermittler zwischen Indianern und
Europidern machen.

Ein Vorfall bereitete den Freemen Massachusetts’ jedoch Bedenken: Fiir Jagdzwecke hatte
Mayhew einige Indianer beschéftigt, welche er, um der ihnen auferlegten Arbeit ordentlich
nachkommen zu kdnnen, mit Schusswaffen ausgestattet hatte. Einen Indigenen zu bewaffnen
war allerdings in der Kolonie nicht nur ungern gesehen, sondern stand auflerdem unter Strafe.
Bereits friih war man der Meinung, dass eine bewaffnete indianische Gesellschaft eine
Bedrohung fiir die Kolonie und die Sicherheit der europdischen Siedler darstellte. Zwei
konigliche Proklamationen, 1622 von James [ und 1630 von Charles I, hatten den Verkauf oder
Tausch von Waffen und Munition an die Indianer Neu Englands verboten und festgelegt, dass
ein Vergehen vor Gericht gebracht werden musste. Des Weiteren war es den Siedlern untersagt,
den Einheimischen den Umgang mit Schusswaffen zu lehren, sei es auch zu Jagdzwecken und
seien die Waffen nur temporir verliehen. Als iiber Mayhew also 1634 bekannt wurde, dass er
gegen die koniglichen Proklamationen verstof3t, handelte der koloniale Gerichtshof: Thm wurde
eine Geldstrafe auferlegt ,,for imploying Indians to shoot with peeces.* SchlieBlich stellte sich
heraus, dass Mayhew in dieser Entscheidung vom Gouverneursrat unterstiitzt wurde und er die
Erlaubnis dafiir erhalten hatte, die Indianer mit Schusswaffen fiir ihn jagen zu lassen. Daher
sollte das Bufigeld zwischen Mayhew und dem Gouverneursrat aufgeteilt und jeweils zum Teil
beglichen werden.!! Wihrend Mayhew hier zwar eindeutig gegen eine vom englischen Konig
erlassene Anweisung handelt, kommt hier eine weitere Facette seiner Personlichkeit zum
Vorschein, welche auf Martha’s Vineyard seine Politik formen sollte: Anders als die meisten
Offiziellen des Festlandes ging er nie davon aus, dass die Bewaffnung der Indianer der
Sicherheit der Kolonie schaden konnte. Im Gegenteil war er sogar der Meinung, dass es von
Vorteil sei, die Indigenen mit europdischen Schusswaffen und -techniken vertraut zu machen.
So kdénnten die Indianer und Siedler ndmlich zusammen gegen ihre Feinde von au3en — auch:
andere Nationen — ankdmpfen und sich gegenseitig beschiitzen. Solange er jedoch in der
Massachusetts Bay Colony lebte und unter der Fiihrung des Gouverneurs stand, hatte er sich
den dort geltenden Waffengesetzen zu beugen. Der Verstol3 gegen diese Gesetze im Jahr 1634

sollte sein einziges Vergehen bleiben.

"' Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 19-20; Beschluss ,,for imploying Indians* zitiert in Banks,
The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 118. Zu Waffengesetzen und den Beflirchtungen der Siedler bzgl.
der Bewaffnung der indigenen Bevdlkerung siehe Patrick M. Malone, The Skulking Way of War: Technology
and Tactics among the New England Indians (Lanham: Madison Books, 1991), 42-45.
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Noch im selben Jahr heiratete Mayhew, nach dem Tod seiner Frau, ein zweites Mal; es ist
wahrscheinlich, dass er Jane Mayhew (geb. Gallion, nach erster Ehe Paine, ebenfalls
verwitwet) wihrend einer kurzen Reise zuriick in seine Heimat kennenlernte und sie dort den
Bund der Ehe schlossen. Das Paar sollte noch vier gemeinsame Tdchter zur Welt bringen.
Durch seine Arbeiten in Medford und Watertown konnte Mayhew tiber die Jahre reichlich
Wohlstand anhdufen und 1636 durfte er als Abgeordneter in die Generalversammlung
Massachusetts eintreten. Wéhrend es fiir Mayhew politisch und wirtschaftlich lange Zeit
bergauf ging, wurde Matthew Cradock immer unzufriedener und zeigte sich enttduscht von den
Profiten der Neuen Welt. Anders als urspriinglich erhofft, warfen seine Unterfangen in Neu
England nicht die Gewinne ab, welche er sich, im Vergleich zu den Geschiften in Asien oder
der Karibik, erhofft hatte. Den Siindenbock fiir seinen Misserfolg hatte er schnell gefunden:
Thomas Mayhew fiel bei Cradock in Ungnade und wurde dafiir verantwortlich gemacht, die
Geschifte von Medford aus nicht ins Rollen gebracht zu haben. Fiir den wohlhabenden
Mayhew bedeutete dies jedoch nicht seinen Ruin: Sein Ansehen in der jungen
Kolonialgesellschaft Massachusetts’ konnte ihn zwar nicht davor bewahren, den Posten als
Cradocks Vertreter abgeben zu miissen, aber drohten ihm trotz der Anschuldigungen des
ehemaligen Gouverneurs gegen ihn und dessen Beschwerden an John Winthrop Sr. personlich
keine weiteren Folgen. Er verlie8 Cradocks Plantage, lieB Medford hinter sich und verbrachte
die ndchsten Jahre in Watertown, wo er schlieBlich mit rund 100 Hektar Farmland und
mehreren Gebieten Hochland, die zusammen circa 50 Hektar grol waren, zu den
wohlhabendsten Landbesitzern der Region gehorte. Die Miihle, welche er nur wenige Jahre
zuvor selbst erbaut hatte, war nun auch in seinem Besitz, genauso wie das Fischwehr, damals
von der Stadt errichtet, welches grofle Mengen an Fisch aus dem Charles River abwarf. Auch
seinen politischen Einfluss verlor er nicht: Er wurde 1637 in den Stadtrat gewéhlt, bekleidete
verschiedene Abgeordnetenpositionen und fungierte als Richter. Thomas Mayhew spielte in
dieser Zeit eine wichtige Rolle in allen kolonialen Angelegenheiten und war nicht zuletzt
wegen seiner differenzierten Entscheidungsfihigkeit von Offiziellen sehr geschitzt. !2

Erst ein gescheitertes Bauprojekt lieB den Hindler in eine finanzielle Depression
abrutschen: Fiir eine von ithm errichtete Briicke — ndmlich die erste Briicke Watertowns {iber
den Charles River — wurde ihm durch seinen Investor zugesichert, dass jegliche Wegzolle

innerhalb der néichsten sieben Jahre nach Erbauung an ihn gehen sollten. Anders als zuvor

12 Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 11-16, 23-26; Banks, The History of Martha’s Vineyard,
Volume I, 117-124.
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ausgemacht, wurde ihm dieses Recht jedoch wieder entzogen mit der Begriindung, die Briicke
,»[should] belong to the Country*. Als Ausgleich fiir seine Bemiihungen erhielt Mayhew rund
120 Hektar Land in geringer Entfernung zu Boston; die Briicke ging in den Besitz der Kolonie
iiber. Obgleich der groBziigigen Entschidigung war Mayhew zum einen sehr gekrankt
aufgrund der geringen Wertschitzung der Regierung gegeniiber seinem privatwirtschaftlichen
Unternehmertum, zum anderen verfiel er in eine finanzielle Depression.'? Dies war mitunter
der derzeitigen Situation im Mutterland geschuldet, da die Bishops’ Wars zwischen 1639 und
1640, ndmlich diejenigen Kriege zwischen den Engldndern und den Schotten, welche bald den
Biirgerkrieg einleiten sollten, Geld und Ressourcen kosteten. Die Versorgung der Kolonien mit
Nahrungsmitteln aus dem Mutterland kam zu einem abrupten Stopp und viele der Siedler
kehrten in ithre Heimat zurtick, als Geriichte um die Berufung eines neuen Parlaments die Neue
Welt erreichten und ein Aufstand der Puritaner gegen die Krone immer wahrscheinlicher
wurde. Die Great Migration endete so pldtzlich, wie sie begonnen hatte, beziechungsweise lief
gegensinnig. Andere zogen weiter in Richtung Siiden, wo die eigene Versorgung scheinbar
leichter fiel, und verkauften ihren Grund in Massachusetts fiir wenig Geld. John Winthrop
schreibt:

These things, together with the scarcity of money, caused a sudden and very great

abatement the prices of all our own commodities. Corn (Indian) was sold ordinarily

at three shillings a bushel, a good cow at seven or eight pounds, and some at £5, [...]

whereby it came to pass that men could not pay their debts, for no money nor beaver

were to be had, and he who last year, or but three months before, was worth £1000,

could not now, if he should sell his whole estate, raise £200, whereby God taught us
the vanity of all outward things, etc.

Auch den GroB3grundbesitzer Mayhew traf diese wirtschaftliche Depression in Massachusetts
schwer; seine Landbesitzungen hatten an Wert verloren und der Handel stagnierte. Nach und
nach musste er seinen Grund, die Miihle und das Fischwehr entweder verpfanden oder gar
verkaufen, als er verschiedensten Kostenforderungen nicht mehr nachkommen konnte. Zur
gleichen Zeit, so schrieb Mayhew in einem Brief, schuldete ihm die Kolonie noch 70 Pfund,
welche ithm jedoch nicht ausbezahlt wurden und ihn finanziell noch weiter abstiirzen lieBen.
Seine Tage des Wohlstands und in Massachusetts waren gezéhlt; der Handler, Unternehmer

und Politiker war offen fiir neue Angebote.!*

13 Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 123-125. Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians,
16-17. Zitat ,,belong to the Country* siche Hare Seite 16.

14 Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 16-18; Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I,
117-124; John Winthrop (editiert von James Kendall Hosmer), The History of New England from 1630 to 1649,
Volume II (New York: Charles Scribner’s Sons, 1908), 19-21; Fischer, Albion’s Seed, 17. Zitat ,,These things,
together with the scarcity* siche Winthrop Seite 19.
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ERWERB DES SIEDLUNGS-PATENTS

Und eines sollte sich bald bieten: Im Jahr 1641 traf Thomas Mayhew James Forrett,
Stellvertreter William Alexanders, dem ersten Earl of Stirling. Dieser war der Au3enminister
des schottischen Konigreichs und nicht nur Liebling von Konigs Charles I, sondern er pflegte
auch gute Beziehungen zu dessen Vater James I, welcher ihm weite Teile des heutigen Nova
Scotia sowie Long Island und die Inseln vor Cape Cod iiberschrieben hatte. 1641 schickte er
nun seinen Vertreter Forrett nach Boston, um mit Winthrop iiber einen Vorfall, bei dem Leute
aus Massachusetts unerlaubt das Land Stirlings auf Long Island betreten hatten, zu diskutieren.
Wihrend dieses Besuchs der Massachusetts Bay Colony traf Forret Thomas Mayhew — die
genauen Umstidnde und ob es sich um ein zufilliges oder geplantes Aufeinandertreffen der
beiden handelte sind nicht geklédrt. Ganz nach dem Vorhaben des Earl of Stirling, gegen eine
geringe jahrliche Gebiihr einzelnen Gentlemen Grafschaften auf seinem Gebiet zu ilibertragen
und so eine ordentliche Besiedlung seiner Landteile erreichen zu konnen, machte Forret
Mayhew die Atlantikinseln vor Cape Cod schmackhaft: die scheinbar unendlich weiten
Landschaften, die malerischen Hiigel, die Salzwasser-Teiche, die Eichen, Ulmen, Walnuss-
und Haselnussbdaume und Kirschen. Sie alle sollten Friichte tragen, viel groer als man sie in
England finden konnte, und doppelt so gro3e Blitter haben. Die Flora und Fauna der Inseln
wirkten zudem wunderbar bunt dank der Fiille von Himbeeren, Stachelbeeren und
Heidelbeeren, die auf ihnen wuchsen. Ganz zu schweigen von der Vielfalt an Fischen und
anderen Meereslebewesen, die sich in den Gewiéssern rund um die Kiisten tummelten und die
Wale, welche es von Zeit zu Zeit an die Ufer schwemmte. Und nicht zuletzt: Fiir einen
normalen Mann wie ithn war es eine einmalige Gelegenheit, Eigentiimer einer gesamten
Inselgruppe zu werden — es war eine Chance, die er ergreifen sollte, wenn sie sich schon bot.!>

Ohne die Inseln zuvor selbst gesehen zu haben, schlug Thomas Mayhew kurzerhand zu:
Zusammen mit seinem namensgleichen Sohn erwarb er am 13. Oktober 1641 gegen eine
jéhrliche Abgabe an den Earl of Stirling das Recht ,,to Plant and Inhabitt upon Nantuckett and
two small Islands adjacent, and to enjoy the said Islands to them, their Heyres, and Assignes
forever.“ Die benachbarten Inseln, von welchen hier die Rede war, sind die Nantucket am
stidwestlichen Ende vorgelagerten Inseln Muskeget und Tuckernuck — im Vergleich zur rund
120 Quadratkilometer grolen Hauptinsel waren sie mit ihren jeweils ein und dreieinhalb

Quadratkilometern bedeutend kleiner. Dieses neu erworbene Land war etwa 50 Kilometer von

15 Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 27-30; Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I,
80.
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Cape Cod entfernt und von ihren neuen Eigentiimern von dort aus mit dem Schiff zu erreichen.
Im selben Vertrag, in welchem die Mayhews zu Eigentiimern Nantuckets gemacht wurden,
wurden sie neben der Erméchtigung, die besagten Gebiete zu bewohnen und bebauen, dazu
angehalten, eine Regierung zu erschaffen ,,such as is now established in the Massachusetts.*
Dies bedeutete, einen Gouverneur einzusetzen und eine Versammlung einzuberufen, welche
ersterem in allen kolonialen Angelegenheiten beratend zur Seite stehen sollte; auf diesem Weg
sollte also auch Nantucket zu einer reprisentativen Demokratie werden. Doch Nantucket
schien den Mayhews nicht genug: Nur zehn Tage spdter wurde der Landvertrag, ebenfalls
durch Forrett, ergidnzt und Mayhew und sein Sohn erhielten, zu denselben Bedingungen wie
im ersten Landkauf, zusitzlich Martha’s Vineyard sowie die Inselkette Elizabeth Islands.
Damit verdoppelten sie ihre zuvor erworbene Landfliche und waren nun im Besitz aller vor
Cape Cod gelegenen Inseln. !¢

Gerade als es so aussah, als wire der Kauf der Inseln abgeschlossen und Mayhew konnte
ihre Besiedlung planen, mischte sich Richard Vines, Vertreter Ferdinando Gorges’, in das
Geschehen ein. Gorges bekréftigte ebenfalls, die im Vertrag genannten Inseln zu besitzen und
erklérte, dass ein Landetitel fiir Mayhew nur von ihm und nicht vom Earl of Stirling herriihren
konne. Bis heute ist nicht geklart, wer der rechtmiflige Besitzer der Inseln war. Lloyd C. M.
Hare schreibt in seinem Werk iiber Thomas Mayhew, dass der Earl of Stirling die Inseln mit
grofler Wahrscheinlichkeit nie besal}, da seine Landschenkung von der New England Company
alle Inseln innerhalb fiinf Leugen (etwa 17 Meilen) Entfernung vom Festland einschloss,
Martha’s Vineyard und Nantucket jedoch 50 und 80 Meilen Ostlich des ihm iiberschriebenen
Long Island liegen. Charles Edward Banks, auf der anderen Seite, erkldrt in Bezug auf die
Elizabeth Islands, dass nach der Auflésung des Council for New England im Jahr 1635 (der
Council, der ein Nachfolger der gescheiterten Virginia Company of Plymouth war) und der
Aufteilung der Neu England-Kiiste unter den Mitgliedern nicht klar hervorgeht, ob besagte
Inseln Gorges, Stirling, oder sogar keinem der beiden zugeschrieben wurden. Da Mayhew und
Gorges jedoch stets ein gutes Verhiltnis pflegten, willigten beide Seiten einem zusétzlichen
Vertrag ein, sodass am 25. Oktober desselben Jahres ein weiteres Dokument die Ubergabe der

Inseln durch Gorges an Mayhew besiegelte.!”

16 Urkunden von James Forrett an Thomas Mayhew und seinen Sohn (13. und 23. Oktober 1641), in Franklin B.
Hough, Papers Relating to the Island of Nantucket (Albany, 1884), 1-3; Zitat ,,to Plant and Inhabitt* siche Seite
2 und ,,such as is now established” siehe Seite 3.

17" A Deed made to Mr. Mayhew by Richard Vines* (25. Oktober 1641), in Hough, Papers Relating to the Island
of Nantucket, 4. Zur Diskussion iiber den rechtméBigen Eigentiimer der Inseln vgl. Hare, Thomas Mayhew,
Patriarch to the Indians, 31-32 und Charles Edward Banks, The History of Martha’s Vineyard, Dukes County,
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Das Land, das Thomas Mayhew erwarb, umfasste eine Fliache von knapp 400
Quadratkilometern und ist heute politisch in zwei Counties sowie acht Gemeinden geteilt. Die
zwei grofiten und bekanntesten ihm {iberschriebenen Inseln waren Martha’s Vineyard
(inklusive der Ostlich angrenzenden Insel Chappaquiddick) mit einer Fldche von ungeféhr 230
Quadratkilometern und Nantucket (zusammen mit den vorgelagerten Inseln Tuckernuck und
Muskeget) mit einer Fliche von circa 124 Quadratkilometern. Die Elizabeth Islands, eine aus
22 Inseln bestehende Inselkette, welche sich von der Stidwest-Spitze Cape Cods zwischen
Buzzards Bay und Vineyard Sound erstreckt, umschliet insgesamt eine Fldche von rund 35
Quadratkilometern. Die Inselkette ist heute — mit Ausnahme der beiden am weitesten westlich
gelegenen Inseln Cuttyhunk und Penikese — in privatem Besitz. Laut einer im Jahr 2016
durchgefiihrten Schitzung des United States Census Bureau hat das von Mayhew erworbene
Gebiet heute eine Gesamtbevolkerung von tiber 28.000 Einwohnern. Die Inseln zeichnen sich
durch eine liberwiegend weille Bevdlkerung (90 Prozent) aus und sind fiir die Wohlhabenderen
des Festlandes beliebte Wohn- und Ferienorte. Namenhafte Politiker wie Barack Obama oder
die Clintons verbringen regelmaflig ihre Sommer auf Martha’s Vineyard, genauso wie die
malerischen Kiisten auch andere Prominente wie verschiedene Hollywood-GréBen geradezu

magisch anzuziehen scheinen.!®

WAMPANOAG: DIE UREINWOHNER DER INSELN

Im Jahr 1641, jedoch, waren all diese Inseln noch alleinig von Indianern bewohnt: Rund 3.000
Wampanoag-Indianer lebten auf Martha’s Vineyard, als Mayhews Siedler die Insel erstmals
betraten. Um zu verstehen, welche kulturellen und sprachlichen Eigenschaften die Indigenen

dort aufwiesen und in welchem Verhéltnis sie zu ihren Nachbarstimmen standen, lohnt sich

Massachusetts, In Three Volumes. Volume II: Town Annals (Boston: George H. Dean, 1911), ,,Annals of
Gosnold, 4-5.

18 Anmerkung zur heutigen politischen Aufteilung des Gebietes: Dukes County besteht aus siecben Gemeinden:
Aquinnah, Chilmark, Edgartown, Oak Buffs, Tisbury, West Tisbury, Gosnold (bestehend aus der Inselkette
Elizabeth Islands). Nantucket County besteht aus einer Gemeinde, ebenfalls Nantucket genannt. Verschiedene
Quellen nennen unterschiedliche Zahlen zur Anzahl der Inseln in der Kette Elizabeth Islands. So sprechen
manche zum Beispiel auch von 7 Hauptinseln und mehreren kleineren Inseln. Die Inseln der Elizabeth Islands,
welche in Privatbesitz sind, sind fiir die Offentlichkeit nicht zugénglich.

Die oben genannten Flachenangaben beziehen sich auf die Landflache, nicht auf das dazugehorige Seegebiet.
Zu Einwohnerzahlen von Dukes County und Nantucket County siehe United States Census Bureau, ,,Nantucket
County, Massachusetts; Dukes County, Massachusetts,” U.S. Census Bureau Quick Facts, zuletzt aufgerufen
am 11. Dezember 2018,
https://www.census.gov/quickfacts/fact/table/nantucketcountymassachusetts,dukescountymassachusetts/PST
045217.
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ein weiterer Blick auf das indigene Nordamerika. Im groBeren Kontext ordnet man die
Ureinwohner Amerikas in verschiedene Kulturrdume ein. Fiir diese Dissertation werden die
Indigenen der Northeast Woodlands betrachtet, einem Bereich vom St. Lawrence River und
den Great Lakes siidlich bis in die heutigen Carolinas sowie von der Ostkiiste Amerikas
westlich bis zum Mississippi. Fiihrt man sich auf der Landkarte vor Augen, um welch grof3e
Region es sich hier handelt, ist nicht verwunderlich, dass die Indigenen der Northeast
Woodlands untereinander grole Unterschiede aufweisen konnten: Im Norden fanden sich
hauptsichlich Jagerkulturen, der Siiden war landwirtschaftlich gepridgt und an den Kiisten
lebten die Menschen erginzend von der Fischerei. Die Uberginge waren flieBend und
keinesfalls klar zu trennen; damit kam es auch, dass die Indianer an der nordlichen Grenze ihres
Kulturraumes groBe Gemeinsamkeiten mit denen aus dem angrenzenden Kulturraum der
Subarctic aufwiesen, die Indianer im Bereich der heutigen Carolinas ihren Southeast-Nachbarn
sehr dhnlich waren, oder die Indigenen, die entlang des Missisippi lebten, viele Eigenschaften
mit den Plains teilten. Oft waren gerade die an den Grenzen lebenden Menschen ihren
Nachbarn in einem anderen, angrenzenden Kulturraum &dhnlicher als ihren mehrere hundert
Kilometer entfernten Verwandten der Northeast Woodlands. "

Auch sprachlich waren die Northeast Woodlands nicht einheitlich: In dem Gebiet sprach
man Dialekte aus den Sprachfamilien der Algonkin, Irokesen sowie der Sioux. An dieser Stelle
ist es wesentlich, die Vielfalt der Sprachen in Nordamerika nicht zu unterschétzen:
Grundsitzlich gruppiert man die verschiedenen Sprachen Nordamerikas in Familien und
unterteilt diese dann wiederum in Untergruppen. Wéhrend eine Familie zwar die
Verwandtschaft aller ihr zugehorigen Untergruppen mit sich bringt, ist jedoch keinesfalls
garantiert, dass diese sich dhnlich sind oder die Sprecher der Untergruppen sich gegenseitig
verstindigen konnen. Viel eher vermuten Forscher heutzutage, dass alle Untergruppen einer
Sprachfamilie vom selben Sprachstamm sind, also sich aus einer Sprache heraus entwickelt
haben. Innerhalb der einzelnen Untergruppen, das heiflt innerhalb der Sprachen, finden sich
schlieBlich wieder verschiedene Auspriagungen, bezeichnet als Dialekte. Die amerikanische
Sprachforscherin Marianne Mithun erklért, dass der Unterschied zwischen Sprachen und
Dialekten nicht immer trennscharf ist. Oft variierten Dialekte stark und konnten als separate
Sprache bezeichnet werden, genauso wie sich auf der anderen Seite oftmals zwei Sprachen so
dhnlich waren, dass man sie als Dialekte ansehen konnte. Die Trennungen in verschiedene

Sprachen oder Dialekte konnten auch durch politische, ethnische oder soziale Faktoren

19 Alvin M. Josephy, The Indian Heritage of America (Boston: Houghton Mifflin, 1991), 81.
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erfolgen, wie Mithun erklért, sodass eine offizielle Aufspaltung in zwei Sprachen erfolgt, weil
ihre Sprecher von zwei unterschiedlichen Stimmen waren, obwohl diese Sprachen selbst sehr
dhnlich waren und, unabhingig von politischen Banden, eigentlich nur in zwei Dialekte hatten
geteilt werden miissen. Ob sich Sprecher einzelner Sprachen oder Dialekte untereinander
verstehen und verstindigen konnten, hing folglich von der Ahnlichkeit der Ausprigungen
zusammen; eine einheitlich giiltige Regel fiir eine Klassifizierung gibt es bis dato nicht. Alle
Stimme innerhalb der Wampanoag Nation, in die es in dieser Dissertation geht, teilten neben
thren politischen und kulturellen Verbindungen eine gemeinsame Sprache: einen Ostlichen
Dialekt innerhalb der breiten Sprachgruppe Algonkin. Die Wampanoag auf den Inseln vor
Cape Cod waren, innerhalb der 0Ostlichen Algonkin-Sprachfamilie, der Massachusett-
Untergruppe zugehorig. Trotz kleinerer Verschiedenheiten war es den Wampanoag
grundsétzlich mdglich, ihre Nachbarn auf dem Festland zu verstehen oder beispielsweise auch
mit den Narragansett zu kommunizieren. Die Wampanoag auf den Inseln Martha’s Vineyard
und Nantucket hatten zudem jeweils nochmal einen eigenen, speziellen Dialekt entwickelt —
entstanden war dieser wohl schlichtweg durch ihre lokale Abgeschiedenheit —, welcher sich
von dem auf dem Festland gesprochenen Dialekt der Wampanoag leicht unterschied. Zwischen
den Inseln sowie mit den Wampanoag des Festlandes gab es deshalb wohl ab und an
Verstandnisprobleme, wenn auch keine schwerwiegenden. In spiteren Jahren sollte es den
Einwohnern der Inseln beispielsweise problemlos moglich sein, die von Eliot auf Massachusett
tibersetze Indian Bible (siche Kapitel 3) lesen und verstehen zu konnen.?°

Zu erwihnen ist hier, dass selbst Stimme, welche derselben {ibergeordneten Sprachgruppe
angehorten, dennoch untereinander hochst verfeindet sein konnten. Die Narraganset
beispielsweise — ansdssig im heutigen Rhode Island sowie Teilen Connecticuts und des

heutigen Ostlichen Massachusetts — waren verfeindet mit den Wampanoag, obwohl beide

20 Byers, The Nation of Nantucket, 19; Speck, Territorial Subdivisions and Boundaries of the Wampanoag,

Massachusett, and Nauset Indians, 105; Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 43-46; Josephy,
The Indian Heritage of America, 81; Experience Mayhew, ,,Letter of Experience Mayhew, 1722, On the Indian
Language,* The New England Historical and Genealogical Register 39 (1885): 10-17.
Zur Kategorisierung und Verwandtschaft von Sprachen sieche Marianne Mithun, The Languages of Native
North America (New York: Cambridge University Press, 200), 297-325. Mithun weist aulerdem darauf hin,
dass in Europa die Bezeichnung Dialekt standardmiBig als Bezeichnung fiir die Abweichung einer
Sprachauspragung vom (schriftlichen) Standard genutzt wurde. Diese Definition auf die indigene
Sprachvielfalt Nordamerika zu iibertragen, wire hier jedoch falsch, da die Ureinwohner, welche beispielsweise
auch keine Schriftsprache hatten, keinen vermeintlichen Standard verschiedener Sprachen definiert hatten. Ein
Dialekt ist in diesem Kontext also weniger eine Abweichung von einem festgelegten Standard, sondern eher
eine von vielen unterschiedlichen Ausprigung innerhalb einer Sprachgruppe (siche hierzu speziell Seite 299).
Experience Mayhew erklért zudem, dass die dialektale Verschiedenheit zwischen den Massachusett und den
Wampanoag auf Martha’s Vineyard mit der Einfiihrung der Indian Bible und der engen Zusammenarbeit mit
Eliot und den christianisierten Ureinwohnern des Festlandes abnahm und die Sprache der Wampanoag auf
Martha’s Vineyard mehr der Sprache des Festlandes anndherte (siche hierzu Seite 12).
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denselben ostlichen Algonkin-Dialekt sprachen. Auch die Niantic, enge Verbiindete der
Narraganset, teilten mit den zuvor genannten dieselbe Sprache. Auseinandersetzungen
zwischen den einzelnen indigenen Stdmmen Nordamerikas waren im 16. und 17. Jahrhundert,
bereits bevor die ersten Européer ihre Siedlungen in ihrem Land aufschlugen, gingig. Sie
waren zu groflen Teilen untereinander verfeindet und immer wieder in blutige Kriege
verwickelt. Die Kriegsgriinde unterschieden sich jedoch von denen in Europa, da es unter den
Indianern selten um Landeroberungen oder -verteidigungen ging. Die Grenzen zwischen den
einzelnen Stdmmen waren selten exakt definiert und schlossen auflerdem nicht direkt
aneinander an, sondern verteilten sich lose. Hinzu kommt, dass den Algonkin das Konzept von
Landbesitz weitestgehend fremd war. Zwar herrschten Sachems iiber ein bestimmtes Gebiet
und erlaubten den dort Anséssigen, den Boden zu bewohnen und zu nutzen, jedoch war das
Land, genau wie alles andere Natiirliche wie Wind oder Wasser, fiir die Indianer nichts, was
per se besessen werden konnte. Aus diesem Grund wurden die interstammlichen Kriege
Nordamerikas auch kaum tiber Gebietsstreitigkeiten oder zum Gebietsgewinn ausgetragen;
vielmehr ging es hier um die Nutzung von Jagdgrund oder das Recht, in den angrenzenden
Gewissern Fischfang zu betreiben. Weitere Kriegsgriinde waren generelle Rivalitidten und
Fehden zwischen den Stimmen oder Racheakte nach Entfiihrungen, Geiselnahmen oder
Morden — besonders die Irokesen, einem Stamm, welchem man oft eine gewisse Kriegs-
Besessenheit nachsagt, waren bekannt dafiir, ihre Gefangenen grausam zu foltern. Die
Indigenen Nordamerikas fiihrten Kriege, um ihren Nachbarn ihre Stiirke und Uberlegenheit zu
demonstrieren, Prestige und Macht zu erlangen oder Tribute von anderen Stammen erpressen
zu konnen. Nichtsdestotrotz waren diese Auseinandersetzungen meist lokal angesiedelt, von
Lokalgruppen anstatt einer gesamten Nation (oder Konfoderation, sie unten) ausgehend, in der
Regel kiirzer und jede Auseinandersetzung fiir sich weniger verheerend als européische Kriege
es zu dieser Zeit waren. Genozid oder dhnliche, in abgeschwichter Form vorkommende
Ausloschungen kompletter Gesellschaften waren den Indianern an der amerikanischen
Ostkiiste vor Ankunft des weilen Mannes weithin unbekannt. Uber lingere Zeit gesehen —
Indianerkriege konnten sich {iber mehrere Jahrzehnte erstrecken — waren diese
Auseinandersetzungen dennoch mit groBen Verlusten verbunden. Auch hielten
Feindseligkeiten zwischen den Stimmen oft iiber Generationen an. Damit stellten die
Ureinwohner Nordamerikas, als die Européder dann erstmals amerikanischen Boden betraten,
durch ihre Feindseligkeiten untereinander keineswegs eine vereinte Front dar, welche die
Fremden ganz einfach wieder hétte vertreiben konnen, sobald sie Unruhe stifteten. Einige, so

etwa auch die Indianer um Chief Powhatan, ergriffen schlielich Initiativen, um Nationen (in
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verschiedener Literatur auch oft als Konfoderationen bezeichnet) zu formen, die vereint
gegeniiber den Neuankdmmlingen auftreten, einheitliche Absprachen und Vertrige schlieBen
und sicherstellen sollten, dass die Europder ihren Boden nicht maBlos an sich rissen. Viel dfter
war jedoch der gegenteilige Ansatz der Fall: Nachdem alte, teilweise iiber Generationen
hinweg brodelnde Konflikte die Indianer zu erbitterten Feinden gemacht hatten, konnten einige
Stamme es gar nicht abwarten, sich mit dem fremden Volk gegen ihre Nachbarn zu verbiinden.
So beispielsweise im blutigen Pequot-Krieg zwischen 1636 und 1638, in dem sich die
Narragansett und Mohegan den Puritanern anschlossen, um vereint gegen den Pequot-Stamm
zu kdmpfen. An welchen Eigenschaften diese Verbindungen oder Feindseligkeiten festgemacht
waren, ldsst sich nicht allgemein fassen. In den meisten Féllen beruhten Nationen auf
kultureller Ahnlichkeit; daraus ging dann oftmals (und vermehrt nach Ankunft der Europier)

ein politischer Bund hervor, wie etwa bei den Powhatan oder den Wampanoag.?!

Bis hier hin konnte ein Uberblick iiber den Kulturraum der Northeast Woodlands gegeben
werden, welchem die entlang der Atlantikkiiste ansissigen Wampanoag angehdrten — eben der
Stamm, der auch auf Martha’s Vineyard lebte. Es bleibt festzuhalten, dass die Kulturen und
Sprachen der Indigenen Nordamerikas divers waren und Zusammengehorigkeit und
Feindseligkeit nicht immer an logischen Eigenschaften festgemacht werden konnten: Die
Narraganset und die Wampanoag, beide Ostliches Algonkin Sprechende, waren hochst
verfeindet und bereits vor Ankunft der Européer in mehrere Auseinandersetzungen verwickelt
gewesen. Im Folgenden wird ebendieser Stamm der Wampanoag in seinen politischen und
kulturellen Eigenschaften néher betrachtet.

Die  Wampanoag  Nordamerikas  waren jeweils mehreren, verschiedenen
Herrschaftsbereichen, den sogenannten Sachemships, zugehdrig. Uber jedes dieser Gebiete
herrschte ein Sachem, also ein Héuptling und unter diesem mehrere, weniger méchtige Sub-
Sachems, auch Sagamores oder petty sachems. Diese regierten auf Gebietsebene tiber
unterschiedlich grof3e Landteile mit unterschiedlich vielen auf ihnen lebenden Indianern. Trotz
dieser Teilung in mehrere Sachemships waren all diese Gruppen auf Martha’s Vineyard und

Nantucket demselben grofleren Bund, ndmlich der Wampanoag Nation, zugehdrig. Diese war

2 Tom Holm, ,,Warriors and Warfare,* in Frederick E. Hoxie, Encyclopedia of North American Indians (Boston:
Houghton Mifflin, 1996), 666-68; Malone, The Skulking Way of War, 7-24. Ein Ubersichtswerk, welches
auflerdem mit Fehlannahmen iiber indigenes Kriegsverhalten aufrdumt, bietet Lawrence H. Keeley, War Before
Civilization (New York: Oxford University Press, 1997); Josephy, The Indian Heritage of America, 81-98.
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ein Zusammenschluss aus verschiedenen Stimmen des Festlandes — darunter etwa die Patuxet,
Mashpee oder die Sakonnet, ansédssig im heutigen Rhode Island — sowie der Inseln vor Cape
Cod. Den Kern der Nation bildeten die Pokanoket, deren Sachem Massasoit oft als der
Obersachem der Wampanoag angesehen wird. Einen losen Bund zu der Nation pflegten die
Nauset, ansdssig in Cape Cod, welche sich nicht als Wampanoag identifizierten, jedoch
kulturell starke Ahnlichkeiten mit den Stimmen der Nation aufwiesen und mit den einzelnen
Stimmen der Wampanoag dicht zusammenarbeiteten. Die Aquinnah Wampanoag Linda
Coombs erklirt, dass die Wampanoag einst aus 69 Siedlungen bestanden, jede davon zdhlte
circa 1.000 Einwohner — insgesamt also rund 70.000 Menschen. Uber die Jahre schlossen
einzelne Siedlungen, mit ihren jeweiligen Sachems, immer wieder Biinde mit anderen
Siedlungen, um sich aus speziellen Griinden oder fiir die Erreichung bestimmter Ziele
gegenseitig zu unterstiitzten. Der so oft verwendete Begriff Konfoderation fiir die Nation der
Wampanoag sei Coombs’ Ansicht nach jedoch irrefiihrend und sie kritisiert Historiker, die
diesen einsetzen. Sie legt dar, dass ein solcher Bund nur in akuten Situationen erschaffen
wurde, und waren diese gelOst, 16sten sich auch die Biinde zwischen den Siedlungen wieder
auf. Die Sonksq der Chappaquiddick Wampanoag, Alma Gordon, bestitigt im Interview, dass
sich in der Tat viele kleine Stimme vereint hatten, wenn es darum ging nach auflen zu agieren.
Gleichzeitig solle man nicht vergessen, dass viele kleinere Stimme mit Ankunft der Europder
(vor allem durch Krankheit) ausgerottet wurden und eine Neuformierung der indigenen
Stimme notwendig war. Es sei jedoch sehr schwer zu rekonstruieren, wie die einzelnen
Stamme und Nationen einst formiert waren oder wie sich die Formierung iiber die Zeit
verdndert hatte. Einige Historiker vermuten, dass der Zusammenschluss mehrerer (kleinerer)
Staimme zu einer grofleren Konféderation, welche schlieflich langer Bestand haben sollte, bei
einigen Indianergruppen eine Folge der europidischen Kolonisation war. Studiert man
Dokumente, die vor 1620 entstanden, so bemerkt man, dass nur wenige Aufzeichnungen tiber
die lokalen, auf Dorf-Ebene geformten Zusammengehorigkeiten hinaus existieren. Dies ist auf
die Tatsache zuriickzufiihren, dass einige groferen, formalen Stimme und Nationen zum Teil
erst nach Ankunft der Europder bestindiger wurden und eine Folge der Vernichtung vieler
Indigenen durch Krankheiten waren oder in einigen Teilen des Kontinents eine Antwort auf
den lukrativen (Fell-)Handel, in welchen die Ureinwohner einstiegen, darstellten. Der hdufigste
Grund fiir einen groBeren Zusammenschluss war das Streben nach einer stirkeren,
einheitlichen Macht, welche nach aullen vereint auftreten konnte und als ein Bund verhandeln —
und im Zweifel (zuriick)schlagen — konnte. Dass andere bereits vor Ankunft der Européer in

Konfoderationen organisiert waren und alle Fille individuell fiir jeden Stamm betrachtet
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werden miissen, zeigen beispielsweise die Irokesen oder die Powhatan — von letzteren ist
bekannt, dass sie kurz vor ihrer ersten Begegnung mit den Siedlern gerade als Konfoderation
gekdmpft hatten. Linda Coombs spricht von konkreten historischen Ereignissen: Sie sagt, dass
ein solcher Bund beispielsweise entstand, um als Wampanoag den Narragansett entgegenste-
hen zu kénnen. Nach Ankunft der Europder sah Massasoit, Sachem der Pokanoket, nun auch
die englische Siedlung als eine, mit welcher er Biinde schlieBen konnte; die Menschen in
Plymouth sollten Teil seiner Vereinigung gegen die Narragansett werden. So kam es zum
Abschluss des Friedensvertrages 1621 zwischen Massasoit von den Pokanoket und den
Pilgervitern — welche den Sachem dadurch schnell als den Obersachem aller Wampanoag
ansahen. Als Nation beherrschten die Wampanoag Anfang des 17. Jahrhunderts schlieBlich ein
Gebiet im siidlichen und siidostlichen Teil des heutigen Massachusetts, welches mehr als 3.000
Quadratkilometer umschloss. Das machte das Land, auf dem ihre Nation lebte, geringfiigig
groBer als das der im nordlichen Teil des heutigen Massachusetts an sie angrenzenden
Massachusett-Indianer — einem homogenen Stamm, welcher zwar unter mehreren Héauptlingen
aufgeteilt war, jedoch keine ethnischen oder kulturellen Verschiedenheiten aufwies — und
aullerdem grofer als das Land der im Westen benachbarten Narragansett, mit welchen die
Wampanoag lange verfeindet waren.?

Politisch unterstanden die Wampanoag also alle einem Sachem oder, war dieser weiblich,
ciner Sonksq.?? In gewisser Weise fiigten sie sich damit einem monarchischen
Herrschaftsprinzip, da die Position des Sachem fiir gew6hnlich an den Erstgeborenen oder die
Erstgeborene weitergegeben wurde. Klar zu rekonstruieren ist dies jedoch nicht mehr. Die
Sonksq der Chappaquiddick Wampanoag Alma Gordon sagt aus: ,,It was through lineage of a
family [...] I believe a descendent in that family was selected. Usually birth order was a factor.*
Der Sachem, welcher laut der Sonksq eine Art ,elite status® hatte, gab das Gebiet, das sein
Herrschaftsbereich umschloss, an die Indianer, die dort lebten und ihm untertan waren; sie alle
hatten das Recht, auf seinem Land zu leben sowie es zu nutzen. Dennoch waren die Schitze
des Bodens sowie Wildtiere, in den Kiistenregionen auch gestrandete Meereslebewesen (zum

Beispiel Wale), Eigentum des Sachem, welche er nur zur Nutzung an sein Volk weitergab.

22 Kathleen J. Bragdon, The Columbia Guide to American Indians of the Northeast (New York: Columbia
University Press, 2001), 28-30; Sherburne Friend Cook, The Indian Population of New England in the
Seventeenth Century (Berkley: University of California Press, 1976), 29-45. Zum Zusammenschluss einzelner
lokaler Gruppen zu grofleren Konfoderationen siehe Edward Byers, The Nation of Nantucket: Society and
Politics in an Early American Commercial Center, 1660 - 1820 (Boston: Northeastern University Press, 1987),
19-20 sowie Gordon, E-Mail Interview und Coombs, Personliches Interview.

2 Wird ohne Bezug auf eine bestimmte Person vom Hiuptling iiber ein Gebiet gesprochen, soll im Folgenden
stets der Begriff Sachen verwendet werden und damit auch die weibliche Form Sonksq meinen.
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Durch regelméBige Tributzahlungen — beispielsweise durch die Abgabe einer bestimmten
Menge an Getreide, Jagdwild oder Friichte — zeigten sich die Indianer ihrem Sachem dankbar,
driickten ihre Folgsamkeit aus und stellten sicher, dass er ihnen weiterhin Schutz bieten wiirde,
sei es vor verfeindeten Stimmen oder schlieBlich auch vor den Europédern.?* Der Sachem war
aber auf keinen Fall wie ein europédischer Monarch, wie die Herring Pond Wampanoag Miciah
Stasis herausstellt:

A sachem is just someone that communicates to the community what is going on and

also is the voice of the community. He communicates what the community wants, he

doesn’t make the decisions, he just voices them. The difference between a [S]achem
and a European king is, a sachem doesn’t make the choices.?

Die Wampanoag waren ihrem Sachem daher auch meist wohlgesinnt und vertrauten ihm in
seinen Handlungen. Sollten Zweifel bestehen, ob der oder die Erstgeborene tauglich fiir das
Amt war, war eine Ausnahme der Regel mdglich und ein Erbe konnte iibersprungen werden.
Dies wird an spéterer Stelle in dieser Arbeit noch behandelt.

Der prominenteste Sachem der Wampanoag war Massasoit. Fiir den ersten den Siedlern
bekannten Hiuptling der Nation ist dieser Begriff heute sowohl Name als auch Titel, da in den
Berichten der Siedler lediglich von Massasoit die Rede ist. Erst 1632, nach einem Krieg mit
Canonicus, dem Sachem der benachbarten Narraganset, benannte dieser sich selbst in
Ousamequin um. Massasoits Nachfahren, welche dieselbe Position innehaben sollten wie er,
fiihrten diesen Namen als Titel weiter. Dieser wurde vor ihren eigenen Namen gestellt,
beispielsweise hieB Massasoits Sohn schlieBlich Massasoit Wamsutta. Massasoit selbst — also
der erste den Europdern bekannte Obersachem — spielte keine unbedeutende Rolle sowohl in
der Geschichte der Wampanoag Nation als auch im Hinblick auf die Etablierung der Plymouth-
Kolonie. Noch bevor die Pokanoket — also der Kern der Nation — iiberhaupt in einen direkten
Kontakt mit den Siedlern der Mayflower traten, war ihr Stamm von Epidemien heimgesucht
und die Bevolkerung dadurch stark reduziert worden. Dies schwéichte ihre Prisenz in
Nordamerika und machte sie verwundbar gegeniiber Ubergriffen anderer indianischer Stimme
in der Region. So sahen die benachbarten Narragansett, welche von den Epidemien kaum
betroffen waren, den richtigen Zeitpunkt gekommen, um ihre Vormachtstellung zu behaupten
und die Wampanoag zu bedridngen. Genau aus dieser Misere heraus entschied Massasoit 1621,
sich den englischen Siedlern der Mayflower, also der Plymouth-Kolonie, anzundhern, sodass

sie noch im Mirz desselben Jahres einen Friedensvertrag unterzeichneten, in welchem

24 Gordon, E-Mail Interview.
25 Stasis, E-Mail Interview.
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Massasoit und Gouverneur John Carver sich gegenseitig zusicherten, dem jeweils anderen
Unterstiitzung und Schutz vor Feinden zu bieten. In Linda Coombs’ Worten ausgedriickt war
dieser Bund fiir die Wampanoag keine ungewdhnliche Sache: ,,I think in Massasoit’s mind, he
was looking at the English as like one more village, if you will, in his little group of allies to
deal with the Narragansetts. That was a very common thing.“ Es war ein Bund, welchen
Massasoit auch mit jeder anderen indigenen Siedlung geschlossen hitte, solange diese thm
Schutz zusicherte. Dieser Vertrag, der fiir mehr als ein halbes Jahrhundert ungebrochen bleiben
sollte, war richtungsgebend fiir die vielen Lektionen, welche die Wampanoag den Engliandern
geben sollten, bis sie das Leben unter klimatisch verdnderten Umstéinden — beispielsweise den
Getreideanbau auf nordamerikanischem Boden — erlernt hatten und er ebnete den Weg hin zum
allerersten Thanksgiving-Fest, welches die zwei Kulturen zusammen feiern sollten, nachdem
die Indianer den Pilgervitern mit zahlreichen Gaben durch ihre Hungerperiode halfen.
Gleichzeitig machte der Abschluss dieses Vertrags Massasoit zum bei den Engliandern
bekanntesten Sachem der Wampanoag; in Zukunft sollte oft er es sein, der fiir die gesamte
Nation sprach und schlieBlich als ihr Obersachem angesehen wurde. Wahrend der Bund mit
den Englédndern den Wampanoag ein Gefiihl von Schutz gab, sahen die Narragansett diesen als
militdrische Allianz und misstrauten ihren Nachbarn; ein in Schlangenhaut eingeschlagenes
Paket mit Pfeilen, welches die Narragansett nach Plymouth schickten, sollte ihre Ungunst
gegeniiber der kulturiibergreifenden Freundschaft ausdriicken. Wéhrend in diesem Fall zwar
die Englidnder die Affdre l0sten, indem sie als Antwort auf die Drohung der Narragansett ein
Paket mit SchieBpulver und Munition schickten und damit ihre technologische Uberlegenheit
auszudriickten, war es gewoOhnlich der Sachem eines Stammes, welcher in interstammlichen
Konflikten die Verhandlungen fiihrte oder zum Krieg aufrief; es war seine Verantwortung, sein
Volk zu leiten und zu schiitzen.

Neben der politischen und kulturellen Bande war die Organisation der Wampanoag
innerhalb der einzelnen Dorfer weniger formell: Die Siedlungen waren nicht so stark an eine
Zentralgewalt gebunden, sondern besa3en ein grofles Mal3 an Eigenstidndigkeit. Dies bedeutet
nicht, dass beispielsweise die Wampanoag Nation an der Macht Massasoits zweifelte — sie
zahlten schlieBlich auch regelmédfig Tribute an ithn —, sondern es heifit lediglich, dass die

Gesellschaften nicht so stark von einer Regierung gelenkt wurden, wie es etwa in Europa zu

26 Weitere Information zur politischen Organisation der Indianer finden sich im Kapitel ,,The Feudal Regime*;
Weiteres zu Massasoit und den Stimmen der Wampanoag in den Kapiteln darauffolgend in: Speck, Territorial
Subdivisions and Boundaries of the Wampanoag, Massachusett, and Nauset Indians (Indian Notes and
Monographs No. 44) (New York: Heye Foundation, 1928), ab Seite 16. Zitat aus Coombs, Personliches
Interview.
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dieser Zeit generell der Fall war. Die Wampanoag lebten in kleineren Gruppen von mehr oder
weniger verwandten Individuen zusammen; eine Dorfgemeinschaft bestand in der Regel aus
einem kin, quasi einer GroBfamilie. Ganz unabhingig von Abstammung oder Besitz teilten alle
Mitglieder des kin eine dhnliche Stellung in der Gesellschaft; streng etablierte hierarchische
Strukturen innerhalb einer Dorfgemeinschaft existierten nicht. Der Status einer Person
definierte sich — zumindest bei Ménnern — durch ihre Erfolge als Redner, Krieger oder Jéager.
Innerhalb der Dorfgemeinschaft lebten einzelne Familien zusammen. Wéhrend polygame Ehen
unter den Wampanoag zwar nicht géngig waren, waren vorehelicher Geschlechtsverkehr und
Promiskuitit von der Gesellschaft durchaus toleriert und Scheidungen moglich, was mit sich
brachte, dass die Wampanoag auch oftmals mehrere Kinder mit verschiedenen Partnern hatten.
Verwandtschaftsverhédltnisse waren so nicht immer eindeutig fest zu machen und ihre Familien
waren breit gefachert. Dies fiihrte zu besagter Wohngemeinschaft in Gro3familien, wobei eine
solche Grof3familie in der Regel im selben Wetu — der typischen Behausung der Wampanoag,
in anderen Dialekten auch Wigwam genannt — lebte und sich somit ihre Wohn-, Schlaf- und
Feuerstellen teilte. Dennoch lebten die Indianer auch auBlerhalb ihrer Familie, also in ihrer
Dorfgemeinschaft, das Prinzip des kin: Ob sie nun wissentlich verwandt waren oder nicht,
spielte keine Rolle, da alle sich gegenseitig unterstiitzen und wie die -eigenen
Familienmitglieder behandelte. Dies zeugt von einem starken Zusammenhalt innerhalb und
zwischen den einzelnen Familien. Die Kinder der kin-Mitglieder wurden schlieBlich auch
gemeinschaftlich groBgezogen und erzogen; formale Erziehung oder Bildung gab es nicht,
sondern der Nachwuchs lernte im Zusammenleben mit seiner erweiterten Familie soziales
Verhalten und kulturelle Werte kennen.?’

Versucht man dieses Familiensystem genauer zu analysieren und einzuordnen, lassen sich
auf den ersten Blick klassische Verhéltnisse erkennen, wie sie im 17. Jahrhundert auch in
Europa gidngig waren: Die Eltern lebten als Familie mit ithren Kindern unter einem Dach. Doch

erweiterte sich diese in der indigenen Gesellschaft der Wampanoag um sowohl mehrere

27 Henry Warner Bowden, American Indians and Christian Missions: Studies in Cultural Conflict (Chicago:

University of Chicago Press, 1981), 96-111; Dane Anthony Morrison, 4 Praying People: Massachusett
Acculturation and the Failure of the Puritan Mission, 1600-1690 (New York: Lang, 1995), 8; Hermann
Wellenreuther, Niedergang und Aufstieg: Geschichte Nordamerikas vom Beginn der Besiedlung bis zum
Ausgang des 17. Jahrhunderts, Band 1 (Miinster: LIT Verlag, 2004), 55-86.
Thomas Mayhew Jr. beschreibt ein Wetu/Wigwam als ,,made with smal [sic.] poles like an arbour covered with
mats, and their fire is in the midst, over which they leave a place for the smoake to go out at.” (Brief von
Thomas Mayhew an Henry Whitfield aus Martha’s Vineyard, 7. September 1650, in Henry Whitfield, ,,The
Light appearing more and more towards the perfect Day. Or, A farther Discovery of the present state of the
Indians in New England, Concerning the Progresse of the Gospel amongst them (1651), Collections of the
Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 4 (1834): 110.
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Generationen als auch entferntere Verwandte. Innerhalb dieser Familie waren Frauen und
Mainner, wie fiir sesshafte Jager- und Sammler-Gesellschaften typisch, egalitdr aufgestellt und
ebenso hoch angesehen. Die Chappaquiddick Wampanoag Alexis Moreis betont im Interview
an mehreren Stellen, dass die Wampanoag eine matriarchalische Gesellschaft waren und in der
Regel Frauen Fiihrungspositionen innehatten oder das Familienoberhaupt waren. Aus
verschiedenen Dokumenten und anderen Interviews geht hervor, dass dem nicht so war. Das
Amt des Sachem ging, wie oben ausgefiihrt, klassischerweise geschlechtsunabhingig an den
erstgeborenen Nachkommen. Dies spricht dafiir, dass die Wampanoag Ménner und Frauen
gleich behandelten. Es wirkt wie ein Widerspruch, dass die Wampanoag sich in nahezu allen
anderen Bereichen des Zusammenlebens als eine egalitire Gesellschaft definierten, das Amt
des Sachem jedoch durch eine klare Erbfolge weitergegeben wurde. Denn soweit dies heute
rekonstruierbar ist, geht man wie oben bereits beschrieben davon aus, dass der Sachem
durchaus eine starke, erblich bedingte Stellung hatte. Dennoch was diese nie final: In einigen
Fillen, die teilweise auch in dieser Arbeit beschrieben werden, entschied die Gesellschaft, von
einer bestimmten Person in der Erbfolge abzusehen, da diese nicht tauglich fiir die Position
war oder sie ihr nicht so vertrauten, wie dies fiir das Verhiltnis zwischen Volk und Sachem
iiblich war. Im Normalfall galt aber das Recht des Erstgeborenen. Dieses System war in Europa
durchaus bekannt: klar definierte Machtverhéltnisse, wobei Geburts- oder Lehnsrecht iiber die
Weitergabe von Titeln und Positionen entschieden. Dort hatten die Menschen seit dem
Mittelalter eine Herrschaftsverdichtung erlebt, die den friilhmodernen Territorialstaat
hervorgebracht hatte. Die Siedler, die nun mit genau dieser Pragung in die neue Welt reisten,
verstanden den Sachem als einen monarchischen Landesherrn, wie er ihnen von zu Hause
bekannt war, sahen jedoch die weitere Organisation der indigenen Gesellschaft als chaotisch.
Denn abseits des Sachemamts gab es bei den Wampanoag eine Gleichstellung durch ein
egalitires System, das parallel zu dem der erblichen macht existierte. Dass dem bei den
Wampanoag tatsdchlich so war, ldsst sich in verschiedenen Aspekten des Zusammenlebens
erkennen: Die egalitire Gesellschaft zeigt sich vor allem an ihrer bilinearen Erbfolge. Soweit
dies heutzutage aus Dokumenten oder oraler Tradition rekonstruiert werden kann, ist weder die
Existenz einer festgeschriebenen patrilinearen noch einer matrilinearen Erbfolge iiberliefert;
der Besitz der Familie ging vermutlich geteilt an die Nachfahren iiber und — noch viel wichtiger
— blieb auf mehrere Kopfe verteilt im kin, also der erweiterten Familie; denn wie bereits
erwahnt, machten das Zusammenleben und vor allem der Zusammenhalt im kin das System
stark. Ebensowenig eindeutig iiberliefert wie die Erbfolge sind die Wohnverhéiltnisse nach der

Heirat: Ob die Frau zum Mann zog oder umgekehrt, ist nicht klar. Uber EheschlieBungen iiber
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die Grenzen des kin hinaus sagt die derzeitige Sonksq der Chappaquiddick Wampanoag, dass
hier fiir gewohnlich die Frau in ihrer Gemeinschaft blieb: ,,When a man married a woman he
went to the woman’s community to live. Children born there are part of her tribe.* Daraus
konnte man schlieen, dass bei Heirat innerhalb des kin auch die Frau fiir die zukiinftige
Unterkunftssituation entscheidend war. Die tatsdchlichen Machtverhéltnisse innerhalb der
(erweiterten) Familien hingen schlielich von den einzelnen Individuen und deren
Personlichkeit ab; es konnte von Minnern gefiihrte, aber auch von Frauen gefiihrte (GroB3-
)Familien geben. Was gewiss ist, ist dass die Stammesmitglieder in ithrem 4kin blieben und enge

Beziehungen zu ihrer Verwandtschaft pflegten.?®

Man geht davon aus, dass auf der Inselkette Elizabeth Islands kaum permanente
Indianersiedlungen bestanden und diese nur sporadisch wihrend der Sommermonate zum
Jagen und Fischen bewohnt waren oder immer wieder einzelnen Wampanoag des Festlandes
als Fluchtort dienten. Vor allem auf der groBten Insel, Naushon, so argumentiert der
Anthropologe Frank Speck, seien auch viele mit den Stimmen des Festlandes verfeindete
Indianer anséssig gewesen. Obgleich diese politisch nicht verbunden waren, kann man die
Indianer der Elizabeth Islands kulturell sowie sprachlich den Wampanoag zuordnen;
quantitative Fakten zur Population der Inselkette in den 1640er Jahren liegen nicht vor.
Genauere Aussagen lassen sich dabei iiber Martha’s Vineyard treffen, wo 1641 rund 3.000
Wampanoag-Indianer lebten. Als Thomas Mayhew seine Patente erwarb und die Insel zum
ersten Mal betrat, fanden sich dort vier Herrschaftsbereiche, sprich: Sachemships. Die
Hauptinsel teilte sich auf in Takemmy im westlichen Teil der Insel und Nunnepog im 6stlichen
Teil. Etwas abgetrennt auf der westlich gelegenen Halbinsel lag das Sachemship Aquinnah,

spiater auch Gay Head genannt. Die eigentlich separate, jedoch zu Martha’s Vineyard

28 Moreis, Personliches Interview; Gordon, E-Mail Interview. Moreis‘ Aussage, dass die Wampanoag eine

matriarchalische Gesellschaft waren, riihrt vermutlich von der Tatsache, dass Moreis der jiingeren Generation
der Wampanoag angehort, die bereits einen Emanzipationsprozess durchlebt haben. Sie tendiert dazu,
historische Ereignisse mit modernen Ansichten zu firben. Gordon entkréftet mit ihren Aussagen Moreis*
Argument.
Der franzosische Soziologe und Anthropologe Emmanuel Todd lieferte einst eine Typologie historischer sowie
moderner Familiensysteme und kam zu dem Schluss, dass Familienstrukturen nicht nur die Mentalitdt der
Menschen priigen, sondern ebenfalls Einfluss auf die Okonomie einer Gesellschaft haben. Wo egalitir vererbt
wird, sagt er aus, teilen sich Eigentum und Wissen gleichmiBig in der Bevolkerung auf. Dies ist in der
indigenen Gesellschaft der Fall. Dort, so Todd weiter, werden Menschenrechte gelebt; denn hier wird jede
Person gleich behandelt und, anstatt sie an ihrer Position in der Erbfolge zu messen, eher fiir ihre Leistungen
und Erfolge angesehen. Damit prigten die Wampanoag mit ihren starken Familienzusammenhalt und ihrer
egalitdren Gesellschaft die 6konomischen Interessen ihres Stammes. Siehe hierfiir Emmanuel Todd, Ou en
sommes-nous? Une esquisse de I'histoire humaine (Paris: Editions du Seuil, 2017) und Emmanuel Todd,
L'origine des systémes familiaux, Tome 1 (Paris: Editions Gallimard, 2011).
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gehorende Insel Chappaquiddick (6stlich der Hauptinsel) stellte den vierten der grof3en
Herrschaftsbereiche dar. Abseits der grolen Sachemships konnte ein Sachemship auch ein
Trabantengebiet haben, welches, etwa von einem Sub-Sachem, weitestgehend souverdn
gefiihrt wurde. Meist waren die Sub-Sachems dieser Gebiete enge Verwandte der Sachems des
groBeren Gebiets. Ein solches Sub-Sachemship war etwa Nashuakemuck — zwischen Aquinnah
und Takemmy gelegen — oder Sengekontacket— innerhalb Nunnepogs. Bereits die
Bezeichnungen der Sachemships deuten auf die frilhere Geologie der Insel hin:
Chappaquiddick bedeutet in der Sprache der Ureinwohner so viel wie ,,abgetrennte Insel®.
Diese war hochstwahrscheinlich einst mit der Hauptinsel Martha’s Vineyards verbunden und
wurde schlielich durch die Kraft der aufschlagenden Wellen und heftige Stiirme abgetrennt,
sodass heute eine Meerenge zwischen ihr und der Hauptinsel liegt. Dass Wettereinfliisse die
Erscheinung des Landes verdndert hatten, kann man auch an den auBlerordentlich vielen
Teichen sehen, welche die Insel aufweist. Diese waren erst tiber die Jahre entstanden und waren
einst offene Buchten, die schlielich durch die Aktivititen des Meeres und die Anhdufung von
Sandbanken zu geschlossenen Wasserspeichern geformt wurden. Die Ureinwohner Martha’s
Vineyards wussten diese Sii3- und Salzwasserteiche gut zu nutzen und machten sie sich fiir
den Fischfang von Vorteil; beispielsweise stromten bei Flut viele Fische in die Teiche, welche
spéter, nach Eintritt der Ebbe, in den Becken eingesperrt waren und von den Wampanoag
einfach gefangen werden konnten.?

Auch dem benachbarten Nantucket verliechen verschiedenste Wettereinfliisse seine heutige
Erscheinung. Die Teiche dort wurden ebenfalls auf dieser Insel von den Ureinwohnern zum
Fischen genutzt. Wie viele Indianer zur Zeit Mayhews Patenterwerbs auf Nantucket lebten, ist
nicht sicher zu sagen, da nicht einmal die Mayhews selbst in ihren Dokumenten
Aufzeichnungen tiber die urspriinglichen Bewohner der Insel hinterlieBen. Man geht jedoch
davon aus, dass die Indianer dort vor Mayhew keinen oder kaum Kontakt zu européischen
Abenteurern hatten — vermutlich aus dem Grund, da die Kiisten Nantuckets durch ihre seichten
Stellen nicht gefahrlos anzufahren waren — und sie dadurch auch von den Epidemien von 1616

bis 1619 verschont blieben. Erst, als die christliche Missionsarbeit begann und die ersten

2 Speck, Territorial Subdivisions and Boundaries of the Wampanoag, 114-18; Banks, The History of Martha’s
Vineyard, Volume I, 39-42. Silverman, Faith and Boundaries, 19; Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the
Indians, 44. Zu spezifischeren Angaben tiber die Elizabeth Islands sieche Cuttyhunk Historical Society, Images
of America: Cuttyhunk and the Elizabeth Islands (Charleston, SC: Arcadia, 2002), 7-8 und Banks, The History
of Martha’s Vineyard, Volume II: Town Annals, ,,Annals of Gosnold,” 3.

Martha’s Vineyard sowie Nantucket waren einst mit dem Festland verbunden und wurden erst nach der letzten
Eiszeit zu separaten Inseln. Dies zeigt auch die Ahnlichkeit der Pflanzen und Tiere, die auf den Inseln und dem
Festland lebten (siehe hierzu auch Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 18).
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europdischen Siedlungen auf Nantucket aufgebaut wurden, kamen die Indigenen in
regelméBigen Kontakt und Austausch mit den Englandern. Die Bevolkerung zur Zeit dieses
ersten Kontakts wird auf rund 2.500 Bewohner geschétzt. Besonders ist hierbei, dass die Insel
im Jahr 1660, als die ersten europdischen Siedlungen entstanden, in zwei Kulturbereiche geteilt
war: Dabei war der Ostliche Teil der Insel den Nauset Cape Cods dhnlicher, der westliche Teil
war dem Kulturkreis der Wampanoag Martha’s Vineyards zuzuordnen. Die Insel war in zwei
grofle Sachemships — 6stlich und westlich — geteilt und zwischen ihnen lagen aulerdem zwei
kleinere Sachemships. Wéhrend viele davon ausgehen, dass die Differenzen zwischen West
und Ost kaum spiirbar waren, schreiben andere Historiker von Feindseligkeiten zwischen den
beiden Kulturrdumen.3°

Betrichtlich ist die Bevolkerungsdichte der Inseln: Wihrend auf Martha’s Vineyard zur Zeit
von Mayhews Patenterwerb rund 3.000 Wampanoag auf circa 230 Quadratkilometern lebten,
schitzt man die Bevolkerung Nantuckets auf etwa 2.500 Indianer auf 124 Quadratkilometer.
Das macht jeweils eine durchschnittliche Bevolkerungsdichte von 13 und 20 Menschen pro
Quadratkilometer. Verglichen mit der Bevolkerungsdichte in Neu England war diese damit bis
zu zehnmal so hoch. Hinzu kommt, dass der Boden auf den Inseln nicht immer optimal
landwirtschaftlich nutzbar war, da die Erde sandig und kalkig und deshalb nicht einfach zu
bebauen war. Bei einer solch hohen Bevolkerungsdichte und folglich dem groBen Bedarf an
landwirtschaftlichen Produkten wurden die sauren Boden noch mehr ausgelaugt und Umziige
ganzer Siedlungen in andere Teile der Insel waren hdufig und notig. Der saisonale Wechsel
zwischen einzelnen Siedlungen war bei den Insel-Indianern ohnehin géngig. Die Wampanoag
hatten Mittel und Wege gefunden, um den Boden haltbarer zu machen, indem sie ihre
Anbaufldchen mit Fisch und, im geringen Maf3e, mit Tiermist diingten, jedoch waren diese
Mafinahmen zum einen sehr zeit- und arbeitsintensiv und zum anderen nicht ausreichend, um
den Wettereinfliissen sowie dem Salz des Atlantiks entgegenarbeiten zu konnen. Die wenigen

Ertrdge aus dem Ackerbau — etwa Mais oder Bohnen — wurden fiir die Wintermonate oft

30 Daniel Vickers, ,,The First Whalemen of Nantucket,” The William and Mary Quarterly Vol. 40, No. 4 (Oct.
1983): 561; Byers, The Nation of Nantucket, 18-23; Speck, Territorial Subdivisions and Boundaries of the
Wampanoag, 105-110. Speck schreibt hier zum Beispiel von ehemaligen Feindseligkeiten zwischen den beiden
Kulturbereichen Nantuckets. Eine andere, ebenso mogliche Aufteilung der Sachemships Nantuckets bezeichnet
Wanachamak (auch Wannochmamock) als Sachem des nordwestlichen Teils, jedoch soll er gleichzeitig iiber
die gesamte Insel geherrscht haben. Nickanoose war dabei, in niedrigerer Position, sein Co-Sachem. Siehe
hierzu zum Beispiel Hare, Thomas Mayhew, Patriarch to the Indians, 43. Fiir eine detaillierte Diskussion der
Bevdlkerungszahlen der Inseln siche Cook, The Indian Population of New England in the Seventeenth Century,
40-45. Die Schétzungen, vor allem fiir Nantucket, variieren stark. Fiir diese Arbeit wurde die am héaufigsten
verwendete und die nach den Erkldrungen in den verschiedenen Werken am plausibelsten erscheinende
Schétzung gewéhlt.
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getrocknet und in groen Sicken oder Kérben im kiihlen Boden vergraben. Ahnlich gingen die
Ureinwohner der Inseln mit Beeren, Griasern und Niissen vor, welche in den warmen Monaten
gesammelt wurden. Um ihr Uberleben durch Subsistenzwirtschaft zu sichern, mussten sie
jedoch vermehrt von den Schétzen des Meeres leben: Die umliegenden Gewésser waren reich
an Schellfisch, Muscheln, aber auch grofleren Meerestieren wie Walen oder Seehunden. Zudem
waren die Inseln, vor allem aber Nantucket, spérlich bewaldet, was Feuerholz rar und kostbar
machte; es fanden sich dort lediglich einige auf das trockene Klima angepasste Baumarten wie
die Pechkiefer. Ob es vor Ankunft der Europder auf den Inseln zu Versorgungsengpissen
gekommen war, ist unklar, jedoch geht man davon aus, dass die Ureinwohner friith gelernt
hatten, mit den begrenzten Ressourcen umzugehen. Gerade das dhnliche Klima und die
gleicherweise komplizierte Bewirtschaftung des sauren Bodens waren es wohl, was die
Lebensweisen der Insel-Indianer so verwandt machte; die Indianer Martha’s Vineyards und
Nantuckets (und zum Teil auch Cape Cods) lebten als semi-nomadische Hortikulturalisten und
hatten den Fischfang als einen wichtigen Bestandteil in ihre Kultur integriert — dies unterschied
sie hauptsichlich von ihren Stammesgenossen auf dem Festland. !

Zwar ist wenig tiber Intention und Organisation des inner-amerikanischen Handels vor dem
15. Jahrhundert bekannt, doch ist gewiss, dass die verschiedenen indigenen Stimme diverse
Routen nutzen, um miteinander zu handeln. Dabei ging es sowohl um von den Ureinwohnern
schlichtweg bendtigte Giiter (wie Nahrung), sowie um rein ideelle Gegenstinde. Die Indianer
von Martha’s Vineyard und Nantucket mussten jedoch mit einem eingeschrinkten
Handelsnetzwerk leben; sie reisten mit Booten — schon fiir die Zeit vor Christi Geburt
nachgewiesen — und hielten so den Kontakt zu den umliegenden Inseln und zum Festland. Fiir
den Bau ihrer Mashoons (manchmal auch Mishoon geschrieben) brannten die Wampanoag den
dicken Stamm eines Baumes aus, bis sie diesen durch Schaben so formen konnten, dass ein fiir
die Uberfahrt zum Festland geeignetes Kanu entstand. Nichtsdestotrotz war diese Uberfahrt zu
ithren Nachbarn lang und beschwerlich und daher nicht alltaglich. Es geht dennoch hervor, dass
die Insel-Indianer keineswegs kulturell oder wirtschaftlich isoliert lebten, sondern in regem
Kontakt mit dem Festland standen. Alexis Moreis spricht im Interview von der engen Bindung
zu den anderen Wampanoag und sagt: ,,[ W]e’ve always traveled and exchanged with our sister

tribes on the mainland.* Allein die Zugehorigkeit zu der Wampanoag Nation und damit die

31 Byers, The Nation of Nantucket, 17-25; Vickers, ,,The First Whalemen of Nantucket,” 570-71; Cook, The
Indian Population of New England in the Seventeenth Century, 44-45; William Cronon, Changes in the Land:
Indians, Colonists, and the Ecology of New England (New York: Hill and Wang, 2003), 28-30. Cronon widmet
in seinem Werk auflerdem ein komplettes Kapitel der Zerstorung der Wailder durch die Europder. Als
weiterfithrende Lektiire siehe hierzu speziell Kapitel 6: Taking the Forest (Seite 108-126).
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Anerkennung Massasoits als ihren Obersachem zeigt, dass auch politische Verbindungen nicht
nur bis zu den Kiisten reichten. Selbst wenn ihre Strukturen nicht so starr gewesen sein mogen,
wie sie zur selben Zeit in Europa waren, stellten die Indianer Nordamerikas, einschlieBlich der
Ureinwohner auf den Inseln Martha’s Vineyard und Nantucket, eine solide Gesellschaft dar,
welche im kontinuierlichen Austausch stand — und die einzelnen Stdmme identifizierten sich

zu den anderen jeweils als ,,sister tribes*.3?

SPIRITUALITAT DER UREINWOHNER

Wihrend die Griinde fiir politische und kulturelle Bande der Indianer Nordamerikas divers
waren, so teilten die einzelnen Stimme auch meist dhnliche Weltanschauungen. Die natiirliche
und die iibernatiirliche Welt waren in ihrer Anschauung viel stirker verkniipft als etwa bei den
christlichen Europidern; jeder Gedanke, jede Interaktion mit Mitmenschen, Tieren oder
Pflanzen hatte fiir die Indianer etwas Ubernatiirliches, gar Gottliches. Da hier sowohl die
Siedler im 17. Jahrhundert als auch die Historiker heute meist von indigener Religion sprechen,
sei an dieser Stelle kurz die Begrifflichkeit diskutiert. Die Chappaquiddick Wampanoag Alexis
Moreis erklért, dass die Bezeichnungen Religion, Glaube oder Religionsausiibung européische
Bezeichnungen, sprich: européische Kategorisierungen, seien und der Begriff Spiritualitét viel

mehr zutreffe:

I do not look at it as a religion, I looked at it as a way of life and a value system. [...]
[O]ne of our main beliefs is about taking care of the land, so that our job is to take
care of mother earth and there’s prayers that you would do, but all these words that
I’'m using, like prayer or beliefs, those aren’t the ways we would have viewed it then.
That’s why I am saying, it’s different than religion, because when we would be
actually looking at it as traditional Wampanoag beliefs, that’s still looking at it
through a colonist’s lens of religion and practice. But I think that it wasn’t like this
religion in practice, because everything was action based, like, you are taking care of
this space that was here by the creator, but it was more to continue life. Verse, if we
wanted to look at Christianity, it’s very much more like... prescribed, very structured,
I guess. I think that’s the difference.

An spéterer Stelle fiihrt sie weiter aus:

[Wlhen you’re looking at indigenous people, the practices of one might say is religion
very much included all aspects of their active daily life. So that would include, again,

32 Wellenreuther, Niedergang und Aufstieg, 70; Moreis, Personliches Interview.

33 Moreis, Personliches Interview. Penny Gamble-Williams, Spiritual Leader der Chappaquiddick Wampanoag
kritisiert im Interview nie die Verwendung des Begriffs Religion, nutzt diesen jedoch selbst nicht, wenn sie
von der Vorstellung iibernatiirlicher Wesen bei den Indigenen spricht. Siehe hierzu Gamble-Williams,
Personliches Interview.
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land, that includes water, it doesn’t just include people and the higher being, it’s
actually a very multi-facetted inclusion of both spirits, but physical as well, because
we’re all one.**

Was Moreis beschreibt, ist das, was viele Religionswissenschaftler unter dem Begriff
Ethnische Religion sammeln: Der Glaube an ein hoheres, nicht-menschliches — und auch nicht
menschendhnliches — Wesen, welches sich liberall in der Natur wiederfindet und welches sie
anzusprechen versuchen, wenn sie Hilfe brauchen.®® Die Aquinnah Wampanoag Linda
Coombs, auf der anderen Seite, hat keine Probleme mit dem Begriff Religion. Fiir sie ist viel
wichtiger, all den {ibernatiirlichen — religiosen oder spirituellen — Dingen ihren
Wahrheitsgehalt nicht abzusprechen. Thre Idee von der Schopfung der Erde, beispielsweise,
soll von allen genauso akzeptiert werden, wie es auch die Erzédhlungen aus der Bibel werden.
| P]eople believe the story of Adam and Eve and all the stuff that’s in the Bible, they believe
it without question. But when it comes to us, we’re superstitious fools that make shit up to
explain something we don’t understand. Which is nuts. You know, that’s other people’s bias
[...] This is our history®, erklart sie, sichtlich in Rage geredet durch die von ihr dargelegte
Tatsache, dass die indigene Spiritualitit im Vergleich zum Christentum scheinbar so oft
beldchelt wird. Um den verschiedenen Ansichten in der Diskussion gerecht zu werden, soll in
dieser Arbeit vorwiegend der Begriff Spiritualitt fiir alle Vorstellungen der Indigenen von der
iibernatiirlichen Welt verwendet werden. Dieser Begriff soll auch indizieren, dass keinerlei
Wertung tliber den historischen Wahrheitsgehalt der Inhalte angestellt wird — genausowenig
wie an keiner Stelle iiber Erzidhlungen der Bibel gewertet wird.3¢

Die Vorstellung der Wampanoag von ihrem Schopfer — eben einem Teil ihrer Geschichte,
wie Coombs betont — ist gleichzeitig flir ein europiisches Verstdndnis wohl ungewohnt
abstrakt: Sie nennen ihn Manitu (in anderen Schreibweisen auch: Manito oder Manitou) und er
ist ein libernatiirliches, allgegenwértiges Wesen, das iiber die Wampanoag wacht und herrscht.

Es ist allerdings gestaltlos und nicht sichtbar und kann unendlich viele, unterschiedliche

3 Moreis, Persénliches Interview. Der schwedische Religionswissenschaftler Ake Hultkrantz beschreibt das
hochste tibernatiirliche Wesen in indigenen Religionen als ,,supreme position [...] held by a divinity who
surveys the course of events from his high abode in heaven. This is a being who many times appears only
vaguely outlined and, as a result of his remoteness and the rarity of his interference in the immediate concerns
of mortals, recalls a deus otiosus created by philosophical speculation and not inherently linked to religious
belief.“ Siehe Ake Hultkrantz, The Religions of the American Indians, iibersetzt von Monica Setterwall
(Berkley [u.a.]: University of California Press, 1979), 15.

35 Chris C. Park, Sacred Worlds: An Introduction to Geography and Religion (London und New York: Routledge,
1994), 37-38.

36 Coombs, Personliches Interview.
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Formen annehmen und sich in verschiedenen Dingen oder Lebewesen zeigen.?” Der deutsch-
amerikanische Ethnologe und Sprachwissenschaftler Franz Boas beschreibt das Konzept des
Manitu wie folgt:

The fundamental concept bearing on the religious life of the individual is the belief

in the existence of magic power, which may influence the life of man, and which in

turn may be influenced by human activity. In this sense the magic power must be

understood as the wonderful qualities which are believed to exist in objects, animals,

men, spirits, deities, and which are superior to the natural qualities of man. This idea

of magic power is one of the fundamental concepts that occur among all Indian tribes.

It is what is called manito by the Algonquian tribes; wakanda, by the Siouan tribes;

orenda, by the Iroquois; sulia, by the Salish; naualak, by the Kwakiutl, and tamanoas,

by the Chinook. Notwithstanding slight differences in the signification of these terms,

the fundamental notion of all of them is that of a power inherent in all objects of

nature which is more potent than the natural powers of man. This idea seems

adequately expressed by our term “wonderful”; [...] Although the belief in the

powers of inanimate objects is common, we find in America that, on the while,

animals, particularly the larger ones, are most frequently considered as possessed of
such magic power.*®

Wie also allen Indianern Nordamerikas gemein, glaubten auch die Wampanoag an den Manitu
als eine libernatiirliche, allgegenwirtige Macht. Er ist wie ein Geist, welcher unsichtbar ist und
die Gestalt verschiedener Lebewesen und Dinge annehmen kann. Diese Macht ist, wie auch
Thomas Mayhew in seinen Berichten iiber die Religion der Ureinwohner Martha’s Vineyards
schreibt: ,,an obscure Notion of a god greater than all, which they call Mannit [Manitu], but
they knew not what he was, and therefore had no way to worship him.**® Stattdessen
kommunizieren die Indianer mit Emanationen dieser allgegenwirtigen Macht, das heil3t: sie
sprechen zu kleineren iibernatiirlichen Wesen, welche aus dem Manitu hervorgegangen sind.
Sie erscheinen den Glaubigen in ihrem Alltag, in Trdumen und Visionen. Sie glauben, diese
Wesen wihrend des Jagens, Fischens oder Erntens, genauso wie in Naturphdnomenen wie dem
Donner wahrzunehmen, und suchen Zugang zu ihnen auf verschiedene Weisen, dhnlich zu
Verehrungen und Anbetungen. Sie sprechen zu Schutzgeistern, die den Erfolg oder Misserfolg

des Jagens und Fischens sowie den Ertrag der Ernte beeinflussen kénnen und bitten sie um

37 Elisabeth Tooker, Native North American Spirituality of the Eastern Woodlands: Sacred Myths, Dreams,
Visions, Speeches, Healing Formulas, Rituals and Ceremonials (New York: Paulist Press, 1979), 7-17.

Franz Boas, ,,Religion,” in Frederick Webb Hodge, Hrsg., Handbook of American Indians north of Mexico,
Part 2. (Smithsonian Institution Bureau of American Ethnology, Bulletin 30) (Washington: Government
Printing Office, 1910), 366. Ein Konzept dhnlich zum Manitu kennen beispielsweise die Irokesen, welche ihr
allméchtigstes Wesen Orenda nennen, oder die Sioux, die von der Existenz von Wakanda (oft auch Wakonda
geschrieben oder nur Wakan) ausgehen. Siehe Hultkrantz, The Religions of the American Indians, 11-14.
John Eliot und Thomas Mayhew, ,,Tears of Repentance: Or, A further Narrative of the Progress of the Gospel
Amongst the Indians in New-England (1653) Collections of the Massachusetts Historical Society, 3rd series,
Vol. 4 (1834), 202.

Die nachfolgenden Absitze sind gezielt im Présens verfasst, um auszudriicken, dass die indigene Spiritualitét
immer noch lebt.

38

39
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Hilfe. Da es all diesen Wesen moglich war, irdische Schicksale, wie beispielsweise das
Kurieren von Krankheiten, zu beeinflussen, waren die Menschen stets um ihre Wohlgesinntheit
bemiiht. Im Gegensatz dazu konnten diese ndmlich auch Unheil und Vernichtung schicken.
Die Indianer interagieren also mit ihrer diesseitigen Umwelt und genauso stehen sie in
stindigem Kontakt mit dem Ubernatiirlichen, um den Schépfer und seine Emanationen um Rat
und Hilfe zu fragen. Diese Kommunikation ist dabei aber nicht bestimmten Sehern
vorbehalten, sondern jedem Gldubigen moglich. In Trdumen und Visionen sowie wéhrend
asketischen Ritualen (beispielsweise durch mehrere aufeinanderfolgende Fastentage oder
temporére Isolation von der Gesellschaft) kann jeder die iibernatiirliche Welt erleben und mit
ihr kommunizieren. Anderen wenigen ist es dariiber hinaus moglich, diese Erfahrung auf einer
hoheren Ebene zu machen und die auBBerordentliche Kraft des Geistes zu erlangen. Diese sind
bekannt als Pawwaws (manchmal auch Powwows, wie die Zeremonien, geschrieben) und
fungieren meist als Medizinménner; sie sind durch iibernatiirliche Eingebung zu dieser Rolle
befdhigt. Gleichzeitig sind sie die Tréiger aller Weisheiten und Traditionen, welche die Kultur
am Leben erhilt, indem sie ihr Wissen an nachfolgende Generationen weitergeben. Sie sind es
auch, die zu traditionellen Festen und Riten einladen und die Spektakel leiten. Jedoch: Wahrend
sie auf der einen Seite in der Gesellschaft des siebzehnten Jahrhunderts stets hoch angesehen
waren, da sie die libernatiirlichen Wesen beschworen und die Kranken heilen konnten, waren
sie auf der anderen Seite auch gefiirchtet. Ein Pawwaw konnte seine Macht ndmlich ebenfalls
dazu nutzen, Krankheiten zu schicken oder anderweitig Unheil zu bringen.*

Rituale, im Privaten oder in der Gemeinschaft praktiziert und von Pawwaws geleitet, spielen
eine wichtige Rolle in indigenen Gesellschaften. Sie werden beinahe tiglich im kleinen
Rahmen gefeiert und sind in den Alltag integriert. Gro3 aufgezogene Feste, welche, genau wie
in alternativen Schreibweisen die Medizinménner, Powwows genannt werden, fanden im 17.

Jahrhundert bereits statt, waren aber nicht so géngig: ,,They weren’t practiced that much in the

40 Bragdon, The Columbia Guide to American Indians of the Northeast, 18-20. Morrison, 4 Praying People, 11-

15. Wihrend die Feste meist einheitlich als Powwows bezeichnet werden, werden die Medizinménner
manchmal als Powwows und in anderer Quelle als Pawwaws geschrieben. In dieser Dissertation soll fiir die
Feste die gidngige Schreibweise Powwow verwendet werden. Um die Unterscheidung zu den Medizinménnern
deutlich zu machen, werden diese hier Pawwaws geschrieben.
Verschiedene Wissenschaftler thematisierten bereits den Zusammenhang zwischen Transvestitismus oder
Transsexualitdt und der Rolle der Medizinminner bei amerikanischen Ureinwohnern. Siehe hierzu
beispielsweise Rictor Norton, Myth of the Modern Homosexual: Queer History and the Search for Cultural
Unity (London [u.a]: Bloomsbury Publishing, 2016), 15-23 oder Gisela Bleibtreu-Ehrenberg, Der Weibmann:
Kultischer Geschlechtswechsel im Schamanismus. Eine Studie zur Transvestition und Transsexualitit bei
Naturvélkern (Frankfurt am Main: S. Fischer Verlag GmbH, 2015). Fiir die Wampanoag ist dieser
Zusammenhang weder klar bestdtigt noch widerlegt. Auch auf direkte Nachfrage konnten die befragten
Indigenen keine Aussage treffen. Dies eroffnet die Moglichkeit fiir weitere Forschungen zu dem Thema.
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sixteen or seventeen hundreds, it’s more of a modern type thing*, erklirt die Chappaquiddick
Wampanoag Margaret Oliveira und deutet damit auf eine kleinere Verdnderung in indigener
Kultur und Tradition iiber die Jahrhunderte hin. Zum einen dienen Powwows — damals wie
heute — dazu, die Religion wirklich und priasent wirken zu lassen: Durch sie werden
Glaubensinhalte gefestigt, stetig wieder erlebt und weitergegeben. Dabei nehmen sie vor allem
in der Erziehung der Kinder eine besondere Stellung ein, da durch sie die Grundlagen des
Glaubens gelehrt und essentielle (kulturelle) Verhaltensweisen vermittelt werden. Zum
anderen besitzen die Rituale auch gesellschaftlichen Charakter. Dieser zeigt sich immer, wenn
ein Ritual praktiziert wird: Es war und ist ein soziales Spektakel, das alle Gldubigen an einem
Platz vereint und zur gemeinsamen Aktivitdt einlddt. Man kann sagen, dass jede religiose
Zeremonie also auch ein soziales Ereignis ist, welches den Zusammenhalt der Gesellschaft
aufzeigt und gleichzeitig starkt. Religion ist dementsprechend, gerade fiir die Wampanoag,
keine reine Privatsache, sondern zudem eine soziale Aktivitit.*!

Ein gutes Beispiel fiir ein solches Ritual, das damals wie heute von vielen Wampanoag
praktiziert wird, ist die Verehrung der Toten. Bereits im 17. Jahrhundert trafen sich die
Mitglieder einer Familie regelméBig, um ihre Vorfahren zu ehren. Wie genau dieser Ahnenkult
frither aussah, ist nicht mehr genau zu rekonstruieren, doch geht man davon aus, dass den
Verstorbenen auch damals Zeremonien zu Teil wurden, sie eine grole Rolle im Leben der
Wampanoag spielten und regelmiBig als Geister angesprochen wurden. Der heutige Ahnenkult
der Indigenen gibt mehr Aufschluss dariiber, wie die Verehrung der Toten frither ausgesehen

haben koénnte. Die Chappaquiddick Wampanoag Alexis Moreis erzihlt im Interview:

41 Nancy Bonvillain, Native American Religions (Miinchen: Lincom Europa, 2003), 2.

Die Unterscheidung der Begriffe Ritual, Brauch und Tradition wurde in der Vergangenheit bereits von
verschiedenen Wissenschaftlern diskutiert. So streiten sich beispielsweise Verfechter psychologischer (wie
Bronislaw Malinowski, welcher individuelle Gefiihlszustinde wie die Vertreibung der Angst in den
Vordergrund stellt) mit Vertretern soziologischer Theorien (zum Beispiel Emile Durkheim, welcher den
gemeinschaftsstiftenden Sinn von Ritualen betont). Ein weiterer Diskussionspunkt in der Erfassung des
Prinzips des Rituals ist die Existenz eines religidsen Ursprungs. Einen Uberblick iiber die verschiedenen
Theorien und ihre Entwicklung findet sich bei Hans Gerald Hodl, ,,Ritual (Kult, Opfer, Ritus, Zeremonie)* in
Johann Figl, Hrsg., Handbuch Religionswissenschaft: Religionen und ihre zentralen Themen (Innsbruck:
Tyrolia, 2003), 664-689. In dieser Arbeit soll der Begriff Ritual fiir all jene von den Menschen praktizierten
und verinnerlichten Ausdrucksweisen verwendet werden, welche einen religiosen Hintergrund aufweisen. Die
Begriffe Brauch und Tradition sollen dahingegen fiir alle kulturellen Handlungen verwendet werden. Da diese
Definitionen nicht trennscharf sind, ist eine Uberschneidung von Ritualen und Briuchen und Traditionen nicht
ausgeschlossen. Ein Ritual kann, nach der hier verwendeten Definition, auch in einen Brauch {ibergehen, indem
es von seiner urspriinglichen, religiosen Bedeutung entkoppelt wird und (mit oder ohne Kenntnis seines
religiosen Ursprungs) von einem Kreis kulturell verbundener Individuen dennoch weiterhin praktiziert wird.
Hierzu soll auch in Kapitel 3, in Zusammenhang mit den Schliissen des Kulturanthropologen Paul Radin,
nochmals eingegangen werden; dieser argumentiert, dass Rituale zu Kulturgut werden kénnen und ein
Brauch/eine Tradition nicht mehr eindeutig einem religidsen oder kulturellen Ursprung zugeschrieben werden
konnen.

Zitat aus Oliveira, Personliches Interview
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When [ was very little, I always would talk to my ancestors —and I literally remember
someone telling me to do that. And children learn from what they see and my family
always would bring up ancestors or loved ones that had recently passed and be like
“That person is guiding you and they’ve gone through all this, they’ve been here and
that’s still in you. They are in this land.” And it’s such a comforting thing. So, I think
a huge part of Chappaquiddick culture is remembering our ancestors.

Auch Penny Gamble-Williams, Spiritual Leader der Chappaquiddick, sagt an zwei Stellen im
Interview ,,Call on the ancestors to help us* und ,,I have to thank the ancestors®. Wenn die
Wampanoag von ihren Vorfahren und dem mit ihnen verbundenen Ahnenkult sprechen,
meinen sie keine iibertriebenen Zeremonien mit groB3ziigigen Opfergaben, sondern Rituale des
Erinnerns. Rituale, die eine Gruppe von Menschen — tot oder lebend — vereinen, um einem
verstorbenen Mitglied der Gesellschaft zu gedenken und es zu ehren. Im Sommer 2020 schreibt
Moreis in einer personlichen Nachricht, dass sie am Tag zuvor mit ihrer Tante auf einem
indigenen Friedhof eine traditionelle Rauchzeremonie durchgefiihrt hat. Den Moment vor dem
sogenannten smudging hélt sie fotografisch fest und schickt das Bild als Anhang in ihrer
Nachricht. Dass sie auf einem indigenen Friedhof sind und der Ort zum Gedenken und
Beisammensein einléddt, zeigt die starke Beziehung der Indigenen zu Land und Umgebung. Es
ist auBerdem zu erkennen, dass das Ritual sowohl dazu beitrdgt, den Vorfahren zu gedenken,
als auch eine gemeinschaftsbildende Aktivitit zwischen Familienmitgliedern darstellt. Wie der
indigene Ahnenkult im 17. Jahrhundert genau ausgesehen haben mag, konnte eine Moglichkeit

fiir weitere Forschungen darstellen.*?

DER CALVINISMUS UND DIE PURITANER

Die Englénder, welche bald in Massen auf den Inseln Martha’s Vineyard (und spiter auch auf
Nantucket) siedeln sollten, brachten im Vergleich zu den Wampanoag eine komplett andere
Vorstellung von der iibernatiirlichen Welt, widergespiegelt in Glaube und Religion, mit nach
Nordamerika. Obgleich in Europa zahlreiche Religionen und Konfessionen vertreten waren
und die Unterschiede zwischen ihnen — etwa den Katholiken, Protestanten, Juden oder
Muslimen — teils immens waren, so waren sie alle sich untereinander doch dhnlicher als die
indigene Spiritualitit einer von ihnen war.¥® Wihrend all die oben genannten
Glaubensrichtungen Buchreligionen sind, hebt sich der indigene Glaube insofern von ihnen

allen ab, da er eine Ethnische Religion ist. Die Indianer legten groen Wert auf ihr Verhéltnis

4 Moreis, Personliches Interview; Gamble-Williams, Persdnliches Interview.
43 Siehe hierzu auch Tooker, Native North American Spirituality of the Eastern Woodlands, xi.
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zur Natur und den Einklang des Ubernatiirlichen mit dem Natiirlichen; eine klare Trennung
zwischen den beiden bestand nicht. Thomas Mayhew, genauso wie die meisten seiner
Landsménner in Massachusetts, war Calvinist, also Anhénger der Lehre des franzdsischen
Reformators Jean Calvin. Die Bezeichnung Puritaner leitet sich vom englischen Wort fiir
Reinigung, purification (beziehungsweise im Lateinischen purus), ab und steht fiir diejenigen
englischen und schottischen calvinistisch inspirierten Gruppen, welche die anglikanische
Kirche von ihren letzten katholischen Elementen sidubern — sprich: reinigen — wollten.
Wihrend die Lehre Calvins an sich sehr komplex ist und aufgrund des begrenzten Rahmens
dieser Arbeit nicht umfassend dargelegt werden kann, bleibt es dennoch, die Kernprinzipien
des puritanischen Glaubens zu erldautern. Dabei beschreiben die wéhrend der Dordrechter
Synode 1618/19 beschlossenen 5 Punkte des Calvinismus dessen zentrale Thesen, auch unter
dem Akronym TULIP bekannt. Der meist an erster Stelle aufgefiihrte Punkt ist total depravity,
welcher sich auf die Erbsiinde bezieht und besagt, dass jeder Mensch von Geburt an Siinder ist
und dies nicht nur alle Teile des Menschseins betrifft, sondern in allen Bereichen der
diesseitigen Welt sichtbar und spiirbar ist; daher auch die Voranstellung des Adjektivs total.
Der zweite Punkt wird als unconditional election bezeichnet und steht fiir die Erlosung aller
von Gott erwéhlten Glaubigen. Dabei sei jedoch nicht jeder Puritaner automatisch auserwéhlt —
Jesus war nur fiir den von Gott auserwéhlten Kreis gestorben. Dies besagt der dritte Punkt
limited atonement. Nur diese wenigen waren fiir das ewige Leben vorgesehen und
ausschlieBlich sie sollten ihr Seelenheil erlangen. Diese Auserwihltheit einiger ist auch als
Pradestinationslehre bekannt und betont, dass diese nicht etwa von den irdischen Taten eines
Menschen abhéngig ist oder er sich diese durch gute Werke erarbeiten kann; vielmehr ist die
Auserwihltheit bedingt durch den Glauben allein (sola fide). Ebenso in dichtem
Zusammenhang mit der Préadestination steht irresistible grace, namlich die
Unwiderstehlichkeit gegentiber Gottes Gnade eines jeden Auserwihlten. Der Ruf Gottes und
des Heiligen Geistes kommt von innen heraus und ist so unglaublich stark, sodass er von den
electi nicht abgewehrt werden kann. Wer also erwihlt ist, ist dies auBerdem ohne jegliche
Kompromisse. Dafiir steht der fiinfte und letzte Punkt des Calvinismus: perservance of the
saints. Dabei beschreibt das Wort saints in diesem Zusammenhang nicht Heilige — wie man sie
womoglich in modernen (katholischen) Kontexten kennt als jene, die heiliggesprochen wurden
und verehrt werden —, sondern es umfasst die Gesamtheit aller von Gott erwédhlten Menschen.
Damit schlieft sich die grundlegende Theorie des Calvinismus, die alle Puritaner des

siebzehnten Jahrhunderts lebten: Der von Geburt an siindige Mensch kann, so denn von Gott
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erwéhlt, ganz gleich seiner Werke und Taten auf Erden Erkenntnis, Auferstehung und damit
bedingungsloses Seelenheil bekommen. Wer nicht zu den electi gehort, geht leer aus.*

Die Puritaner halten zudem, wie alle reformierten Kirchen, am Prinzip sola scriptura fest.
Das bedeutet, dass die Bibel allein die Grundlage des Glaubens ist. Anders als etwa die
Katholiken waren die Gldubigen der reformierten Kirchen der Ansicht, dass es zum
Verstdndnis der Heiligen Schrift keine Ergdnzung durch Traditionen bediirfe. Wéhrend es tliber
Dutzende von Jahren stets zu neuen Auslegungen gekommen war und iiberlieferte Traditionen
immer weiter modifiziert wurden, bis diese sich zu sehr von ihrem eigentlichen Sinn, sprich:
der eigentlichen Aussage der Bibel, entfernt hatten, war es nun an der Zeit, zum Ursprung
dieser kirchlichen Uberlieferungen zuriickzukehren. Traditionen, genauso wie beispielsweise
Sakramente oder Reliquien, wurden von Calvin also streng abgelehnt. Die Gldubigen haben
nach dem Grundsatz der unbedingten Heiligkeit Gottes zu leben. Demnach ist die Schrift die
erste und einzige Quelle, welche Zugang zum Wort Gottes bietet. Zusammen mit dem oben
erlduterten Prinzip sola fide sowie solus Christus (Jesus als alleiniger Heilsvermittler) bilden
sie die drei soli, also die drei Grundsitze, aller reformierten Kirchen, auf welchen auch der

Calvinismus aufbaut.*’

Die Puritaner, welche zwischen den Jahren 1629 und 1640 mit der Great Migration nach
Amerika kamen, waren hauptsichlich Yeomen, Landwirte, Handwerker und Kaufménner aus
der englischen Mittelschicht und wenige Aristokraten; rund elf Prozent von ihnen waren
Gentlemen. Circa drei Viertel hatte die Kosten fiir die eigene Uberfahrt in die Neue Welt selbst
aufgebracht und reisten zusammen mit ihren Frauen und Kindern. Das Geschlechterverhéltnis
war so ausgewogen wie in wenigen Kolonien Amerikas: Auf 150 Ménner kamen 100 Frauen;
dabei waren rund die Hélfte der Siedler Kinder. Die Passagiere der Mayflower, Arbella und
den zahlreichen weiteren Schiffen, welche noch ihren Weg nach Massachusetts finden sollten,
waren wohlhabend — nur etwa 25 Prozent von thnen waren Bedienstete, was im Vergleich mit
der Virginia Company, welche einen Bediensteten-Anteil von rund 75 Prozent hatte, bedeutend
wenige waren. Zudem konnten die Puritaner ein verhdltnismdfig hohes Bildungsniveau

aufweisen: Knapp die Hélfte hatte an einem der Cambridge Colleges Emmanuel, Magdalen

4 TFischer, Albion’s Seed, 22-24. Fiir eine detaillierte Darstellung iiber die Entstehung des Puritanismus siche
Michael Hochgeschwender, Amerikanische Religion: Evangelikalismus, Pfingstlertum und Fundamentalismus
(Frankfurt am Main: Verlag der Weltreligionen, 2007), ab Seite 32.

45 Ebd. Als weiterfiihrende Lektiire zur Einordnung des Calvinismus in den Gesamtkontext der Reformation und
der verschiedenen in Europa entstandenen Konfessionen siche auch Ernst Walter Zeeden, Das Zeitalter der
Glaubenskdmpfe, 1555-1648 (Miinchen: Deutscher Taschenbuchverlag GmbH & Co. KG, 1999).
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oder Trinity studiert. Diese Bildungseinrichtungen waren jedoch nicht nur die Wiege der
spateren Elite Neu Englands, sondern sie dienten ihren Studenten auch zur Partnersuche sowie
der Pflege von Kontakten. Denn die Sprosslinge der englischen Elite sollten stets auch wieder
den Nachwuchs anderer gebildeter Puritaner von Status heiraten. Hierflir waren einerseits die
Colleges gut, andererseits kannten sich viele kiinftige Ehepaare auch bereits zuvor. Betrachtet
man beispielsweise den Stammbaum des spéteren Neu England-Predigers Thomas Shepard
wird schnell offensichtlich, dass mehrere Verbindungen zu den elitiren Familien der Wilsons,
Hookers und Stones bestehen; sie alle hatten zuvor das Emmanuel College besucht. Ahnliche
Beziehungen bestanden zwischen den Winthrops und den Familien Downing, Rainboroug,
Tynal und Fone, welche alle aus der Grafschaft Suffolk stammten. Die Familie der Bradstreets
weist solche Verbindungen mit den Dudleys oder dem Earl of Lincoln auf. Verfolgt man die
Stammbéaume dieser Personen weiter bis in die Zeit, in der sie bereits nach Nordamerika
ausgewandert waren, erkennt man, dass — um nur ein Beispiel zu nennen — die Familien der
Winthrops, Bradstreets, Cottons und Mathers schlieBlich alle immer wieder untereinander
geheiratet hatten. Zudem war es géngig, als Geistlicher wiederum die Tochter eines Geistlichen
zu heiraten. Es wird deutlich, dass die Puritaner, welche wiahrend der Great Migration nach
Massachusetts kommen sollten, schlieSlich iiber mehrere Generationen und verschiedene
Linien alle miteinander verwandt waren und diese Heiratstraditionen in der Neuen Welt
weiterfiihrten. 40

Neben den Verbindungen der Familien teilten die puritanischen Auswanderer auf3erdem
eine weitere Gemeinsamkeit: Rund 60 Prozent von ihnen stammten aus den Ostlichen
Grafschaften Englands. Dabei bildete Ostanglien das Zentrum, inklusive seiner umliegenden
Grafschaften, was zusammen ein rund 18.000 Quadratkilometer weites Gebiet umschloss.*’
Hochst interessant ist hierbei, dass genau diese Ostlichen Grafschaften Englands bereits seit
dem 14. Jahrhundert religios sowie politisch einen besonderen Stand aufwiesen. Sie stellten
stets ein starkes Zentrum fiir Rebellionen, speziell gegen Willkiirherrschaft, dar; so
beispielsweise wihrend der Peasants’ Rebellion im Jahr 1381, welche ihren Anfang in Kent
und Essex fand, oder der Buckingham’s Rebellion 1483 gegen Konig Richard III. Im Kontext
dieser Arbeit noch viel interessanter ist hier die religiose Einzigartigkeit der Region: Bereits

bevor die Reformation in Europa begann, formte sich rund um Lincoln, Norfolk und Kent die

46 Fischer, Albion’s Seed, 25-31, 39-42.

47 Die neun Grafschaften in besagtem Gebiet waren Norfolk, Suffolk, Cambridgeshire, Essex, Hertfordshire,
Huntingdonshire (heute ein Distrikt der Grafschaft Cambridgeshire), Lincolnshire und Teile von Bedfordshire
sowie Kent. Siehe Fischer, Albion’s Seed, 31-36.

93



- Kapitel 2 -

Lollard-Bewegung — eine Stromung, welche, angeleitet vom Theologen und Philosophen John
Wyclif (auch: Wycliffe) und getragen von ehemaligen Katholiken, zum Ziel hatte, die Kirche
zu reformieren. Thre Anfinge liegen im spiten 14. Jahrhundert und weisen bereits Parallelen
zu calvinistischen Denkweisen auf — wie etwa die Priddestinationslehre —, welche drei
Jahrhunderte spéter gro3e Teile der européischen Bevolkerung beeinflussen sollten. Wéhrend
die Lollard-Bewegung sich in England ausbreitete und Anhanger im ganzen Land fand, waren
es, nach ihrer gewaltsamen Unterdriickung durch Staat und Kirche ab dem frithen 15.
Jahrhundert, schlieBlich die 6stlichen Grafschaften, welche sie im Untergrund weiterleben
lieBen. Als dann im 16. Jahrhundert eine neue religidse Reformbewegung, namlich die, die wir
heute als die protestantische Reformation kennen, losbrach, waren es auch wieder Ostanglien
und die umliegenden Grafschaften, in welchen die Bewegung den besten Néhrboden fand und
wo sie am stirksten war. Dies belegt auch die Verteilung der puritanischen Geistlichen
innerhalb Englands zur Zeit Elizabeth I: Rund die Hélfte der Geistlichen kam aus den
Grafschaften Essex, Suffolk und Norfolk. Es ist daher wohl nicht verwunderlich, dass 60
Prozent der puritanischen Auswanderer schlieBlich aus den 6stlichen Grafschaften stammten.*®

Wihrend die anderen 40 Prozent aus den weiteren 24 Grafschaften des Landes — mit einem
zweiten, kleineren Zentrum im Westen um Dorset, Somerset und Wilthshire — stammten, ist
insgesamt aufféllig, dass beinahe alle spiteren Auswanderer aus urbanen Gegenden stammten.
Rund zwei Drittel hatten ihre Wurzeln in mittelgroen Marktstddten und circa ein Drittel kam
sogar aus Grofistddten. Betrachtet man die Ostlichen Grafschaften rund um Ostanglien heute,
mag man einen falschen Eindruck bekommen, da diese mittlerweile im Vergleich zu anderen
Teilen Englands eher zu den ldndlicheren Gegenden gehoren. Im 16. und 17. Jahrhundert
jedoch waren diese die urbanisiertesten und am dichtesten bevolkerten Regionen Englands.
Zudem lebten rund zehn Prozent der puritanischen Auswanderer vor ihrem Aufbruch in die
Neue Welt in London; sie waren jedoch keine gebiirtigen Londoner, sondern hauptséchlich aus
den Gegenden in und um Ostanglien arbeitsbedingt zugereist.*

Zusammenfassend ldsst sich damit tliber die spéteren Siedler Massachusetts sagen, dass sie
zum GroBteil aus den Ostlichen Grafschaften Englands kamen, der Mittelklasse angehorten und
sich durch ihr iiberdurchschnittlich hohes Niveau an Bildung auszeichneten. Sie stammten aus

grundsitzlich urbanen Gegenden und waren sich untereinander zu groflen Teilen bereits vor

48 Fischer, Albion’s Seed, 31-36, 42-49. Zur Lollard-Bewegung generell sieche Claire Cross, Church and People:
England, 1450-1660 (Oxford: Blackwell, 1999).

4 Fischer, Albion’s Seed, 25-36, 42-49. Der GroBteil derer (insgesamt 40%), welche nicht aus den 6stlichen
Grafschaften stammten, blieben nicht lange in der Massachusetts-Kolonie, sondern zogen weiter nach
Connecticut, Main oder Nantucket (siche Seite 34).
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threr Migration in die Neue Welt bekannt. SchlieBlich sollte unter der absolutistischen
Herrschaft Konig Charles I, welcher das Parlament abschaffte und sich zum alleinigen
Entscheider machte, und seinem Berater William Laud, Erzbischof von Canterbury, die
anglikanische Kirche im gesamten Konigreich eingesetzt werden. Jegliche Andersdenker,
unter ihnen die Calvinisten, wurden damit zunehmender Verfolgung ausgesetzt und die
Puritaner sahen die Zeit gekommen, ihr Mutterland zu verlassen. Die vielen Jahre der Tyrannei
hatten ihre Spuren hinterlassen: die einstige Elite der englischen, urbanisierten Mittelschicht

sollte in die Neue Welt aufbrechen und einen Ort fir ein besseres Leben in Amerika suchen.

ZWEI KULTUREN, ZWEI RELIGIONEN

Zieht man in Erwégung, dass Religion in das alltdgliche Leben der Puritaner einen grof3en
Einfluss hatte und Religion und Gesellschaft aufeinander aufbauten (Ndheres dazu siche
Kapitel 3), kann man bereits an diesem Punkt grundlegende (kulturelle) Unterschiede zwischen
den Indigenen auf Martha’s Vineyard und den puritanischen Siedlern erkennen. Quasi seit
deren initialem Kontakt studierten die zwei Kulturen einander und viel zu haufig wurden
voreilig Schliisse liber den anderen, eben den Fremden, gezogen und geurteilt. Sehr friith schon
berichtete Thomas Mayhew, dass ihm an der Religion der Indianer besonders deren
vermeintlicher Polytheismus aufstie3:

[TTheir False gods were many, both of things in Heaven, Earth, and Sea: And there,

they had their Men-gods, Women-gods, and Children-gods, their Companies, and

Fellowships of gods, or Divine Powers, guiding things amongst men, besides

innumerable more feigned gods belonging to many Creatures, to their Corn, and
every Colour of it.

Der Manitu besall Emanationen, welche von seiner Kraft durchdrungen waren, und welche von
Mayhew als mehrere Gottheiten wahrgenommen wurden; er stand so also im européischen
Verstidndnis im Gegensatz zum Monotheismus der Puritaner. An anderer Stelle merkt Mayhew
an, dass der Sachem Myoxeo, einer der ersten Indianer Martha’s Vineyards, der zum
Christentum konvertierte, 37 Gottheiten aufzdhlen konnte, welche er verehrte. Dieser sieht das
daraufhin als Siinde an.’® Des Weiteren zeigten sich die Européer stets irritiert vom Fehlen
eines Pfarreramts oder einer vergleichbaren Position. Die Pawwaws — ihre Medizinménner —,

welche zwar Rituale praktizierten und hierfiir zu Versammlungen aufriefen, leiteten keine

30 Whitfield, Henry. ,,The Light appearing more and more towards the perfect Day,* 111-12. Zitat ,,[T]heir False
gods® siche Eliot und Mayhew, ,,Tears of Repentance,” 201.
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regelmiBigen Gottesdienste, was ihr Amt von dem eines Pfarrers, wie die Christen es kannten,
unterschied. Dies trug mit dazu bei, dass die Europder keine geregelten Strukturen der
Gottesverehrung, wie etwa regelmiBiges Gebet, erkennen konnten, und so zogen sie oft den
Fehlschluss, die Indianer lebten gottlos — quasi liberhaupt ohne Religion — oder wiren ,,slaves
to the Devil“. Denn wéhrend bei den Puritanern durch sola scriptura die Bibel als alleinige
Grundlage des Glaubens festgelegt war, besallen die Indianer bei Ankunft der Européer keine
Schriftkultur, sondern lebten nach ihren liber Generationen weitergetragenen Traditionen. Den
Ursprung ihres Glaubens sowie ein zentrales Element ihrer Religion konnten die Siedler rund
um Mayhew daher bei den Wampanoag nicht erkennen, was nicht selten zu Fehlschliissen iiber
die Gottlosigkeit der Ureinwohner fiihrte.>!

Doch nicht nur fehlte den Europédern die RegelmiBigkeit in der Religion der Wampanoag;
sie sahen in der gesamten indigenen Gesellschaft keine Ordnung und keine Kontinuitdt. Denn
alle Calvinisten waren dazu aufgerufen, einen disziplinierten Lebensstil an den Tag zu legen,
hart zu arbeiten sowie weltliche Geniisse und luxuridsen Konsum abzulehnen — ein Alltag
streng nach der protestantischen Askese, wenn man es in Max Webers Worte fassen mochte.
Durch ihren Glauben waren die Europider angehalten, diszipliniert zu leben und ihre
Gesellschaft nach Gottes Regeln auszurichten. Genau hier zeigt sich ein grof3er Unterschied
zwischen den Puritanern und den Wampanoag, beziehungsweise zwischen dem Calvinismus
und der Spiritualitit der Ureinwohner: Fiir alle Protestanten galten strenge Regeln und
Vorschriften flir ihr Zusammenleben in der Gemeinde, heute meist unter dem Begriff
Kirchenzucht zusammengefasst. Die theologische Begriindung dafiir wurzelt im Matthius-
Evangelium:

Wenn dein Bruder gegen dich siindigt, dann geh zu ihm und weise ihn unter vier
Augen zurecht! Hort er auf dich, so hast du deinen Bruder zuriickgewonnen. Hort er
aber nicht auf dich, dann nimm einen oder zwei mit dir [...]. Hort er auch auf sie

nicht, dann sag es der Gemeinde! Hort er aber auch auf die Gemeinde nicht, dann sei
er fiir dich wie ein Heide oder ein Zollner.>

5! Henry Whitfield, ,,Strength out of Weaknesse; Or a Glorious Manifestation of the further Progresse of the
Gospel among the Indians in New England (1652)* Collections of the Massachusetts Historical Society, 3rd
series, Vol. 4 (1834): 186 (siche hier auch Zitat ,slaves to the Devil®); Bragdon, The Columbia Guide to
American Indians of the Northeast, 18-20. Was diese Fehlschliisse der europidischen Siedler {iber die
Wampanoag wohl zusétzlich bedingte, war die Tatsache, dass die Puritaner es sich zuvor stets zur Aufgabe
gemacht hatten, andere Christen zu missionieren und unter ihnen die Auserwihlten zu finden; mit nicht-
christlichen Religionen hatten sie zuvor keine Kontaktpunkte und sie beschrénkten ihre elitdre Vorstellung von
Heil und Rettung alleinig auf Christen.

Mt 18,15-17. Wortlaut in King James Bible: Moreover if thy brother shall trespass against thee, go and tell him
his fault between thee and him alone: if he shall hear thee, thou hast gained thy brother. But if he will not hear
thee, then take with thee one or two more [...]. And if he shall neglect to hear them, tell it unto the church: but
if he neglect to hear the church, let him be unto thee as an heathen man and a publican. (Mt 18,15-17)

52
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Diese Mallnahmen sollten die kirchliche und soziale Ordnung — oder auch: die soziale Ordnung
durch die kirchliche Ordnung — sicherstellen und ein geregeltes Zusammenleben gewéhrleis-
ten. Unmoralische Gldaubige wurden bestraft. Bei den Indianern, auf der anderen Seite, sahen
sie keinen direkten Zusammenhang zwischen Religion und Moral. Die Gesellschaft, genauer
gesagt der kin, fungierte in den Augen der Européer als Trager und Vermittler der Moral sowie
als Aufseher und Regulator. Die Kategorisierung in Richtig und Falsch erfolgte durch sie und
griindete auf gesellschaftlichen Normen. Wer unsoziales Verhalten an den Tag legte und sich
so den sittlichen Werten widersetze, wurde von seiner (gro3en) Familie, nicht aber von — oder
im Auftrag von — libernatiirlichen Wesen geziichtigt. Strafen konnten je nach Vergehen hérter
oder milder ausfallen, wurden aber selten durch kdrperliche Gewalt zum Ausdruck gebracht.
In der Regel wurde Fehlverhalten mit sozialen Sanktionen belangt, wie etwa einer (temporéren)
Ausgrenzung von der Gesellschaft. Der direkte Zusammenhang mit einer religiosen
Kategorisierung in Richtig und Falsch bestand fiir den AuBBenstehenden jedoch nicht und diese
vermeintliche Ordnungslosigkeit — welche auch in den losen Strukturen des kin zum Ausdruck
kam — lie3 die Puritaner voreilig liber die Ureinwohner urteilen: Fiir sie waren sie schnell als
eine religions- und ordnungslose Gesellschaft abgestempelt.>* Dass dem jedoch nicht so war,
legt Alexis Moreis im Interview dar. Sie erklart, dass in der indigenen Kultur Spiritualitdt und
Gesellschaft viel mehr verzahnt und untrennbar waren (und sind), als es etwa bei den Européern
der Fall war. Sie beschreibt den indigenen Glauben an mehreren Stellen als ein ,,value system®,
das alles Natiirliche der Erde, alle Menschen und alles Ubernatiirliche einschlieBt und leitet,
indem Werte transportiert werden, aus welchen dann Vorschriften des Zusammenlebens
abgeleitet werden kdnnen. Moreis schlieB3t, dass die ,,separate entities, ndmlich die Trennung
von Religion und Kultur, welche die Wampanoag in dieser Form nicht kannten, zu dieser
Verwirrung bei den Siedlern fiihrte. ,,[I]n our case it was more an overall lifestyle of all the
elements®, fasst Moreis zusammen.>*

Die Unterschiede zwischen den Gesellschaften der Indianer und der Européer sowie ihrer
Vorstellung vom Ubernatiirlichen zeigten sich also bereits in ihren Grundeinstellungen zu ihrer
Art, Gottesdienst zu halten, der Verkniipfung ihres Glaubens mit dem alltdglichen Leben oder
den Ordnungs- und Moralvorstellungen, zum Ausdruck kommend in der Organisation ihrer
Gesellschaften. Diese kulturellen Unterschiede fiihrten schnell zu Wertungen der einen Partei

iiber die andere. Die Européder bezeichneten die Indianer, um nur ein paar Beispiele zu nennen,

33 Tooker, Native North American Spirituality of the Eastern Woodlands, 69-70; Bonvillain, Native American
Religions, 6-7.
3% Moreis, Personliches Interview.
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als primitiv, kindlich, ungebildet und unzivilisiert, da ihnen nach ihrem Verstindnis
ordnungsgebende Strukturen fehlten. Je nach Art der Begegnung wurden diese Beschreibungen
erginzt durch eine Charakterisierung als blutriinstig und barbarisch — oftmals unter Benutzung
des Begriffs savages —, wenn es Spannungen zwischen den zwei Kulturen gab, oder als primitiv
aber gutmiitig, wenn die Beziehung zwischen ihnen grundsétzlich eine freundliche war.
Letzteres implizierte jedoch nicht, dass die Siedler die Ureinwohner und ihre Kultur schitzten
oder gar als gleichwertig ansahen; Charakterisierungen der Indianer durch die Européer
bezogen stets eine Uberhdhung der eigenen Lebensweise mit ein, wodurch sie die eigene
Gesellschaft als die bessere — oder sogar die einzig richtige — Art und Weise des
Zusammenlebens sahen und ihre Werte sowie die sozialen und politischen Strukturen als den
indigenen tliberlegen einordneten. Die Siedler formten also ein Bild der Indianer, ohne deren
Kultur tatsidchlich zu kennen, sich mit ihr beschiftigt zu haben oder sie gar sie zu verstehen.
Besonders bemerkenswert ist es, dass bereits die ersten Abenteurer, welche 1492 mit
Kolumbus in die Neue Welt kamen, dhnliche Worte fiir die Beschreibungen der Indigenen
benutzten, wie sie knapp 150 Jahre spiter auch die Puritaner der Massachusetts Bay Colony
verwenden sollten. Daraus ldsst sich schlielen, dass sich die Européer iiber so viele Jahrzehnte
wohl nicht ndher mit der indigenen Gesellschaft beschéftigt hatten oder versucht hatten, sie zu
begreifen, um diese voreilige Kategorisierung umzukehren. Diese geringe Wertschitzung zeigt
sich auch darin, dass die Siedler stets versuchten, den Indianern ihre Werte und Normen, sprich:
thre Kultur, aufzudringen und sie zu missionieren. Die Puritaner hatten eine einfache
Erklarung fir ihr Vorgehen: Wie in Genesis 17,8 (siche Zitat Kapitelanfang) schenkte Gott
ihnen ein neues Land, quasi ein neues Kanaan, wo sie ihren Glauben frei entfalten konnten und
diesen schlieBlich unter den unglidubigen Ureinwohnern verbreiten sollten. Noch waren sie
Fremde in diesem neuen gelobten Land, doch schon bald, so Gottes VerheiBung, sollten sie es
sich zu eigen machen und es beherrschen. Genau wie die Israeliten in der Bibel, ebenfalls das
einst verfolgte Volk, sollten die Puritaner all dem Hass in England entkommen und mit Gottes
Segen in Amerika leben. Und Massachusetts war dabei nicht nur in jeder Hinsicht der Kultur
der Indianer iiberlegen, sondern sollte auch fiir alle anderen Kolonien als die City Upon a Hill

auftreten und ithnen als Vorbild dienen.

Wie sich bereits sehr bald nach dem ersten Kontakt der Europder mit den amerikanischen
Indigenen zeigte, lieen sich die beiden einander so fremden Kulturen jedoch genauso wenig

einfach vereinen, wie ihre Vorstellungen vom Ubernatiirlichen: Die Buchreligion ersterer und
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die Ethnische Religion letzterer lieBen sich nur selten von der jeweils anderen Partei verstehen,
geschweige denn lieBen sie sich einfach gegeneinander austauschen; die Siedler konnten die
Indigenen nicht dazu bringen, kurzerhand das Christentum anzunehmen. Die Religionen
unterschieden sich grundlegend, da der Calvinismus — das Christentum, oftmals auch als
Universalreligion bezeichnet — ihren Drang zur Mission anderer Volker bereits in sich trugen.
Ihr Auftrag war es, alle Volker der Welt zu bekehren und zu Christen zu machen. Die ethnische
Religion der Ureinwohner hingegen hatte keinen Anspruch, andere zu missionieren; sie lebten
in ithrem kleinen Kreis an Gldubigen und spiirten ihre Spiritualitit im Alltag. Es war auch
moglich, dass der benachbarte kin — oder sogar die benachbarte Familie — bestimmte Mythen
bereits leicht abgedndert erzéhlte, da die Ethnische Religion weniger universell war als die
Buchreligion. Doch dies war von geringer Bedeutung. Im Fokus stand, mithilfe der
iibernatiirlichen Wesen ein Leben in Einklang mit der Natur und seinen Mitmenschen zu leben.
Anderen Kulturen und Religionen sprachen sie ihre Daseinsberechtigung nicht ab; sie agierten
nach dem Prinzip: leben und leben lassen. Die christliche Mission traf sie schlieBlich plotzlich;
es war ein Phianomen, das sie zuvor in dieser Weise nicht kannten.>>

Dennoch gab es eine Gemeinsamkeit zwischen den beiden Gesellschaften: Sie alle hatten
Vorstellungen von iibernatiirlichen Méchten, die demselben Zweck dienten, ndmlich dem, sich
das Diesseits zu erkliren und sich durch das Bauen auf die Existenz einer starkeren Macht die
Angst vor dem Natiirlichen zu nehmen. Der Glaube an ein oder mehrere iibernatiirliche
Wesen — an Gottheiten oder einen Schopfer und seine Emanationen — sollte Sinn erschaffen
aus der Welt, in der die Menschen lebten. Und dabei sollte die Welt der Wampanoag sich mit

der Ankunft von Mayhews Siedlern nun plétzlich und sehr grundlegend dndern.

35 Park, Sacred Worlds, 37-38.
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Aufeinandertreffen der Kulturen und Beginn der Mission

Legt also alle Bosheit ab, alle Falschheit und Heuchelei, allen Neid und alle
Verleumdung. Verlangt, gleichsam als neugeborene Kinder, nach der
unverfalschten, geistigen Milch, damit ihr durch sie heranwachst und das Heil
erlangt. Denn ihr habt erfahren, wie giitig der Herr ist.

(1 Petrus 2,1-3)!

Fiir den Kontakt zwischen zwei, sich grundsétzlich fremden Kulturen, definiert der Schweizer
Historiker Urs Bitterli drei mogliche Stadien: die Kulturberiihrung, die Kulturbeziehung und
den KulturzusammenstoB3. Diese, nicht immer zwingend in geschriebener Reihenfolge auftre-
tenden Zusténde, stellen Grundformen des Kulturkontakts dar. Die Kulturberiihrung steht fiir
ein erstmaliges, kurzes Aufeinandertreffen zweier sich fremder Kulturen, oder aber fiir mehrere
mit grolen Unterbrechungen erfolgende Treffen. Dabei geht es noch nicht darum, (Handels-
)Beziehungen herzustellen, sondern lediglich um das gegenseitige Kennenlernen, verbunden
mit einer rudimentidren Kommunikation durch Zeichensprache oder Mimik. In diese Phase fal-
len also die Entdeckungsfahrten von Bartholomew Gosnold und Edward Harlow, genauso wie
die Besuche Thomas Dermers zwischen 1602 und 1620. Meist liefen diese erstmaligen Anné-
herungen friedlich ab, erklért Bittlerli, doch diese Begegnungen waren sowohl Reiz als auch
Bedrohung fiir beide Seiten und konnten, selbst wenn zuerst scheinbar freundliche Beziehun-
gen hergestellt wurden, schnell in Gewalt umschlagen. Dies wird an der blutigen Befreiung
Epenows deutlich. Hier war ein dem Treffen vorangegangener Kontakt schuld an der feindse-
ligen Reaktion der Indianer; sie waren dem weillen Mann gegeniiber misstrauisch. Ist diese
Phase des ersten Kennenlernens, also das Stadium der Kulturberiihrung, abgeschlossen, der
Kontakt jedoch nicht abgebrochen, geht der Kontakt in die nichste durch Bitterli definierte
Phase iiber. Diese zeichnet sich durch eine Intensivierung des Kontakts aus und zeigt sich ent-
weder als eine Kulturbeziehung — ein friedliches Zusammenleben — oder als ein Kulturzusam-

menstof} — also eine gewaltsame Bekdmpfung der jeweils anderen Kultur.?

Wortlaut in King James Bible: Wherefore laying aside all malice, and all guile, and hypocrisies, and envies,
and all evil speakings, As newborn babes, desire the sincere milk of the word, that ye may grow thereby: If so
be ye have tasted that the Lord is gracious. (1 Peter 2, 1-3)

Urs Bitterli, Alte Welt - neue Welt: Formen des européisch-iiberseeischen Kulturkontakts vom 15. bis zum 18.
Jahrhundert (Miinchen: Deutscher Taschenbuchverlag GmbH & Co. KG, 1992), 17-27.

100



- Kapitel 3 -

Die europiische und die iiberseeische Kultur, die nun auf Martha’s Vineyard aufeinandertra-
fen, unterschieden sich in beinahe jeder Hinsicht. Wéahrend die Européer klar definierte Struk-
turen besallen, welche ihre Macht sowie ihre Stellung innerhalb der Gesellschaft festlegten,
pflegten die Ureinwohner der Inseln lose politische Verbindungen und stiitzten ihren Zusam-
menhalt im Hauptsédchlichen auf den kin, ihren lokalen Zusammenschluss. Das bedeutet, dass
die Herrschaftsbereiche der indianischen Nationen zwar geographisch gesehen sehr grof3
waren, die organisatorische Verkniipfung zwischen den einzelnen Siedlungen und der Einfluss
des Obersachem als Zentralgewalt jedoch gering waren. Auch gesellschaftlich unterschieden
sich die europdische und die iiberseeische Kultur: Die européische Stdndeordnung bedeutete
eine hierarchische Aufteilung der Gesellschaft. Je nach Herkunft und Landbesitz wurden
Personengruppen bestimmte Rollen und Privilegien zugeschrieben. Ganz anders etwa als bei
den Indianern, wo man, unabhéngig von Abstammung oder Besitz, im kin zusammenlebte und
der Status eines Einzelnen sich durch personliche Erfolge als Redner, Krieger oder Jager
definierte. Und wéhrend die Indianer groBtenteils von Subsistenzwirtschaft lebten und nur sel-
ten in Handelskontakt mit dem Festland traten, lebten die Englédnder, auf der anderen Seite,
zwar auch hauptsédchlich von Ackerbau und Viehzucht, legten aber gleichzeitig viel Wert auf
einen florierenden Handel mit anderen Kolonien und Nationen. Ganz nach merkantilistischer
Theorie, auf welche die Européer etwa ab dem 16. Jahrhundert vertrauten, sahen die Englidnder
ihr oberstes Ziel darin, Reichtum — und generell: Staatseinnahmen — zu mehren und im Gegen-
zug scheinbar unniitze Ausgaben (ins Ausland) zu vermeiden. Hierbei sollte man sich auch
immer wieder vor Augen fiihren, dass es allein die Suche nach neuen Handelsrouten war, die
die Europder iiberhaupt in die Neue Welt brachte. Wie die Erkundung des vermeintlichen
Seewegs nach Indien waren auch die folgenden Fahrten nach Amerika in erster Linie
okonomisch motiviert. Das sogenannte Entdeckungszeitalter charakterisierte sich demnach im
Allgemeinen durch aufbliihenden Handel, zunehmende Verstddterung sowie gesteigerten
Konsum und eine erhéhte Nachfrage nach Luxusgiitern. Gerade als sich Europa im Wandel
zwischen den Epochen des Spétmittelalters und der Frithen Neuzeit befand, begannen die Men-
schen ein Wirtschaftssystem zu verinnerlichen, welches sich mehr als alle vorangegangenen
durch Profit und Reichtum sowie, in der Folge, durch Handel charakterisiert. Der Friihkapita-
lismus — nicht umsonst auch Handelskapitalismus genannt — bestimmte das Denken und Han-

deln der Europier und sollte so auch bald Einzug in die Neue Welt nehmen.?

3 Fiir einen ausfiihrlichen Uberblick iiber das (spit-)mittelalterliche Europa siche Wellenreuther, Niedergang
und Aufstieg, 55-86 und Jirgen Osterhammel und Akira Iriye, Hrsg., Geschichte der Welt: 1350-1750
Weltreiche und Weltmeere (Teilband hrsg. von Wolfgang Reinhard) (Miinchen: C.H. Beck, 2014), 697-763.
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Anhand dieser — in Kapitel 2 ausfiihrlich dargelegten — Merkmale wird bereits deutlich, dass
sich die politischen und gesellschaftlichen Strukturen genauso wie die 6konomischen Denk-
weisen der Indianer zu denen der Européer stark unterschieden. Ein konfliktfreies Zusammen-
leben der beiden Welten zu ermdglichen, sollte nicht einfach sein. Einen essentiellen Bestand-
teil beider Kulturen bildete dabei auch die Religion, beziechungsweise Spiritualitit. Wie in Ka-
pitel 2 bereits ausgefiihrt, trafen mit dem Kommen der Européder nach Nordamerika eine Buch-
religion und eine Ethnische Religion aufeinander, welche unterschiedlicher nicht hitten sein
konnen. Dabei muss vor allem bedacht werden, dass in beiden Gesellschaften die sozialen und
wirtschaftlichen Verhaltensmuster in einem starken Verhéltnis zur Religion standen und sie
sich gegenseitig beeinflussten. An dieser Stelle sei also nochmals besonders darauf hingewie-
sen, dass Moreis im Interview aussagte, die Religion der Wampanoag eher als Spiritualitéit zu
bezeichnen. Jegliche Kategorisierung als Religion im Weiteren sei daher nicht respektlos zu
sehen; vielmehr ist dies zum Verstdndnis gedacht, da die Religion der Européer im Folgenden
der Spiritualitit der Ureinwohner — beides Vorstellungen von etwas Ubernatiirlichem — gegen-
iibergestellt werden soll. Nun muss auch bewusst sein, dass man Religion nicht als einen sepa-
raten Aspekt innerhalb der jeweiligen Gesellschaften betrachten darf, sondern sie in einen gro-
Beren Wirtschafts- und Kulturkomplex stellen, Zusammenhénge erkennen und diese als Bedin-
gung flir bestimmte Verhaltensmuster verstehen muss. Bevor auf die Thematik eingegangen
werden kann, welche Aspekte die Indianer Martha’s Vineyards dazu bewegten, die Religion
der Englinder zu horen (und schlieBlich anzunehmen), soll im Folgenden das Verhiltnis zwi-
schen Religion und Gesellschaft erldutert und jeweils fiir die indianische und die englische
Kultur mit Beispielen veranschaulicht werden. Theoretisch fundiert dies auf Schliissen des US-
amerikanischen Soziologen Peter Berger, welche er in seinem Werk The Sacred Canopy: Ele-

ments of a Sociological Theory of Religion znsammengefasst hat.

RELIGION UND GESELLSCHAFT: ZWEI SICH BEDINGENDE FAKTOREN

Bevor Berger den Zusammenhang zwischen Religion und Gesellschaft diskutiert, geht er auf
die Entstehung von Gesellschaften ein. Dabei erklért er, dass diese Produkte des Menschen
sind, sprich: von ihm erzeugt, und fiir nachfolgende Generationen als objektive Wirklichkeit
wahrgenommen und verinnerlicht werden. Durch sie wird der Mensch Person; die Gesellschaft,
in der er aufwichst, pragt sein Weltbild sowie sein gesamtes Wesen. Seine Kultur stellt fiir den

Menschen eine zweite Natur dar, welche seinem Leben feste, geordnete Strukturen verleiht.
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Innerhalb dieser jeweiligen Kulturen erschaffen die Menschen schlieflich Sprachen und
Institutionen. All diese Strukturen gewinnen dann den Charakter einer objektiven Wirklichkeit,
in der die Individuen leben, die ihnen das Gefiihl von Schutz vermittelt und nach derer sie sich
zu richten haben. Der Prozess, bei dem all diese Auffassungen und Werte — sprich: die
objektive Wirklichkeit — an nachfolgende Generationen weitergegeben werden, wird als
Sozialisation bezeichnet. Dabei wird die objektive Sinnordnung internalisiert und, nach
gelungener Sozialisation, werden die Auffassungen der Gesellschaft zu den eigenen gemacht.
Das Individuum identifiziert sich mit der Kultur.*

Wie zuvor bereits dargelegt waren die Lebensweisen der Engliander und der Wampanoag,
wie sie auf den Inseln vor Cape Cod aufeinandertrafen, von alltdglichen bis hin zu
wirtschaftlichen Aspekten sehr verschieden. Auch die Sozialisation nachfolgender
Generationen gestaltete jede Kultur anders: Wéhrend in England die Familie gleichermallen
wie Bildungseinrichtungen fiir die Eingliederung Junger in die Gesellschaft verantwortlich
waren, lernten die Kinder der Indianer formlos und von ihrem gesamten kin. Erziechung war
Sache der erweiterten Familie und gestaltete sich informell. Dennoch funktionierte das System,
wie Berger es beschreibt: Die jlingeren Generationen lernten von den élteren ihre Kultur
kennen, bekamen Normen und Werte vermittelt und machten sie schlieBlich zu ihrer eigenen —
und zu der einzigen, die ihnen vertraut war und die sie als richtig ansahen.

Welche Rolle spielt nun aber Religion innerhalb der jeweiligen Kulturen? Wozu dient der
Glaube an ein allméichtiges, teilweise furchterregendes Wesen, das ganz anders als der Mensch
und ithm doch irgendwie verbunden ist? Peter Berger schreibt ihr zwei Funktionen zu: Zum
einen bietet sie, als das Heilige, den Menschen vermeintlichen Schutz vor allem Grauen des
Weltlichen. Zum anderen legitimiert sie die Wirklichkeit und die damit verbundenen

gesellschaftlichen Strukturen und Institutionen. Zu Ersterem: Das Gottliche, Heilige, stellt

4 Peter L. Berger, The Sacred Canopy: Elements of a Sociological Theory of Religion (New York: Anchor Books,

1990), 3-25. Berger stellt das vom Menschen erschaffene kulturelle Umfeld stets dem Instinktapparat von
Tieren gegeniiber und erklirt, dass der Gattung Mensch eine universale Wahrnehmung und ein allgemeines
Verhéltnis zur Welt fehlt. Aus diesem Grund miissen Menschen sich (im Gegensatz zu Tieren) eine Kultur
aufbauen.
Einen dhnlichen, in seiner Aussage gleichen, Ansatz vertritt auch Kulturanthropologe Clifford Geertz. Seine
Definition von Kultur schlieft Aussagen iiber ein ,historically transmitted pattern of meanings“ sowie
,inherited conceptions® und ,,forms by means of which men communicate* ein (Seite 89) — Strukturen, aus
welchen der Mensch sein Wissen iiber und seine Einstellung zum Leben zieht. Genau wie Berger legt auch er
dar, dass der Mensch zu Beginn seines Lebens durch seine Kultur geprigt werden muss, da er in ihr Anleitung
findet, die ihm natiirlich nicht gegeben ist: ,,unlike genes, [culture patterns ...] lic outside the boundaries of the
individual organism as such in that intersubjective world of common understandings into which all human
individuals are born [...].“ (Seite 92) Die Kultur, die ihn umgibt, ist fiir des Menschen also lebensnotwendig,
da er ohne sie die Welt mit all ihren von Natur aus gegebenen Eigenschaften nicht erfassen und verstehen
konnte. Siehe hierzu: Clifford Geertz, ,,Religion As a Cultural System,” in The Interpretation of Cultures:
Selected Essays (New York: Basic Books, 1973), 87-141.
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einen steten Gegenpart zum Chaos dar. Betrachtet man verschiedene Schopfungsmythen,
erkennt man, dass meist der gesamte heilige Kosmos aus dem Chaos heraus entstanden sein
soll. Nach der Bibel glauben alle Christen, dass die Erde anfangs Tohuwabohu (tohii vavohii),
nidmlich wiist und wirr, war und erst Gottes Wirken dem Licht und Leben verlieh (sieche Genesis
1). Nach der Erzéhlung in der Bibel machte Gott die Erde zu einem sicheren und geordneten
Platz fiir all seine Gldubigen; er machte es fiir sie iiberhaupt erst moglich, dort zu leben.> Die
Indianer hatten ebenfalls — je nach Stamm unterschiedliche — Mythen, welche die Geschichte
der Schopfung des Kosmos erzihlten.® Wie viele andere indigene Stimme Nordamerikas
erzdhlen die Wampanoag den Earth Diver Myth, ndmlich die Geschichte einer Schildkrote,
welche im weiten Meer schwamm. Um sie herum wimmelte es nur so von verschiedenen
Tieren und eines Tages versuchten diese alle, bis zum Grund des Meeres zu tauchen. Der
GroBteil ertrank bei dem Versuch und nur eines schaffte es schlieBlich bis nach unten und
hiufte die Erde, welche es mit nach oben gebracht hatte, auf dem Panzer der Schildkréte und
erschuf damit die Erde. Nicht umsonst sprechen viele Indigene Nordamerikas von der Erde als
Turtle Island.” Zur Entstehung ihrer Inseln haben die Wampanoag von Martha’s Vineyard und
Nantucket aullerdem ihre ganz eigenen Mythen:

[A] benevolent being named Moshup roamed the land. One day, Moshup was making

his way across the mainland to the headlands of the Aquinnah Cliffs. Weary from his

journey, Moshup dragged his foot heavily, leaving a deep track in the mud. At first,

only a silver thread of water trickled in the track. But gradually, the ocean’s force of

wind and tides broadened and deepened the opening, creating an island named Noepe
[Martha’s Vineyard].?

5 Berger, The Sacred Canopy, 25-51.

6 Der Begriff Mythos steht oft dafiir in Verruf, zu Auffassungen alter, ausgestorbener Religionen Abstand zu
nehmen und ihre Erzahlungen als unwahr zu klassifizieren. Ein Mythos, so nimmt man oft an, ist eine fiktive
(Helden-)Geschichte, der nach heutigem Stand keinerlei Wahrheit mehr zugesprochen werden kann. Dies
wiirde eine Abgrenzung zwischen dem vermeintlichen unwahren Mythos und der wahren modernen Religion
schaffen. Dem ist jedoch nicht so. Jede Religion hat Mythen und Legenden, welche gerade ihr wichtigster
Bestandteil sind und auf denen alle Rituale fulen. Diese Anmerkung soll sicherstellen, dass alle Bekenntnisse,
ob der indigenen oder der christlichen Religion, respektiert werden und der Begriff Mythos in dieser Arbeit
keinesfalls negativ konnotiert ist. Wéhrend die Aquinnah Wampanoag Linda Coombs den Begriff Mythos
ablehnt und stets von Geschichte spricht (da diese Erzéhlungen wahr und Teil ihrer Geschichte sind), spricht
die Chappaquiddick Wampanoag Penny Gamble-Williams, welche auch Spiritual Leader des Stammes ist,
selbst von ,,myths and stories about our creation®. Alexis Moreis erklért ,,some people say stories, or folklore,*
fragt man sie nach den Schopfungsgeschichten um Moshup. Siche Coombs, Personliches Interview, Gamble-
Williams, Personliches Interview und Moreis, Personliches Interview.

Die Details dieser Geschichte variieren je nach Quelle und Erzéhler sowie je nach Untergruppe des Stamms.
Dies ist unter anderem dem geschuldet, dass die Wampanoag keine allgemeingiiltige Schrift hatten und Mythen
wie dieser miindlich iiberliefert wurden. Alexis Moreis erklart im Interview: ,, Every story is true to that person
in that family in that tribe.“ (Moreis, Personliches Interview.) Die oben nacherzéhle Version stammt von
Coombs, Personliches Interview.

Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah), ,,Wampanoag History,” Wampanoag Tribe of Gay Head,
https://wampanoagtribe-nsn.gov/wampanoag-history (Stand: 29. September 2020). Diese Geschichte erzihlt
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Wie die Chappaquiddick-Wampanoag Penny Gamble-Williams im Interview klarstellt,
schliefen sich der Earth Diver Myth und die Legenden rund um Moshup nicht aus. Ganz im
Gegenteil ergidnzen sie sich sogar: Moshup — welcher in den Erzéhlungen meist als Gigant
bezeichnet wird — ist fiir die Wampanoag der Inseln ein weiterer Helfer des gro3en Schopfers,
der die Erde geschaffen hat. Sie erklért, dass bei den Wampanoag auf dem Festland andere
religiose Geschichten gingig waren als auf den Inseln; wihrend auf dem Festland meist der
Earth Diver Myth erzdhlt wurde, hielten beispielsweise die Indianer Martha’s Vineyards viel
mehr an der Schopfung der Inseln durch den Giganten Moshup fest. Dies hatte regionale
Griinde, wie Penny Gamble-Williams darlegt: ,,[D]ifferent communities, because of how we
lived, had different interpretations or ideas as to how we came to be.* Und auch der Aquinnah
Wampanoag Jonathan Perry bestitigt: ,,Some are regionally or nationally held stories and some
are very specific. So if I’'m speaking as a Wampanoag person from Aquinnah, then the stories
that are most pertinent are the ones that are specifically from my community.* Selbst, wenn er
eher auf die Geschichten rund um Moshup als den Earth Diver Myth zuriickgreift, stellt er im

“9 Die Erzihlungen rund um Moshup sind also

Weitern klar: ,,But I acknowledge them all.
weitere Ergénzungen zur Entstehungsgeschichte der Welt, beziechungsweise der Inseln vor
Cape Cod, und bieten so den Wampanoag mehr Bezug zu ihrem konkreten Diesseits, in dem
sie leben. Doch nicht nur die Entstehung der Insel, sondern auch das Erscheinungsbild Martha’s
Vineyards geht auf den Giganten Moshup zuriick, der einst auf dem Festland lebte, sein
Domizil dann aber auf die Insel verlegte: An der nordwestlichen Spitze Aquinnahs, in Devil’s
Den, hauste Moshup mit seiner Frau und seinen Kindern. Sein Leibgericht war (ein ganzer)
gegrillter Wal, welchen er sich, auf seinem Stammplatz in der Felswand Aquinnahs sitzend,
immer aus den umliegenden Gewissern fischte:

In those olden times, whales came close to shore for they had not learned to fear

pursuit. From near the entrance to his den on the Aquinnah Cliffs, Moshup would

wade into the ocean, pick up a whale, fling it against the Cliffs to kill it, and then

cook it over the fire that burned continually. The blood from these whales stained the

clay banks of the Cliffs dark red. The coals of the largest trees (which Moshup

plucked up by the roots), the bones of the whales, shark’s teeth, and petrified quahogs
that are still found today in the Cliffs are the refuse from Moshup’s table.'?

auch Helen Manning in Moshup’s Footsteps (Aquinnah, MA: Blue Cloud Across the Moon Publishing
Company, 2001), 22-23.

° Gamble-Williams, Personliches Interview; Perry, Persdnliches Interview.

10 Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah), ,,Ancient Ways,* (Stand: 29. September 2020). Eine verkiirzte,
fragmentierte Version des Mythos erzéhlt auch Manning, Moshup’s Footsteps, 24-27.
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Was in einigen Erzdhlungen auch angedeutet wird, ist, dass Moshup, um ein Feuer zu
entziinden iiber dem er den Wal grillen konnte, Bdume als Brennholz aus der Felswand
herausriss — der Grund, wieso das Kliff dort nicht mehr bewachsen ist. Neben der Devil’s Den
befindet sich die Devil’s Bridge, ein felsiges Riff, das damals wie heute von den Bewohnern
gern zum Fischen genutzt wird, vielen Seefahrern jedoch zum Verhdngnis wurde — unter
anderem der City of Columbus im Jahr 1884. Nach den Erzéhlungen der Wampanoag entstand
das Riff, da Moshup eine Briicke zwischen Martha’s Vineyard und dem Festland zu bauen
versuchte. Die groflen Steine liegen dort bis zum heutigen Tag und prigen das
Erscheinungsbild der nordéstlichen Spitze Aquinnahs.!!

Ahnlich wie die allgemeine Schopfungsgeschichte der Erde versuchen auch diese
Erzéhlungen iiber die Entstehung der Inseln zu zeigen, wie aus dem Nichts, geradezu dem
Chaos, das Land entstand, so wie es heute existiert. Ein méchtigeres Wesen hat der Welt seine
Form und Erscheinung verliehen; die religiosen Erzdhlungen erkléren den Menschen, welchen
Ursprung die Welt hatte, die sie heute kennen und in der sie leben. Das verleiht der Welt etwas
Sakrales, indem die Schopfungsmythen mit greitbaren, realen Orten und Begebenheiten aus
dem Diesseits verkniipft werden. Dass diese Parallelen bis ins kleinste Detail reichen konnten,
sei hier an einem Beispiel aufgezeigt: Die Aquinnah Wampanoag Helen Manning schreibt in
threm Heft mit Geschichten tiber Moshup nicht nur vom Walfang, welchem sich der Gigant
zuwandte, oder von der generellen Entstehung und optischen Formung Martha’s Vineyards,
sondern beschreibt an einer Stelle das Wesen als ,,taller than the tallest tree and as large around
as the spread of a full grown pine.*“!? Diese, wie sie erklirt, stets von ihrer GroBmutter genutzte
Beschreibung fiir Moshup wurde wohl iiber mehrere Generationen tradiert, bis sie nun durch
Manning zu Papier gebracht wurde. Auffillig ist dabei, dass als Vergleich hier genau die Kiefer

herangezogen wird — ndmlich der Baum, welcher auf den Inseln vor Cape Cod vermehrt

1 Qliveira, Personliches Interview. Auch diese ist nur eine von vielen unterschiedlichen Geschichten. Helen
Manning geht auf alle drei ihr bekannten Variationen des Mythos ein, einschlielich der oben beschriebenen.
Die zweite Version erzédhlt von einer Unstimmigkeit innerhalb der Gesellschaft beziiglich des Baus einer
Briicke nach Cuttyhunk. Cheepi hatte zugesichert, die Briicke zu bauen, dabei jedoch nur zwischen Einbruch
der Abendddmmerung und dem ersten Schrei des Hahns am Morgen zu arbeiten. Eine Dorfbewohnerin, welche
gegen den Bau der Briicke war, ziindete schlieBlich eine Kerze an, was ihr Hahn sah und er krihte. Die Briicke
blieb also unvollendet. Die dritte Version der Geschichte besagt, dass Moshup die Steine einst ins Wasser warf,
um diese als Trethilfe zu benutzen, wenn er ins Meer ging und Fische fing. Manning bezeichnet die Devil’s
Brige auBlerdem als Moshup’s Bridge und schreibt, der Ausdruck Devil’s Bridge wire hauptsidchlich von den
Engldndern gepragt worden. Gleiches gilt fiir die Devil’s Den/Moshup’s Den. Siehe hierzu Manning, Moshup s
Footsteps, 30-31.

Manning, Moshup’s Footsteps, 19-20. Manning wurde in Aquinnah auf Martha’s Vineyard geboren und setzte
sich viel mit ihrer Kultur auseinander und unterrichtete in der Schule in Aquinnah. Seit ihrer Geburt war sie
Stammesmitglied der Wampanoag. Das oben genannte Werk ist ein fiir die Leser ansprechend gestaltetes und
aufschlussreiches, aber dennoch leicht zu lesendes Heft iiber verschiedene Aspekte der indigenen Kultur (unter
anderem iiber Historisches, Mythen und Erzéhlungen oder Rezepte).
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vorkam, da er mit dem sauren Boden sehr gut wachsen konnte. Gewiss hétte man hier, um nur
das gigantische Auftreten Moshups zu beschreiben, jeden beliebigen Baum in dhnlicher Grof3e
wihlen konnen. Trotzdem aber hatten die Wampanoag das gewihlt, was sie selbst am besten
kannten, weil es auf ihrem Land wuchs und sie damit gut vertraut waren. Das zeigt, dass sie
den Giganten und seinen ganzen Mythos in eine Welt setzten, die wie ihre reale, diesseitige
Umgebung aussah, um ithn moglichst echt wirken zu lassen. Der Mythos erklért daher an dieser
Stelle nicht nur, wieso Martha’s Vineyard heute so aussieht, wie es aussieht, sondern er bezieht
alles Wirkliche, das man sehen und erleben kann, in die Erzdhlung ein. Der Glaube an diese
Entstehungsgeschichten gibt den Menschen schlieBlich das Gefiihl, in einer guten, geordneten
Welt zu leben, von einem — oder mehreren — méchtigen Wesen begleitet, beobachtet und
beschiitzt zu werden und damit in Einklang mit der Erde und der {ibernatiirlichen Welt zu sein.
Schopfungsgeschichten zeigen den Menschen — egal welcher Kultur oder Religion —, dass ihre
diesseitige Welt einen Sinn ergibt, ndmlich: Sie ist von und nach Gott, beziechungsweise den
iibernatiirlichen Méchten oder mythischen Wesen, geschaffen, sie kennen diese Welt und alles
hat seinen Platz in ihr, auch das Bose, Leid und Tod. Denn all diese irdischen Phidnomene
bediirfen einer Legitimierung, welche sie durch die Religion bekommen; Religion macht sie
fiir die Menschen schlieBlich ertrag- und erkldrbar. Penny Gamble-Williams bestdtigt dies im
Interview: Sie spricht von all diesen Erzéhlungen als ,,stories that help us understand who we
are and where we came from.* Die Geschichten von machtigeren Geschdpfen, sagt sie, wiirden
den Wampanoag damals wie heute helfen zu verstehen, dass sie in einer Beziechung mit dem
Universum stehen und sie aus so vielen verschiedenen Dingen heraus ins Leben kamen. '3
Wihrend also die erste von Berger definierte Funktion von Religion die Schutzfunktion ist —
das heif3t: der vermeintliche Schutz vor dem diesseitigen Grauen —, wirkt die andere Funktion
in die entgegengesetzte Richtung: Sie legitimiert das Weltliche mit all seinen Strukturen und
Institutionen. Wie eben erldutert, ist alles Weltliche von {ibernatiirlichen Wesen aus dem Chaos
heraus erschaffen und in gewisser Weise sakral. Auf der anderen Seite kdnnen nun aber auch
alle irdisch geschaffenen gesellschaftlichen Einrichtungen durch Religion legitimiert und thnen
ein ontologisch giiltiger Status verliechen werden. Die vom Menschen gesetzten Strukturen und
Institutionen, so argumentiert Berger, konnen als eine gottliche Ordnung, geradezu als eine
Spiegelung der transzendenten Weltstruktur, begriindet werden. Der Mensch und das von ihm
Geschaffene werden dadurch transzendiert, indem von einer Verwandtschaft zwischen der

diesseitigen und der jenseitigen Ordnung ausgegangen wird. Jede irdische Regelung, jedes

13 Gamble-Williams, Personliches Interview.
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Gesetz, kann seine Urspriinge im Glauben finden, ebenso wie Strafe, welche auf den Verstof3
gegen diese Regelungen folgt, einen Teil zur Einhaltung der géttlichen Ordnung beitrigt.'* Fiir
die Puritaner bedeutet das, dass ihre Gesellschaft vor allem an den Zehn Geboten ausgerichtet
1st, sowie sich an sdmtlichen weiteren Lehren der Bibel orientiert. Wer sich nicht an diese von
Gott vorgeschriebene Ordnung hélt, siindigt und wird zur Rechenschaft gezogen. Die
weltlichen Einrichtungen sorgen schlieB8lich fiir eine gerechte Bestrafung des Siinders.

Im Falle der Indianer ist diese Spiegelung der jenseitigen Ordnung vielleicht nicht auf den
ersten Blick durchsichtig. Denn ihre tibernatiirliche Welt und ihre Erzédhlungen schreiben keine
festen Regeln vor — etwa wie die zehn Gebote es fiir das Christentum tun —, welche als klare
Handlungsanweisungen formuliert sind und schlieBlich im Diesseits umgesetzt werden
konnen. Untersucht man die indigene Kultur jedoch genauer, erkennt man, dass die Prigung
der politischen Organisation durch ihre Spiritualitdt dominanter ist, als bei der oberflachlichen
Betrachtung angenommen wird. Helen Manning schreibt in thren Geschichten iiber Moshups
Cousins und deren Familien:

[They] decided to settle on various points on the Island, setting up villages with their
own forms of government known as Sachemships. These were small villages with a
number of extended families, led by a council of elders. [...] Each Sachemship was
led by a Sachem whose power was dependent on the consent of the village. Confident
that his cousins had set up a system that would be free from the discord he had left

on the mainland, Moshup bid farewell to his cousins and continued his journey to the
Aquinnah Cliffs where he established the Sachemship of Aquinnah.'

Aus dieser Erzdhlung geht hervor, dass die Sachemships Martha’s Vineyards ihren Ursprung
in einer iibernatlirlichen Macht haben. Wahrend der Mythos erzihlt, dass sie von Moshups
Cousins geschaffen und — obwohl gefiihrt durch einen Sachem — immer geleitet wurden durch
ein Einverstindnis aller Bewohner, erkennt man genau diese machtpolitisch-gesellschaftliche
Struktur auch in der wirklichen Welt. Die Entscheidungen waren im kin verankert und nach
auBlen hin représentiert durch den Sachem. Ebenso prigt die Aufteilung in Moshup als den
Schopfer der Inseln und seine weniger machtigen Cousins, die jedoch zueinander gleichgestellt
waren, das Diesseits der Ureinwohner: Massasoit war zur damaligen Zeit als der Obersachem
iiber alle Stimme der Wampanoag angesehen und die Sub-Sachems der einzelnen Gebiete
unterstanden ihm, sie untereinander waren sich jedoch gleichgestellt. Hier kann man nun noch
einen Schritt weiter gehen und zusammenfiihren, dass jede Tributzahlung an Massasoit oder

an einen Sachem eine Zahlung fiir seine Dienste als Uberseher der Menschen und Verteiler der

14 Berger, The Sacred Canopy, 29-45.
15 Manning, Moshup’s Footsteps, 23.
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okonomischen Ressourcen war; genauso wie die tibernatiirlichen Wesen — eben Moshup und
seine Cousins — iiber die Wampanoag wachten und in einem guten, gegenseitigen Geben und
Nehmen standen. Die Wampanoag pflegten also ein dhnliches Verhiltnis zu ihren Sachems
und Massasoit, wie es in thren Mythen Moshups Cousins und Moshup selbst taten.

Auch bestehende Geschlechterrollen spiegeln sich in der indigenen Spiritualitdt. In der
Gesellschaft der Wampanoag arbeiteten Frauen stets als volle Mitglieder der Gemeinschaft
mit, standen auf den Feldern und waren in ihren Tatigkeiten damit nicht etwa auf den
hduslichen Kontext limitiert ,,Women could tell and advise other people, they had a role of
power®, erklart Alexis Moreis im Interview. Und auch die Chappaquiddick Wampanoag
Sonksq Alma Gordon stellt die Rolle der Frauen besonders heraus:

Wom[e]n tend to run our society. Wom[e]n run our household and communities.
When a man married a woman he went to the woman’s community to live. Children
born there are part of her tribe. Some men of Chappaquiddick married Aquinnah

women. There were women Sonksgs in the Wampanoag Nation in other communities
in early times, and there are today.

Studiert man mit diesem Wissen die spirituellen Erzdhlungen des Stammes genauer, fillt auf,
dass auch hier Frauen stets eine grof3e Rolle spielen; in allen Schopfungsgeschichten wird die
Frau zuerst erschaffen. Linda Coombs fasst einige dieser Geschichten verschiedener Stimme
zusammen, etwa die Erschaffung der Menschen aus der Kiefer, und betont, dass erst nach der
Frau der Mann geschaffen wurde oder er aus ihr heraus entstand — beispielsweise nachdem die
Frau sich die Nase putze und sie daraus den Mann formte. Coombs stellt die umgekehrte
Reihenfolge wie in der Bibel heraus. Und dies ist wohl nicht zuféllig so gewahlt, ruft man sich
ins Gedédchtnis, dass die Wampanoag in einer Gesellschaft leben, in der Ménner und Frauen
gleichgestellt sind und Frauen hohes Ansehen und Mitspracherecht in ihrem kin genossen. An
diesen Beispielen — oben ausgefiihrt vor allem Sachemships und Geschlechterrollen — kann
man also erkennen, dass die Welt der Wampanoag — eben das Diesseits, in dem sie lebten, mit
seiner politischen und gesellschaftlichen Organisation — nicht nur durch ihre spirituelle

Vorstellung legitimiert wird, sondern auch ein Spiegel derselben waren. !¢

16 Moreis, Personliches Interview (inklusive Zitat ,,Women could tell*); Gordon, E-Mail Interview (Zitat
»Wom[e]n tend to run®); Coombs, Personliches Interview. Die Argumentation zum direkten, dialektischen
Zusammenhang zwischen Religion und Gesellschaft wird auBlerdem dadurch unterstiitzt, dass die
verschiedenen kulturellen Regionen der Indianer jeweils unterschiedliche Mythen am haufigsten erzihlten. Je
nach Gestaltung der Gesellschaft und des Alltags wurden anderen Geschichten von iibernatiirlichen Wesen
erzdhlt, eben genau angepasst an das Diesseits, das durch die Spiritualitdt erkldrt und bestétigt werden sollte.
Fiir landwirtschaftlich geprigte Stimme nahm beispielsweise der Mythos rund um Mother Corn (auch: Corn
Maiden), welcher den Ursprung von Mais erzihlt, eine bedeutende Rolle ein. Fiir Jiger- und Sammler-Kulturen
jedoch war die Geschichte der Buffalo Wife, bei der Mensch und Biiffel eine Beziehung eingehen und
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An dieser Stelle muss nun auch die Theorie Emile Durkheims kurz diskutiert werden.
Durkheim, ndmlich, stellt Religion quasi komplett mit dem sozialen Leben gleich. Er sieht
Religion als ,,une chose éminemment sociale. Les représentations religieuses sont des
représentations collectives qui expriment des réalités collectives [...]“.!7 Er beschrinkt
Religion also auf ihre soziale Komponente und driickt aus, dass religioses Denken und jede
religiose Handlung Zusammenhalt stiften und die gesellschaftliche Identitdt formen. Dadurch,
dass die Menschen die Welt durch gewisse Glaubensvorstellungen in Sakrales und Profanes
teilen, erschaffen sie Praktiken, also Verhaltensregeln, die das Sakrale schiitzen sollen und
vorgeben, wie man sich ihm gegeniiber zu verhalten hat. Dies erschafft einen Korpus von
Regeln, Verpflichtungen und Normen, nach denen jeder Einzelne in der Gesellschaft sich zu
richten hat. Lebt man nun entsprechend diesen Praktiken oder fiihrt Rituale aus, glauben die
Menschen, eine Beziehung zu einem {ibernatiirlichen Wesen herzustellen, wihrend es jedoch
in Wirklichkeit das Kollektiv, sprich: die Verbindung des Einzelnen mit der Gesellschaft, ist,
die in den Menschen eine ihre Selbst iiberschreitende Vorstellung auslost. In Durkheims
Definition von Religion wird dies noch deutlicher, da er hier jegliche Existenz eines oder
mehrerer méichtiger oder gottlicher Wesen auslésst: ,,Une religion est un systéme solidaire de
croyances et de Pratiques relatives a des choses sacrées, c’est-a-dire séparées, interdites,
croyances et pratiques qui unissent en une méme communauté morale, appelée Eglise, tous
ceux qui y adhérent.“!® Anstatt seine Definition von Religion an ein iibernatiirliches Wesen zu
kniipfen, ist fiir ihn also der Kern einer jeden Religion die Kirche, das heifit die moralische
Gemeinschaft, die durch die kollektive Vorstellung von sowohl dem Sakralen und dem
Profanen, als auch von Regeln und Normen vereint ist. Die Kirche, beziehungsweise jedes
Individuum innerhalb dieser Kirche, wird automatisch transzendiert, da, so argumentiert
Durkheim weiter, alle Praktiken, Regeln und Normen nicht von Gott, sondern von den
Menschen allein kommen und die vermeintlich heilige Kontrollinstanz damit auch nur eine

soziale Kontrollinstanz ist, welche Menschen zu einer moralischen Gemeinschaft erzieht. '

gemeinsame Nachfahren zeugen, weiter verbreitet. Siehe hierzu auch John Bierhorst, The Mythology of North
America (New York: Quill, 1985), 18-21.

17 Emile Durkheim, Les formes élémentaires de la vie religieuse: le systéme totémique en Australie (Paris: Alcan,
1912), 13.

18 Durkheim, Les formes élémentaires de la vie religieuse, 65.

19 Durkheim, Les formes élémentaires de la vie religieuse, 31-66. Wihrend Durkheim Religion mit sozialem
Leben gleichsetzt, setzt Kulturanthropologe Clifford Geertz Religion mit Kultur gleich, bzw. sieht Religion als
ein Subsystem derselben. In seiner Definition ist Religion: ,,(1) a system of symbols (2) which acts to establish
powerful, pervasive and long-lasting moods and motivations in men (3) by formulating conceptions of a general
order of existence and (4) clothing these conceptions with such an aura of factuality that (5) the moods and
motivations seem uniquely realistic.” (Siehe Seite 90.) Er vertritt die Meinung, dass Religion in gewisser Weise
die soziale/kulturelle Ordnung formt, anstatt diese nur widerzuspiegeln. Mit dieser Ansicht steht er im Einklang
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Der Soziologe Martin Riesebrodt kritisiert Durkheims Theorie in seinem Werk Cultus und
Heilsversprechen. Er gibt an, dass der gemeinschaftsbildende Aspekt der Religion durchaus
bedeutend ist. Was Riesebrodt als Cultus bezeichnet, also der Moment des Soziologischen und
das, was kulturwissenschaftlich festmachbar ist, spielt fiir ihn eine grofe Rolle: Bréauche,
Rituale oder im Falle der Wampanoag auch Zeremonien und Ténze. Cultus ist der Teil der
Religion, der sich beobachten und analysieren ldsst. Dann aber davon auszugehen, dass das
allein die Gesellschaft abbildet, ist nach Riesebrodts Ansicht verkiirzt. Fiir ihn spielt, wie der
Titel seines Werkes verrdt, das Heilsversprechen eine genauso grofle Rolle. Denn dieses
Heilsversprechen, welches in Durkheims Theorie keine Erwdhnung finden, behandelt die
Dinge, die sich innerhalb der Kopfe der Menschen abspielen: Es sind die individuellen
Vorstellungen und Motivationen, welche die Menschen in gewisser Weise handeln lassen; und
diese Vorstellungen zeigen sich schlieBlich im Cultus als Handlungen. Damit leuchtet
Riesebrodt eine Seite aus, welche Durkheim vernachléssigt und stellt ein Konzept von Religion
bereit, das nicht reduktionistisch und gleichzeitig soziologisch interessant und reichhaltig ist.
Durkheims und Riesebrodts Argumentationen sollen in dieser Dissertation genutzt werden, um
Bergers Theorie zu ergéinzen und zu zeigen, dass die ethischen Standards der Indianer durchaus
gleichzeitig religioser und gesellschaftlicher Natur waren. Mit der Weiterfithrung dieser
Theorie durch Riesebrodt soll deutlich gemacht werden, dass die Cultus-bezogene Seite der
Religion existiert, jedoch nie allein stehen darf ohne Beriicksichtigung des Heilsversprechens,
also dem Glauben, der in den Individuen lebt. Obwohl Riesebrodt das Heilsversprechen
zusédtzlich zum Cultus in Betracht zieht, ist seine Theorie nicht einschriankender als die von
Durkheim. Denn das, was beispielsweise Alexis Moreis als Spiritualitit von Religion zu
differenzieren versucht, konnte mit Riesebrodts Theorie ganz einfach als Religion gesehen
werden: Der Cultus der Wampanoag zeigt nach aullen hin das, was sich als Heilsversprechen
in den Personen abspielt. Wichtig ist lediglich, zu erkennen, dass es unzihlige verschiedene
Auspriagungen von Religion gibt und sich Cultus und Heilsversprechen auf jeweils andere

Arten zeigen und erkldren.?°

mit Durkheim und auch Weber, welchen diese Arbeit im Folgenden behandeln wird. Siehe: Clifford Geertz,
,Religion As a Cultural System, in The Interpretation of Cultures, 87-141.

Der calvinistischen Vorstellung von Kirche als Gemeinde, anders als im romisch-katholischen Versténdnis als
Institution verstandene Einrichtung, soll spéter in diesem Kapitel noch mehr Aufmerksamkeit gewidmet
werden.

20 Martin Riesebrodt, Cultus und Heilsversprechen: Eine Theorie der Religionen (Miinchen: C.H. Beck, 2007);
Hier sei zur Vollstindigkeit jedoch auch darauf hingewiesen, dass Durkheim des Ofteren fiir seine Ansichten
kritisiert wurde, nicht zuletzt von seinem Mitarbeiter und Nachfolger an der Universitdt, Gaston Richard,
welcher ebenfalls beméngelte, dass er Religion auf die rein soziale Komponente beschrinkte und jegliche
Existenz iibernatiirlicher Wesen auBler Acht lie. Siehe hierzu das entsprechende Werk von Richard Gaston,
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So wurde oben bewiesen, dass das Zusammenspiel aus Schutzvermittlung und
Legitimation — den von Berger definierten zwei Funktionen von Religion —, Glaube und
Gesellschaft zu nie komplett trennbaren Produkten des Menschen machen. Ohne Religion
kénnen die Menschen sich das irdische Dasein nicht erkliren und ihre Angste und
Schutzbediirfnisse nicht stillen. Gleichzeitig wird die Welt als ein Spiegel religidser
Organisation gebaut und gesehen. Die Beziehung zwischen Religion und Gesellschaft, folgert
Berger, ist also dialektisch. Er nennt diesen Zusammenhang Plausibilitatsstruktur (englisch:
plausibility structure) und erklart, dass sowohl Gesellschaft als auch Religion, die beide durch
menschliches Handeln hervorgebracht werden, stets vom Menschen reproduziert werden
miissen, um deren Wirklichkeit zu erhalten. Es sind stidndige gesellschaftliche Prozesse, welche
die Welt fortwihrend erneuern, um sie ,plausibel‘ zu machen.?! Dies fiihrt zu Durkheim und
Riesebrodt, fiir die Religion (auch) eine soziale Institution ist, die hilft, die Gesellschaft
iiberhaupt zu bilden und Zusammenhalt zu stiften. Da dieser Cultus allein fiir Risebrodt
reduktionistisch ist, sei hier nochmals darauf hingewiesen, dass Durkheims Theorie nie isoliert
betrachtet werden darf, sondern mit einem Heilsversprechen in Verbindung gebracht werden
muss. Betrachtet man nun den oben ausgefiihrten Sachverhalt, dass Religion und Gesellschaft
nicht selten Spiegelbilder voneinander sind, gilt es nun niher zu erldutern, worauf sowohl die

indigene als auch die europdische Gesellschaft ihre Plausibilitétsstrukturen aufbauten.

DIE PLAUSIBILITATSSTRUKTUREN IN DER INDIGENEN
UND DER ENGLISCHEN GESELLSCHAFT

Fiir den weiteren Verlauf dieser Dissertation schlieBt sich aus dem eben Dargelegten, dass
Religion und Gesellschaft nie als zwei separate Dinge betrachtet werden diirfen, sondern sie
als eine nicht leicht zu trennende, sich gegenseitig bedingende Einheit gesehen werden miissen.
Wihrend dies auf der von Berger dargelegten Dialektik von Religion und Gesellschaft beruht,
soll nun in Bezug auf die indigene Gesellschaft auBerdem ein Artikel des Kulturanthropologen
Paul Radin zitiert werden. Er stellt dar, dass die Indianer viele auf religiosen Elementen
fundierende Rituale hatten, die aber mit der Zeit zu Kulturgut (Brauchen) wurden und ihre
direkte Verbindung zum Glauben verloren. Er schreibt: ,,[A]ctions have become so entirely

dissociated from religious feeling, that they are little better than stereotyped formulae

,,L’Atheisme dogmatique en sociologie religieuse, Revue d Histoire et de Philosophie Religieuses Vol. 3, No.
3 (Mai-Jun. 1923), 229-261.
21 Berger, The Sacred Canopy, 40-51.
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unaccompanied by the slightest thrill.“ Im Weiteren legt er dar: ,,[T]here are occasions on
which the religious feeling becomes diffused over these folkloristic-magical elements too.*??
Wie bereits an anderer Stelle in dieser Dissertation zitiert, versteht die Chappaquiddick
Wampanoag Alexis Moreis den indigenen Glauben weniger als Religion, sondern als eine
Form von Spiritualitit. Gerade im Vergleich zu dem, was andere Religionen ausmacht und was
die Europdéer als Religion verstanden, beschreibt die Bezeichnung Religion fiir sie etwas, das
von gesellschaftlichen, weltlichen Aspekten abgegrenzt werden kann. Sie erklart, dass Religion
und Gesellschaft bei den Wampanoag beinahe untrennbar miteinander verbunden sind:

[WThen you’re looking at indigenous people, the practices of what one might say is

religion very much included all aspects of their active daily life. So that would

include, again, land, that includes water, it doesn’t just include people and the higher

being, it’s actually a very multi-facetted inclusion of both spirits, but physical as well,

because we’re all one. I think that’s the thing, it’s pretty much awareness that none

of those things can exist without the other. Or, to be honest, we can’t exist without

everything that the creator has naturally provided. And you’re put here to take care
of it, not to exhaust it.

Damit spielt sie auf die Tatsache an, dass die libernatiirliche Welt, wie sie sich die Wampanoag
vorstellen, mit ihren Mythen keine direkten Handlungsanweisungen fiir die Menschen geben —
eben anders, als es etwa im Christentum der Fall ist, wo durch eindeutig formulierte Gebote
und Verbote wie im Dekalog das erwiinschte Verhalten der Menschen zueinander sowie zu
Gott niedergeschrieben ist. In der indigenen Spiritualitit spielt sich diese Lehre fiir die
Menschen mehr auf einer Meta-Ebene ab: Aus all ihren Mythen, sei es die allgemeine
Erzdhlung zur Entstehung der Erde oder eine Geschichte um den Giganten Moshup, lassen sich
bestimmte Schliisse ziehen, ohne dass diese explizit von einer {libernatiirlichen Macht als
Handlungsanweisungen formuliert werden. Betrachtet man die Mythen der Wampanoag néher,
erkennt man, dass die Kernaussage vieler Erzahlungen ist, dass Mensch und Umwelt stets
voneinander abhdngig und aufeinander angewiesen sind. Alexis Moreis erklart zur Bedeutung
des Earth Diver Myth: ,,The creator has made you co-dependent on what you need to care for,
so literally, if you’re on the back of a turtle, you better take care of that turtle!* Die Lektion der
Erzdhlungen rund um den Earth Diver Myth ist also, dass der Mensch auf dieser Welt nur leben
kann, wenn er auf die Erde — und damit auf all ihre Lebewesen — Acht gibt; die Tatsache, dass
die Erde in der indigenen Mythologie durch Erde auf dem Panzer einer Schildkrdte entstand,

indiziert, dass jeder Mensch, um selbst leben zu konnen, auf das Meer und seine Lebewesen

22 Paul Radin, ,,Religion of the North American Indians,* The Journal of American Folklore Vol 27, No. 106
(Okt.-Dez. 1914), 336-337.
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aufpassen sollte. ,,You can’t be here if you are gonna pollute the ocean — what’s then? You
need the ocean to survive, the animals need the ocean to survive [...], you need all of that
system to be functioning®, fiihrt Moreis weiter aus. In Hinblick auf die Erzdhlungen rund um
Moshup erklirt sie aulerdem: ,,[ Y]ou see again this acknowledgement of the whole aspect of
land and water and people and the sustainability of this community. And it’s always about
taking care of one another.” Anders als etwa in Religionen wie dem Christentum, wo es aus
der Schrift heraus klare Handlungsanweisungen fiir die Menschen gibt (in Moreis’ Worten:
»Y]ou do this to be a good person.”), stellt die indigene Spiritualitidt eher einen ,,overall
lifestyle of all the elements* dar.?

Die Aussagen Moreis’ bestdtigen nun auch zum groBlen Teil, was Paul Radin darlegt:
Religiose, beziehungsweise spirituelle, Rituale der Wampanoag waren weniger trennbar von
ihrem alltidglichen Leben und Handeln, als sie es etwa im Christentum waren. Anstelle von
klaren Handlungsanweisungen transportieren die Mythen der Indigenen Weltanschauungen
und Vorstellungen von einer Welt, in der alles miteinander verbunden ist und nichts ohne die
anderen Elemente existieren kann. Sie driicken eine Einstellung aus, ohne genau
vorzuschreiben. Der Mensch soll Acht geben auf seine Mitmenschen, die Natur und die
Lebewesen um ihn herum, denn nur dann kann auch er sein Uberleben sichern. Hier schreibt
Radin jedoch, dass verschiedene, rein religiése Rituale zu kulturellen Brauchen wurden und
sich von ihrer urspriinglichen, spirituellen Bedeutung trennten; es ist wahrscheinlich, dass dies
iiber viele Jahrhunderte hinweg immer wieder passierte, andere Brauche blieben mit ihrer
spirituellen Bedeutung verkniipft. Kulturelle Brauche wurden nicht zwangslaufig irgendwann
ihres religiosen Hintergrunds beraubt, sondern waren sehr oft eins mit der spirituellen
Bedeutung. Moreis beschreibt die indigene Spiritualitét als ein ,,value system®, das zwar die
Existenz von iibernatiirlichen Wesen mit einbezieht und Mythen um sie herum erzéhlt, das
jedoch zur gleichen Zeit von allen Stammesmitgliedern, vom gesamten kin, taglich aktiv gelebt
wird. Die Werte und Lektionen aus den Erzdhlungen kommen nicht nur in bestimmten
Situationen, etwa wihrend Gebeten, zum Tragen, sondern sind in ihren Alltag verschmolzen
und bestimmen ihr Miteinander. Verbindet man nun diese Erkenntnis mit Durkheims Theorie,
dass religiose Handlungen die gesellschaftliche Identitit formen, erkennt man schnell, dass bei
den Wampanoag gerade die soziale Komponente der Spiritualitdt besonders ausgeprigt ist. All

die Verhaltensregeln, die sie aus ihren Mythen ableiten, zielen auf die Erschaffung einer

23 Informationen sowie alle Zitate aus Moreis, Personliches Interview. Zitat ,,[When you’re looking at indigenous
people® in Teilen bereits zitiert in Kapitel 2 im Abschnitt Spiritualitit der Ureinwohner.
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Gemeinschaft und eines Miteinanders aller, indem sie auf ihre Mitmenschen — und im weiteren
Sinne auf die Erde — Acht geben. Wéhrend diese Verhaltensregeln zwar nicht so klar und strikt
formuliert waren wie bei den Christen, transportieren all die spirituellen Erzdhlungen
bestimmte Botschaften fiir das diesseitige Zusammenleben und priagen somit die Gesellschaft
malgeblich. Die Herring Pond Wampanoag Miciah Stasis erzihlt von ihrer eigenen Erfahrung,
als sie als Fiinfzehnjdhrige mehr iiber ihre Kultur lernen konnte: ,,It took me a little longer to
spiritually connect but through ceremonies and time I became more spiritual and connected
with my people.“?* Thre Darstellung bestitigt die enge Verbindung zwischen Spiritualitit und
Gesellschaft und dass Durkheims Aussage dariiber, dass in der Religion verankerte Regeln,
Normen und Praktiken die Verbindung des Einzelnen zur Gesellschaft stirken, auf die indigene
Gesellschaft zutrifft — eben, dass die Gemeinschaft durch Spiritualitédt auflebt.

All dies fiihrt dazu, dass oft nicht mehr zwischen religidsen Ritualen und durch die Kultur
geschaffenen Verhaltensmustern unterschieden werden kann. Gerade fiir Auenstehende ist es
besonders schwierig zu erkennen, ob Handlungen nun als Brauche oder religiose Rituale
eingeordnet werden miissen. Dadurch wird eine Betrachtung beider Elemente fiir diese Arbeit
hochst notwendig. Hier wird auerdem deutlich, dass ein Brauch, sei er religidsen oder
kulturellen Ursprungs, immer von Gesellschaften geschaffen und nicht etwas dem Menschen
natiirlich Angeborenes ist. Wie bereits oben erldutert entstehen Gesellschaften durch eine
Verinnerlichung der Welt, die sie umgibt; die Gesellschaft, in welcher ein Mensch aufwichst,
formt ihn maBgeblich und bestimmt sein Denken. Zusammen mit der Aneignung der Kultur
eignet sich der Mensch auch die zu ihr gehdrenden Brauche (welche so gesehen nur Artefakte
der Kultur sind) an und versteht alles im Zusammenhang mit dieser Kultur als seine zweite
Natur. Fine Vermischung von Religion und Kultur ist zu jedem Zeitpunkt des Hereinwachsens
moglich, sodass der Unterschied zwischen einem religiésen Ritual und einer kulturellen
Tradition, wie Radin ihn beschreibt, einem Menschen womdoglich nie ganz klar ist. Genau aus
demselben Grund kann daher ein Ritual, also eine religidse Handlung, auch in einen Brauch
iibergeben, indem die Handlung von ihrer urspriinglichen Bedeutung entkoppelt wird und,
teilweise iiber viele Generationen tradiert, schlielich zu kulturellem Gut wird. Der Versuch,
jegliche Traditionen in rein kulturelle Brduche und spirituelle Rituale (also religidse

Handlungen) aufzuteilen, wére fiir diese Dissertation kontraproduktiv. Hier soll die Gesamtheit

24 Stasis, E-Mail Interview.

115



- Kapitel 3 -

aus Religion und Gesellschaft — stets durch eine intakte Plausibilitdtsstruktur aufeinander

ausgerichtet — betrachtet und untersucht werden.?

Die Verbindung zwischen dem Calvinismus und der englischen Gesellschaft wurde bereits
Anfang des 20. Jahrhunderts vom Soziologen und Nationalokonomen Max Weber untersucht.
Anders als etwa die anthropologisch-ethnologischen Ansitze von Durkheim (oder Geertz,
welche nicht-europdische Kulturen erforschten) oder das soziologische Werk Bergers, folgen
Webers Analysen einem religionsgeschichtlichen Ansatz. In ,,Die protestantische Ethik und
der Geist des Kapitalismus* gilt seine Aufmerksamkeit dem Protestantismus und der mit
diesem verbundenen Theologie sowie dessen Einfluss auf Gesellschaft und Wirtschaft. Seine
Erkenntnisse sollen im Folgenden knapp zusammengefasst und erklirt werden.

Der Puritanismus forderte seine Glédubigen zu einem Leben streng nach Gottes Geboten auf.
Dazu gehorte die Akkumulation von Geld durch rastloses Arbeiten, gleichzeitig aber auch der
Verzicht auf Genuss, welchen man sich theoretisch von dem angesammelten Wohlstand hétte
kaufen konnen. Diese asketische Lebensfiihrung rithrte vom Herzstiick des Calvinismus, der
Pradestinationslehre, her. In ihr lag die Begriindung der dogmatischen Sittlichkeit: Da irdische
Taten keinen Einfluss auf das Seelenheil hatten, sondern jedes Schicksal vorbestimmt war,
mussten die Menschen sich selbst (und andere) davon {iberzeugen, dass sie zu den electi
gehorten. Fiir den Menschen personlich war diese Erkenntnis wichtig, da sie ihm die Zweifel
um die Seligkeit und damit die Angst vor dem Jenseits nehmen konnte. Um sich aber
glaubwiirdig von dieser Rolle zu {iberzeugen, musste man also auf Erden tlichtig und geniigsam
sein. Man musste genau so leben, wie Gottes Gebote es vorsahen. Dies brachte eine stindige
Selbstkontrolle und Selbstbeherrschung mit sich. Weber fasst das summum bonum dieser Ethik
zusammen:

[Dler Erwerb von Geld und immer mehr Geld, unter strengster Vermeidung alles
unbefangenen Genieflens, so ginzlich aller euddmonistischen oder gar
hedonistischen Gesichtspunkte entkleidet, so rein als Selbstzweck gedacht, dass es
als etwas gegeniiber dem ,,Gliick” oder dem ,,Nutzen* des einzelnen Individuums
jedenfalls génzlich Transzendentes und schlechthin Irrationales erscheint. Der
Mensch ist auf das Erwerben als Zweck seines Lebens, nicht mehr das Erwerben auf

den Menschen als Mittel zum Zweck der Befriedigung seiner materiellen
Lebensbediirfnisse bezogen.

25 Weiteres zur Unterscheidung zwischen Ritual und Brauch sowie Literaturverweise sieche Anmerkung in Kapitel
2 unter dem Gliederungspunkt Wampanoag: Die Ureinwohner der Inseln.
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Zwischen der asketischen Lebensfiihrung der Calvinisten und dem Handeln im Sinne einer
frithkapitalistischen Gesellschaft siecht Weber einen direkten Zusammenhang. Zeitgleich mit
dem Ablegen des 6konomischen Traditionalismus zweifelten die Menschen vermehrt an den
etablierten religiosen Konventionen und hoben alte, traditionelle Strukturen auf. Zwar betont
er, dass verschiedene Elemente des Kapitalismus schon lange zuvor, also noch vor der
Reformation, entstanden waren und das Wirtschaftssystem kein alleiniges Erzeugnis des
Calvinismus sei; dennoch bestehen, so driickt er es aus, ,,Wahlverwandtschaften® zwischen den
beiden und er sieht den Protestantismus (generell, nicht nur den Calvinismus) als ,,Vorfrucht*
rationaler Lebensanschauung — jener Lebensanschauung, die schlieBlich wieder den
Kapitalismus hervorgebracht hat. Um seine These zu untermauern, verweist Weber auf die drei
,Kapitalistisch hochst entwickelten Kulturlinder des 17. und 18. Jahrhunderts: die
Niederlande, England und Frankreich. Er stellt fest, dass in diesen Lindern die grdéften
politischen und kulturellen Kédmpfe um den calvinistischen Glauben gefiihrt wurden. An
anderer Stelle merkt er an, dass auch bereits die Nationalokonomen Sir William Petty und
Eberhard Gothein den Calvinismus als ,,Pflanzschule der Kapitalwirtschaft* ansahen und ihn,
im Falle der Niederlande, als ,,den Handelsgeist beforder[nd]“ charakterisierten. Wahrend zwar
Calvin dies nicht im Sinn hatte, entstand aus der typisch puritanischen Askese eine ethische
Kultur. Sie war die (ungeplante) Konsequenz rein religidser Motive. Mit der Zeit entkoppelten
sich schlieBlich jene ethischen Vorstellungen — mit all ihren Ansichten zur Alltagsgestaltung
und ihren diversen Sitten — von ihren dogmatischen Wurzeln, sodass sich eine rationale
Lebensfiihrung ethisch verankerte; charakterisiert durch den Vermeid unbefangenen Genusses,
die Ziigelung jener iiberfliissigen Konsumtion und dafiir aber einem Streben nach Gewinn. Der
Kapitalismus wurde schlieBlich als ein Wirtschaftsmodell geboren, das ein Hinarbeiten auf
Reichtum propagierte, eine Ausgabe desselben jedoch auf dringend notwendige Dinge
beschriinkte; eine irrationale Verschwendung war verrufen.?

An dieser Stelle sei angemerkt, dass Webers These iiber die Jahre nicht ohne Kritik blieb.
Peter Hersche spricht davon, dass fiir die vorrevolutiondren Epochen der Zusammenhang
zwischen konfessioneller Zugehorigkeit und einem bestimmten Wirtschaftsverhalten nicht
heute mehr in Frage gestellt wird. Schon friih, etwa seit Ende des 16. Jahrhunderts, befassten

sich verschiedene Wissenschaftler mit dem Sachverhalt, wie Konfession und

26 Max Weber, ,.Die protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus,”“ in Gesammelte AufSiitze zur
Religionssoziologie (Tilibingen: J.C.B. Mohr, 1922), 20-117. Zitat [D]er Erwerb von Geld* sieche Seiten 35-36;
Begriff ,,Wahlverwandtschaften siche Seite 83; ,,Vorfrucht® siche Seite 61; ,,kapitalistisch hochst entwickelten
Kulturlédnder[...]* siche Seite 87; Zitate Petty und Gothein siche Seite 27.
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Wirtschaftsverhalten — oder auch wirtschaftlicher Erfolg — zusammenhéngen. Die Protestanten,
so schrieben einige, setzen ihr Geld in Gewerbe und Handel ein und neigten eher zu Industrie,
wiahrend die Katholiken ihr Geld in ihre Kldster investierten. Hersche erklart weiter, dass im
18. Jahrhundert Untersuchungen iiber die unterschiedliche Auspriagung hauptsidchlich
protestantischer oder katholischer Regionen in der Schweiz ebenfalls ergab, dass die
protestantischen Gebiete hoheren Wohlstand aufwiesen als die katholischen, mehr Handel
getrieben wurde und weitaus industrialisierter waren. Ein Werk, welches Weber womdglich
kannte und als Inspiration nahm, erschien anonym im Jahr 1772 und trug den Titel ,,Warum ist
der Wohlstand der protestantischen Lénder so gar viel grofer als der katholischen?* Dieser
kurze Abriss liber die Historie des protestantischen Wirtschaftsverhaltens zeigt, dass Max
Weber mit seiner Protestantismus-Kapitalismus-These kein komplett neues Forschungsfeld
eroffnete. Zudem hatte Weber nie behauptet, ein Kausalverhéltnis zwischen Protestantismus
und Kapitalismus zu sehen, sondern er griff die bereits vorhandenen Gedanken seiner
Vordenker auf und versuchte, eine Erklarung fiir bestimmte Ziige wie die rastlose Berufsarbeit
oder die Sparsamkeit der Calvinisten finden. Ein grofer Kritikpunkt, der ihm dabei
zugeschrieben wird, ist, dass die englischen Puritaner teilweise andere Eigenschaften
aufwiesen als jene, die auerhalb Englands lebten. Fiir diese Arbeit ist es daher wichtig zu
erwdhnen, dass Webers These durchaus eine gewisse Aussagekraft zugeschrieben wir; fiir die
Puritaner, {iber welche hier geforscht wird, mogen Webers Ausfiihrungen zutreffen, man sollte
jedoch davon absehen, diese zu universalisieren. Hersche schlie3t sein Kapitel {iber Weber mit
der Aussage, dass dessen Fragestellung ,,alles andere als obsolet™ sei und bezeichnet seine
These als grundlegend fiir andere Religionssoziologen und -historiker dieser Zeit. Nun, da
Webers These sowie die damit verbundene Kritik diskutiert wurde, soll im Weiteren erarbeitet
werden, wie die Parallele zwischen Calvinismus und Kapitalismus schlieflich bei den
Puritanern Neu Englands aussah.?’

In Bezug auf Berger belegt Webers Argumentation die These, dass Gesellschaft und
Religion — beide vom Menschen geschaffen — einer Plausibilititsstruktur bediirfen, um
wirklich zu sein. Der Mensch reproduziert und modifiziert sowohl seine Religion als auch seine
Gesellschaft stetig und bringt diese in ein Gleichgewicht. Inwieweit nun der Calvinismus aus

dem Kapitalismus oder, wie Weber es schreibt, der Kapitalismus aus dem Calvinismus

27 Peter Hersche, MufSe und Verschwendung: Europdische Gesellschaft und Kultur im Barockzeitalter. Erster
Teilband (Freiburg im Breisgau: Herder, 2006), 94-111; Zum asketischen Sparzwang siche auflerdem Seiten
528-534.

118



- Kapitel 3 -

hervorging, ist schwer zu sagen, da die Beziehung zwischen Religion und Gesellschaft immer
dialektisch ist. Gewiss ist aber, dass der Calvinismus und der Kapitalismus eine intakte
Plausibilitdtsstruktur aufweisen, sodass die Religion als Legitimation fiir das Wirkliche diente
und beide Produkte damit eine gewisse Bestindigkeit besallen. Diese Parallelen zwischen
calvinistischer Dogmatik und kapitalistischem Geist sind divers. Die offensichtlichste
Verbindung ist wohl die der protestantischen Askese und des kapitalistischen Genussverzichts.
Weitaus komplizierter zu verorten mdgen dabei die einzelnen Komponenten, die diese
Grundauffassung ausmachen, sein. So beispielsweise die rastlose Berufsarbeit: Sie ist nimlich
einerseits der Beweis fiir den Gliubigen, dass anhand seiner guten Taten seine Auserwahltheit
erkennbar ist, und andererseits Arbeit in majorem gloriam Dei, um sein Leben nach den
Geboten Gottes gemil zu gestalten — Berufsarbeit war schlieBlich auch dazu da, um die Welt
nach Gottes Willen aufzubauen. Genauso ist die Nachstenliebe — in ihrem sehr unpersonlichen
Charakter — auch nur Arbeit in majorem gloriam Dei, denn die soziale Arbeit des Glidubigen
ist gottgewollt: ,,[E]r will, daf} die soziale Gestaltung des Lebens seinen Geboten gemill und
so eingerichtet werde, dass sie jenem Zweck entspreche.” Die Menschlichkeit in dieser
Beziehung zum Nichsten spielt, so erkliart Weber, bei den Calvinisten (dogmatisch) keine
Rolle mehr. Genau das fiihrte, mit dem alleinigen Bedachtsein auf die eigene Bestimmung und
der Arbeit fiir Gott, aber erst in zweiter Linie fiir die Mitmenschen, im Calvinismus immer
mehr zur Vereinsamung des Individuums. Der Glaubige arbeitete, stets rastlos, fiir die
Vermehrung seines eigenen Besitzes — mit dem Ziel, viel zu besitzen und nur Ausgaben zu
tatigen, die Gottes Ruhm dienten. Es wird also deutlich, dass der komplette Alltag der Puritaner
von der calvinistischen Methodik gepridgt war. Die Parallele zum Kapitalismus und damit die
Bestitigung einer intakten Plausibilititsstruktur ist an dieser Stelle offensichtlich.?®

Ein besonderes Merkmal des Calvinismus ist aulerdem das der Gemeinde (englisch:
covenant). Wihrend beispielsweise in der katholischen Lehre die Kirche als Institution stets
eine grofle Rolle spielte, gab es fiir Calvin — oder Luther — sehr wohl eine iibergeordnete,
allgemeine christliche Kirche, jedoch wies diese nicht dieselben Strukturen auf, welche sie bei
den Katholiken hatte. Eine Kirche hatte fiir Calvin, und damit auch die Puritaner Neu Englands,
nichts mit Hierarchie oder einer Abstufung der bischéflichen Einfliisse zu tun. Viel eher als
eine Kirche gab es fiir Calvinisten Gemeinden, das heiflt Zusammenschliisse von Gldubigen,

welche jeweils auf regionaler Ebene bestanden und einander gegeniibergestellt waren. Durch

28 Weber, ,,Die protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus,* 92-101, 163-193. Zitat zu ,,soziale
Gestaltung des Lebens* und Arbeit in majorem gloriam Dei siehe Seite 100.
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sie wurden, beispielsweise, Seelsorge und Kirchenzucht ausgeiibt sowie ihre Amter besetzt und
kontrolliert. SchlieBlich waren es nicht diese Amter, wie etwa Pfarrer, Diakone oder Lehrer,
welche die Menschen zusammenbhielten, sondern die regional geformten Gemeinden; durch sie
entwickelten  ihre  Gldubigen ein  besonderes  Solidarititsbewusstsein ~ und
Zusammengehorigkeitsgefiihl, ohne an eine bestimmte Person gebunden zu sein. Theologisch
begriindet wird dieses System durch die Bibel, wo Gott Biinde mit den Menschen schlieBt. Wie
auch mit Abraham in Genesis 17, als Gott ihm ,,ganz Kanaan, das Land, in dem du als Fremder
weilst™ (sieche Anfang Kapitel 2) schenkt, schlieft er beispielsweise einen Bund mit Noah in
Genesis 6: ,,Mit dir aber richte ich meinen Bund auf. Geh in die Arche, du, deine S6hne, deine
Frau und die Frauen deiner S6hne!“?° und in Genesis 9:

Ich bin es. Siehe, ich richte meinen Bund auf mit euch und mit euren Nachkommen

nach euch und mit allen Lebewesen bei euch, mit den Vogeln, dem Vieh und allen

Wildtieren der Erde bei euch, mit allen, die aus der Arche gekommen sind, mit allen

Wildtieren der Erde iiberhaupt. Ich richte meinen Bund mit euch auf: Nie wieder

sollen alle Wesen aus Fleisch vom Wasser der Flut ausgerottet werden; nie wieder
soll eine Flut kommen und die Erde verderben.’

Gott verspricht Noah und Abraham sowie ithren Voélkern die Erlosung, kniipft dies jedoch
gleichzeitig an eine Reihe von Verpflichtungen. Noah handelt als Vertreter des Herrn auf Erden
und stellt nach der Sintflut eine neue gottliche Ordnung her. Auch verlésst er die Arche erst auf
Gottes Anweisung hin und ,,baute [...] dem HERRN einen Altar, nahm von allen reinen Tieren
und von allen reinen Vogeln und brachte auf dem Altar Brandopfer dar.“3! Noch deutlicher
wird die gegenseitige Verpflichtung bei Abraham; zu ihm sagt er:

Du aber sollst meinen Bund bewahren, du und deine Nachkommen nach dir,

Generation um Generation. Dies ist mein Bund zwischen mir und euch und deinen

Nachkommen nach dir, den ihr bewahren sollt: Alles, was ménnlich ist, muss bei

euch beschnitten werden. Am Fleisch eurer Vorhaut miisst ihr euch beschneiden
lassen. Das soll geschehen zum Zeichen des Bundes zwischen mir und euch.*

2 Gen 6,18. Wortlaut in King James Bible: But with thee will I establish my covenant; and thou shalt come into

the ark, thou, and thy sons, and thy wife, and thy sons’ wives with thee.

Gen 9,9-11. Wortlaut in King James Bible: And I behold, I establish my covenant with you, and with your seed
after you; And with every living creature that is with you, of the fowl, of the cattle, and of every beast of the
earth with you; from all that go out of the ark, to every beast of the earth. And I will establish my covenant
with you; neither shall all flesh be cut off any more by the waters of a flood; neither shall there any more be a
flood to destroy the earth.

31" Gen 8,20. Wortlaut in King James Bible: And Noah builded an altar unto the LORD; and took of every clean
beast, and of every clean fowl, and offered burnt offerings on the altar.

Gen 17,9-11. Wortlaut in King James Bible: Thou shalt keep my covenant therefore, thou, and thy seed after
thee in their generations. This is my covenant, which ye shall keep, between me and you and thy seed after
thee; every man child among you shall be circumcised. And ye shall circumcise the flesh of your foreskin; and
it shall be a token of the covenant betwixt me and you.

30

32
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In der Bibel gab es also kein alleiniges Nehmen und Profitieren von Gottes Geschenken.
Gerade fiir die Puritaner (nicht aber zwangsweise flir alle Calvinisten) waren diese Biinde mit
Gott und die gegenseitigen Verpflichtungen von grofler Bedeutung: Sie sahen nicht nur ihr
Verhiltnis zu Gott, sondern auch ihre Beziehungen zueinander als ein Netz von Biinden,
geradezu Vertrdgen, welchem sie in ihrem Zusammensein in der Gemeinde zu folgen hatten.
Das alltdgliche Miteinander waren Beziehungen geprédgt von Biinden und Abmachungen — ein
gegenseitiges Geben und Nehmen. Beide Vertragsparteien mussten respektiert und
vertrauensvoll behandelt werden. Diese Organisation in Gemeinden, die durch Biinde das
Zusammenleben regeln, fiihrte schlieBlich auch dazu, dass Calvin Staat und Kirche nicht als
zwei streng getrennte Angelegenheiten ansah, sondern religiose und weltliche Autoritit als eine
behandelte — eine urspriinglich theoretische, theologische Einstellung, welche spiter sowohl in
Jean Calvins Gemeinde in Genf als auch bei den Puritanern in der Massachusetts Bay Colony
in die Praxis umgesetzt wurde; die Kolonie war als eine Theokratie aufgebaut.’> Am Beispiel
der Organisation innerhalb einer Gemeinde und dem Netz an Biindnissen, welche zwischen
Gott und den Menschen sowie zwischen den Glédubigen besteht, l4sst sich ebenfalls erkennen,
wie Religion und Gesellschaft korrelieren. Die Kolonie der Puritaner war als eine Theokratie
organisiert, welche calvinistische Werte in ihre Regierungsentscheidungen einschloss. Die
Grundlage dafiir bildete die Bibel, die an mehreren Stellen diese Biindnisse und die Vertrige
des Zusammenlebens thematisiert. Man kann aus den in den letzten Absétzen ausgearbeiteten
Punkten iiber calvinistische Doktrin und die Auslegung der Bibel im Verhiltnis zur diesseitigen
Ordnung schlieBen, dass die puritanische Gesellschaft, wie sie in England bestand und in die

Neue Welt verpflanzt wurde, eine intakte Plausibilitdtsstruktur aufwies.

Welche Bedeutung hat das nun fiir die indianisch-européischen Beziehungen auf den Inseln
vor Cape Cod? Vor allem macht es deutlich, dass beide Gesellschaften, sowohl die
einheimische als auch die siedelnde, iliber intakte Plausibilititsstrukturen verfligten und ihre
diesseitigen Welten und Kulturstrukturen in der Religion ihre Begriindung und Legitimation
fanden. In Hinblick auf den Kulturkontakt, der zwischen den beiden Gesellschaften stattfinden

sollte, driickt das eben Dargelegte aulerdem aus, dass beide Gesellschaften in threm sozialen

33 Hochgeschwender, Amerikanische Religion, 40-42; Zeeden, Das Zeitalter der Glaubenskimpfe, 164-165;
Fischer, Albion’s Seed, 23. Die Idee des covenant wird auch vom puritanischen Geistlichen John Cotton,
welcher 1666/67 auch auf Martha’s Vineyard unterrichtete, genauer ausgefiihrt und der Bundschluss zwischen
Gott und den Menschen mit weiteren Beispielen aus der Bibel belegt. Siehe hierzu: John Cotton, The Covenant
of God’s Free Grace (London: Printed by M.S. for I. Hancock, 1645). Eine Ausgabe des Originalbuchs ist
verfiigbar in der Bibliothek der Massachusetts Historical Society.
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Miteinander dicht verbunden waren mit ihrer jeweiligen Vorstellung von der jenseitigen Welt.
Sieht man diese beiden Welten als Einheit, ergeben sich schlieBlich gewisse
Herausforderungen fiir die Mayhew Mission und ihr Ziel, die Wampanoag zu konvertieren.
Die oben erlduterte Dialektik von Kultur und Religion sowie der konkrete Aufbau der
Plausibilitdtsstrukturen bei sowohl den Wampanoag als auch den Europiern soll im Weiteren
als Grundlage dienen.

Brauche — urspriinglich religids oder rein kulturellen Ursprungs — koénnen in
verschiedensten Facetten des alltdglichen Lebens sichtbar werden. Dadurch, dass sich der
Mensch von klein auf mit seiner Kultur identifiziert und sie als zweite Natur wahrnimmt, mag
er viele Brauche unterbewusst praktizieren oder sich kulturellen Eigenschaften konform
verhalten, ohne genau zu begreifen, dass seine Handlungen nicht auf seine biologische Natur,
einen Instinkt oder eine spontane Eingabe, sondern auf sein gesellschaftlich-kulturelles Umfeld
zuriickzufithren sind. Der US-amerikanische Historiker David Hackett Fischer versucht in
seinem Werk Albion’s Seed: Four British Folkways in America die Wurzeln der heutigen US-
amerikanischen Kultur und Mentalitét in den fritheren Kolonien wiederzufinden. Dabei wihlt
er die Puritaner, die Quéker, die ersten Siedler Virginias und die Viehziichter im heutigen
Stiden und Westen der Vereinigten Staaten als Stellvertreter bestimmter Kulturen, welche die
heutige gesellschaftliche Landschaft der USA prégten. Seine Kapitelgliederung orientiert er an
einigen Schliisselcharakteristiken, welche fiir ihn in jeder eigenstdndigen Kultur vorkommen
und aus denen sich aussagekriftige Schliisse ziehen lassen. Vorab sei erwdhnt, dass diese
Kategorien von Briauchen keineswegs als die einzig richtige Aufgliederung einer Kultur
verstanden werden sollen, noch sollen sie als abgeschlossen und vollstindig gelten. Die von
Fischer dargelegten Kategorien werden im weiteren Verlauf dieser Dissertation auch nicht
tabellarisch abgearbeitet oder jeweils im Detail analysiert; sie dienen lediglich der
Orientierung, sollen also eine grobe Ubersicht iiber die einzelnen Teilbereiche einer Kultur
geben und deutlich machen, in welchen Teilen des alltdglichen Lebens sich die kulturelle
Priagung eines Menschen oder einer Gesellschaft ausdriickt. Diese Kategorien nach Fischer
sind die folgenden:

— Speech ways, conventional patterns of written and spoken language:
pronunciation, vocabulary, syntax and grammar.

— Building ways, prevailing forms of vernacular architecture and high
architecture, which tend to be related to one another.

— Family ways, the structure and function of the household and family, both in
ideal and actuality.

— Marriage ways, ideas of the marriage-bond, and cultural processes of courtship,

marriage and divorce.
— Gender ways, customs that regulate social relations between men and women.
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— Sex ways, conventional sexual attitudes and acts, and the treatment of sexual
deviance.

— Child-rearing ways, ideas of child nature and customs of child nurture.

— Naming ways, Onomastic customs including favored forenames and the descent
of names within the family.

— Age ways, attitudes toward age, experiences of aging, and age relationships.

— Death ways, attitudes toward death, mortality rituals, mortuary customs and
mourning practices.

— Religious ways, patterns of religious worship, theology, ecclesiology and
church architecture.

— Magic ways, normative beliefs and practices concerning the supernatural.

— Learning ways, attitudes toward literacy and learning, and conventional
patterns of education.

— Food ways, patterns of diet, nutrition, cooking, eating, feasting and fasting.

— Dress ways, customs of dress, demeanor, and personal adornment.

— Sport ways, attitudes toward recreation and leisure; folk games and forms of
organized sport.

— Work ways, work ethics and work experiences; attitudes toward work and the
nature of work.

— Time ways, attitudes toward the use of time, customary methods of time
keeping, and the conventional rhythms of life.

— Wealth ways, attitudes towards wealth and patterns of its distribution.

— Rank ways, the rules by which rank is assigned, the roles which rank entails,
and the relations between different ranks.

— Social ways, conventional patterns of migration, settlement, association and
affiliation.

— Order ways, ideas of order, ordering institutions, forms of disorder, and
treatment of the disorderly.

— Power ways, attitudes toward authority and power; patterns of political
participation.

— Freedom ways, prevailing ideas of liberty and restraint, and libertarian customs
and institutions.**

Behilt man diese Kategorien mit ihren jeweiligen Bedeutungen (beziehungsweise ihren
Einfliissen auf die Lebensweise der Menschen) wéhrend des weiteren Lesens dieser Arbeit im
Hinterkopf, so wird man erkennen, dass sich viele dieser Kategorien fiir die Kultur der
Wampanoag und die Kultur der Puritaner unterschiedlich auspriagen. Wie bereits erwahnt, wird
von einer zu detaillierten Ausarbeitung einzelner Punkte abgesehen und diese lediglich genauer
erklart, wenn es fiir den Gesamtzusammenhang Sinn ergibt und ein Mehrwert aus der
Argumentation gezogen werden kann. Zudem wurde auf einige Aspekte innerhalb der
genannten Kategorien bereits eingegangen, wie etwa auf Religious ways und Magic ways, die
Work ways im Zusammenhang mit der rastlosen Berufsarbeit, den Learning ways in Bezug auf
Bildung, oder den Family ways in Verbindung mit den Child-rearing ways, als die
Unterschiede zwischen den beiden Kulturen in Hinblick auf Zusammenleben und Erziehung
diskutiert wurden. Die Theorie zur Definition sowie Fischers Kategorisierung von Brauchen

soll im Weiteren als Analysegrundlage dienen.

34 Fischer, Albion’s Seed, 8-9.
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ETABLIERUNG DER KULTURBEZIEHUNG
UND DER ERSTE CHRISTLICHE WAMPANOAG

Als Thomas Mayhew Jr. 1642 nun seinen permanenten Wohnsitz auf die Insel Martha’s
Vineyard verlegte, war, so sollte man meinen, der Weg von der Kulturberiihrung zum
Kulturzusammenstof3 geebnet: Nach der gewaltsamen Befreiung Epenows und Dermers Tod
hatte sich kein Europder mehr auf die Insel gewagt und die Ureinwohner Martha’s Vineyards
hatten ihren Ruf als blutriinstige Wilde, welche Krieg mit dem weilen Mann wollten,
bekommen. Seit des letzten Kontaktes mit den Insel-Indianern im Jahr 1620 und Mayhews
Ankunft 1641 hatte sich in Hinsicht auf transatlantische Beziehungen jedoch einiges gedndert:
Wihrend auf der einen Seite die Zahl der Siedler in der Massachusetts-Kolonie exponentiell
wuchs, suchten nicht nur zwischen 1616 und 1618, sondern auch im Jahr 1633 verheerende
Epidemien die Kiistenegion heim und reduzierten dessen indigene Bevolkerung um rund 75
Prozent. Der Pequot-Krieg in den Jahren 1636/37 trug nicht unmerklich zur Dezimierung der
Ureinwohner bei, denn zuletzt fithrte er zur beinahe kompletten Ausrottung besagten Stammes.
Mit dem Sieg iiber die Pequot wuchs auch die Angst vor englischen Ubergriffen bei anderen
Stdmmen. Anstatt sich ihnen zu widersetzen, suchten die Indianer immer mehr den Schutz der
Englédnder und bemiihten sich um den Aufbau freundlicher Beziehungen. Die Indianer auf
Martha’s Vineyard wurden bis zu diesem Punkt zwar von Epidemien verschont, genauso hatten
sie jedoch auch keine Moglichkeit gehabt, ihr Verhéltnis zu den Siedlern zu bessern. Mit
Thomas Mayhew sollte sich nun die Chance bieten, dies nachzuholen.?> 1642 erklérte sich der
Sachem des 0Ostlichen Teils der Hauptinsel, Tawanquatick, bereit, Mayhew eine Stiick seines
Landes — nimlich das Gebiet rund um das heutige Edgartown — abzugeben. Damit verringerte
er zwar die Flache seines Sachemships Nunnepog, ermdglichte es Mayhew aber so, auf der
Insel zu siedeln. Wahrend viele Indianer diesen Deal kritisch bewerteten, sah Tawanquatick
ithn als den besten Weg, endlich mit den Englandern Frieden zu schlielen und einen Grundstein
fir die Bezichungen mit der Mayhew-Familie zu legen.’® Dazu kam, dass Mayhew, als
glidubiger Puritaner, die Kolonisation der Neuen Welt als ein religioses Unterfangen sah; die
Missionierung der Indianer stellte er als eine Herzensaufgabe dar, genauso wie er dies
gleichzeitig als eine ihm von Gott vorgeschriebene Pflicht sah. Er sollte die Welt — und damit
das Leben auf der Insel — ganz nach Gottes Willen gestalten. Dass das Bekehren der

Wampanoag dort untrennbar dazugehorte, machte bereits das Siegel der Massachusetts Bay

35 Silverman, Faith and Boundaries, 5-7.
36 Mayhew, Indian Converts, 79-80.
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Colony deutlich: In einem Oval ist ein durch seine Hautfarbe, Kleidung sowie den Pfeil und
Bogen in seinen Handen unverkennbar als Ureinwohner zu identifizierender Mensch zu sehen,
aus dessen Mund ein Band mit der Aufschrift ,,Come Over and Help Us* kommt. Die Intention
der Puritaner in der Neuen Welt war also eindeutig.
Um gleich von Anfang an gute Beziehungen mit den Ureinwohnern aufzubauen, entschied

Mayhew stets nach einem Grundsatz:

That by Order of the Crown of England, he was to govern the English who should

inhabit these Islands; that his Royal Master was in Power far above any of the Indian

Monarchs. But that as he was great and powerful, so he was a Lover of Justice; that

therefore, he would in no measure invade [the Indians’] Jurisdictions, but on the

contrary, assist them if need required; that Religion and Government were distinct

things, and their Sachims might retain their just Authority, tho their Subjects were
Christians >’

So siedelte zuerst der jiingere Thomas Mayhew, der in seinen frithen Zwanzigern war und
gerade zum Pfarrer ordiniert worden war, mit rund 100 Weiteren ausschlieBlich in dem ihnen
verkauften Gebiet. In unmittelbarer Ndhe zu Mayhews Siedlung befanden sich die
Sachemships und Sub-Sachemships Sengekontacket (nordlich), Chappaquiddick (vom
Festland getrennt, Ostlich) und Nunnepog (siidlich). Genauso wie er nur das ihm
zugeschriebene Gebiet besiedelte, zwang Mayhew seine indigenen Nachbarn auch nicht unter
seine Oberherrschaft, sondern erkannte deren Zugehdrigkeit zu threm Sachem an. Er duldete
sogar, dass einige von ihnen innerhalb seines Stadtgebiets Great Harbor ansdssig blieben und
auf dem Land jagten und fischten.3® Damit ebnete er den Weg von der Kulturberiihrung in die
Kulturbeziehung — ein, wie Bitterli es definiert, dauerndes Verhéltnis wechselseitiger
Kontakte. Dies kommt zustande, erklart der Historiker weiter, wenn sich die zwei Kulturen in
einem machtpolitischen Gleichgewicht oder einer Patt-Situation befinden, das heiflt, wenn
keine der beiden Kulturen die Macht besitzt, die andere durch (militirische) Uberlegenheit zu
dominieren oder zu vertreiben. Das konnte sich auch dadurch zeigen, dass beispielsweise die
eine Kultur von der anderen abhingig war oder fiir die Erreichung politischer oder
kommerzieller Ziele entscheidend war.’® Auf Martha’s Vineyard kam genau dieses
Machtgleichgewicht zustande. Denn auf der einen Seite waren die Européder technologisch
iiberlegen im Bereich der Schusswaffentechnik. Hinzu kam, wie zuvor erwéhnt, dass die

Indianer eingeschiichtert und in ihrer Zahl reduziert durch Epidemien und den Pequot-Krieg,

37 Mayhew, Indian Converts, 293-294.
38 Silverman, Faith and Boundaries, 17-19.
39 Bitterli, Alte Welt - neue Welt, 42-48.
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Frieden und Biindnisse suchten; nach den jiingsten Vorkommnissen konnten die Insel-Indianer
nicht sicher sein, ob sie zuverldssige Unterstlitzung von ihren Stammesgenossen auf dem
Festland hitten bekommen koénnen — und wie schnell diese auf die Insel hitten reisen konnen.
Sich den Siedlern zu widersetzen hétte zudem mit groer Wahrscheinlichkeit zu einem Angriff
der Englénder vom Festland aus gefiihrt, welche in ihrer Zahl stetig wuchsen und stirker und
machtiger wurden. Mayhew und seine Siedler, auf der anderen Seite, hatten ebenfalls nicht die
Mittel, die Wampanoag zu dominieren. Einen entscheidenden Teil tat hier ihre zahlenméBige
Unterlegenheit bei: Wihrend auf Martha’s Vineyard im Jahr 1642 rund 3.000 Indianer lebten,
bewohnten Mayhews Siedlung lediglich um die 100 Englinder. Eine gewaltsame
Auseinandersetzung wire fiir die Neuankommlinge also verheerend gewesen — Unterstiitzung
durch Truppen aus Massachusetts hétte hier schnell zu spiat kommen konnen, wieder allein aus
dem Grund, dass sie sich auf einer Insel befanden. Zudem band die Europier ein gewisses
Abhéngigkeitsverhiltnis an die Indianer; die Puritaner waren in einer Phase, in der sich die
Siedler an den meisten Orten in der Neuen Welt anfangs fanden: Erst die Wampanoag sollten
ihnen beibringen, wie sie durch Ackerbau und Fischfang ihre Siedlung selbst versorgen
konnten. Dieses, von Bitterli definierte, Machtgleichgewicht ermdglichte also keiner der
beiden Parteien, die andere zu dominieren. Nichtsdestotrotz: Einen Kulturzusammenstof3 zu
provozieren kam fiir Mayhew nicht in Frage. Er sah die Wampanoag in dieser Phase noch
weniger als Gefahr fiir die politische und geographische Ausbreitung der Englidnder, sondern
eher als potentielle Calvinisten, sobald er die ,,edlen Wilden* gezihmt und zu guten Gléaubigen
gemacht hatte. Und diese gottgewollte Mission trat Mayhew Jr. beinahe ab dem Tag seiner

Ankunft auf Martha’s Vineyard an.

Der erste Wampanoag, der das Wort Gottes horen sollte, war Hiacoomes, welcher in Great
Harbor (heute Edgartown), direkt benachbart zu den neu angekommenen Siedlern, lebte. Wie
durch die Européder dokumentiert ist, habe der Indigene Hiacoomes bei seinen Landsménnern
einen schlechten Ruf gehabt:

His Descent was but mean, his Speech but slow, and his Countenance not very

promising. He was therefore by the Indian Sachims, and others of their principal Men,
looked on as but a mean Person, scarce worthy of their Notice or Regard [...]

Doch die Englidnder fiihlten sich immer gut unterhalten, wenn sie ihn in seinem Wetu
besuchten. Bald wurde auch Thomas Mayhew Jr., welcher zukiinftig alle Missionarstétigkeiten

auf der Insel leiten sollte, auf ihn aufmerksam, besuchte ithn und begann, ihn in christlicher
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Moral zu unterrichten. Wenig spiter wurde Hiacoomes an Sonntagen ein regelmafiger Gast
bei den Englidndern. ,,And thus as a new-born Babe, desiring the sincere Milk of the Word, that
he might grow thereby, he encreased daily in Knowledge; and so far as could appear, grew in
Grace also®, liest man in den Aufzeichnungen der Mayhews. Hiacoomes war stets begierig
nach dem, was der weille Mann ihm von seinem Glauben erzdhlte und war bald iiberzeugt von
seinen Ideen, so liest man weiter. Er wollte mehr erfahren iiber diesen fremden, allméichtigen
Gott und je intensiver er sich mit der Bibel und der Lehre Calvins beschéftigte, desto besser
lernte er schlieBlich auch zu Lesen und Schreiben; und je mehr er nach der ,,nach der
unverfalschten, geistigen Milch* verlangte, desto mehr schmeckte er ,,wie giitig der Herr ist.*
40 Ganz zum Nachteil fiir sein Verhéltnis mit den anderen Wampanoag: ,,[M]any Indians, they
scoffed at him with great laughter, saying, Here comes the English man [...].*“ Als Hiacoomes
sie im christlichen Glauben unterrichten wollte, machten sie sich {iber ihn lustig und kritisierten
ihn fiir seine Folgsamkeit den Englédndern gegeniiber. Besonders forderte ihn der Sachem der
oOstlichen separaten Insel Chappaquiddick, Pakeponesso heraus. Er zeigte starken Widerstand
gegen die Mission und scheute nicht davor, Hiacoomes dies auch deutlich zu machen: Einmal
ohrfeigte er ihn sogar, nachdem dieser bestitigt hatte, dass er den Englidndern folgte. Er drohte
Hiacoomes, dass er, habe er nun seinen Landsménnern und ihren Pawwaws den Riicken
gekehrt, keine Hilfe von ihnen mehr bekommen wiirde, wenn er oder seine Familie erkrankten.
Dass Pakeponesso wenig spéter vom Blitz getroffen wurde und beinahe starb, interpretierten
Hiacoomes und die Englénder als ein Zeichen gottlicher Vergeltung. Selbiges nahmen sie an,
als die Insel in den Jahren 1643 sowie 1645 von Epidemien heimgesucht wurde, die viele
Wampanoag, aber nicht Hiacoomes und seine Familie, befielen. Es schien, dass auch andere
dem Christentum bereits aufgeschlossene oder Interessierte — ndmlich jene, die Hiacoomes
schon mindestens einmal als Lehrer des christlichen Glaubens angehort hatten — weniger
schwer betroffen waren als die, die sich der fremden Religion verweigerten.*! Silverman gibt
an, dass die beiden Epidemien die indigene Bevdlkerung Martha’s Vineyards um die Hélfte

reduzierten.*?

40 Mayhew, Indian Converts, 2-3; Zitat ,,His Descent was but mean* siche Seite 1-2; Zitat ,,And thus as a new-
born Babe* siche Seite 2; Bibelstelle ,,nach der unverfilschten, geistigen Milch* und ,,wie giitig der Herr ist*
(siche auch Kapitelanfang) aus 1 Petrus 2,1-3. Leibmann deutet an dieser Stelle nicht nur auf die
Verwandtschaft dieser Aussage mit 1 Petrus 2 hin, sondern erklért auch, dass sich die Puritaner sich oft als ,,the
‘breasts’ of God who deliver Gods’s milk (word)* bezeichneten. Siche Laura Arnold Leibman, Experience
Mayhew'’s Indian Converts: A Cultural Edition (Amherst: University of Massachusetts Press, 2008), 97.

41 Mayhew, Indian Converts, 2-4; Whitflied, ,,Light Appearing, 109-111. Zitat ,,Here comes the English man*
siche Whitfield Seite 110.

4 Silverman, Faith and Boundaries, 22.
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Der Tod ihrer Lieben und die Ungewissheit, was mit dem weillen Mann noch alles kommen
konnte, verdngstigten die Indianer. Die europdischen Dokumente iiberliefern, dass Sagamore
Myoxeo aus Nunnepog — eben jenem Ort, neben dem die Englénder ihre Siedlung errichtet
hatten — ein Treffen einberief, um mehr iiber den Gott der Européer zu erfahren. Hierzu war
auch Tawanquatick, Sachem derselben Region, geladen. Zu dieser Gelegenheit durfte
Hiacoomes als Redner auftreten, der seinen Landménnern in vertrauter Runde vom christlichen
Glauben erzidhlen sollte.

And now the Indians began not only to give some Credit to the Truth by Hiacoomes
brought to them, but were also awakened by what they heard and believed, so as
humbly to confess their Sins, and be concerned how they should obtain their Pardon
of them, and also to renounce their own Gods and Pawwaws, and promise to serve

the true God only; and Hiacoomes could now tell Mr. Mayhew, that this was the first
Time that ever he saw the Indians sensible of their Sins.*?

In diesem Rahmen soll Hiacoomes auch das Problem des Polytheismus angegangen sein und
Myoxeo iiberzeugt haben, 37 Gottheiten gegen den einen wahren Gott zu tauschen. Selbst
Tawanquatick zeigte sich interessiert an dem, was Hiacoomes ihm erzéhlt hatte, und lud ihn,
zusammen mit Mayhew, kurz darauf in sein Haus ein, um weiter von ihm gelehrt zu werden.*
Es war im Jahr 1646, als er ihnen von dem Dilemma, in dem sich die Wampanoag zu dieser
Zeit wiederfanden, erzihlte:

[Tawanquatick] who lamenting the losse of their knowledge said unto me; That a

long time agon, they had wise men, which in a grave manner taught the people

knowledge, but they are dead, and their wisedome is buried with them: and now men

live a giddy life in ignorance till they are white headed, and though ripe in yeares,
yet then they go without wisedom unto their graves.*®

Wie auch Silverman zu diesem Sachverhalt bereits erklirte, mussten die Wampanoag durch
die Epidemienwellen zwischen 1643 und 1645 zusehen, wie viele ihrer weisen Ménner und
Schamanen — ihre Medizinmdnner — bislang unbekannten Krankheiten erlagen. Durch die
Abwesenheit einer Schriftkultur starb zusammen mit ihnen viel Wissen aus. In Kombination
mit den psychologischen Konsequenzen, die das Sterben von 1.500 Wampanoag mit sich

brachte, konnte dies auch zu einer Abnahme des Vertrauens in und zu der Gesellschaft fiihren.*®

4 Mayhew, Indian Converts, 5.

4 Whitfield, ,,The Light appearing more and more towards the perfect Day,* 111.

4 Brief von Thomas Mayhew, in Edward Winslow, ,,The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians
in New England (1649),” Collections of the Massachusetts Historical Society 3rd series, Vol. 4 (1834), 78.
Denselben Text schreibt Mayhew auch in seinem Brief an Whitfield, in ,,The Light appearing more and more
towards the perfect Day,” 112.

46 Silverman, Faith and Boundaries, 22-23.
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Diese Abnahme an Vertrauen lieBe sich, betrachtet man die weiteren Geschehnisse,
beispielsweise daran sehen, dass immer 6fter Mayhew Jr. als Heiler, quasi als letzte Chance,
an das Krankenbett vieler Indianer geholt wurde. Auch Tawanquatick rief ihn, als sein Sohn
Sachachanimo schwer krank war und die Pawwaws ihn bereits als unheilbar erklart und
aufgegeben hatten. In den Aufzeichnungen heif3t es: ,,[N]otwithstanding the Pawwaws had told
them before, that he should dye [...] in a short time, he begun to be very cheerfull, whereat
they much rejoyced, &c. So I left them, and it pleased the Lord the man was in a short time
after very well.“4” An mehreren Stellen schreiben die Européer in ihren Dokumenten von
solchen und dhnlichen Situationen, in denen die Indigenen mitgerissen waren vom Wort Gottes
oder in denen sie Rat und Hilfe in der englischen Gesellschaft, sowie vor allem in der
christlichen Religion, gesucht hatten. Gleichzeitig gibt es jedoch auch Aufzeichnungen iiber
Wampanoag, die offensichtlich gegen die Mission und die Verbreitung des christlichen
Glaubens in der indigenen Gesellschaft waren. Einige hielten ihren Widerstand mehr im
Privaten, andere standen fiir ihre Position ein. Es ist dokumentiert, dass vor allem Sachems und
Sagamores, moglicherweise da sie sich in ihrer Herrschaftsgewalt bedroht sahen, oder auch
Pawwaws, welche eventuell durch einen immer gréfer werdenden christlichen Anteil in der
Bevolkerung in ihrer Macht beschnitten wurden, die Verdnderung in der Gesellschaft
besonders aufstie3. So storten die Pawwaws immer wieder Hiacoomes’ Vortrdge oder drohten
ithm und allen anderen Anwesenden, durch ihre Macht die Gotter beschworen zu konnen und
Vernichtung zu schicken. Tawanquatick wurde sogar einmal nachts mit einem Pfeil attackiert,
welcher ihn jedoch nur noch an der Nasenspitze traf. Der Grund dafiir, so legt es Mayhew dar,

war wohl sein Sympathisieren mit den Englédndern.*

Analysiert man die eben dargestellten Geschehnisse, ist zu erkennen, dass die zwei Kulturen
von der Phase der Kulturberiihrung in einen in erster Linie friedlichen Kulturkontakt
iibergegangen waren. Die beiden Kulturen hatten Abmachungen getroffen, welche die Grenzen
der europdischen Siedlung definierten und innerhalb derer die Engldnder sich bewegten. Die
ersten missionierten Wampanoag entschieden sich ohne physische Gewaltausiibung, das Wort

Gottes zu horen oder zu konvertieren. Gleichzeitig erkennt man aber auch bereits nach nur

47 Winslow, ,, The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England (1649),“ 78. Er erzihlt
von weiteren gottlichen Heilungen bei anderen Wampanoag.

4 Dieses und die anderen oben beschriebenen Ereignisse zu Hiacoomes’ Besuch bei Myoxeco oder der
Bekehrung von Tawanquatick gehen zu Teilen zuriick auf Whitfiled, ,,The Light appearing more and more
towards the perfect Day,” 111-13 und Winslow, ,,The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians in
New England (1649),“ 77-78 sowie Mayhew, Indian Converts, 4-6 und 76-80.
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einem halben Jahrzehnt des Zusammenlebens auf der Insel, dass die Gesellschaft der
Wampanoag zu brechen begann. Dies geschah auf zwei Arten: Zum einen spaltete sich die
Bevdlkerung in Befiirworter und Gegner des christlichen Glaubens, auch: in Befiirworter und
Gegner der europdischen Siedlung, denn bereits Tawanquaticks Landverkauf an Mayhew
wurde von einigen kritisch bedugt. Zum anderen verénderte sich die Kultur der Indianer, als
nach und nach einige — wenn auch erst nur wenige — eine neue Religion in ihr Leben zu
integrieren versuchten oder alte (spirituelle) Brduche mit den weisen Méannern ausstarben.
Analysiert man diese Verdnderungen nun anhand Peter Bergers Theorie, kommt man zur
Erkenntnis, dass die Plausibilitétsstruktur zu zerbrechen beginnt. Wahrend sich ndmlich nach
Bergers Definition Gesellschaft und Religion stets gegenseitig erkldren und ,Sinn‘ ergeben
miissen, sicht man doch in der indianischen Gesellschaft der 1640er Jahre immer deutlicher,
wie sich nun eine neue Religion in ihre Gesellschaft einschleicht und bewirkt, dass sich
Religion und Gesellschaft ein Stiick weit voneinander entfernen. Wer sich offen fiir das
Christentum zeigte, horte neue Begriindungen fiir die Epidemien von 1643 und 1645, quasi
eine neue Erklarung des Diesseits, horte aber auch von Strukturen und Ereignissen, welche sie
aus ihrem Diesseits nicht kannten. Und diejenigen, die das Wort Gottes noch nicht gehort
hatten, sollten ebenfalls eine Verdnderung verspiiren: Traditionelle Praktiken oder Rituale,
etwa bei der Behandlung von Kranken, wurden durch neue ersetzt, da sich diese als wirksamer
erwiesen als die ithnen Bekannten; oftmals hatten diese neuen Praktiken einen christlichen
Hintergrund. Man erkennt, dass sich mit der Ankunft der Européer die irdische Wirklichkeit
fiir die Wampanoag bereits so verdndert hatte, dass ihre traditionelle Spiritualitdt einerseits
keine Begriindungen fiir all die neuen Phédnomene hatte, andererseits Verdnderungen in der
indigenen Gesellschaft stattfanden, welche in ihrer Spiritualitidt nicht verankert waren, sich
jedoch als sinnvoll erwiesen.*

Uber Verinderungen in der indigenen Gesellschaft, ausgeldst durch die Ankunft der

Européer und den Beginn der Mission, spricht auch Alexis Moreis im Interview. Sie stellt an

4 In Bezug auf die Ablosung traditioneller Heilmethoden schreibt zum Beispiel Silverman, dass Pawwaws oft
Saunenbéder mit anschlieBendem Eintauchen in ein Eisbad anwandten oder die Menschen in raucherfiillten
Ré&umen Zeremonien abhalten lieen. Viele dieser Methoden waren eher kontraproduktiv und eine Ersetzung
durch europdische Praktiken versprach oft mehr Hoffnung auf Heilung. Siehe Silverman, Faith and
Boundaries, 36-37. Auch Mayhew schreibt, dass viele oft noch kranker wurden, nachdem die Pawwaws ihre
vermeintlichen Heilmethoden angewandt hatten, und schlieft: ,,that instead of curing have rather killed many.*
(Siehe Whitfield, ,,Strength Out of Weaknesse,” 187). Dennoch soll an hier nicht indiziert werden, dass alle
Heilmethoden der Pawwaws schéddlich waren. Durch ihre starke Bindung zur Natur kannten sie spezielle
Pflanzen, die besondere Heilwirkungen zeigten. Viele Methoden davon erweisen sich auch bis zum heutigen
Tage als wirksam. Zu Teilen wurden indigene Heilmethoden auch von den Europédern adaptiert, wenn ihre
eigene Medizin keine Erfolge zeigte. Sieche hierzu auch Richard W. Pointer, Encounters of the Spirit: Native
Americans and European Colonial Religion (Bloomington: Indiana University Press, 2007), 7.
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mehreren Stellen heraus, dass die Wampanoag keine dieser Verdnderungen wollten: ,[W]e
didn’t need Christianity, we didn’t need the colonists, we didn’t need anything that was
coming.“ Sie betont, dass die Indianer nicht in einer Lage gewesen wéren, in der sie Neues und
Verdnderung von auflen gebraucht hitten, um weiter als Gesellschaft zu bestehen. Auflerdem
stellt sie heraus, dass sie die Mayhews nicht als Vermittler sieht, deren einziges Vorhaben es
war, den Indigenen zu helfen; sie erkennt ein klares Muster im Handeln der Missionare:
»[T]hey were using the Wampanoag people to show other Wampanoag people what they
should do.* Sie bezieht sich hier auf Hiacoomes und die anderen missionierten Indianer, welche
schlieBlich ihrem kin in ihrer Sprache von Gott und dem Christentum erzdhlen sollten. Doch
dies war nur der erste Schritt. ,,So you’re breaking that community apart, that’s their goal. They
didn’t want to have a larger resistance, so you need to break up that®, erklért Moreis. Sie fiihrt
aus, dass die Siedler hier taktisch vorgingen und die indigene Gesellschaft schon friih zu spalten
versuchten — wenn auch alles ohne physische Gewalt. Uber die Teilung der Gesellschaft in
zwei Lager wurde bereits oben gesprochen. Fiihrt man nun Moreis’ Schilderungen weiter, kann
man folgern, dass die Epidemien den Europdern bei diesem Vorhaben wohl in die Karten
spielten; die vielen, unerkldrlichen Krankheits- und Todesfille machten es den Siedlern
leichter, eine neue Religion zu bewerben und einige Wampanoag mit einer Gesellschaft, die
eventuell mehr Schutz bieten kann, zu locken. Dies stellt auch die Aquinnah Wampanoag Linda
Coombs im Interview heraus: ,,[N]othing like that had ever happened, at least in recent
memory*, erkldrt sie und erzihlt, wie verheerend die Epidemien fiir ihren Stamm waren. Die
Zeit zwischen dem Massensterben ihrer Landsleute und der Ankunft von immer mehr Siedlern
war zu gering, um ihre Gesellschaft zu stabilisieren. So wurden sie zu sehr iiberrascht von den
sich iiberschlagenden Ereignissen und sahen es als eine Option an, dem Christentum eine
Chance zu geben:

[O]ne of the things that occurred with that plague is that no matter what anybody

did — the chiefs, the medicine people, any other leaders — nothing worked. Nothing

worked, no ceremonies worked, no prayers, no nothing. No offerings, nothing

worked. People just got wiped out. By entire villages. An entire village could go in

two or three weeks. And so I think people were going “What the heck was that?”” You

know, we’ve been doing this type of ceremony for the last 50,000 years and all of a

sudden it doesn’t work. And then five minutes later, here come these English people

going “Oh well, our God is better anyway. You should try worshipping the way we

want you to.” And they’re like “Can’t hurt to give it a try”” and it kind of went from
there.

In anderen Worten macht Coombs also das zerbrochene Diesseits, welches sich durch die

Vorstellung von Jenseits nicht mehr erkldren ldsst, verantwortlich dafiir, dass die Wampanoag
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Martha’s Vineyards sich offener zeigten, das Wort Gottes zu horen und das Christentum —
wenn auch noch lange nicht davon {iberzeugt — als eine Option, eben einen Ausweg aus der
vermeintlich ausweglosen Situation, in Erwdgung zu ziehen. Betrachtet man nun also die
europdischen Dokumente als auch die Aussagen von Coombs und Moreis, ldsst sich eine
Schnittmenge aus beiden Standpunkten bilden und schlussfolgern, dass Hiacoomes als der erste
Wampanoag den Missionaren folgte, die Umstdnde dazu jedoch nicht genau bekannt sind.
Wihrend die europdischen Dokumente darstellen, dass er freiwillig, vom Christentum
iiberzeugt konvertierte, ist es genauso wahrscheinlich, dass andere Umstidnde (beispielsweise
bestimmte Versprechen und Belohnungen fiir ihn und seine Familie) der treibende Grund fiir
sein Konvertieren waren. Dass die Epidemien zwischen 1643 und 1645 fiir die Indianer nicht
nur in der Zahl der Todesfille, sondern auch psychisch verheerend waren, steht wohl auBer
Frage. Die Wahrscheinlichkeit, dass viele von ihnen dadurch offener waren fiir das, was die
Européer mitbrachten, ist groB3.>°

Die starke Veridnderung einer Gesellschaft thematisiert auch Berger in seinem theoretischen
Konzept zur Dialektik von Religion und Gesellschaft. Er erklért, dass dieses Aufbrechen
etablierter gesellschaftlicher Strukturen — der Nomoszerfall, wie er es bezeichnet—
beispielsweise durch den Verlust von fiir die Gemeinschaft signifikanten Personen erreicht
wird; den Status bezeichnet er als eine Anomie. Dieser Verlust signifikanter Personen war bei
den Wampanoag auf Martha’s Vineyard der Tod vieler weiser Ménner, eben den Trégern der
Traditionen. Wie Berger argumentiert, wird schlieBlich die Gesellschaft, als Kollektiv, in eine
Anomie versetzt, welche mit einem Verlust der fundamentalen Ordnung und einer Auflosung
des moralischen Halts einhergeht. Die neue Situation erschien auch im Falle Martha’s
Vineyards flir die Wampanoag nicht mehr sinnvoll, nicht erklarbar und chaotisch; ein gewisser
Teil der Ordnung und des Halts gingen fiir sie verloren. Da das Verhéltnis zwischen
Gesellschaft und Religion — beides Produkte des Menschen — stets dialektisch ist und die
Religion von gesellschaftlichen Strukturen abhéngig ist, kann also mit dem beginnenden
Zerfall, beziehungsweise der Spaltung der Gesellschaft, auch die Wahrheit der Religion nach

und nach verloren gehen.>! Dass dies bei den Wampanoag Martha’s Vineyards bereits der Fall

30" Alle Zitate und Ausfiihrungen aus Moreis, Personliches Interview sowie dem Coombs, Persdnliches Interview.
Warum genau Hiacoomes als erster Wampanoag den Siedlern folgte, thematisiert auch Jason Eden. Er sagt
aus, dass Missionare oftmals von Indigenen mit niedrigem sozialem Status als diejenigen, welche als erste
folgten, schreiben. Am Beispiel von Hiacoomes erklirt er, dass diese Menschen sich eventuell mehr
Anerkennung erhofft hatten, wenn sie sich auf die fremde Kultur einlieBen. Siehe hierzu Jason Eden,
,» Therefore Ye Are No More Strangers and Foreigners": Indians, Christianity, and Political Engagement in
Colonial Plimouth and on Martha's Vineyard,” American Indian Quarterly Vol. 38, No. 1 (Winter 2014), 41.

3! Berger, The Sacred Canopy, 21-48.
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war, ist unwahrscheinlich. Zwar waren einige Indigene schon offen fiir das Wort Gottes und
die Kultur der Européer, doch zum einen waren vom direkten Einfluss der Siedler nur die
angrenzenden Sachemships betroffen und zum anderen praktizierte der GroBteil der
Gesellschaft noch ihre traditionelle Spiritualitdt und fand im eigenen kin stets Halt. Gleichzeitig
steht jedoch Bergers Argument im Raum, welches besagt, dass die Gesellschaft der Menschen
nicht nur einmalig produziert, sondern auch standig reproduziert werden muss. lhre Strukturen
sind einem steten Wandel ausgesetzt, welche sie zu einem nicht-statischen Produkt machen.>?
So konnte man annehmen, dass eine anstehende Veridnderung der indigenen Gesellschaft nur
natiirlich war und sich die Religion mit ihr reproduzieren kdnne. Dem war allerdings nicht so.
Die Verdnderung fand nicht etwa iiber einen lingeren Zeitraum hinweg statt und ging nicht
von der indigenen Gesellschaft selbst aus, sondern war eine mehr oder weniger plotzliche, von
aullen ausgeldste Verdnderung. Die Gesellschaft der Indianer verdnderte sich nicht langsam
aus ihrem bestehenden Zustand heraus, sondern inkorporierte Elemente einer fremden
Gesellschaft. Man konnte sagen, die Gesellschaft entwickelte sich nicht natiirlich weiter,
sondern dullere Einfliisse versuchten sie zu verdndern, ohne dass die Wampanoag zu dieser
Zeit einen speziellen Grund dafiir entwickelt hitten, ihre Gesellschaft zu modifizieren. Zum
Aspekt der zum einen plotzlichen und zum anderen von auBlen einwirkenden Verdnderung
kommt schlieBlich auch noch der Grad der Verdanderung. Die Wampanoag hatten es zudem mit
einer mit der ihren nicht verwandten Gesellschaft zu tun, was die Verdnderung besonders
schwerwiegend machte. Hier konnte statt von einer Verdnderung eher von einer Ersetzung der
gesellschaftlichen Strukturen die Rede sein, sollten die Wampanoag sich kulturell den
Europédern weiter annihern.

Nicht zuletzt trugen die verheerenden Epidemien wesentlich zur Neugestaltung der
Gesellschaft — und der Religion — bei. Radin argumentiert, dass Krankheit stets mit gottlicher
Macht verbunden wurde:

Disease is associated with the religious complex, because those individuals who are
conceived of as causing and curing it are supposed to have obtained their powers from
spirits. This inclusion represents undoubtedly the activity of those shamans with
whom the function of curing disease became definitely associated. For the majority

of lay Indians, I feel confident, disease was regarded as being caused and cured by
purely magical methods.>

Durch die Epidemie-Wellen sahen die Wampanoag also nicht nur die Triger ihrer Kultur

sterben, sondern vielen von ihnen wurden die Krankheiten und Todesfélle in threr Gesellschaft

32 Berger, The Sacred Canopy, 6-10.
33 Radin, ,,Religion of the North American Indians,* 370.
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als ein von einer hoheren Gottheit gebrachtes Schicksal erkldrt: War es der eine, méchtige Gott
der Européer, der diese Seuchen schickte?, Waren es die weillen Prediger?, War es Hiacoomes,
der seine Landsménner fiir ihren Unglauben strafen wollte?, sind mogliche Fragen, die sich die
Wampanoag gestellt haben konnten — die Erkldrungen waren vielseitig. Der Einfluss einer
hoheren Macht auf Krankheit oder Gesundheit der Menschen ist in diesem Zusammenhang
besonders signifikant. Dadurch, dass ndmlich die Epidemien zufillig genau wéhrend
beziehungsweise kurz nach der Mission der ersten Wampanoag ausgebrochen, konnte man
schnell eine direkte Verbindung vermuten. Wie Silverman dargelegt, waren die
christianisierten Wampanoag generell gesiinder. Zum einen war ihnen durch diese
Gemeinschaft auch eine stindige Versorgung mit Wasser, Nahrung, Decken und weiteren
Bedarfsgiitern garantiert. Zum anderen lebten sie zudem gesiinder, da sie viele ihrer
kontraproduktiven traditionellen Heilpraktiken, welche ihnen frilher von den Pawwaws
verschrieben wurden, ablegten; Silverman nennt hier exzessives Fasten oder Tanzen in
raucherfiillten R&umen als Beispiele. Obgleich diese grundsitzliche Gesundheit der
missionierten Wampanoag heute einfach erkldart werden kann, deutete man diese von
europdischer Seite damals als ein Wohlwollen Gottes. Die Christen wurden nicht mehr von
Krankheiten heimgesucht, da sie nun zum richtigen Gott beteten, so gab man an. Silverman
fligt an, dass die Missionierten oft auch psychisch stabiler waren, da ihnen durch den Halt in
der Gemeinschaft der Christen eine vermeintliche Sicherheit und Beschiitztheit durch Gott
gegeben war. Und genau dieser Fehlschluss, dass das Christentum gesund machte, wurde er
auch von einigen Wampanoag getragen, spielte Mayhews Mission schlieBlich in die Héande:

Immer mehr Wampanoag wollten das Wort Gottes horen.>*

RELIGIOUS TRANSLATION, AUSWEITUNG DER MISSION
UND DIE ALPHABETISIERUNG DER INDIGENEN

Nach der vermeintlich gottlichen Heilung Tawanquaticks Sohn rdumte der Sachem Mayhew
einmal im Monat, bald 6fter, die Mdglichkeit ein, vor der Bevolkerung Nunnepogs zu sprechen
und ihnen von Gottes GroBartigkeit zu erzéhlen. Im Zuge dessen durfte auch Hiacoomes
erstmals predigen. Tawanquatick selbst gab seit der Heilung seines Sohnes an, iiberzeugter
Christ zu sein, und war damit der erste Sachem der Insel, welcher sich offen zum Christentum

bekannte. Die anderen Sachems sahen dies, genauso wie einst seinen Landhandel mit Mayhew,

3% Silverman, Faith and Boundaries, 37, 73.
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kritisch, nicht zuletzt, da wohl auch einige von ihnen fiirchteten, dass ein Wechsel zum
Christentum oder starke Allianzen mit den Engldndern sie in ihrer Macht beschneiden konnten.
Doch nicht nur von den anderen Sachems schlug ihm fiir diese Entscheidung viel Hass
entgegen. Mindestens genauso viel Missgunst mussten die indigenen Christen, nach wie vor,
von den Pawwaws zu spiiren bekommen: Sie hielten nichts von den christlichen Wegen, Gott
Lob zu sprechen und zu heilen. Da viele von ithnen immer wieder Vortrige von Hiacoomes
oder sogar Mayhew storten, die fremde Religion oOffentlich anzweifelten oder allen
Anwesenden mit Leid und Tod drohten, blieb bei vielen bereits bekehrten Indianern ein Rest
Angst vor den (einst) mit den Gottern verbundenen Pawwaws iibrig. In einem Brief an
Whitfield schreibt Mayhew: ,,[TThey have strongly stood for their own meetings, wayes and
customes, being in their account more profitable th[a]n ours, wherein they meet with nothing
but talking and praying.“ Diesen Widerstand zu brechen sollte fiir ihn noch eine schwere
Aufgabe werden. Die Indianer, vor allem die Pawwaws sowie die Sachems, sahen ihre
traditionellen Strukturen noch nicht so sehr verletzt, als dass sie bereit gewesen wéren, Altes
abzulegen und sich einer fremden Kultur sowie einer fremden Religion hinzugeben. >’

Schnell verstand Mayhew, dass er die Wampanoag nicht zwingen konnte, ihre alte Religion
kurzerhand durch eine neue auszuwechseln. Zusammen mit Hiacoomes arbeitete er ein
Konzept der religious translation aus — eine Taktik, welche Silverman genauer beschreibt. Er
erklért: ,,The Wampanoags had far too much to learn to adopt Christianity wholesale all of a
sudden and, in any case, they simply would have stopped coming to the meetings if it did not
address their culture’s concerns.*>® Mayhew erkannte also, dass die Kultur der Indianer, trotz
drastischer Veridnderung seit der Ankunft der Européer, nicht bereit war, sich dem Christentum
anzunehmen; er konnte nicht auf ein verdndertes Diesseits Bezug nehmen und mit dem
Christentum eine neue, intakte Plausibilitdtsstruktur fiir die Wampanoag aufsetzen. Er
erkannte, dass es einer Ansprache der indigenen Kultur bedurfte, wie die Indianer sie kannten
und in der Form, in der sie an ihr festhielten. Silverman erklirt, wie Mayhew {iiber die
traditionelle Religion Zugang zum Christentum herstellen konnte. Der Missionar vermittelte
den Wampanoag, dass der Glaube an den christlichen Gott alle ihre 37 Gottheiten unniitz
machte, da er — im Gegensatz zum Manitu — direkt anbetbar war. Um Zugang zu ithm zu
erlangen, waren keine kleineren Gottheiten — eben die Emanationen des Manitu — mehr notig.

Die Gottheit, oft auch als Geist bezeichnet, von Krankheit und Tod, Cheepi (in anderen

55 Whitfield, ,,The Light appearing more and more towards the perfect Day,* 112-113;Zitat siehe Seite 113;
Mayhew, Indian Converts, 283-285.
3% Silverman, Faith and Boundaries, 33-34.
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Dialekten auch Hobomock), eben der Gegenpart des Manitu, setze er mit dem Satan gleich. Er
beschuldigte die Pawwaws an manchen Stellen sogar der Teufelsanbetung, da sie Cheepi um
Gnade baten oder ihn anflehten, Gnade fiir einen kranken Menschen walten zu lassen.>’ Dieser,
in Mayhews Augen ja so falsche, Glaube der Wampanoag konnte aber jederzeit von jedem
personlich abgelegt werden, erklérte er:

[I]f he did beleeve in Christ Jesus, he should have the Spirit of Christ dwelling in him,

which is a good and a strong Spirit, and will keep him so safe, that all the Devils in

Hell, and Pawwaws on Earth, should not be able to do him any hurt; and that if he

did set himself against his Imps, by the strength of God they should all flee away like
Muskeetoes.>

Jeder konnte also zum richtigen Glauben finden und die wahre Gottheit anbeten — und: dem
Satan wiedersagen. Dazu war es allerdings nicht ndtig, seine Kultur abzulegen oder seinen
Lebensinhalt vollkommen zu dndern. Trotz der Verschiedenheit der beiden Religionen — dies
nicht zuletzt, da es sich bei den Wampanoag um eine Ethnische Religion und beim Christentum
um eine Buchreligion handelte — konnte Mayhew durch das Aufzeigen von Vergleichen und
Gegensitzen, Parallelen und Widerspriichen den Wampanoag vermitteln, dass die Annahme
einer neuen Religion ihr spirituelles Leben verbessern und gleichzeitig ihr gesellschaftliches
und kulturelles Dasein kaum beriihren wiirde. Chappaquiddick Elder Penny Gamble-Williams
nennt auBerdem einen weiteren, in den meisten Werken ungenannten, Faktor, welcher in der
Uberzeugung der Wampanoag eine groBe Rolle spielte: ,,[O]ne thing that really seduced many
[...] were the stories. [...] [T]he books of the Bible, the songs — because we love stories. And
even if we didn’t quite understand English, probably the way Thomas Mayhew presented it
was captivating.“>® Sie gibt zu, dass Mayhew Jr. mit seinen Erzdhlungen genau den Nerv der

Wampanoag traf und diese, unabhéngig davon, ob sie zuletzt tatsédchlich konvertieren wollten,

57 Diese Erklirung der religious translation sowie die Beispiele dazu sind entnommen aus Silverman, Faith and
Boundaries, 33-35.
Der zwischen 1950 und 1960 geprigte und seit den 1970er Jahren stark diskutierte Begriff der Inkulturation,
welcher die Vermittlung einer fremden Religion mithilfe eines eingehenden Verstindnisses der zu
missionierenden Kultur beschreibt, kann als ein verwandtes Konzept der religious translation verstanden
werden. Wéhrend die Inkulturation, ein im theologischen Kontext gebrauchlicher Begriff, erst rund 300 Jahre
nach Mayhew verwendet wurde, weisen die beiden Vorgehensweisen (zufidllige) Parallelen auf. Die
Inkulturation als Missionsstrategie der katholischen Kirche meint einen geplanten Einfluss des Christentums
auf eine dieser Religion fremde, bereits geformte Kultur; dabei wird jedoch der Wert der anderen Kultur
anerkannt und diese in die missionarischen Tatigkeiten mit einbezogen. Ein Exkurs zu Bedeutung und
Terminologie jeglicher Formen von Akkulturation (auch in dieser Dissertation spiter noch ausfiihrlicher
behandelt) findet sich in Roland Spliesgart, ,, Verbrasilianisierung “ und Akkulturation: Deutsche Protestanten
im brasilianischen Kaiserreich am Beispiel der Gemeinden in Rio de Janeiro und Minas Gerais (1822-1889)
(Wiesbaden: Harrassowitz Verlag, 2006), 72-82.

>8 Eliot und Mayhew, ,,Tears of Repentance,* 205.

3% Gamble-Williams, Personliches Interview.

136



- Kapitel 3 -

Mayhew gerne zuhdrten. Es war nun also nicht die religious translation allein, nicht nur das
gekonnte Gegeniiberstellen, um Gemeinsamkeiten oder Gegensétze aufzuzeigen, sondern auch
die Art, wie Mayhew seine Botschaft an die Indianer brachte. Genaue Beschreibungen der
Szenerie finden sich in den Aufzeichnungen selten, es lédsst sich jedoch zwischen den Zeilen
herauslesen, dass diese Treffen in vertrauter Atmosphére, etwa im Wigwam eines Indigenen,
stattfanden. Mayhew sal} mit den Wampanoag zusammen und erzihlte von Gott und der Bibel.
So war es im Jahr 1646 eine iiberschaubare Gruppe von zwdolf Wampanoag, die regelmaBig zu
Mayhews Treffen erschienen. Einige von ihnen bezeichneten sich (vor den Europédern) als
bekennende Christen, andere, so gibt Mayhew selbst an, kamen, um sich zunédchst einmal
anzuhoren, was der weille Mann {iber seinen Gott zu sagen hatte.®
Im selben Jahr predigte auch der Missionar John Eliot zum ersten Mal vor den Wampanoag

auf dem Festland. Genau wie Thomas Mayhew wollte er die Indianer in der Massachusetts Bay
Colony zum Christentum bekehren. Er hatte bereits ein wenig Algonkin gelernt, bevorzugte
aber, auf Englisch zu sprechen:

[W]e began with prayer, which now was in English, being not so farre acquainted

with the Indian language as to expresse our hearts herein before God or them, but wee

hope it will bee done ere long, the Indians desiring it that they also might know how

to pray; but thus wee began in an unknowne tongue to them, partly to let them know
that this dutie in hand was serious and sacred [...]

Es scheint, als bringe Eliot das Heilige in eine direkte Verbindung mit der englischen Sprache.
Dies wiirde geradezu indizieren, dass es sich um den Gott der Engldnder handelte, welchen sie
durch ihre GroBartigkeit mitgebracht hatten und den sie nun auch den vermeintlich wilden
gottlosen Ureinwohnern nahebringen wollten. Doch trotz dieser anfanglichen (sprachlichen)
Distanz vermittelte Eliot im Weiteren, dass dieser Gott nicht nur fiir den weillen Mann, sondern
fiir seine gesamte Schopfung da war:

[...] Jesus Christ and God by him made all things, and makes all men, not onely

English but Indian men, and if hee made them both (which wee know the light of

nature would readily teach as they had been also instructed by us) then hee knew all

that was within man and came from man, all his desires, and all his thoughts, and all

his speeches, and so all his prayer; and if hee made Indian men, then hee knowes all
Indian prayers also[...]

Er verbrachte drei Stunden bei den Wampanoag und lehrte diese liber den einen allméchtigen

Gott, die zehn Gebote, Gebete und das Konzept von Siinde. Zum Abschluss verschenkte er

0 Whitfield, ,,The Light appearing more and more towards the perfect Day,* 112-13.
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kleine Aufmerksamkeiten wie Tabak oder Apfel fiir die Kinder. Weitere Treffen folgten,
einschlieBlich einigen Predigten in Algonkin.5!

Wihrend seiner Arbeit bemerkte Eliot immer wieder, dass ihm finanzielle Mittel fehlten,
um sein Vorhaben nach seinen Vorstellungen umsetzen zu kénnen. Er erhoffte sich mehr
Unterstiitzung aus dem Mutterland fiir seine Arbeit in der Neuen Welt sowie fiir die Arbeit der
anderen Missionare. So wurden schlieSlich die Stimmen fiir die Griindung einer Gesellschaft
laut, welche die Missionarstitigkeiten in der Neuen Welt finanziell unterstiitzen sollte. Die
1647 anonym verdffentlichte Schrift ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell
With the Indians in New-England* sollte die Wichtigkeit einer solchen Gesellschaft darstellen,
indem sie uber vier Treffen mit den Indianern von Oktober bis Dezember 1646 berichtet,
welche die Missionierung durch die Engldnder stark vorangetrieben haben. Obgleich John
Eliots Name nie genannt ist, wird klar, dass der Bericht von seinem Tun handelt. Neben diesen
Erzéhlungen sowie den mit den Treffen verbundenen Erfolgen geht dieses Werk auBBerdem auf
die Probleme ein, die bei seiner Missionierung der Indianer in der Massachusetts-Kolonie
auftreten, und erklért, dass sich das Vorhaben mit finanzieller Unterstiitzung aus dem
Mutterland zuverlédssiger und schneller umsetzen lassen wiirde. Als Verfasser des Werkes
werden sowohl der Bostoner Prediger John Wilson als auch der in Neu England hochst gelobte
Pfarrer Thomas Shepard vermutet, ein verbindlicher Nachweis liegt jedoch fiir keinen der
beiden vor. Ohne Zweifel ist allerdings, dass Edward Winslow, ehemaliger Gouverneur der
Plymouth-Kolonie und spidter Vertreter der Plymouth- und Massachusetts-Kolonien in
England, das Dokument schlieBlich an das britische Parlament herantrug. Selbiges sollte
Shepards ,,The Clear Sunshine of the Gospel breaking forth upon the Indians in New-England*
bewirken, als der Bericht ein Jahr spéter, ebenfalls {iber Winslow, dem Parlament zugestellt
wurde. Mit seiner Hilfe verfasste das Committee for Foreign Plantations einen
Gesetzesentwurf fiir die Griindung einer Gesellschaft zur Unterstiitzung der
Missionarstitigkeiten in Neu England. Die Vorstellung des Gesetzesentwurfs wurde jedoch
des Ofteren verschoben und der Antrag schlieBlich abgelehnt. Wie Winslow erklirt: ,[It] was
then judged deficient in the power granted to the Feoffees in that Ordinance.” Kurzerhand
wurde ein neuer Entwurf verfasst sowie weitere Schriften, welche die Griindung einer
Gesellschaft bewerben sollten, verdffentlicht; darunter war unter anderem ,,The Glorious

Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England,” worin Winslow verschiedene

%! Das erzihlt der Autor iiber Eliots Tun in Anonymous, ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell
With the Indians in New-England (1647), 3-13. Zitate siche Seite 3 (,,[W]e began with prayer®) und Seite 6
(»»[...] Jesus Christ and God by him®).

138



- Kapitel 3 -

Briefe von John Eliot und Thomas Mayhew abdruckte. Der ,,Act for the promoting and
propagating the Gospel of Jesus Christ in New England* trat schlieBlich 1649 in Kraft und
setze sich zum Ziel, den Indianern den christlichen Glauben niher zu bringen sowie Schulen
und Kinderstitten fiir die bessere Erziehung der indigenen Kinder zu bauen und unterhalten.
Die aus initial 16 Personen bestehende Gesellschaft — ndmlich dem Prédsidenten, dem
Schatzmeister und 14 Assistenten — trug den Namen The President and Society for the
Propagation of the Gospel in New-England.®?

Die treibende Kraft in der Argumentation fiir die Griindung einer solchen Gesellschaft war
gewiss Eliot, es bleibt jedoch zu erwéhnen, dass Mayhew mit seiner Mission bereits vor Eliot
begonnen hatte — auch ohne finanzielle Unterstiitzung — und Hiacoomes drei Jahre bevor Eliot
das erste Mal vor den Wampanoag predigte zum Christentum konvertiert war. Dennoch sollte
Mayhew nicht unerheblich von der neu gegriindeten Gesellschaft profitieren. Sie zahlte von
nun an einen jéhrlichen Lohn von 40 Pfund an die Missionare in der Neuen Welt. Zu einem
spiteren Zeitpunkt sollte sie ihm auBerdem Bibliotheken finanzieren, Lehrer bezahlen und
groflere Summen fiir die Errichtung eines Versammlungshauses oder die Anschaffung eines
Bootes, welches der Kommunikation zwischen dem Vineyard und dem Festland dienen sollte,

ausschiitten.®3

Die finanzielle Unterstiitzung kam Mayhew nicht ungelegen. Im Jahr 1650 bekannten sich
schon rund 50 Wampanoag zum Christentum, darunter nicht zuletzt der einstige Pawwaw
Tequanonim, welcher sich nach tiefgehenden Gespriachen mit Mayhew Sr. bekehren lie3. Im
Laufe der ndchsten zwei Jahre sollte sich diese Zahl mehr als verfiinffachen: Im Oktober 1652
zdhlt Mayhew 282 praying Indians, Kinder ausgeschlossen. Unter ihnen waren auch acht
ehemalige Pawwaws. Gerade die Mission der Pawwaws war ein bedeutender Moment in der
Christianisierung der Wampanoag. Die Indianer — einschlie8lich der Pawwaws selbst — sahen,
dass die vermeintlichen Fliiche und die Geisterei keinem Christen auch nur den geringsten

Schaden zufiigen konnten. Thre Drohungen waren leere Worte, sodass nach und nach ihre

02 William Kellaway, The New England Company 1649-1776: Missionary Society to the American Indians
(London: Longmans, 1961), 1-46. Zitat Edward Winslow: Winslow, ,,The Glorious Progresse of the Gospel
amongst the Indians in New England (1649),” 72. Die von Winslow verdffentlichten Schriften, welche die
Griindung der Gesellschaft bewerben sollten, sind heute bekannt als ,,Eliot Tracts, obgleich nicht alle von oder
tiber John Eliot.“ Von ihrer Griindung bis zur Restauration konnte die Gesellschaft {iber 15.900 Pfund sammeln,
womit sie die Gehélter der Missionare sowie den Aufbau von Schulen und Bibliotheken bezahlte. Nach der
Restauration wurde sie von Konig Charles II durch eine konigliche Charta als Company for the Propagation
of the Gospel in New England and the parts adjacent in America neu gegriindet. Die Company for the
Propagation of the Gospel 1auft seit 1770 unter dem Namen New England Company.

8 Kellaway, The New England Company, 96-98.
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Machtlosigkeit deutlich wurde. Sie waren bald nicht mehr die gefiirchteten Gegenspieler der
Christen, sondern lediglich die ungldubigen, einflusslosen Verweigerer. Als immer mehr
Pawwaws sich ihrer ausweglosen Situation bewusst wurden und sie sich schlieBlich bekannten,
verschwanden fiir viele noch traditionell lebende Wampanoag starke Verbiindete. Einige von
ithnen lieBen sich nun auf die Européer ein, bezeichneten sich als Christen und fiihlten sich
sicher vor potentiellen europdischen Ubergriffen oder vor Krankheiten, welche offensichtlich
alle bereits Konvertierten weniger trafen. Die oben erwidhnte verbesserte korperliche
Gesundheit der konvertierten Indianer war zu einem gro3en Teil ein schlichtweg gliicklicher
Umstand, welcher sich auch auf eine gesiindere Psyche der Glaubigen auswirkte und nun also,
im weiteren Sinne, zur Mission der Pawwaws und anderer bislang zweifelnder Wampanoag
beitrug.%*

Um dieser groflen Zahl an bekennenden Wampanoag in ausreichendem Mal3e Gottesdienst
anbieten zu konnen, predigten neben Thomas Mayhew Jr. nun ebenfalls Hiacoomes und
Momonaquem. Letzterer war 1649 selbst konvertiert, nachdem er eine Predigt von Hiacoomes
gehort hatte — ithm wird auch die endgiiltige Bekehrung des Pawwaw Tequanonim
zugesprochen. Er erhielt zusammen mit Hiacoomes wochentlich vor seinen Predigten
Anleitung von Mayhew Jr., welcher die indigenen Redner stets gerne unterrichtete. Die
Aufgaben des Missionars selbst wurden jedoch durch die Unterstiitzung der beiden indigenen
Prediger nicht weniger: 1651/52 setzte er sich fiir die Errichtung einer Schule fiir indianische
Minner und Kinder ein, wo diese das Lesen und Schreiben erlernen konnten, und bereits
innerhalb kiirzester Zeit erschienen regelméfig 30 Schiiler in der von der Society for the
Propagation of the Gospel mitfinanzierten Einrichtung. Zu diesem Zwecke holte Mayhew bald
Peter Folger, welcher flieBend Wopanaak sprach, als Lehrer auf Martha’s Vineyard: ,,employed
in teaching the Youth in Reading, Writing, and the Principles of Religion by Catechizing [...]*.
Ab 1656 sollte er auf der Insel arbeiten und von der Society for the Propagation of the Gospel
einen jahrlichen Lohn von 30 Pfund bekommen.

Zum Erfolg der Schule trugen nicht unmerklich auch die Verdffentlichungen Eliots auf
Algonkin bzw. Wdpanaak, wie der Dialekt der Wampanoag genannt wurde, bei. Er schloss
1655 zuerst die Ubersetzung fiir das Alte und 1663 die fiir das Neue Testament ab. Die Indian
Bible — oft auch Eliot Bible, offiziell Mamussee wunneetupanatamwe — war bei den

Missionaren Neu Englands sehr beliebt und wurde sowohl von Mayhew als auch von Folger

% Mayhew, Indian Converts, 288-291, 297.
5 Experience Mayhew, Indian Converts, 12-14, 289-292; Zitat siehe Seite 291. Allgemeines iiber Peter Folger
siche Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume II: Town Annals, ,,Annals of Edgartown,” 67-68.
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in den Schulen auf Martha’s Vineyard genutzt. Die Lehrer, welche beide flieBend Wopanaak
sprachen, hielten ihren Unterricht meist in der Muttersprache der Wampanoag, um so ein
bestmogliches Verstindnis auf Seiten der Indianer garantieren zu konnen.® Einen zentralen
Wert des Calvinismus konnten die Missionare so dennoch gewdhrleisten: Die steigende
Alphabetisierungsrate unter den Wampanoag erlaubte den Schiilern bald, das Wort Gottes
selbst zu lesen, ohne auf jegliche Interpretationen oder Auslegungen eines Pfarrers angewiesen
zu sein. Sola scriptura war so also auch den Indianern gegeben. Dass die Schriftkultur fiir
Calvinisten — sowie das gesamte Christentum als Buchreligion — eine grof3e Rolle spielte,
spiegelt sich auch in der Alphabetisierungsrate Neu Englands wider: In den 1660er Jahren
konnten 60 Prozent der ménnlichen Siedler (und circa 30 Prozent der Frauen) ihre Testamente
selbst schreiben, Anteil steigend. Die Wichtigkeit der Schrift zeigte sich in allen Bereichen des
Koloniallebens, wie zum Beispiel auch vor Gericht, wo schriftliche Beweise stets miindlichen
vorgezogen wurden. Neu England war, schreibt Laura Arnold Leibman, ,,a culture of the
book*. Durch die Annahme des Christentums wechselten die Wampanoag nicht nur von einer
Ethnischen Religion zu einer Buchreligion, sondern fanden sich zunehmend in diese ,,culture
of the book* hineingedrédngt. Das Wort des englischen Gottes konnte alleinig durch die Schrift
offenbart und begriffen werden und die Schulstunden verbanden das Lernen der christlichen
Doktrin untrennbar mit dem Erlernen des Lesens und Schreibens. Dass die Religion kein
alleinstehender Aspekt, sondern eingebettet ist in das weite Kultur- und Gesellschaftssystem,
wird hier deutlich. Die Annahme einer neuen Religion ging mit einer — bislang noch geringen —
Verinderung der Kultur der Ureinwohner einher.%” Auch sei an dieser Stelle kurz auf Fischers
Kategorisierung von Briuchen innerhalb einer Kultur hingewiesen: Die Learning ways der
Puritaner und der Wampanoag gingen urspriinglich stark auseinander. Die Kinder der
Wampanoag sollten nun in Schulen erzogen werden — etwas, das vorher allein im kin verankert
war — und wurden dazu verpflichtet, Lesen und Schreiben zu lernen, wenn sie denn das Wort
Gottes verstechen mochten. Die Indianer, welche iiber Generationen hinweg eine reine
Sprachkultur gepflegt hatten, waren nun auf dem Weg, ihre Learning ways zu verindern hin
zu einer Schriftkultur.

Und diese Verdanderung kam plotzlich. Betrachtet man die Entwicklung einer Schriftsprache

und die Zugénglichmachung derselben fiir die breite Masse in Europa, erkennt man, dass es

% Algonkin sollte erst Anfang des 18. Jahrhunderts als dominante Sprache der Insel durch Englisch abgelost
werden.

7 Leibman, Experience Mayhew'’s Indian Converts: A Cultural Edition, 62-66; Zitat ,.culture of the book* siche
Seite 63. Angaben zur Literaritétsrate (Seite 63) urspriinglich von Kenneth Lockridge.
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sich um einen kontinuierlichen und sich {iber mehrere Jahrhunderte erstreckenden Prozess
gehandelt hatte. War eine Schriftsprache entstanden, war Alphabetisierung anfangs der
Oberschicht und dem Klerus vorbehalten, welche die ausschliefSlich in Latein verfassten Texte
lesen konnten. Erst als einerseits der Elitenmarkt, der Latein verstand, gesittigt war und
andererseits die Reformation Bibeldrucke in den jeweiligen Landessprachen populdr werden
lieB3, bot sich schlieBlich fiir die breite Masse die Moglichkeit, Lesen und Schreiben zu lernen.
Gerade fiir den Puritanismus und dessen sola scriptura Gebot war diese Offnung der
Alphabetisierung fiir jedermann besonders wichtig. In Genf, wo Calvin lange Zeit lebte, hatte
sich die Zahl der Buchausgaben Mitte des 16. Jahrhunderts mehr als verzehnfacht. Die
Erfindung einer Schriftsprache und deren Verbreitung war in Europa also ein sich {iber lange
Zeit erstreckender Prozess. Die Alphabetisierung der Gesellschaft abseits von den Eliten im
16. Jahrhundert mag zwar verhiltnisméBig rasant vonstattengegangen sein, jedoch war das
Konzept einer Schriftsprache in diesem Jahrhundert kein neues mehr und sie war bereits in ihre
Kultur integriert und der Bevolkerung bekannt. Fiir die Wampanoag auf Martha’s Vineyard,
auf der anderen Seite, kam die Einfiihrung einer Schriftsprache pl6tzlich und unerwartet. Da
sie bislang Wissen, Vergangenes und mystische Erzdahlungen immer miindlich iiberliefert —
also eine Sprachkultur gepflegt — hatten, war die Einfiihrung einer Schriftsprache, zusammen
mit der Populdrwerdung einer Buchreligion, etwas komplett Unbekanntes, das in der
indianischen Gesellschaft Full fassen wollte. Innerhalb zweier Jahrzehnte nach Ankunft der
ersten Europder wurden die Wampanoag auf Martha’s Vineyard nicht nur mit dem Konzept
einer Schriftsprache vertraut gemacht, sondern viele von ihnen erlernten das Lesen und
Schreiben selbst. Eine erste Kulturverdnderung der Ureinwohner seit dem Kontakt mit den
Européern fand also durch den Wandel von einer reinen Sprachkultur hin zu einer ,,culture of
the book® statt. Dies zeigte sich mit der — oder besser: wurde ausgelost durch die —
Christianisierung der ersten Wampanoag auf der Insel. Um gute Calvinisten zu sein, mussten
sie lernen, das Wort Gottes selbst zu lesen und dafiir die zu diesem Zwecke gegriindeten

Schulen besuchen.®®

% Benedict Anderson, Imagined Communities: Reflections on the Origin and Spread of Nationalism (London
[u.a.]: Verso, 1991), 37-40. Anderson spricht hier auch von einer Koalition zwischen Protestantismus und
Druckmarkt und argumentiert, dass die Bruchdruckerei nur durch die landessprachlichen Ubersetzungen der
Bibel grof3 geworden war. Er bezeichnet den Buchdruck als eine Friihform kapitalistischen Unternehmertums.
Ahnliche Argumente, hier auch im Zusammenhang mit der Einfiihrung einer Schriftkultur bei den Wampanoag,
finden sich in Leibman, Experience Mayhew’s Indian Converts: A Cultural Edition, 62-63.
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Die ersten Wampanoag Martha’s Vineyards hatten sich nun also dazu entschlossen, das Wort
Gottes zu horen und mit den Mayhews zu gehen. Wie oben bereits erwihnt, war dies fiir viele
eine Entscheidung aus Verzweiflung: Sie konnten ihr durch Epidemien und Verdnderung
zerriittetes Diesseits nicht mehr verstehen und suchten Halt und Erkldrung in einer neuen
Religion. Fiir andere war es eine taktische Entscheidung: Sie hatten am Beispiel der Pequot
gesehen, wie verheerend es enden konnte, sollte man keine freundschaftlichen Verhiltnisse zu
den Européern aufbauen. Sie entschieden sich also, sich Mayhew anzuschlieen. Das brachte
mit sich, dass sie ithre Leben umorganisieren mussten: Von nun an betete man den Gott des
weillen Mannes an — zumindest nach auflen hin. Doch die traditionelle Spiritualitit der
Indigenen war deshalb lange nicht verschwunden. Innerhalb ihres kin hielten sie an alten
Glaubenseinstellungen fest und lebten ihre Spiritualitdt im Stillen und Geheimen aus. Man
kann zusammenfassen, dass die Entscheidung, mit den Europdern zu gehen und Christ zu
werden eine aktive Entscheidung der Wampanoag war, nicht etwa ein passives Annehmen
neuer Ansichten, welche fiir sie plotzlich Sinn und Ordnung ergeben sollten. Man wollte sehen,
was die Religion der Siedler zu bieten hatte, man wollte das fremde Volk, ihren Gott und ihre
geradezu furchteinfloBende Gabe, iiber Geschriebenes zu kommunizieren (mehr dazu siche
Kapitel 4), kennenlernen.

Die erste Phase der Christianisierung der Wampanoag war abgeschlossen. Nachdem sich
Anfang der 1650er eine nicht unbeeindruckende Zahl von 282 Indianern zum Christentum
bekannte® und ein GroBteil derer auch das Lesen und Schreiben erlernt hatte, sahen die
Missionare sie auf dem besten Weg, gute Calvinisten zu werden. Dass die Annahme des
Christentums mit dem Erlernen der Schriftsprache verbunden war, war zu diesem Zeitpunkt
nur der erste, bald einer von vielen, Eingriffen in das kulturelle Leben der Wampanoag von
Martha’s Vineyard. Die Indianer sollten sich im weiteren Verlauf der Mission zunehmend
verdndern und ihre Lebensweisen anpassen, damit sie von den Englidndern als gute Calvinisten
akzeptiert wurden. Welche Opfer sie fiir ihre Beziehung mit den Siedlern und das Christentum
brachten und inwiefern diese spirituelle (und kulturelle) Transformation eine freiwillige und

inwiefern eine erzwungene Veridnderung war, wird im néchsten Kapitel behandelt.

% Mayhew, Indian Converts, 290.
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Kapitel 4:
Spirituelle und kulturelle Veranderungen

Der Herr wird dich unter alle Volker verstreuen, vom einen Ende der Erde bis zum
anderen Ende der Erde. Dort musst du anderen Géttern dienen, die du und deine
Viter vorher nicht einmal gekannt haben, Goéttern aus Holz und Stein.

(Dtn 28,64)!

Einige Forscher behaupten, dass die Wampanoag nach den Epidemiewellen und dem Sterben
threr Angehorigen offen fiir eine neue Kultur waren. Die Suche nach Stabilitit und einer
geordneten Welt mit einer Religion, die ihren Leben wieder einen Sinn verlieh, habe die
Indianer nicht nur fiir das Wort Gottes, sondern auch fiir die englische Kultur geéffnet. Dane
Morrison, zum Beispiel, bezeichnet die Wampanoag in dieser Phase nach der Ankunft der
Europder sogar als ,lost people”, angelehnt an die Wortwahl der Missionare im 17.
Jahrhundert, und spricht von einem ,,cultural vacuum®, welches nach dem vermeintlichen
Fallenlassen der indigenen Kultur entstanden wire. James P. Ronda erzéhlt davon, wie die
traditionellen Riten zur Krankenheilung versagten, und bezeichnet dies als ,,a sign of deep
disorder in the traditional relationship between the human and spirit worlds.“? Diese Annahmen
sind wohl {ibertrieben. Denn obgleich die Plausibilititsstruktur zu brockeln begann und
weltliche Phdnomene, allem voran die Epidemien, nicht mehr durch die indigene Religion
erklart werden konnten, bedeutete dies keinen sofortigen Wegfall der iiber Jahrhunderte
gewachsenen Kultur. Viele Wampanoag waren wohl zum européischen Gott hingezogen, der
seine Anhénger offensichtlich vor Krankheiten verschonte und die Geistlichen zu Heilern
machte. Fiir jeden einzelnen gab es jedoch individuelle Griinde: Neben den {iberzeugten
praying Indians fanden sich Mitldufer, aber auch Opportunisten. Die Mehrheit war
wahrscheinlich aus politischer Motivation konvertiert: Die Wampanoag der Inseln suchten
Frieden mit den Siedlern und wollten sich kooperativ zeigen nach alledem, was ihren Familien
auf dem Festland bereits in den Jahrzehnten davor zugesto3en war. Nun waren viele Indianer
den Puritanern gefolgt, gleichzeitig war der Zusammenhalt des kin und die indigene
Gemeinschaft im Allgemeinen jedoch stark. Nicht nur unterstanden die Wampanoag — Christen

oder nicht — politisch alle immer noch ihren Sachems (eine Tatsache unabhdngig von der

Wortlaut in King James Bible: And the Lord shall scatter thee among all people, from the one end of the earth
even unto the other; and there thou shalt serve other gods, which neither thou nor thy fathers have known, even
wood and stone. (Deut 28,64)

Morrison, A Praying People, 42. Diese Aussage ist von Morrison auf die Indigenen des Festlands, ndmlich die
Indianer in Massachusetts, bezogen, welche Eliot unterrichtete. Ronda, ,,Generations of Faith,* 390.

144



- Kapitel 4 -

Kultur), sondern lieBen sich auch nach wie vor die indigene und die européische Kultur klar
voneinander trennen: Muttersprache und soziale Organisation machen dies offensichtlich.
Dazu kommt, dass es unter den Wampanoag auch diejenigen gab, die sich ganz klar dem
Christentum verwehrten, kulturell aber immer noch einen kin mit den praying Indians bildeten.
Die Kultur der Indianer in Hinsicht auf ihre Gesellschaft und ihre Strukturen blieb also
erhalten: Kindererziechung, Kleidung, Auftreten, Ess- und Jagdgewohnheiten waren
unangetastet. Nach Durkheim und Riesebrodt, die Religion ja als ein (rein) soziales Gebilde
sehen, konnte man also sagen, dass der Wegtfall — oder besser: der Wechsel — der Religion
einen Wegfall verschiedener gemeinschaftsbildender Dinge verursacht. Hierbei muss man sich
jedoch auch bewusst sein, dass diese gemeinschaftsbildenden Aktivititen, némlich die
urspriinglich religiésen Rituale, gerade von auflen betrachtet oftmals nicht mehr als rein
spirituell, sondern als kultureller Brauch gesehen wurden und so weiterleben konnten. Durch
eine solche Tradition konnte Kollektivitit ausgedriickt werden, jedoch war diese womdglich
weniger von religidsem, sondern von sozio-kulturellem Charakter. Rituale zeigten sich erst als
problematisch oder gar invalide, wenn es beispielsweise um Heilungsrituale ging, die nicht
mehr wirkten, oder wenn sie von den Pawwaws genutzt wurden, um vermeintliches Unheil zu
bringen, welches schlieBlich nicht eintrat. Hier zeigt sich auch wieder, dass sich viele
Wampanoag vielleicht teilweise spirituell in einem Vakuum befanden, da sie sich durch ihren
Glauben das Diesseits weder erkldren, noch sich die Angst davor nehmen konnten, kulturell
jedoch der kin die traditionelle Lebensweise wahrte. Ein kulturelles Vakuum, wie Morrison es

vorschlégt, existierte wohl nicht.

ERWECKUNG EINES GEMEINSCHAFTSGEFUHLS

Wihrend sich viele Wampanoag dem Christentum zuwandten, galt es nun, auch ein gewisses
Gemeinschaftsgefiihl zwischen den Europdern und den praying Indians herzustellen. Eine
Religion konnte ohne eine ihr zu Grunde liegende Gemeinschaft nicht bestehen, oder im

Umkehrschluss, wie Durkheim es sagen wiirde, formt eine Religion eine moralische
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Gemeinschaft, sie bringt etwas Soziales mit sich: ,,[ C]royances et pratiques qui unissent en une
méme communauté morale, appelée Eglise, tous ceux qui y adhérent.*3

Auch im vorliegenden Fall vereinte die moralische Gemeinschaft Europder und praying
Indians — selbst wenn hierbei noch nicht ausdriicklich von Kirche oder, im puritanischen Sinn,
von Kongregation gesprochen wurde. Die Puritaner gaben den Indianern, egal wie fremd sie
thnen in Erscheinung und Lebensart gewesen sein mochten, schon frith das Gefiihl, auf gewisse
Weise mit den Europédern verbunden zu sein. So stellte Eliot in seiner ersten Ansprache sicher:
,Jesus Christ and God by him made all things, and makes all men, not onely English but Indian
men [...].“ Das war allerdings nur eine Aussage innerhalb einer grolen und weit diskutierten
sowie von vielen weiterfithrend recherchierten Theorie: Mit den Indianern soll man einen der
zehn verlorenen Stimme Israels wiedergefunden haben. Eine Annahme, welche hauptséchlich
vom britischen Geistlichen Thomas Thorowgood und seinem 1650 veroffentlichten Werk
Jewes in America, or, Probabilities That the Americans are of that Race vorangetrieben wurde.
| The ten tribes] were certainly transported into America“, schrieb auch Edward Winslow in
der Einleitung zu ,,The Glorious Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England*.
Weiter hinten im Werk wird dies nochmals aufgegriffen, als es zudem heif3it: ,,] am much
inclined to conjecture, that there is a sprinkling at least of Abrahams seed in these parts [...].
Das sei zu erkennen am ,.traditionall knowledge of God, as the maker of heaven and earth* der
Indianer — auch, wenn sie unter dem allméchtigen Schopfer kleinere Gottheiten verehrten —
oder daran, dass sie wissen ,.that all things both good and evill, are managed by his Providence
[...].“ Sieht man also genau hin, erkennt man die jiidische Abstammung in den Indianern. Auch
John Eliot war sehr angetan von dieser Idee, stellte selbst Nachforschungen an und war in steter
Korrespondenz mit Thorowgood. Deuteronomium 28,64 (siehe Zitat Kapitelanfang) habe sich
also bewahrheitet, davon ging Eliot aus. In The Learned Conjectures schreibt er auBerdem,
dass seinen Erkenntnissen nach Volker tiber Asien nach Amerika gewandert waren, wobei die
Asiaten und die Indianer jedoch unterschiedlicher Abstammung seien. Uber die Jahre kam Eliot
zwar immer wieder ins Zweifeln, ob er mit seinen Annahmen richtig lag, doch grundsétzlich
unterstiitzte er die Theorie der verlorenen Stimme. Inwieweit Thomas Mayhew (und Thomas
Mayhew Jr.) von diesem Glauben beeinflusst waren, ist schwer zu sagen. Sicher ist jedoch,
dass er durch seine Zusammenarbeit mit Eliot und Winslow nicht zuletzt gut damit vertraut
gewesen sein muss. Hinzu kommt, dass Winslow iiber diese Theorie in ,,The Glorious

Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England* schreibt, ndmlich dem Werk, in

3 Durkheim, Les formes élémentaires de la vie religieuse, 65.
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welchem auch ein Schriftstiick des jiingeren Thomas Mayhew veroffentlicht wurde. Es ist
wahrscheinlich, dass die einleitenden Worte Winslows durchaus von allen Beitragenden
gelesen wurden. Da kein schriftlicher Widerspruch zu diesem Vor- und Nachwort iiberliefert
ist, kann man davon ausgehen, dass Mayhew sowie Eliot dem zustimmten und sie alle eine
gemeinsame ideologische Linie verfolgten. Die weit verbreitete Annahme, ein Volk Israels in
Amerika gefunden zu haben, beeinflusste somit wohl auch Mayhews Arbeit mit den
Wampanoag.*

Die Alphabetisierung der Wampanoag auf Martha’s Vineyard hatte, neben der Tatsache,
dass sie die Indianer zu guten Christen machen sollte, ebenfalls einen gemeinschaftsbildenden
Effekt. Benedict Anderson spricht in seinem Werk Imagined Communities tiber die Entstehung
von Nationalismus und einem Nationalitdtsdenken in den Kopfen der Menschen einer
Gesellschaft. Dabei erklirt er, wie Nationalismus aus kulturellen Systemen, ndmlich religiésen
Gemeinschaften oder dynastischen Reichen, entsteht. In Bezug auf Religion und die Bibel
spricht er von der Idee ,.that a particular script-language offered privileged access to ontological
truth [...].*> Wihrend er sich hier zwar auf die in Latein verfasste Bibel bezieht und der
Moglichkeit der Geistlichen, diese zu verstehen, egal aus welchem Teil der Erde sie stammten,
lasst sich dieser — bei Anderson weltweit gedachte — Ansatz auf die kleine Insel Martha’s
Vineyard iibertragen. Dadurch, dass die Europder den Wampanoag das Lesen und Schreiben
lehrten und ihnen die Bibel (in ihrer Stammessprache) ndherbrachten, hatten die beiden
Kulturen nicht nur ein gemeinsames Bezugsobjekt, welches die ontologische Wahrheit
offenbarte, sondern auch eine Zeichensprache, die beide Parteien gleichermallen verstanden.
Obgleich die Bibel fiir die Indianer in Wopanaak geschrieben war und sie die englische Bibel
vorerst nicht verstehen konnten, mochte sich daraus ein Gefiihl der Gemeinschaft entwickeln,

da sich Européder und Ureinwohner beide auf die in denselben Zeichen verfasste Bibel mit

4 Zitat,Jesus Christ and God by him made all men* siche Anonymous, ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising

of the Gospell With the Indians in New-England (1647),” 6. Zitat ,,[...] were certainly transported* und ,,I am
much inclined to conjecture sowie darauffolgende Zusammenfassung sieche Winslow, ,,The Glorious
Progresse of the Gospel amongst the Indians in New England (1649)*, 73 und 94. Zu Eliot und seiner Sicht auf
die Theorie der verlorenen Stimme siehe Richard W. Cogley, ,,John Eliot and the Origins of the American
Indians,* Early American Literature Vol. 21, No. 3 (Winter, 1986/1987): 210-225. Fiir Allgemeines zum
Mythos der verlorenen Stimme siehe Tudor Parfitt, The Lost Tribes of Israel: The History of a Myth (London:
Phoenix, 2003).
Beziiglich der Mayhews und ihrer Meinung zur Theorie der verlorenen Stimme schreibt Laura Arnold
Leibman, dass die Mayhews die Wampanoag als ,,Aliens from the Commonwealth of Israel” und ,,Strangers
from the Covenantsof Promise sahen und sich damit von der Annahme Thorowgoods, Eliots und anderen
Zeitgenossen differenzierten. Siehe hierzu: Leibman, Experience Mayhew’s Indian Converts: A Cultural
Edition, 356. (Die Zitate in ihren Ausfiihrungen waren aus Experience Mayhews Bericht iiber Thomas Mayhew
Jr. gegriffen.) Gerade aber durch die Zusammenarbeit mit Eliot und Winslow kann man, wie oben ausgefiihrt,
eher davon ausgehen, dass die Mayhews der Theorie still zustimmten.

5 Anderson, Imagined Communities, 36.
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demselben Inhalt beriefen. Besonders erwahnenswert ist zudem, dass seit dem initialen Kontakt
der Européder mit den Indianern die Schriftsprache von letzteren stets als beeindruckend und
magisch wahrgenommen wurde. Genau wie viele andere Gegenstdnde — seien es Kompasse,
Teleskope oder Schusswaffen gewesen — wirkten Biicher auf die Ureinwohner aullerordentlich
imposant. Sie bewunderten das Neue und Fremde, flirchteten es nicht zuletzt wohl auch im
gewissen Mafe. Sie waren beispielsweise von der Beschaffenheit des Papiers und des
Einbandes begeistert und mochten es, diese anzufassen. Vor allem waren sie aber fasziniert
davon, wozu es die Europder befdhigte: Sie konnten scheinbar wortlos ihre Gedanken teilen
und tlibertragen — eine Gabe, welche in ihrer Kultur nur den méachtigsten Schamanen eigen war,
die auf diese Weise mit den Gottheiten kommunizierten. Die Wampanoag auf Martha’s
Vineyard, welche vor Mayhews Ankunft 1642 kaum Kontakt zu Europédern und den Produkten
der Alten Welt hatten, kamen also erst mit Beginn der Mission in Beriihrung mit der
Schriftsprache. Sie verbanden sie von Anfang an mit etwas Magischem, gar Gottlichem — vor
allem, da sie in ihrem Erfahrungskontext stets in einer Beziehung zum Christentum stand.
Einigen Wampanoag 6ffnete sich nun schlieBlich dieses Tor und sie wurden in den Kreis der
Gldubigen aufgenommen, welche, wie in ihrer Kultur nur ihre Medizinménner, die Pawwaws,
wortlos kommunizieren konnten. Die Féahigkeit, Lesen und Schreiben zu kénnen, vereinte so
Ureinwohner und Europier. Die Wampanoag durften sich sicher sein: Uber die Bibel wurden
kein Unheil oder bose Zauberspriiche verbreitet, die ihnen Schaden zufiigen konnten. Dadurch,
dass Mayhew den Wampanoag Zugang zur Schriftsprache gewihrte, schenkte er ihnen ein
Stiick Transparenz, ndmlich einen Einblick in das essentiellste Artefakt seines Glaubens: die
Bibel. Anders als bei schamanistischer Magie wussten die Indianer sich nun im Klaren dartiber,
wie Informationen libermittelt werden und sie wurden zu direkten Zeugen von Gottes Worten.
Ohne iiber die Pawwaws kommunizieren zu miissen, hatten sie nun Zugang zur (nach Anderson
bezeichneten) ,,ontological truth®. So war es also nicht nur die Tatsache, dass Européder und
Wampanoag eine Schriftsprache teilten, sondern auch die Magie, welche die Existenz einer
Schriftsprache fiir die Indianer mit sich brachte, die ithnen ein Zugehorigkeitsgefiihl zu den
Européern vermittelte. Lesen und damit die Bibel entziffern zu kénnen stirkte nach und nach

das Gemeinschaftsgefiihl der anfangs nur lose religios verbundenen Gruppen.®

¢ Silverman, Faith and Boundaries, 21. Fiir eine detaillierte Diskussion iiber den Eindruck der Schriftsprache
auf die Ureinwohner siche James Axtell, ,,The Power of Print in the Eastern Woodlands,” The William and
Mary Quarterly Vol. 44, No. 2 (Apr. 1987): 300-309.
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Der néchste Schritt zu Gott, welchen die Wampanoag wagten, sollte bereits viel weiter fiihren:

This last spring [1651], the Indians of their own accord made a motion to me [Thomas

Mayhew Jr.] they might have some way ordered amongst them, as a means whereby

they might Walk in good Subjection to the Law of God, wherunto they desired to

enter into Covenant; they told me that they were very desirous to have their sins

suppressed which God did forbid, and the duties performed, which he hath

Commanded in his Word; and thereunto they desired me to inform them, what

punishment the Lord did appoint to be inflicted on those which did break any part of

his Law, for they were very willing to submit themselves to what the will of the Lord

is in this kind.
Eine Kongregation wiirde alle praying Indians fester zusammenschweiflen, den gegenseitigen
Austausch fordern und ihren Glauben an Gott stirken. Dass dies auch ihren Bund zu den
Europdern weiter ausbauen wiirde, erkannte Mayhew sicher ebenfalls als positiven
Nebeneffekt. Das Besondere an diesem Wunsch nach einer Kongregation war aber gewiss,
dass die Wampanoag Mayhew nicht nur nach einem Zusammenschluss fiir alle Gladubigen
fragten, sondern auch deutlich machten, dass sie ihre Siinden kiinftig bestrafen mochten.
Mayhew berichtet weiter: ,,[ T]hey might have some men Chosen amongst them with my Father
and my self, to see that the Indians did walk orderly, and that such might be incouraged, but
that those which did not, might be dealt with according to the word of the Lord.” Wahrend
Mayhew den Wampanoag anfangs noch versicherte, dass er die Sachems in keinster Weise in
ithrer Autoritit beschneiden wollte und jegliche Rechtsprechung bei den indianischen Fiihrern
lag, machten die praying Indians hier von sich aus den ersten Schritt hin zu einem
Rechtssystem, das die christliche Doktrin widerspiegelte. ,,[T]hat Religion and Government
were distinct things, and their Sachims might retain their just Authority, tho their Subjects were
Christians*, hatte Mayhew einst versichert. Doch genauso wie durch die Griindung der Schulen
ein grof3er Part der (Kinder-)Erziehung vom kin entkoppelt wurde, nahmen die praying Indians
nun einen Teil der Rechtsprechung aus der Gesellschaft heraus. Sie wollten nicht mehr allein
nach den Traditionen ihres Stammes zwischen Recht und Unrecht unterscheiden, sondern nach
Gottes Geboten leben und handeln. In einer groBen, feierlichen Zeremonie sagten sich die
praying Indians von ihren Siinden los und schworen, nach ihrer einstigen Unkenntnis iiber den

wahren Gott, fortan gute Christen zu sein. Sie versicherten, dass ihre Siinden von nun an zur

Strafe gebracht werden wiirden.”

7 Zitate ,, This last spring* und ,,[T]hey might have some men Chosen amongst them* siehe Eliot und Mayhew,
,,Lears of Repentance,” 206; Zitat ,,[T]hat Religion and Government* siche Mayhew, Indian Converts, 293-
294,
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Besonders bemerkenswert ist an diesem Sachverhalt gewiss, wie Experience Mayhew da-
rliber schreibt:
The praying Indians did also about the same time earnestly desire that Christian Civil
Government might be set up over them, and that Transgressions of the Law of God
might be punished according to the Rules of His Word [...] [TThis Tawanquatuck
became a Christian Magistrate among the People, over whom he had before ruled as

an Indian Sachim, and did so far, as I can learn, faithfully discharge that Trust so long
as God continued his Life.?

Tawanquatick, ndmlich derjenige, der den Puritanern das erste Landstiick der Insel verkauft
hatte und der erste Sachem, welcher sich schliefSlich zum Christentum bekehren lief3, sollte von
nun an also auch das Amt des Friedensrichters innerhalb der Kongregation der praying Indians
bekleiden. Bedeutete das, dass nicht nur ein weiteres, christliches Rechtssystem neben dem des
Sachemships bestand, sondern dass aulerdem Tawanquatick sein Amt des Sachems gegen das
des Richters tauschte? Waren mit der Einfiilhrung des Strafkatalogs fiir Siinden die
traditionellen Machtverhéltnisse aufgelost? Wie Experience Mayhew es ausdriickt, habe
Tawanquatick zuvor als Sachem geherrscht und nahm dann aber das Amt des Friendensrichters
an — liber die Leute entscheidend, iiber welchen er als Sachem gestanden hatte. Dem war zu
diesem Zeitpunkt jedoch noch nicht so. Wie aus verschiedenen Dokumenten hervorgeht,
blieben die Sachemships wie gehabt erhalten und die Wampanoag zahlten nach wie vor Tribut
an ihre Sachems sowie Massasoit. Was Experience Mayhew in Indian Converts schreibt, ist
wohl eher als eine Andeutung in Hinblick auf das, was in den kommenden Jahrzehnten mit den
Machtstrukturen der Wampanoag passieren sollte, zu sehen.’

Versucht man nun die Entscheidung der Wampanoag, vor allem der Sachems, zu verstehen
und hinterfragt, warum sich diese augenscheinlich freiwillig in einem von puritanischen
Werten gepriagten Rechtssystem organisierten, kommt man zu einigen Schliissen: Zum einen
ermoglichte eine Neu-Organisation des Rechtssystems mit der Einfithrung von
Friedensrichtern den Wampanoag, ihre bisherigen Machtverhiltnisse innerhalb ihres Stammes
aufrechtzuerhalten. Wihrend sich die Sachems nun Friedensrichter nannten, blieben sie
dennoch in einer dhnlichen Position wie zuvor. Gleichzeitig war diese Organisation — also ein
Christian Civil Government mit Friedensrichtern anstatt eines Sachemships mit Sachems —
eine von den Europédern erprobte und anerkannte. Damit gaben sie den Europédern das Gefiihl,
ja geradezu die Sicherheit, dass die Indianer hinter den aus England mitgebrachten Werten

standen und sie bereit waren, diese in ihren Alltag und ihre Rechtsprechung zu integrieren. Es

8 Mayhew, Indian Converts, 82.
°  Auf den Zerfall der Sachemships und die Entmachtung der Sachems wird schlieBlich in Kapitel 7 eingegangen.
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war ein kleiner Vertrauensbeweis den Siedlern gegeniiber, dass die Wampanoag mit ihnen
arbeiteten. Inwiefern die Indigenen tatsdchlich hinter dem neu eingefiihrten Christian Civil
Government standen, ist an dieser Stelle nicht geklédrt. Der Aquinnah Wampanoag Jonathan
Perry sagt im Interview: ,,[O]ur folks played nice whenever it suited us* und driickt dadurch
aus, dass die Indigenen den Européern in vielen Situationen den Anschein geben konnten, als
wiéren sie mit einer Verdnderung zufrieden oder wollten bestimmte Dinge von den Engldndern
annehmen. Dies konnte zu einer guten Beziehung zwischen den beiden Gesellschaften
beitragen.!® Versucht man, diese oder #dhnliche Verdnderungen in der Gesellschaft der
Wampanoag zu verstehen, ist also wichtig, ihre Entscheidungen nicht rein schwarz und weif3
einzuordnen. Vieles war scheinbar eine freiwillige, aus der Gesellschaft heraus gewollte
Verdnderung des bestehenden Systems durch die Annahme europiischer Ideen, konnte aber in
Wirklichkeit eine Taktik sein, um gute Beziehungen aufrecht zu erhalten und das eigene
Uberleben zu sichern.

Es ist auBer Frage, dass die Einfiihrung eines Christian Civil Governments das Rechtssystem
der Indianer verdnderte, ja sogar zwei Systeme nebeneinander existieren lie3: das traditionelle,
im Sachemship und der Gesellschaft der Wampanoag verankerte Denken in Richtig und Falsch
und die christliche, durch puritanische Werte gepragte, scharf in Unschuld und Siinde trennbare
Rechtsordnung. Diese Rechtsordnung beruhte, wie auch jedes juristische System, auf
verschiedenen Regeln des Zusammenlebens, getrieben von biblischer Moral und ethischen
Standards. Wie die letzten Absitze zu zeigen versuchten, wurde also durch verschiedenste
Aspekte und von beiden Seiten ein vermeintliches Gemeinschaftsgefiihl zwischen den
Europédern und den Indianern erzeugt: Der Gedanke an eine gemeinsame Abstammung, das
Erlernen einer Schriftsprache, welche beiden Parteien direkten Zugang zu der einen
ontologischen Wahrheit — ndmlich der Bibel — 6ffnete, sowie die Magie dieser Schriftsprache,
die das Vertrauen und das Zugehorigkeitsgefiihl stirkten, erschufen ein Band zwischen den
beiden sich einst komplett unbekannten Kulturen. Nach Durkheims Definition von Religion
lasst sich also hier bestétigen, dass die Religion — auf ihre rein soziale Komponente reduziert —

Individuen zu einer Gesellschaft macht, Zusammenhalt fordert und Identitiat formt. Durch die

10°An dieser Stelle muss angemerkt werden, dass es eine Taktik der Wampanoag gewesen sein kann, den
Engldndern zu zeigen, dass sie ihre Werte und Normen unterstiitzen und umsetzen, diese Taktik allein jedoch
nicht das Uberleben sichern sollte. Jonathan Perry gibt im Interview an, dass ,,playing nice with the English
fiir viele indigene Nationen, wie etwa die Mohegan, zuletzt nicht ausreichte. ,,[...] [S]ocieties that worked very
well with the English didn’t fare as well as we did fighting them,* erklért Perry weiter. Das bedeutet, dass, wie
auch im weiteren Verlauf dieser Dissertation beschrieben werden wird, andere Faktoren den Wampanoag
halfen, Gesellschaft und Kultur auf Martha’s Vineyard am Leben zu halten. Siehe Perry, Personliches
Interview.
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Teilung der Welt in Sakrales und Profanes, soweit Durkheims Theorie dargelegt, erschaffen
die Menschen Strukturen, die das Sakrale schiitzen sollen und die gewisse Verhaltensregeln
mit sich bringen. Dies beschreibt, was auf Martha’s Vineyard in den Jahren zwischen 1641 und
1651 geschehen war: Die Christianisierung der Wampanoag fiihrte dazu, dass die Indianer sich
den Européern stirker zugehorig, ja geradezu mit ihnen verbunden fiihlten — wenn vielleicht
fiir viele auch nur nach auBlen hin, um gute Beziechungen zu wahren. Die Einfiihrung des
Christian Civil Governments und des Regelkorpuses sollte schlieBlich die Bestétigung dieses
Gemeinschaftsgefiihls der Wampanoag sein. Obgleich dieses Zugehorigkeitsgefiihl und die
Rechtsordnung von Menschen fiir Menschen erschaffen wurden, sollte es fiir alle Beteiligten
den Eindruck erwecken, durch eine iibernatiirliche Macht geregelt zu sein. Damit war auch die
Rechtsordnung und die Bestrafung von Siinde scheinbar kein den Wampanoag von den
Européern auferlegtes Laster, sondern ein von Gott und von all seinen Glaubigen erwiinschtes
Handeln. Es waren nicht die Europder — oder gar Mayhew selbst — die ihnen unbegriindete
Regeln auferlegt hitten, sondern es war Gottes Wille. Zudem trat nicht Mayhew als Richter
ein, sondern Tawanquatick, ein Mann aus ihren Reihen, welchem sie auch zuvor schon
unterstanden. Auf Martha’s Vineyard erweckte alles den Eindruck, als wiren jegliche
Veranderungen rein von Gott gewollt und von den Wampanoag freiwillig umgesetzt. Mayhew
und seine Landsménner mussten keinen Schritt in dieser Kette an Verdnderungen hin zu einer
mehr westlichen Gesellschaft von den Indianern erzwingen.

Dass die Wampanoag, welche sich weder in einem ,,cultural vacuum* (siehe Kapitelanfang)
befanden, noch eine neue Religion suchten, nicht vollends iiberzeugt waren von den
Erzdhlungen der Bibel oder den puritanischen Normen, wird an dieser Stelle oftmals
iibersehen. Es muss in Erwidgung gezogen werden, dass die Wampanoag, obgleich sie vielleicht
nicht durchgehend an den Gott des weilen Mannes glaubten und die Erzdahlungen aus der Bibel
fiir sie kaum tiefere Bedeutung hatten, schon immer ein dhnliches Wertesystem vertraten wie
die Puritaner. Die Chappaquiddick Wampanoag Penny Gamble-Williams fasst zusammen:

[T]he stories of Christ were, in many ways, in terms of values, not very different from
what we knew and how we conducted our lives. In a lot of ways, it is, well, “Can’t

be too bad, because we believe do unto others as you would have them do unto you.
Be kind. Be good. What could be so bad about that?”’!!

Hieran sieht man auch, dass die Wampanoag sich nicht komplett verstellen mussten, um den

Europdern bestimmte Werte vorzuleben, die sie nicht besaBen: Sowohl die indigene

'l Gamble-Williams, Personliches Interview.
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Spiritualitit als auch das Christentum transportierten &hnliche Werte oder zogen &hnliche
Schliisse und Lehren aus den Erzahlungen {iber Moshup oder den Geschichten der Bibel. Viele
Wampanoag spielten den Europdern jedoch auch ein Bild ihrer Gesellschaft vor, besuchten
Gottesdienste und beteten mit den Europdern, praktizierten im Privaten allerdings ihre
traditionelle Spiritualitdt und lebten nach ihren bekannten, gesellschaftlichen Normen. ,,.But
ultimately, what you had was native people still going to ceremonies, still speaking the
Wampanoag language, still being very Wampanoag in every way, and then when they were
asked: ‘Oh, yeah, yeah, I’'m Christian. I go to church every week’*, beschreibt Jonathan Perry
die damalige Situation.!? Betrachtet man das Geschehen rund um die Indigenen Martha’s
Vineyards im 17. Jahrhundert genauer, sollte also immer daran gedacht werden, dass die
Wampanoag &hnliche Werte kannten und nach ihnen handelten, wie die Europder sie
mitbrachten. Das Ausleben dieser Werte, jedoch, gestaltete sich nun fiir die Indigenen dennoch
plotzlich anders: Das Christian Civil Government sollte nun sehr viel strikter in Richtig und
Falsch trennen, als dies zuvor im kin getan wurde, und die Teilnahme an Gottesdiensten war
starrer und préskriptiver als es die indigene Spiritualitét jemals war.

Besonders interessant sind in diesem Zusammenhang die Ausfithrungen der
Chappaquiddick Wampanoag Alexis Moreis, welche — wie auch schon in Kapitel 2 dargelegt —
die indigene Spiritualitdt viel mehr mit dem alltdglichen Leben und Handeln verschmolzen
sieht als dies fiir Christen der Fall sein mag;:

If you look at present-day Christianity, it’s a lot like you’re following something just
specifically relating to the religion and not everybody continues that in their active
life. [...] [B]ut in our community it’s that idea of what it means to keep those values

in every way, in every person, every way that you treat the space that you’re in, caring
for it.

Wihrend sie damit indirekt bestétigt, dass eine intakte Plausibilititsstruktur zwischen dem
Dies- und dem Jenseits benotigt wird, steckt in dieser Aussage noch ein weiterer nicht
unbedeutender Aspekt: Die Annahme einer neuen Religion konnte nicht gleich einen
Austausch der traditionellen Spiritualitidt bedeuten. Zu viele weltliche Strukturen hingen an ihr,
was bedeutet, dass die alte Plausibilitétsstruktur nicht aufgegeben werden konnte und wollte.
Und obgleich die religious translation exakt auf die Vorstellungen innerhalb der indigenen
Spiritualitit zugeschnitten war und an Gemeinsamkeiten mit dem Christentum ankniipfte,
funktionierte das Christentum anders als die indigene Spiritualitit. Sie war viel mehr mit dem

Diesseits verschwommen als die biblischen Regeln der Christen es mit der englischen

12 Perry, Personliches Interview.
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Gesellschaft waren. Ein einfaches Austauschen der traditionellen Religion gegen eine neue
konnte so also nicht funktionieren. Denn ein Modell, welches die Gesellschaft zwar nach den
Regeln der Religion aufbauen konnte, die beiden aber in zwei klar trennbare Einheiten teilte,
passte nicht auf die Wampanoag. Die Indigenen konnten an dieser Stelle zwischen drei Wegen
wihlen: Entweder sie verweigerten das Christentum komplett und lebten traditionell (sowohl
spirituell als auch kulturell) weiter oder sie gaben sich, iiberzeugt vom Christentum, der neuen
Religion hin und bauten alle Strukturen danach auf. Oder aber sie spielten den Européern vor,
praying Indian zu sein, und praktizierten ihre Spiritualitdt im Geheimen weiter. Wie viele oder
gar wer sich als Individuum fiir welchen Weg entschied, wird nie mehr rekonstruierbar sein.
Dennoch sei damit verdeutlicht, dass es mehrere Wege gab, wofiir die Wampanoag Martha’s
Vineyards sich entscheiden konnten. Der eine Weg, welcher die volle Uberzeugung vom
Christentum war, war nicht der einzige, selbst wenn dies in vielen europdischen Dokumenten
so beschrieben wurde; Mayhews Plan der religious translation war an einigen Stellen nicht zu
Ende gedacht und konnte nicht reibungsfrei funktionieren. Oftmals wird der Widerstand der
Wampanoag vernachlissigt oder, in Ermangelung geschriebener Uberlieferungen, als
inexistent erklért: I also think that there’s a lot of history from the Chappaquiddick
Wampanoag side that’s ignored of our resistance to it. That there was so much resistance to it*,
sagt Alexis Moreis und betont an spéaterer Stelle, dass genau dieser Widerstand oft unterging,
da die Gesellschaft der Wampanoag durch die Européder gespalten wurde und die Indianer der
Insel, durch verschiedene Interessen getrieben, unterschiedlich auf die Verdnderungen
reagierten. Im Weiteren soll stets berticksichtigt werden, dass es Befiirworter, Gegner als auch
Mitspieler gab, wenn es um die Annahme des Christentums sowie die damit verbundene

Einfiihrung neuer gesellschaftlicher Regeln ging.'3

ERSCHAFFUNG EINER NEUEN PLAUSIBILITATSSTRUKTUR

In Hinblick auf Peter Bergers Theorie zum Verhéltnis zwischen Religion und Gesellschaft zeigt
sich nun also, dass die Einfithrung der Christian Civil Governments zum Teil eine neue
Plausibilitatsstruktur schuf. Die Gesellschaft der Wampanoag, die stets im Einklang mit der
indigenen Spiritualitét lebte, verdnderte sich — fiir einige —nun ein Stiick weit in Richtung einer

europdisch-christlichen Welt. Wie in Kapitel 3 erldutert, war die Wirklichkeit der Indianer auf

13 Verschiedene Aussagen sowie wortliche Zitate aus Moreis, Personliches Interview.
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Martha’s Vineyard durch den Tod vieler Angehdriger gestort, einen tatséchlichen
Nomoszerfall, wie Berger es bezeichnet, hatten die Wampanoag oder einzelne Sachemships
aber (noch) nicht erfahren. Ihre traditionelle Religion, welche das Diesseits nicht mehr erkléren
konnte, mochte Liicken aufweisen, doch war der Zusammenbhalt des kin immer noch stark und
das Verschmelzen von religiosem Denken, eben der traditionellen Spiritualitit, und dem Alltag
der Indigenen erlaubte ihnen eine immer noch starke Verbindung zum Jenseits. Schlieflich
horten jedoch auch viele Wampanoag auf Martha’s Vineyard Mayhews Predigten, folgten ihm
und wurden Christen — eine Reaktion, welcher zur Folge sich manche sicher die
Wiederherstellung einer Sinnordnung gewiinscht hatten, andere waren jedoch lediglich fiir die
Aufrechterhaltung der guten Beziehungen mit den Europédern konvertiert. Mit der steigenden
Zahl an praying Indians zeigte sich, dass es fiir diejenigen Konvertierten nun auch wieder einer
Anpassung im Diesseits bedurfte, um ihrer neuen, christlichen Vorstellung vom Jenseits
gerecht zu werden. Wer sich — aus Uberzeugung oder aus gutem Willen den Siedlern
gegeniiber — nun als praying Indian wiederfand, sah sich im Zugzwang, auf das verdnderte
religiose Denken eine verdnderte gesellschaftliche Organisation zu erschaffen. Aus diesem
Grund fiihrten die Wampanoag — aus eigener Initiative — einen von christlicher Doktrin
motivierten Regelkorpus ein, welcher ihren Alltag von dort an lenken sollte. Dies zeigt auch
gut die Dialektik zwischen Religion und Gesellschaft: Das eine muss dem anderen stets
angepasst werden, um eine Plausibilititsstruktur zu erhalten, und sie soll den Menschen ein
Gefiihl von Sinn und Ordnung zu geben. Es zeigt, dass nicht das eine zwangsweise auf dem
anderen aufbauen muss, sondern die zwei Komponenten sich gegenseitig beeinflussen und sich
immer wieder der anderen anpassen. In diesem Fall stellten die Wampanoag zumindest nach
aullen, sichtbar fiir die Européer, eine Plausibilititsstruktur her: Sie zeigten ihnen, dass sie als
gute, gliubige Christen das Diesseits auf ihre neue Religion abstimmten. Von einer natiirlichen
Reproduktion kann man hier hdchstwahrscheinlich nicht sprechen; zum einen, da die
Verdnderung von auflen angestoflen wurde und zum anderen, da die Verdnderung in groflen
Teilen lediglich fiir die Europier sichtbar sein sollte, sie aber von vielen nicht aus Uberzeugung
getragen wurde.

Auch der Aspekt der Legitimation des Daseins der Menschen, der irdischen Ordnung und
der von der Gesellschaft auferlegten Regeln kommt hier deutlich zum Ausdruck: In ihrem
bisherigen alltiglichen Leben konnten die Wampanoag in vielerlei Hinsicht keine Parallelen
zur christlichen Doktrin ausdriicken. Diese Wirklichkeit, wie sie durch die Bibel heilig und
richtig sein und den Menschen transzendieren soll, war den Wampanoag nicht gegeben. Dem

wollten sie durch die Spiegelung der gottlichen Ordnung in die Wirklichkeit entgegenwirken —
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also: wieder eine Plausibilitdtsstruktur aufbauen. Berger spricht hier von einer Ausdehnung der
Michtigkeit des Jenseits in die diesseitige Welt, das heifit, eine Ubertragung der géttlichen
Ordnung in die Gesellschaft. Jeder irdische Herrscher, etwa in einer politischen Position,
fungiert schlieBlich als Beauftragter der Gotter; irdische Macht, stets in Verbindung mit Strafe,
wird so zu einem heiligen Phdnomen. Genau das zeigte sich auf Martha’s Vineyard durch die
Ernennung Tawanquaticks zum Friedensrichter. Er sollte ein Auge auf die rechte Umsetzung
von Gottes Geboten haben und, wenn nétig, liber die Folgen fiir das Brechen dieser Regeln
entscheiden. Tawanquaticks Urteile sollten von den praying Indians respektiert werden, denn
wer nach seiner Rechtsprechung — und damit nach den geschriebenen Gesetzen — lebte, lebte
nach dem Willen Gottes. In diesem Zusammenhang zeigt sich wieder, wie signifikant
Experience Mayhews Aussage doch ist: ,,[TThis Tawanquatuck became a Christian Magistrate
among the People, over whom he had before ruled as an Indian Sachim [...].* Er war einst der
legitime Herrscher, der Sachem, iiber eine Gruppe von Wampanoag. Nun, da sowohl
Gesellschaft als auch Religion sich im Wandel befanden, sollte er ein weiteres Amt bekleiden,
welches ihn zwar nicht in seiner Macht beschnitt, aber es ithm erlaubte, in den neuen, christlich
gepriagten Strukturen, seine Legitimation zu behalten und seine Macht iiber die Wampanoag
zu wahren. Dennoch sei hier nochmals angemerkt, dass das Sachemship Tawanquaticks durch
seine Ernennung zum Friedensrichter nicht aufgeldst war. Tawanquatick bekleidete weiter das
Amt des Sachems iiber die Wampanoag in seinem Gebiet. Genau wie das neue, christliche
Rechtssystem (bislang) parallel zur traditionellen indianischen Gesellschaft mit all ihren

Regeln und Werten existierte, bestanden Tawanquaticks Amter zu dieser Zeit nebeneinander.'*

Als verschiedenste Verdnderungen die Gesellschaft der Wampanoag europdisierten, passten
die Indianer auch die Legende von Moshup der neuen Situation an. Der Gigant, iiber welchen
erzahlt wird, er habe der Insel Martha’s Vineyard ihr Erscheinungsbild verlichen, die Devil’s
Bridge erschaffen oder auch die Nachbarinsel Nantucket aufgeschiittet, reagierte auf die
Ankunft der Siedler. Der Legende zufolge waren die Européer in seinen Gefilden aufgetaucht
und haben ihn gestort:

When Moshup envisioned Europeans coming to his fishing grounds, he is said to

have left Aquinnah. He then changed his children into killer whales, turned his pets

into stone, and with his wife Squant walked down the beach to disappear behind
Zack’s Cliffs. Fog today is attributed to the smoke of Moshup’s peudelee (pipe). Cries

14 Zu Legitimation und Ubertragung der der jenseitigen Herrschaftsstrukturen auf das Diesseits siehe Berger, The
Sacred Canopy, 29-51; Zitat von Experience Mayhew siehe Indian Converts, 82.
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heard off the south side during a storm are said to be Squant calling to her lost
children.!

Wann genau diese Ergiinzung zu den Erzdhlungen iiber Moshup entstand, ist unklar. Genauso
unklar ist, welche Aussage diese haben sollte. Auf direkte Nachfrage versuchen sich die
Wampanoag im Interview an Erklédrungen: Moshup wollte nicht mit ansehen, wie die Indigenen
sich verdnderten, und ertrug es nicht, dass die Européer nun iiberall auf der Insel waren. Aus
diesem Grund verlie3 er Martha’s Vineyard und die Erzdhlung dartiber ist eine Warnung an
die Wampanoag, lautet eine Erklarung. Andere sagen, die Indigenen hatten sich veréndert, also
mussten auch die spirituellen Erzéhlungen sich dndern. Gleichzeitig, so beispielsweise die
Aussage von Aquinnah Wampanoag Jonathan Perry, war Moshup damit nicht komplett
verschwunden. Er war nicht mehr so prisent wie frither, nicht mehr sichtbar, doch er umgab
die Menschen immer noch. Es steht auch die Vermutung im Raum, dass diese (oder eine
dhnliche) Geschichte von den Siedlern erzihlt und populdr gemacht wurde, um die Indigenen
davon zu iiberzeugen, dass ihr Schopfer und Wegbegleiter sie verlassen hitte und sie so nun
offen wiren fiir einen neuen Gott, eben den des Christentums. Ob die Erzdhlung iiber das
Zuriickziehen, das Verschwinden, des Helden vielleicht sogar bereits vorher bestand — es
wiirde sich in typische Erzdhlmuster verschiedener anderer Mythen und Heldengeschichten
fiigen — und erst riickblickend mit der Situation um 1640 in Verbindung gebracht wurde, ist
auch moglich. '

So ist also nicht klar, wer diese Weiterfiihrung der Legende um Moshup populédr gemacht
hat. Was dies jedoch zeigt, ist, dass sich die Erzdhlungen der Wampanoag mit den verénderten
Umstidnden entwickelt hatten. Geht man davon aus, dass diese Weiterfiihrung der Legende
nicht von den Europdern gestreut wurde — die Chappaquiddick Margaret Oliveira
beispielsweise lehnt diese Theorie ab, da ihr Grof3vater ihr diese Geschichte erzihlte und er die
Inhalte wohl mit Uberzeugung getragen hatte — erkennt man daran gut, wie die Wampanoag
selbst eine Anpassung ihrer Plausibilitdtsstruktur durchfiihrten. Indem die Indigenen ihre
Geschichten modifizierten und weiterentwickelten, reagierten sie auf die verdnderte Situation
im Diesseits. Bezugnehmend auf Bergers Theorie, dass eine Gesellschaft kontinuierlich
reproduziert werden muss, da sie einem standigen Wandel ausgesetzt ist, kann man hier nun
also sehen, wie, geradezu parallel zur Verdnderung von indigener Religion und Gesellschaft

durch die Siedler, die Wampanoag ihre Legenden reproduzierten und auf das (sehr stark)

15 Wampanoag Tribe of Gay Head (Aquinnah), ,,Aquinnah,“ Wampanoag Tribe of Gay Head,
http://www.wampanoagtribe.net/pages/wampanoag_way/aquinnah (Stand: 4. Mérz 2018).
16 Gamble-Williams, Personliches Interview; Perry, Personliches Interview; Oliveira, Personliches Interview.
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verdnderte Diesseits reagierten. Doch diese Reproduktion von innen heraus war zu schwach,
um die indigene Gesellschaft wieder zu stabilisieren. Die Aquinnah Wampanoag Linda
Coombs nimmt darauf im Interview Bezug:

I think if it had not been for the English coming in when they did, and even if another

hundred years are gone by, I think we would have been able to get our lives and our

culture back on track. After the plague, [...] but we didn’t have that opportunity, they
came in and they came in and rose."”

Die natiirliche Reproduktion, wie beschrieben von Berger, hétte in der indigenen Gesellschaft
funktionieren kdnnen, wiren die Wampanoag nicht gezwungen gewesen, sich der Religion und
Kultur der Européer anzupassen. Mit dem Druck, sich dem Christentum anzunidhern — ob nun
als Ausweg oder aus Uberzeugung — riickte die natiirliche Reproduktion der indigenen Kultur
also in den Hintergrund; die weitergefiihrte Legende von Moshup ist wohl einer der wenigen
tiberlieferten Versuche. Es ist wichtig zu erkennen, dass auch eine Reproduktion ihrer
traditionellen, indigenen Kultur stattfand, parallel zur (nach auBlen hin) fortschreitenden
Reproduktion und Neuerschaffung einer Plausibilititsstruktur basierend auf dem Christentum.
Die Wampanoag versuchten sich an zwei verschiedenen Wegen, um auf die Situation zu
reagieren; auflerdem reagierten sie nicht geschlossen als Einheit, sondern jeder wihlte seinen
individuellen Weg, um mit dem verdnderten Diesseits umzugehen. Doch der implizite Druck,
sich den Europdern anzupassen und das Christentum in ihre Kultur zu integrieren, war, wie
Coombs ausdriickt, zu stark, um der natiirlichen Reproduktion der indigenen Gesellschaft
genug Zeit und Kraft zu widmen.

Das oben Dargelegte macht also deutlich, dass die Gesellschaft der Wampanoag Martha’s
Vineyards sich durch die Annahme oder (gespielte) Akzeptanz des Christentums verdnderte.
Eine Anpassung der {ibernatiirlichen Welt sollte bald eine Anpassung des Diesseits, eben durch
die Einfiihrung der Christian Civil Governments, mit sich bringen. Gleichzeitig bestanden die
traditionellen Sachemships weiterhin, genauso wie viele nach wie vor ihre traditionelle
Spiritualitit lebten. Und wéhrend hier von den Europdern kein direkter Druck auf die Indianer
ausgeilibt wurde, machten die duleren, verdnderten Umstinde eine Annahme des Christentums
immer attraktiver. Dazu gehorten etwa der Wunsch nach guten Beziehungen, die Suche nach
Ordnung und generell der Versuch des Uberlebens aller Stammesmitglieder. Gleichzeitig
hinderten all diese Wiinsche und Bestrebungen die Indianer daran, ihre Kultur natiirlich zu

reproduzieren und auf die verénderte Situation zu reagieren. Die Wampanoag 6ffneten sich

17" Coombs, Persdnliches Interview.
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also immer mehr den Europdern mit ihrem fremden, allméchtigen Gott sowie deren

gesellschaftlicher Ordnung.

IM VERGLEICH: ELIOTS VORGEHEN AUF DEM FESTLAND

Der Einfluss der Européder und des Christentums auf die Gesellschaft der Wampanoag Martha’s
Vineyards nahm also stetig zu. An dieser Stelle sei aulerdem die Situation auf dem Festland,
ndmlich bei John Eliots Praying Indians, betrachtet. John Eliot, auch Apostle to the Indians
genannt, hatte 1651 Natick als ersten Praying Town fiir rund fiinfzig christianisierte Indianer
errichtet. Das Gebiet befand sich etwa 24 Kilometer von Roxbury, Boston entfernt, wo Eliot
lebte. Dort sollten die Indianer ihren Glauben frei entfalten konnen, ungestort und abgeschottet
von ihren noch ihre traditionelle Religion praktizierenden Stammesangehorigen. Zugleich
hoffte Eliot, die praying Indians in Natick zu besseren Menschen erziehen zu kénnen. Er war
nidmlich der Meinung, dass die Grundvoraussetzung fiir einen guten Christen bei den Indianern
noch nicht gegeben war: ,,[ They] must bee brought to some civility before religion can prosper,
or the word take place.” Zu dieser Zivilisierung der Ureinwohner gehorte fiir Eliot jedoch nicht
nur, so wie etwa fiir Mayhew, dass die Indianer Lesen und Schreiben lernten, nach den Geboten
der Bibel lebten und Siinden bestraften, sondern der Prozess umfasste auch das Abschaffen
traditioneller, indigener Gepflogenheiten. Bereits 1646 lie er seine praying Indians
verschiedene Gesetze aufsetzen, nach welchen sie in Zukunft ihr Leben gestalten sollten. Acht
davon sind in ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell With the Indians in
New-England* gelistet:
That if any man be idle a weeke, at most a fortnight, hee shall pay five shillings.
If any unmarried man shall lie with a young woman unmarried, hee shall pay
twenty shillings.
3. If any man shall beat his wife, his hands shall bee tied behind him and carried to

the place of justice to bee severely punished.
4. Every young man if not anothers servant, and if unmarried, hee shall be

compelled to set up a Wigwam and plant for himselfe, and not live shifting up

and downe to other Wigwams.
5. If any woman shall not have her haire tied up but hang loose or be cut as mens

haire, she shall pay five shillings.
6. Ifany woman shall goe with naked breasts they shall pay two shillings six pence.

All those men that weare long locks shall pay five shillings.
8. If any shall kill their lice betweene their teeth, they shall pay five shillings.

N —

=~

Diese Gesetze, jeweils versehen mit der (Geld-)Strafe, die bei Verstof3 drohte, machten die

Indianer kulturell ein Stiick weit zu Puritanern. Die klassischen puritanischen Werte kommen
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hier beinahe in jedem Punkt deutlich heraus.'® Ganz im Sinne der rastlosen Berufsarbeit, wie
sie fiir den Puritanismus bezeichnend war, strebten auch die Siedler Neu Englands danach, ihre
Zeit sinnvoll zu nutzen. Genau wie Benjamin Franklin rund ein Jahrhundert nach dem Erlass
dieser Gesetze in Advice to a Young Tradesman schrieb: Time is Money, suchten die Menschen
im 17. Jahrhundert stets nach Moglichkeiten, so viel Arbeit wie moglich an einem Tag zu
verrichten. Dies hatte zur Folge, dass man schon in der Ddmmerung aufstand — sozusagen seine
Schlafenszeit so gut es ging reduzierte — und jede Sekunde der Tageshelle fiir Berufsarbeit
nutzte. Bereits 1633 verhingte der Gerichtshof der Massachusetts Bay Colony fiir alle Siedler
sogar eine Strafe fiir falsch verwendete Zeit. Um gute Christen zu werden, hatten sich die
Ureinwohner nun, formuliert in Gesetz Nummer eins, der puritanischen Zeitoptimierung
anzupassen. Im zweiten Gesetz kommt hingegen ein anderer, aber mindestens genauso stark
zu gewichtender, puritanischer Wert zum Ausdruck: Wihrend bei den Wampanoag das Prinzip
des Ehebruchs, beziehungsweise der Unzucht, bekannt war und von der Gesellschaft bestraft
werden konnte, waren vorehelicher Geschlechtsverkehr und Promiskuitét generell toleriert.
Mit der Christianisierung der Indianer sollten diese nun jedoch nicht nur, ganz nach dem Alten
Testament, Ehebruch bestrafen, sondern auch vor dem Bund der Ehe enthaltsam sein. Eine
Heirat, wie die Puritaner sie wiinschten, sollte nur aus wahrer Liebe heraus erwogen werden,
so denn beide Partner zustimmten und dafiir bereit waren. In der Ehe genau wie in jeder anderen
Beziehung zwischen den Geschlechtern sollten die Frauen auBerdem stets per Gesetz vor
korperlichen sowie verbalen Angriffen eines Mannes geschiitzt sein. Dies findet sich im dritten
Gesetz wieder, durch welches indianischen Méannern eine massive Strafe drohte, sollten sie
eine Frau schlagen. Gesetz Nummer vier mag auf den ersten Blick nicht gleich auf einen
puritanischen Wert zuriickfithrbar sein. Hierzu muss man wissen, dass es Unverheirateten in
Neu England untersagt war, allein mit Unverheirateten des anderen Geschlechts zu sein. Denn
die Puritaner gingen davon aus, dass ein privates Treffen zwischen Mann und Frau—
ausgenommen, auch nur einer der beiden war bereits verheiratet oder sie waren miteinander
verwandt — zu einer sexuellen Beziehung fiihrte. Ein Treffen zwischen zwei Unverheirateten
durfte also nur in Gesellschaft anderer stattfinden. Da die Indianer flir gewdhnlich in threm kin
zusammenlebten und sich oft mit ihrer erweiterten Familie ein Wetu teilten, sollte Gesetz
Nummer vier diese Art des Zusammenlebens schlieBlich eindimmen und junge Ménner dazu

anhalten, in ihr eigenes Wetu zu ziehen, um so potentielle ungiinstige Situationen oder

18 Anonymous. ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of the Gospell With the Indians in New-England
(1647), Zitat ,,[They] must bee brought to some civility* siche Seite 15 und Liste von Gesetzen siehe Seiten
20-21.
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Versuchungen vorzubeugen. In weiteren Gesetzen, welche zum Beispiel in Shepards ,,The
Clear Sun-shine of the Gospel breaking forth upon the Indians in New-England*
niedergeschrieben sind, wird auBBerdem ausdriicklich zu einer monogamen Ehe aufgerufen:
,» They desire that no Indian hereafter shall have any more but one wife.* Gesetze fiinf bis sieben
zielen auf die dulere Erscheinung der Indianer in Eliots Praying Town. Die Puritaner kleideten
sich stets in ,,sadd colors®, das waren beispielsweise Erdfarben wie Braun, Ocker, Rostrot oder
Dunkelgelb — nicht aber Schwarz, denn das war Alteren sowie Personen in Fiihrungspositionen
vorbehalten — und traten mit schlichter, jedoch teurer und gut gepflegter Gewandung auf. Die
lange, ungezéhmte Haarpracht der Ureinwohner sowie ihre, je nach Jahreszeit, spérliche
Bekleidung stieen den Siedlern auf. Sie riefen die Indianer dazu auf, ihren Korper mdglichst
zu bedecken und ihre Haare zu schneiden, beziehungsweise, bei Frauen, diese ordentlich
zuriickzustecken. Das letzte der gelisteten Gesetze, ,,though ridiculous to English eares®, wie
Wilson selbst anfiigt, sollte lediglich einer géingigen Praxis indigener Gesellschaften
gegenwirken, die von den Engldandern ungern gesehen wurde und welche kontraproduktiv fiir
die ,,cleanlinesse among Indians* war.!°

Dies sind nur acht Gesetze aus einer weiten Reithe von Town Orders, die Eliot seinen
praying Indians auferlegte oder die er sie sich selbst auferlegen lie3. Fiir ihn war es hochste
Prioritét, die Ureinwohner auch nach auflen hin, sprich: optisch und im Zusammenleben durch
gesellschaftliche Vorschriften, zu guten Christen zu machen. Er sah es als eine unabdingbare
Voraussetzung filir die Christianisierung, nicht nur nach calvinistischer Doktrin zu handeln,
sondern einen Teil der englischen Kultur anzunehmen. Hier zeigt sich wieder, dass Religion
und Kultur nicht trennscharf sind und in vielen Aspekten iiberlappen. So war ,,civility* fiir Eliot
eine Vorstufe, um tiberhaupt das Wort Gottes verstehen und nach seinem Willen handeln zu
konnen. Die ,,civility”, welche sich beispielsweise durch die typisch erdfarbenen Gewidnder
oder die ordentlich gepflegte Haarpracht ausdriickte, sind einerseits kulturell geprigt, gehen
aber auf calvinistische Werte zuriick, insofern helle, frohliche Farben und der offene Umgang
mit korperlichen Reizen auf die puritanische Askese zuriickzufiihren sind. Wo man die Grenze
zwischen Religion und Gesellschaft zieht, ist folglich nicht klar definierbar. Fiir den Apostle to
the Indians gehorte viel mehr dazu, als die Bibel lesen und das Wort Gottes verstehen zu

konnen, um ein guter Christ zu werden; fiir Mayhew hingegen war die duf3ere Erscheinung und

19 Fischer, Albion’s Seed, 83-205; hier auch zu finden die Verbindung zu Franklins Advice to a Young Tradesman;
Zitat ,,sadd colors® siche Thomas Shepard, ,, The Clear Sun-shine of the Gospel breaking forth upon the Indians
in New-England (1648),” Collections of the Massachusetts Historical Society, 3rd series, Vol. 4 (1834), 39;
Zitate ,,though ridiculous® und ,,cleanlinesse siche Anonymous, ,,The Day-Breaking if not the Sun-Rising of
the Gospell With the Indians in New-England (1647),” 21.

161



- Kapitel 4 -

die Anderung gesellschaftlich etablierter Strukturen zweitrangig. Thm war wichtiger, eine gute
Beziechung zu den praying Indians aufzubauen, Treffen in regelmifligen Abstinden
sicherzustellen und ein Gemeinschaftsgefiihl zwischen allen Gliubigen zu erschaffen. Gerade
im Hinblick auf die Verdnderungen, welche die Gesellschaft der Indianer durchmachen sollte,
nun, da diese Gesetze erlassen worden waren, sei an dieser Stelle noch einmal explizit auf die
Kategorien David Hackett Fischers, dargelegt in Kapitel 3, hingewiesen. Er untergliedert eine
Kultur in Teilbereiche, welche einzelne Merkmale einer Kultur im Alltag der Menschen
aufzeigen. Im vorliegenden Fall der Town Orders ist deutlich zu erkennen, dass die neu
erlassenen Gesetze diverse Bereiche des Alltags betreffen: Hier werden die Work ways und
Time ways, die Family Ways, Marriage ways und Gender ways, sowie die Dress ways der
indigenen Gesellschaft thematisiert; nach den neuen Vorschriften sollten nun die Werte all
dieser Kategorien ausgetauscht werden, sprich: die kulturellen Auffassungen der Puritaner zu
all diesen Themen sollten Einzug in den Alltag der Indianer finden und die urspriinglichen,
indigenen Werte mussten unterbunden werden.

Neben der Abschaffung der typischen Optik, der eben genannten traditionellen
Lebensweisen und gingigen Praktiken (wie dem Zerbeiflen von Lausen zwischen den Zéhnen),
schrieb Eliot den Ureinwohnern in seinem Praying Town auch einige generelle Regeln fiir den
Umgang mit ihren englischen Nachbarn vor: ,,That they pay their debts to the English. [...] No
Indian shall take an English mans Canooe without leave under the penaltie of 5s. [...] No Indian
shall come into any English mans house except he first knock: and this they expect from the
English.” Dazu gehorte auch, seinen Boden englischen Standards gemil einzuzéunen: ,,| W]ee
exhorted them to fence their ground with ditches, stone walls, upon the banks, and promised to
helpe them with Shovels, Spades, Mattocks, Crows of Iron [...].* Einerseits sollte dies jegliche
Konflikte zwischen den Kulturen vorbeugen, bei denen englisches, domestiziertes Vieh
indianische Boden niedertrampelte, andererseits sollten die Ureinwohner durch die
Unterstiitzung der Siedler dazu befdhigt werden, ihre Felder landwirtschaftlich nutzbar zu
machen und so einen Markt aufzubauen: ,,The women are desirous to learn to spin [...]. They
begin to grow industrious, and find something to sell at Market all the yeer long [...].?°
Jahreszeitenabhingig verkauften die Indianer Korbe und Besen, Beeren, Friichte und Fisch und
wurden so auch wirtschaftlich der englischen Lebensweise immer dhnlicher. Das meiste davon

hatte mit puritanischer Doktrin und einem Leben nach Gottes Geboten nichts mehr zu tun. Die

20 Shepard, ,, The Clear Sun-shine of the Gospel breaking forth upon the Indians in New-England (1648).“ Zitat
,,That they pay their debts* siche Seite 40; Zitate ,,[W]ee exhorted them* und ,,The women are desirous* siche
Seite 59.
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englischen Siedler, die dazu angehalten wurden, die Indianer beim Errichten von Zaunen,
Vorbereiten von Feldern oder dhnlichem zu unterstiitzen, vermittelten diese Fertigkeiten ohne
Bezug zur Religion. Der dahinterstehende Gedanke war der der ,,civility” — und der Grad der
Zivilisiertheit zeichnete nach Eliots Denken einen guten Puritaner aus.

Eine weitere Verdanderung, welche Eliot in Natick durchsetzte, war von politischer, dennoch
gleichzeitig religioser Natur. Nur wenige Monate bevor die Wampanoag Mayhew den
Vorschlag einer Kongregation unterbreiteten, hatten John Eliots Praying Indians denselben
Schritt gemacht: ,,[H]e shall rule us in all our affaires, not onely in our religion, and affairs of
the Chruch [...] but also in all our works and affaires in this world, God shall rule over us. Isa
33.22. The Lord is our Judge, the Lord is our Law giver, the Lord is our King, He will save us
[...].“ Die Indianer wollten Gott als ihren allmichtigen Herrscher iiber ihr Volk akzeptieren
und in allen Bereichen des Lebens nach seinen Geboten handeln. Ebenfalls in Anlehnung an
das Alte Testament fiihrte Eliot schlieflich, quasi dem Wunsch der Praying Indians
nachkommend, eine neue hierarchische Ordnung fiir Natick ein:

Du aber sich dich im ganzen Volk nach tiichtigen, gottesflirchtigen und zuverldssigen
Mainnern um, die Bestechung ablehnen. Gib dem Volk Vorsteher fiir je tausend,
hundert, fiinfzig und zehn! Sie sollen dem Volk jederzeit als Richter zur Verfiigung

stehen. Alle wichtigen Fille sollen sie vor dich bringen, die leichteren sollen sie
selber entscheiden. Entlaste dich und lass auch andere Verantwortung tragen!

Wie Jitro seinem Schwiegersohn Moses in Exodus 18 geraten hatte, wollte auch Eliot ein
System von je tausend, hundert, fiinfzig und zehn Vorstehern in Natick einfithren, welches die
Herrschaft der Sachems langsam ersetzte und Tributzahlungen einschlafen liel. Die Sachems,
welche von ihren Schiitzlingen Zahlungen verlangten und vermeintliche Monarchen
darstellten, waren Eliot schon seit geraumer Zeit ein Dorn im Auge. Dennoch konnten auch
hier, dhnlich wie bei Tawanquaticks Ernennung zum Friedensrichter auf Martha’s Vineyard,
die Sachems weiterhin in wichtigen Positionen bleiben. In Eliots Praying Towns wurden als
die Vorsteher iiber eine bestimmte Zahl von Leuten zu groBen Teilen die ehemaligen Sachems
eingesetzt. Die oberste Entscheidungsgewalt hatten trotzdem die Siedler. Eliot schrieb: ,,[ They]
subjected themselves unto the English; so that in this Government among themselves they doe

reserve themselves in that poynt to owne them as their superiours [...].“*!

2l Whitfield, Strength Out of Weaknesse, 171-172; Zitate siehe Seite 172 (,,[H]e shall rule us‘) und Seite 171
(,,Du aber sieh dich” und ,,,,[They] subjected themselves™). Zur Ernennung der ehemaligen Sachems zu
Vorstehern sich auch Ann Marie Plane, Colonial Intimacies: Indian Marriage in Early New England (Ithaca:
Cornell University Press, 2000), 74-76. Zum Ersetzen der Sachems durch Vorsteher und dem Stopp von
Tributzahlungen siehe auch Richard W. Cogley, John Eliot’s Mission to the Indians Before King Philip’s War
(Cambridge, Mass., Harvard University Press, 1999), 198-99.
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WEITERE EUROPAISIERUNG UND ,,ZIVILISIERUNG* DER INSEL-INDIANER

Man sieht also, dass Eliots Ansatz, die Indianer zu christianisieren, sich von Mayhews in
einigen Aspekten unterschied. Eliot legte viel Wert auf die ,,civility™ nach aullen hin, sprich:
auf das optische Auftreten und das Verhalten der praying Indians, und reorganisierte die
Stammesfiihrung, sodass die Ureinwohner sich der englischen Rechtsprechung unterordnen
mussten. Auf Martha’s Vineyard existierte nun zwar ein Regelkatalog in Verbindung mit
christlicher Doktrin, jedoch verlangte Mayhew an dieser Stelle (noch) keine Unterordnung der
Wampanoag unter englische Herrschaft. Die Sachemships blieben traditionell bestehen und die
Ureinwohner durften weiterhin in ihrem kin zusammenleben. Zu keinem Zeitpunkt zwang
Mayhew die Wampanoag explizit zum néchsten Schritt: Er hatte sie nicht zum Christentum
gedringt, genauso wenig wie er die praying Indians nun zur ,civility* zu forcieren versuchte.
Dies sollte nach und nach ganz von selbst kommen und von der indigenen Gesellschaft
ausgehen.

Die ndchsten Schritte in Richtung einer Gemeinschaft mit den Siedlern sollten die
Wampanoag nun von selbst tun. Denn Mayhew, obwohl er nie die Rolle eines politischen
Fithrers auf Martha’s Vineyard eingenommen hatte, wurde von vielen Wampanoag als
Beschiitzer der praying Indians gesehen. Wihrend eines Besuches auf der Insel hatte Massasoit
ihn einst sogar mit ,,Sachem‘ angesprochen. Als die Narraganset, ein nahe mit den Wampanoag
und Massachusett verwandter, aber lange mit ihnen verfeindeter Stamm, in den 1650er Jahren
schlieBlich Raubziige an der Kiiste und ihren Inseln entlang starteten, brach bei den Indianern
Martha’s Vineyards Panik aus. Sie befilirchteten, dass die Narraganset auch vor ihren Tiiren
nicht Halt machen wiirden und nach dem so begehrten Wampum — das sind Ketten aus auf
Schniiren aufgefidelten Muscheln und Meeresschnecken — zu suchen.?> Aus diesem Grund
gingen sie auf Mayhew zu und baten ihn um Schutz, welchen er ihnen daraufhin versicherte.
Nur kurze Zeit vorher hatten die Siedler der Insel beschlossen, allen christianisierten

Wampanoag kiinftig auch Schusswaffen zu leihen, etwa fiir Jagdzwecke. Dieses Gesetz wurde

22 Diese Wampum genannten Ketten aus Muscheln und Meeresschnecken wurden hauptsichlich von den an der
Kiiste lebenden Algonkin gefertigt und waren traditionell heilige Geschenke bei Eheschliefungen, Versprechen
oder der Beerdigung von Toten. Es hatte fiir die Indianer besonderen Wert und war so beispielsweise ein
Symbol fiir Freundschaft. Die im Landesinneren lebenden Irokesen fanden auch bald Gefallen an den kunstvoll
gestalteten Schniiren und tauschten diese mit den Algonkin. Die Schniire wurden von den Indianern auch
bereits den ersten Siedlern aus Europa fiir ihren symbolischen Wert geschenkt und in Tauschprozesse
eingefiihrt. Durch die Européer erfuhren diese schlieBlich eine Monetarisierung und wandelten sich von einem
zwischenstammlich und interkulturellen Zeichen der Freundschaft zu einer universell zirkulierenden Wahrung
in den nordamerikanischen Kolonien. Einen fundierten Uberblick zu Wampum als Zahlungsmittel von
Indianern und Européern findet sich in der der Einleitung von Mario Schmidt, Wampum und Biber: Fetischgeld
im kolonialen Nordamerika: Eine mausssche Kritik des Gabeparadigmas (Bielefeld: transcript Verlag, 2014).
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schlieBlich ausgeweitet und den Indianern wurden zudem Pulver und Kugeln bereitgestellt.
Zum einen band dies die praying Indians nochmals enger an die Européer, da letztere durch
ihr Waffengesetz gro3es Vertrauen zeigten; zum anderen zog die Angst vor den Narraganset
einen weiteren Trend mit sich: Urspriinglich dem Christentum und den englischen Siedlern
abgeneigte Sachems — wie etwa der einst Hiacoomes gegeniiber sogar handgreiflich gewordene
Pakeponesso — suchten nun die Nédhe zu ihren europdischen Beschiitzern. Pakeponesso bot
ithnen die Freundschaft an, indem er ihnen Land in Chappaquiddick verkaufte oder Weiderechte
sowie gestrandete Wale zum giinstigen Preis anbot. Ahnlich handelten Ohkohtonat, Sachem
des nordlich in Nunnepog gelegenen Sengekontacket, sowie Momonaquem und Pammehanit
von Nashuakemuck, einem lose organisierten Gebiet am westlichen Ende vor dem Uberweg
zur Halbinsel Aquinnah. Ohkohtonat bot den Siedlern eine weitere Quadratmeile seines
Gebiets an und in Nashuakemuck formten sich zwei christliche Versammlungen. Dadurch
beteuerten die Wampanoag ihre Freundschaft gegeniliber Mayhew und den Englandern, zeigten
ihre Bereitschaft, Besitz zu teilen, und bestitigten ihre Offenheit fiir den christlichen Glauben.
Im Gegenzug erhofften sie sich eine Absicherung im Falle eines Angriffs der Narraganset.?
Die duBeren Umstidnde spielten Mayhew und seiner Mission also in die Hinde: Ohne selbst
Druck auf die Wampanoag auf Martha’s Vineyard ausiiben zu miissen, entschieden sich viele
Sachems dafiir, Land zu verkaufen oder ihre Anhénger fiir das Christentum zu gewinnen, um
sich so vor einem potentiellen groBeren Ubel, nimlich der Attacke der Narraganset, zu
schiitzen. Im weiteren Sinne forderte das auch die nach auflen erkennbare ,civility”, da
Mayhew den in der Kirchengemeinschaft aktiven Indianern ein breites Netzwerk an
Bezichungen in ganz Neu England vermittelte, welches ihnen Riickhalt und kinship ties
brachte. Momonaquem, abstammend von einem der bedeutendsten Ménner Aquinnahs und
daher schon immer hoch angesehen, bekleidete nach seiner Christianisierung die Amter des
Lehrers und des Predigers in Nashuakemuck. Dadurch wurde ihm ermdglicht, zusammen mit
Thomas Mayhew Jr. zum Festland zu reisen und Natick zu besuchen. Die Biindnisse, welche
er wahrend dieser Reise mit anderen Wampanoag sowie mit verschiedenen englischen Siedlern
schloss, sollten ihm, genauso wie spiter auch seinem Sohn, in Zukunft viel Unterstiitzung und
Forderung bringen, sprich: kinship ties aufbauen und festigen. Diese Verbindungen durch das
christliche Netzwerk ersetzten fiir Martha’s Vineyards Wampanoag die polygamen Heiraten;
polygame Heiraten waren meist den Indianern in Machtpositionen, in der Regel Sachems,

vorbehalten und hauptséchlich dazu gedacht, ihren Machtbereich zu vergréBern und Allianzen

23 Silverman, Faith and Boundaries, 38-42.
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zu stirken — dhnlich wie politische Heiraten europdischer Monarchen. Durch ihre
Kirchenzugehorigkeit und die Beziehungen, die den Wampanoag in den hochrangigen Amtern
(sprich: diejenigen, die bereits vorher Sachems und Sagamores waren) ermoglicht wurden,
wurden polygame Ehen obsolet. Der Sinn, welchem diese Ehen gedient hatten, konnte nun
auch tiiber einen anderen, europdischen und den christlichen Lebensweisen entsprechenden
Weg erreicht werden.?*

Auf diese Weise wurde ganz ohne strikte Town Orders und damit verbundene Strafen bei
VerstoB3 ein Wandel der indigenen Lebensweise hin zu einer mehr européisch gepragten Kultur
ausgelost. In Kapitel 3 wurde das Konzept von religious translation ausfithrlicher beschrieben
und im Zuge dessen erldutert, wie Mayhew den Wampanoag christliche Prinzipien durch
traditionelle Werte néherbrachte. SchlieBlich machte er nun nicht mehr nur die Grundlagen des
Christentums (wie Manitu/Gott oder Cheepi/Satan) durch traditionelle Praktiken zuganglich,
sondern erkannte die weltlichen Absichten, die hinter religiosen Gepflogenheiten standen.
Dazu gehorten die eben diskutierte Abschaffung der polygamen Ehen — und die Einfiihrung
eines neuen Netzwerkes, welches denselben weltlichen Zweck wie polygame EheschlieBungen
verfolgte — oder dass powwowsche Heilmethoden obsolet wurden (siche Kapitel 3). Wie
Silverman generell darlegt, seien die Wampanoag auf Martha’s Vineyard schon sehr friih fiir
ihren englischen Kleidungsstil aufgefallen und erschienen ,,more civilized than anywhere else
wh(i]ch is a step to Christiantiy*. Auch ihre traditionellen Tdnze und Festivals, welche den
Puritanern stets ein Dorn im Auge waren und vermeintlich den Teufel prasent werden lieBen,
fanden bald ein Ende, sodass zu Beginn des 18. Jahrhunderts — und damit nur rund 60 Jahre
nach Start der Mission — die frilheren Veranstaltungsgeldnde lediglich noch als ehemalige
Powwow-Felder bekannt waren.?> Auch die indigene Art, Beerdigungen zu zelebrieren, war
den Siedlern friih aufgestoen: Die Puritaner setzen sich seit ihrer Loslosung von den
anglikanischen Brauchen dafiir ein, iiberméaBige Aufwénde und Kosten fiir Beerdigungen auf
das Notigste zu reduzieren; edle Sérge oder spezielle Kleidung fiir alle Trauernden wurden
abgeschafft. Des Weiteren verlangten die Puritaner, wéhrend der Zeremonie nach au3en hin
stets gefasst und diszipliniert zu wirken, anstatt seine Trauer emotional zum Ausdruck zu
bringen. Die Wampanoag hingegen hatten ihre Gesichter traditionell schwarz bemalt und in
einer groen Zeremonie ihre Angehorigen mit reichen Grabbeigaben beigesetzt. Im Jahr 1650

berichtet Mayhew bereits von einem Abkommen von diesem Ritual:

24 Silverman, Faith and Boundaries, 42. Zu indigenen polygamen Ehen und ihrer Bedeutung siche Plane,
Colonial Intimacies, 21-26.
%5 Silverman, Faith and Boundaries, 63-65; Zitat ,,more civilized than anywhere else* siche Seite 65.
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[TThe Lord took away Hiacoomes his child which was about five dayes old; [...] here
were no black faces for it as the manner of the Indians is, nor goods buried with it,
nor hellish howlings over the dead, but a patient resigning of it to him that gave it.?¢

Dabei sei bedacht, dass viele Wampanoag ihre traditionelle Spiritualitdt zu Hause mit ihren
engsten Familienmitgliedern weiterhin praktizierten; dies geschah oft vor den Siedlern
versteckt im Geheimen. An dieser Stelle muss man zudem verstehen, dass fiir alle tatsdchlich
Uberzeugten und Missionierten diese Verinderung hin zur englischen Kultur, genauso wie die
Ubernahme neuer religioser Elemente durch religious translation, nicht ein sofortiger
Austausch des einen durch das andere war. Vielmehr sollte man hier von einem Prozess
sprechen, der Elemente der bekannten Religion und Kultur an neue Umstidnde anpasste. Viele
Rituale, wenn auch vordergriindig nach christlichen — sprich: englischen — Sitten ausgefiihrt,
wiesen traditionelle Elemente auf. Dies ldsst erkennen, dass traditionelle Religion und
Christentum auch keine komplett kontrédren, sich gegenseitig ausschlieBenden Dinge waren.
Silverman schlieBt daraus sogar, dass die europdische Mission alte, lingst vergessene
indianische Gebrauche wieder zu neuem Leben erweckte; denn in den Eliot Tracts heilit es an
einer Stelle:

[A]n aged Indian told us openly, ‘That these very things which Mr. Eliot had taught

them as the Commandements of God, and concerning God, and the making of the

world by one God, that they had heard some old men who were now dead, to say the
same things [...].¥

Es war daher nicht ausgeschlossen, Elemente und Praktiken der zwei Religionen — absichtlich
oder unabsichtlich — miteinander zu vermischen. Dieses Vermischen konnte verschiedene
Formen annehmen: Beispielsweise war es den Indigenen zum Teil nicht komplett méglich, ihre
alten Gotter und die vermeintliche Aura, die sie ausstrahlten — wie etwa die Vision, Cheepi am
Sterbebett wahrzunehmen — auszublenden und sie bemiihten sich, zumindest im 6ffentlichen
Raum und vor den Siedlern, die christlichen Bezeichnungen fiir sie zu verwenden. Der Glaube
an sie war jedoch zu tief verankert, um die alten Gotter nun schon komplett aus ihrem
(Unter-)Bewusstsein zu verbannen. Ganz bewusst wurden traditionelle Brauche wiederum bei
Beerdigungen in christliche Rituale integriert: Wiahrend die Wampanoag beispielsweise

kiinftig davon absahen, die Korper der Toten rot zu bemalen, war bei Bestattungen zu

26 Zitat aus Whitfield, ,,The Light appearing more and more towards the perfect Day,“ 116. Zur Beerdigungskultur
der Puritaner siehe Fischer, Albion’s Seed, 111-116. Zu traditionellen indigenen Beerdigungen siche Kathleen
J. Bragdon, Native People of Southern New England 1500-1650 (Norman: University of Oklahoma Press,
1996), 232-241.

27 Original in Shepard, ,,The Clear Sun-shine of the Gospel breaking forth upon the Indians in New-England
(1648),“ 43. Zitiert in Silverman, Faith and Boundaries, 71.
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beobachten, dass die Sidrge aullen mit rotem Lehm bekleistert waren. Dies sind nur zwei
Beispiele. Deutlich wird jedoch: Obgleich die Wampanoag zum Christentum konvertiert
waren, finden sich Varianzen in der Ausfilhrung bestimmter religioser Rituale. Die
Uberzeugungen, die auf Seite der Wampanoag hinter diesen (neuen) Ritualen ihrer Religion
standen, konnten so auch durchaus noch von ihrer traditionellen Denkweise herriihren —
bewusst oder unbewusst; eventuell besa3en sie fiir die Wampanoag einen anderen religidsen
oder ideologischen Hintergrund als fiir die Engldnder.®
Dazu bezieht auch Penny Gamble-Williams im Interview Stellung. Sie bestitigt, dass die

Lehren des Christentums sich in vielerlei Hinsicht mit der traditionellen Religion der
Wampanoag deckten, und gibt einen Einblick, wie sich die Konversationen iiber die neue
Religion im 17. Jahrhundert angehort haben konnten (bereits oben zitiert): ,,Can’t be too bad,
because we believe do unto others as you would have them do unto you. Be kind. Be good.
What could be so bad about that?* Genau aus diesem Grund sei es den Wampanoag leichter
gefallen, sich auf die neue Religion einzulassen. Des Weiteren spricht auch sie von der
Aufnahme traditioneller Elemente in das Christentum:

[E]ven with church services, something cultural always came into place. It never

really left and sometimes it was done underground, so to speak. There were certain

code words and certain things about services and about how they were presented by

the Wampanoag ministers [...] that were coming around spreading the good news of

Jesus, of Christ. So, even with all that, it was always some kind of cultural pride of

every native minister. It was a code! I mean, everything wasn’t totally wiped out.

There was a code of conduct, some of our traditional values were incorporated in the
good word.

Penny Gamble-Williams zeigt auf, dass die Wampanoag ihre religiésen Rituale, welche sie
stets gemeinsam gefeiert hatten und welche ihrem Ain Zusammenalt gaben, mit der Annahme
des Christentums nicht eliminierten. Auf gewisse Art und Weise — manchmal ,,underground®,
wie sie es beschreibt — lebte ein religios-kultureller Teil der Indigenen in den neuen Praktiken
weiter. Oftmals war dies filir europdische Augen nur schwer als traditionelles Element

erkennbar.?’

Das bisher Dargelegte zusammenfassend kann gesagt werden, dass Mayhew die Indianer zu
keinem Zeitpunkt aktiv dazu gezwungen hatte, das Christentum anzunehmen oder

Beziehungen mit ihm und den anderen Siedlern aufzubauen. Anfangs war es die durch

28 Silverman, Faith and Boundaries, 67-72.
2 Informationen und Zitate aus Gamble-Williams, Personliches Interview.
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Epidemien, Tod und Verdnderung zerriittete Gesellschaft, die sich im Christentum einen
Ausweg aus ihrer Misere herbeigewiinscht oder durch gute Beziehungen zu den Europdern
Schutz erhofft hatte. Nachdem dann die ersten praying Indians ihren Platz in einem verdnderten
Alltag mit den Engldndern gefunden hatten, schlossen sich um die 1650er Jahre weitere
Sachemships den Siedlern an. Aus Furcht vor den Narraganset wéhlten sie in der Beziehung
zu den Europiern quasi das kleinere der moglichen Ubel und stellten sicher, dass ihnen durch
Mayhew Schutz geboten wurde.?® Wiahrend auf Martha’s Vineyard — anders als bei Eliot — kein
Regelkatalog existierte, der die praying Indians zur ,civility* verpflichtete, etablierte sich iiber
die Jahre hinweg dennoch eine neue Lebensweise bei den Wampanoag, ndmlich von ihren
traditionellen Gepflogenheiten hin zu einer von den englischen Sitten gepragten Gesellschaft.
Wie oben erldutert wurden alte Traditionen nicht schlichtweg ersetzt, sondern, wie bei der
religious translation mit neuen, englischen Elementen angereichert und veridndert. Wie ein
praying Indian also seine christliche Religion zum Ausdruck brachte, zeigte viele Unterschiede
zu der Auslebung des Glaubens bei den Englidndern auf, da die Pragung durch die indianischen
Rituale und der Einfluss der Gesellschaft einen simplen Austausch des einen mit dem anderen
nicht erlaubte. Uber die Jahre wurden nun die Hierarchien der indigenen Gesellschaft der
religiosen Organisation angepasst, sprich: die weltliche Ordnung wurde ein Spiegel der
gottlichen. Wihrend die einzelnen Sachemships zwar weiterhin bestanden, wurden Teile der
Rechtsprechung in die Kongregation verlegt und von neu ernannten (indigenen) Richtern
entschieden. Hinzu kam, dass bestimmte Traditionen mit neuen, christlichen Bedeutungen
versehen und in ihrer Ausfiihrung der puritanischen Manier angepasst wurden. Dabei war die
duBere Erscheinung dieser Traditionen, wie etwa Bestattungszeremonien, englisch-christlich,
wobei die Idee dahinter fiir die meisten Wampanoag noch eine traditionelle, von ihrer fritheren
Religion herriihrende war.

Wie konnten die Wampanoag aber ein Zugehorigkeitsgefiihl zu den Englédndern herstellen,
wenn die Ideen hinter den religidsen Praktiken noch auf ihrem traditionellen Glauben beruhten

und sie kein einheitliches religidses Verstdndnis teilten? Ausschlaggebend ist auch hier wieder

30 Dass dieser erste Schritt von Hiacoomes und denjenigen Wampanoag, welche groBe Verluste erleiden mussten,
ausging, ist nur logisch. Wie Bitterli darlegt, tendierten bestimmte Personengruppen wie Kinder, Kranke oder
unterdriickte Minderheiten der kolonisierten Gesellschaft eher dazu, der Fremdkultur und deren Religion
aufgeschlossener zu begegnen. Hiacoomes, wie in Kapitel 3 beschrieben, war ein Aufenseiter der Gesellschaft
auf Martha’s Vineyard: ,,His Descent was but mean, his Speech but slow, and his Countenance not very
promising. He was therefore by the Indian Sachims, and others of their principal Men, looked on as but a mean
Person, scarce worthy of their Notice or Regard [...]* (Mayhew, Indian Converts, 1-2.). Durch den Kontakt
mit den Européern erhoffte er sich Akzeptanz und ein besseres Leben. Die von groBen Verlusten betroffenen
Wampanoag schlossen sich als nédchstes an — in der Hoffnung, im Christentum neuen Halt zu finden. Siche
hierzu: Bitterli, Alte Welt - neue Welt, 50-51.
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die soziale Komponente der Religion. Auf denselben biblischen Hintergrund bezugnehmend
vermittelten die Europder den Wampanoag das Gefiihl, als einer der verlorenen Stamme Israels
gleicher Abstammung zu sein. Gemeinsam Gottesdienst zu feiern oder sich regelmaBig fiir
Lehrstunden zu treffen, schloss auch diejenigen Wampanoag ein, welche nicht aus
Uberzeugung konvertiert waren und welche nur fiir die Européer gute Christen vorspielten.
Denn auch sie waren Teil dieser gemeinschaftsbildenden Aktivititen und beteiligten sich am
offentlichen Leben — mit den Europdern und ihren Stammesgenossen. Des Weiteren
verschafften die Siedler den Indianern Zugang zu ihrer Schriftsprache — der ontologischen
Wabhrheit, auf der ihr Glaube basierte. Damit nahmen sie den Indigenen die Angst vor der
unbekannten, wortlosen Kommunikation und integrierten sie in den Kreis derer, die das Wort
Gottes selbst lesen konnten. Dies zeigte den Wampanoag zudem, dass die Européer sie an ihrer
Kommunikation teilhaben lieBen; dadurch, dass sie das Mysterium der Schriftsprache
offenlegten, machten die Européer ihre Religion und Kultur transparenter und sie zeigten den
Wampanoag, dass durch die Schrift weder schamanistische Magie noch Geheimnisse verbreitet
wurden. Zu dieser Transparenz, beziechungsweise dem Vertrauen, das Mayhew den Indianern
somit zeigte, gehort ebenfalls, dass er sie mit Schusswaffen ausstattete — anfianglich zu Jagd-
und spéter auch zu Verteidigungszwecken. Wahrend bei verschiedenen Offiziellen auf dem
Festland bereits frith die Alarmglocken lduteten und sie entsetzt waren von der Tatsache, dass
die Indianer auf Martha’s Vineyard plotzlich bewaffnet waren, hatte Mayhew das nétige
Vertrauen in seine praying Indians und ging davon aus, dass sie die Waffen nicht gegen ihn
verwenden wiirden. Dass den Wampanoag das bewusst war und sie es zu schétzen wussten,
steht wohl auBler Frage. (Als auf dem Festland 1675 King Philip’s War ausbrach, sollten sie
den Siedlern dieses Vertrauen auch zuriickgeben; siehe Kapitel 6.)

Die Griindung einer Kongregation fiir alle praying Indians hatte einen ganz besonderen
Effekt. Zum einen schaffte die Kongregation ein Zusammengehdrigkeitsgefiihl fiir alle
christianisierten Wampanoag und starkte ihre Gemeinschaft. Zum anderen etablierte sie aber
auch neue, hierarchische Strukturen, ohne die traditionellen Machtverhiltnisse und die Hoheit
der Sachems sofort abzuschaffen. Diejenigen, welche bereits vor der Ankunft der Europder
Gruppen von Indianern gefiihrt und beschiitzt hatten, waren nun innerhalb der Kongregation
zu bedeutenden Amtern berufen worden. Tawanquatick beispielsweise, nun in der Rolle des
Friedensrichters, hatte in einem von den Engldndern befiirworteten System eine Machtposition
erhalten. Dies ermoglichte ihm, in einer verdndernden Welt mit neuen hierarchischen
Strukturen seine Legitimitdt zu wahren. Hinzu kam, dass als Richter der Kongregation nicht

etwa ein Europder eingesetzt wurde, sondern Tawanquatick. Anders als bei Eliot, der seine
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praying Indians nach Exodus 18,21-22 organisierte und an oberster Spitze der Gerichtbarkeit
sich selbst, beziehungsweise einen Siedler, einsetze, durften die Wampanoag auf Martha’s
Vineyard sich in ihrer Kongregation komplett selbststindig verwalten und {iiber ihre
Angelegenheiten richten. Mayhew hatte den praying Indians also keine Oberherrschaft
aufgedrangt — wie er es einst versprochen hatte: ,,[H]e would in no measure invade [the
Indians’] Jurisdictions, but on the contrary, assist them if need required [...].“3! Die
Kongregation trennte die religios-politische Organisation der Wampanoag klar von der der
Englédnder, da beide Systeme nebeneinander existierten und jeweils iiber ihre eigenen
Angelegenheiten richteten. Andererseits stirkte diese Aufteilung auch das Vertrauen der
praying Indians in Mayhew, indem dadurch versichert war, dass die Siedler nicht iiber die
Indigenen entscheiden wiirden und diese aber doch, in ihrer neuen Aufstellung als
Kongregation, als gleichberechtigte Partner und Freunde im Zusammenleben auf der Insel
angesehen werden wiirden. Kurz gesagt stirkte die neu formierte Kongregation der praying
Indians also zum einen das Gemeinschaftsgefiihl, versicherte durch die Trennung der
indigenen und englischen Ordnung aber auch, dass die Wampanoag keine Angst vor einem

Eindringen Mayhews in ihre Angelegenheiten haben mussten.

Dass nicht alle Wampanoag von Mayhews gutem Willen und Vertrauen iiberzeugt waren,
zeigten die Reaktionen der Sachemships Aquinnah und Takemmy. Aquinnah, auf der
westlichen Halbinsel Martha’s Vineyards gelegen, unterstand dem Sachem Mittark, welcher
einerseits grole Angst vor den Narraganset hatte — allein durch die geographische Lage seines
Sachemships —, gleichzeitig aber auch gute Beziehungen zu Massasoit pflegte, der Mayhews
Mission und dem Christentum stets skeptisch gegeniiberstand. Uber die Jahre musste Mittark
allerdings feststellen, dass Massasoit in verschiedenste Landhandel mit den Europédern
verwickelt war, unter anderem in den Verkauf eines Teiles von Nashuakemuck (an Aquinnah
angrenzend) und Nashaquitsa (direkt an der dstlichen Grenze Aquinnahs, Verkauf bereits unter
Massasoit Wamsutta). Nicht nur fiihlte sich Mittark immer mehr im Stich gelassen, sondern es
breitete sich die Befiirchtung aus, Massasoit wiirde bald auch sein Land ohne weiteres an die
Englinder verkaufen. Vor der Entscheidung stehend, eventuell in absehbarer Zeit kein Land
mehr zu besitzen oder den Europdern die Freundschaft anzubieten und sein Gebiet englisch zu
organisieren, entschloss er sich dafiir, mit Mayhew zu gehen. Sein Volk war diesem Schritt

jedoch noch nicht gewachsen: Mittark musste drei Jahre im Ostlichen Teil der Insel im Exil

31 Mayhew, Indian Converts, 293.
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verbringen, bis die Aquinnah Wampanoag nach einem Angriff franzosischer Kriegsschiffe
1666 an ihrer Kiiste einen Sinneswandel durchmachten und die Notwendigkeit einer Allianz
mit den Englandern um Mayhew erkannten. Der Schutz, den Mayhew ihnen versprach, war
gerade nach dem franzdsischen Angriff ein ausschlaggebender Faktor fiir die Indianer
Aquinnahs, schlieBlich doch den Kontakt zu den Siedlern und dem Christentum zu suchen.*?
Auch die Wampanoag in Takemmy zeigten Widerstand gegen die Europder. Genau
zwischen den Siedlungen in Nashuakemuck und Great Harbor (ab 1671 Edgartown) gelegen,
mussten die Indigenen dort bald feststellen, dass sich die Grenzen um Takemmy zunehmend
verdichteten. SchlieBlich sprachen sich 33 Ménner aus Takemmy dafiir aus, dass weitere
Abtretungen von Land verboten werden sollten, so denn nicht ihr Sachem Keteanummin (in
manchen Dokumenten Josias genannt), dessen Sohn und ein Grofteil der Bewohner dem
zustimmten. Hier jedoch war es, vom europdischen Konzept des Landbesitzes und
Entscheidungsrechts beeinflusst, Keteanummin selbst, der sich {iber den Willen seines Volkes
hinwegsetzte und 1668 grofle Teile seines Landes an die Siedler verkaufte. ,,[Bluy what they
cann uppon this Island within the compass of the bounds of Takemmy, of the Indian sachims,
the right owners®, hatte Mayhew seine Leute angewiesen mit Keteanummin zu verhandeln —
und der Sachem lieB3 sich auf einen grofziigigen Handel ein, der den Europdern weite Teile
Takemmys tibertrug. Da sich unter den Bewohnern Takemmys Ungunst breit machte und
Unruhen zu entstehen drohten, trat an dieser Stelle Mayhew selbst wieder als Schlichter ein
und handelte einen Kompromiss aus, durch den all jene praying Indians, die ihr Land nun
verlassen mussten, in einem Gebiet nordlich von Takemmy — bereits bewohnt von vier
christianisierten Wampanoag und bereitgestellt von Sachem Keteanummin — leben durften.
Das Gebiet sollte, so denn 20 Familien dort lebten, erweitert werden. Dieser Ort, welcher spéter
als Christiantown (Manitouwatooan) bekannt werden sollte, stellte jedoch von vornherein auch
eine Bedingung an all seine Bewohner: ,,[T]he town Manettouwatootan in Taukemey Shall
Remain forever in the possession of the Praying men — That is Thus: That if the Inhabitance
Turn from god his Ways Other Praying Indians of Taukemy shall have their land If there Be
Anny: If not Then other Praying men of this Island [ ...].“ Nur wer Christ war, durfte hier leben.

Dennoch wurde versichert, dass keine weiteren Teile Takemmys mehr verkauft werden sollten,

32 Silverman, Faith and Boundaries, 41-48.
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stimmten nicht der Sachem Keteanummin sowie vier der wichtigsten Manner dort dem
Geschift zu.3?

Die Sachemships von Aquinnah und Takemmy sind Beispiele dafiir, dass die Entscheidung
der Wampanoag zum Christentum nicht immer der Suche nach einer Sinnordnung entsprang.
Die eben dargelegten Fille zeigen, dass die Indigenen zum groBlen Teil auch aus politischen
Griinden eine Allianz schlossen; dabei spielten die Suche nach Schutz und das Wahren ihres
Landbesitzes eine grofle Rolle. Als Aquinnah und Takemmy sich den Englédndern anschlossen,
zog das fiir viele in den Sachemships ansdssigen Wampanoag beinahe unmittelbar die
Annahme des Christentums mit sich (wobei Keteanummin sich jedoch selbst nie als Glaubiger
bezeichnete). Dass die Bewohner der Sachemships nun Christen wurden, belegen die
Aufzeichnungen der Europder: So soll bereits zu einem Zeitpunkt vor 1680 ein
Versammlungshaus — offensichtlich fiir religiose Zwecke — in Takemmy errichtet worden sein,
das 1695 durch ein neues ersetzt wurde.?* Mittark, welcher sich bereits wihrend seines Exils
in christlicher Doktrin weiterbildete, konnte sein Volk, als es schliellich bereit dazu war, an
den neuen Glauben heranfiihren und ihm lehren, wie puritanische Lebensfiihrung auszusehen
hatte. Die Annahme des Christentums war sozusagen die Grundvoraussetzung fiir gute
Verhiltnisse mit den Europdern, beziechungsweise ermoglichte es praying Indians sogar, ein
Stiick Land (Christiantown) zu akquirieren. Jason Eden, Professor an der St. Cloud State
University in Minnesota, thematisiert dieses Vorgehen indigener Gesellschaften in einem
seiner Artikel: Viel eher, als dass die Uberzeugung von der Religion sie zu Entscheidungen
motivierte, entschieden sie sich fiir die Erreichung eines politischen Ziels dazu, das
Christentum anzunehmen. Die Wampanoag nutzten die Religion oft als Sprachrohr zu den
Siedlern, zitierten Bibelstellen in Antrdgen und Bittschriften. Um gute Verhéltnisse oder
Zusammenhalt mit der anderen Kultur herzustellen, spielte es auf Martha’s Vineyard eine
grofle Rolle, die beiden Komponenten soziokulturell-politische Interessen und Religion
ineinandergreifen zu lassen. Zusétzlich zu politischen Themen kommt, so Eden, der Wunsch
nach dem Erhalt des kin: ,,Generational ties and kinship connections likely motivated many
New England Indians who, at least partially in order to maintain harmony and attachment with

blood relatives, accepted Christianization.* Dass Aquinnah und Takemmy unter anderem die

33 Silverman, Faith and Boundaries, 41-48; Banks, The History of Martha's Vineyard, Volume II: Town Annals,
. Annals of West Tisbury, “ 117-121; Zitat ,,[BJuy what they cann ...* siche Seite 117; Zitat aus dem Vertrag
,»| TThe town Manettouwatootan‘ siche Seite 120.

34 Banks, The History of Martha's Vineyard, Volume II: Town Annals, ,, Annals of West Tisbury, “ 121, 127. Die
Européer hatten auch keine gute Meinung von Keteanummin, wie Experience Mayhew in Indian Converts
schreibt: ,,.[Blut of him I can give no very good Character.* (siche Seite 197).
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Beziehungen zu ihren Stammesgenossen nicht verlieren wollten, wird hier offensichtlich. Mit
der Annahme des Christentums verband sie ein grof3eres, politisch werdendes Band mit den
anderen Stimmen der Insel. Gleichzeitig zeigt sich wieder einmal der soziale Aspekt der
Religion, der dafiir sorgt, dass nicht nur die indigen-europdischen Beziehungen
aufrechterhalten werden, sondern auch die Beziehung zwischen den Menschen der
Sachemships. Der implizite Druck, welcher auf die Wampanoag ausgetibt wurde und welcher
sie immer mehr in Richtung Christentum und europédische Kultur fiihrte, wurde groer und war,
sorgten sich diese nun um ihre physische Unversehrtheit, kaum mehr zu ignorieren. Durch
diesen Druck (von aulen) entschieden sich Aquinnah und Takemmy, mit den Englidndern zu

gehen und Christen zu werden.*

Urs Bitterli schreibt tiber die Probleme bei der Mission fremder Volker:

Zentrale soziokulturelle Verhaltensweisen innerhalb der Fremdkultur standen einer
Ubernahme der christlichen Botschaft diametral entgegen, so beispielsweise neben
anderen Religionsformen und Schamanismus auch nomadisierende Lebensweise,
Polygamie, Promiskuitt.

Eine Annahme einer neuen, anfangs fremden Religion fiihrt laut Bitterli also oft zu Problemen,
da die gesellschaftlichen Verhéltnisse, allem voran die Kultur und ihre dahinterstehenden
Wertvorstellungen, im Kontrast zu der vom Christentum vorgeschriebenen Lebensweise
stehen. Er sagt damit aus, dass die Annahme einer neuen Religion de facto nicht moglich ist,
sollten gleichzeitig nicht elementare Praktiken der indigenen Gesellschaft abgeschafft werden.
Er fligt an: ,,Ein Erfolg auf breiter Ebene aber hitte die innere Auflésung der Fremdkultur und
ihres ethischen Wertsystems vorausgesetzt.“3° Uber die Jahre hinweg kann man bei Mayhews
praying Indians von einer Verdnderung der Kultur sprechen; auf Bitterlis Beispiele soll hier
kurz Bezug genommen werden. Andere Religionsformen und Schamanismus: Nach den
Epidemien sowie politischen N6ten bekannten sich viele Wampanoag als praying Indians und
kehrten den Pawwaws und ihren Methoden den Riicken, wodurch die indigene Spiritualitdt
(offiziell und augenscheinlich) abgelegt war. Nach innen, innerhalb ihres kin, lebten die
meisten Wampanoag jedoch noch in ihrer alten Spiritualitit. Nomadisierende Lebensweise:
Nomaden fand man auf Martha’s Vineyard, allein durch die Flache der Insel bedingt, selten

und Wechsel des Wohnortes beschrénkten sich auf saisonale Umziige zwischen Anbaufldchen

35 Eden, ,, Therefore Ye Are No More Strangers and Foreigners',* 36-59; Zitat siche Seite 41.
36 Bitterli, Alte Welt - neue Welt, 51. Zitate siche selbe Seite.
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und Kiistenregionen, bis die Ureinwohner letztendlich (allerdings erst gegen Ende des 17.
Jahrhunderts) von einer reinen Subsistenzwirtschaft auf Viehzucht und landwirtschaftliche
(Uber-)Produktion umstiegen. Polygamie und Promiskuitiit: Polygame Ehen wurden fiir
Sachems und Sagamores durch ihr neu gewonnenes christliches Netzwerk tliberfliissig, da sie
lediglich den weltlichen Sinn des Kontaktekniipfens und des Allianzenautbaus erfiillen sollten;
fiir den normalen Biirger waren sie nie gingig.?” Man sieht, dass die Wampanoag Martha’s
Vineyard noch nicht bereit waren fiir eine Mission, welche ihre traditionellen
Verhaltenspraktiken abschaffte. Zwar stellten eine nomadisierende Lebensweise sowie
Polygamie und Promiskuitdt kein Problem dar, jedoch hielten die meisten Indigenen zu stark
an ihrer traditionellen Spiritualitét fest. Innerhalb ihres kin, abseits von den priifenden Augen
der Européer, lebten die Indigenen traditionell und gaben sich ihrer Spiritualitit hin. Es kann
jedoch ergédnzt werden, abseits von Bitterlis Beispielen, dass viele traditionelle Praktiken mit
der Einfiihrung der Christian Civil Governments, also mit der Europdisierung ihres
Rechtssystems, abgeschafft wurden; ihre gesellschaftliche Organisation wurde angepasst.
Stiick fuir Stiick verdnderte sich mit der duleren Annahme der Religion auch die Kultur der
Wampanoag, immer mehr hin zu einer europiisch gepréagten sozio-politischen Struktur.

Es bleibt zu betonen, dass diese Verdnderungen in der Gesellschaft und Kultur der
Wampanoag ohne ein direktes Erzwingen von Mayhew oder den anderen Siedlern angestof3en
wurden. Es war die aktive Entscheidung der Indianer, bestimmte Anpassungen zu machen.
Dennoch war es nicht ihre freie Wahl, diese Schritte zu gehen; sie waren fiir ihre Sicherheit
und ihr Uberleben unabdingbar. Aus diesem Grund wihlten die Wampanoag der Insel die
Option, welche ihre Gesellschaft zusammenhielt. Doch wer denkt, die indigenen
Organisations- und Machtstrukturen wiirden weiter erhalten bleiben und lediglich unter dem
europdischen Pendant gefiihrt werden, irrt. Denn wéhrend zu diesem Zeitpunkt die
Sachemships noch bestanden und die Sachems ihre Positionen behielten, hatten sie sich bereits

einem englischen System gebeugt, von welchem sie die genauen Spielregeln nicht kannten.

37 Wihrend man iiber Partnerschaften, EheschlieBungen und -scheidungen der Wampanoag nur wenige
Informationen findet, gibt Silverman an, dass wechselnde Partnerschaften unter den Indigenen der Insel noch
einige Zeit gingig waren und erst spiter von den Europdern verurteilt wurde. Siehe hierzu Silverman, Faith
and Boundaries, 90.
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Kapitel 5:
Mafinahmen zum Erhalt der indigenen Gemeinschaft

Ihr seid also jetzt nicht mehr Fremde ohne Biirgerrecht, sondern Mitbiirger der
Heiligen und Hausgenossen Gottes.
(Eph 2,19)!

Nun stellt sich an dieser Stelle wieder die Frage, welche am Anfang von Kapitel 4 bereits
thematisiert wurde: Inwieweit leben die Indianer Martha’s Vineyards noch nach ihrer
traditionellen Kultur oder kann man an diesem Punkt schon von einer beginnenden
Akkulturation der Wampanoag sprechen? Die Aussage Morrisons beziiglich eines ,,cultural
vacuums® (siehe Kapitel 4), in welchem sich die Wampanoag seines Erachtens kurz nach
Ankunft der Européder wiedergefunden hétten, wurde bereits zu Anfang des vorherigen Kapitels
widerlegt. Nach den einschlagenden Verdnderungen zwischen 1642 und 1660 hatte sich die
politische und soziale Organisation der Wampanoag auf der Insel nun jedoch immer mehr
europdisiert. Die Indianer unterschieden sich in ihrem Auftreten — nicht zuletzt durch ihren
zunehmend englischen Kleidungsstil —, adaptierten europdische Rituale und hatten ihre
Familien nach puritanischem Vorbild organisiert. Sie konnten zwar immer noch von einem
guten Zusammenhalt ihres kin profitieren, doch wurde dieser Zusammenhalt langsam

verschoben: von der Basis des kin auf die christliche Kongregation.

AKKULTURATION: DEFINITION
UND ANALYSE DER SITUATION AUF MARTHA’S VINEYARD

Um all diese Verdnderungen korrekt analysieren zu konnen, ist es an dieser Stelle nétig, den
Begriff der Akkulturation zu definieren. Befasst man sich genauer mit diesem Sachverhalt,
stellt man schnell fest, dass verschiedenste Wissenschaftler sich bereits daran versuchten und
immer wieder neue Formulierungen fanden; von einer allgemeingiiltigen Definition kann man
hier jedoch nicht ausgehen. Eine gingige, oft zitierte Definition stammt aus dem Jahr 1936 und
wurde von den US-amerikanischen Anthropologen Robert Redfield, Ralph Linton und
Melville J. Herskovits aufgebracht:

' Wortlaut in King James Bible: Now therefore ye are no more strangers and foreigners, but fellowcitizens with

the saints, and of the household of God|[.] (Eph 2,19)
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Acculturation comprehends those phenomena which result when groups of
individuals having different cultures come into continuous first-hand contact with
subsequent changes in the original culture patterns of either or both groups.?

Im Folgenden zeigen die Autoren auch auf, dass dies eine klare Abgrenzung zu anderen
Phénomenen darstellt, wie etwa Assimilation (als eine Form der Akkulturation), wobei die
traditionelle Kultur in beinahe all ihren Ausprigungen verschwindet und ersetzt wird, oder
Diffusion, wobei gezielt nur einzelne Elemente der einen in die andere Kultur einflie3en.
Wihrend diese Definition dennoch sehr allgemein formuliert ist — da hier beispielsweise nicht
eingegrenzt wird, ob eine Akkulturation freiwillig oder unfreiwillig (wie etwa im Falle der
Sklaverei) stattfindet —, ist sie trotzdem auch beschrinkend. Gerade die Spezifikation
,continuous first-hand contact wurde zum Ausgangspunkt vieler Diskussionen: Eine
Akkulturation konnte vielleicht, so die Ansicht einiger Wissenschaftler, auch durch einen
alleinigen Impuls ausgeldst werden. Genauso argumentierten sie, war nie bewiesen, dass es
den Kontakt ganzer Gruppen bedarf, sondern es konnte auch eine Person allein als Anstof3
gentigen. Es war fiir sie ebenfalls moglich, dass ein indirekter Kontakt (im Gegensatz zum oben
genannten ,.first-hand contact”) eine Akkulturation hervorrufen konnte. Da bis heute nicht
geklart ist, welche Ausloser und Bedingungen einer Akkulturation zugrunde liegen und nicht
bekannt ist, mit welchen wissenschaftlichen Ansétzen — etwa historischen, psychologischen
oder soziologischen — diese genauer bestimmt werden konnen (was wohl der Ungewissheit
iiber das Phidnomen Akkulturation zu schulden ist), versuchten in den néchsten Jahren
verschiedene Wissenschaftler, die Definition immer mehr, geradezu kiinstlich, auszuweiten
und sicherzustellen, dass jegliche Form, in der eine Akkulturation auftreten kann, damit
abgedeckt wurde. Herskovits, welcher an erster Definition beteiligt war, pliddierte wenig spéter
in der Erstauflage seines Werks Man and His Works dafiir, dass Akkulturation, eben genau im
Gegensatz zur Diffusion, ,the study of cultural transmission in process* wére, um ihren
prozessual-dynamischen Charakter mit einzubeziehen.? So stot man bei genauerer Recherche
auch auf eine vom Social Science Research Council im Jahr 1954 verfasste {liberarbeitete

Definition:

2 Robert Redfield et al., ,,Memorandum for the Study of Acculturation,* American Anthropologist Vol. 38, No.
1 (Jan.-Mérz 1936): 149. Diese Definition wurde unter anderem angefiihrt in Urs Bitterli, Die , Wilden * und die
JZivilisierten’: Grundziige einer Geistes- und Kulturgeschichte der europdisch-iiberseeischen Begegnung
(Miinchen: C.H. Beck, 1991), 162 und John W. Berry et al., Hrsg., Handbook of Cross-Cultural Psychology,
Volume 3: Social Behavior and Applications (Boston: Allyn and Bacon, 1997), 293-94, wo sie als klassisch
bezeichnet wurde.

3 Herskovits, Melville J. Man and His Works: The Science of Cultural Anthropology (New York: Alfred A.
Knopf, 1967) 523-541. Siehe auch hier fiir eine Diskussion der Kritikpunkte an der urspriinglichen Definition;
Zitat ,,the study of cultural transmission in process* siehe Seite 525.
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[A]cculturation may be defined as culture change that is initiated by the conjunction
of two or more autonomous cultural systems. Acculturative change may be the
consequence of direct cultural transmission; it may be derived from noncultural
causes, such as ecological or demographic modifications induced by an impinging
culture; it may be delayed, as with internal adjustments following upon the
acceptance of alien traits or patterns; or it may be a reactive adaptation of traditional
modes of life. Its dynamics can be seen as the selective adaptation of value systems,
the processes of integration and differentiation, the generation of developmental
sequences, and the operation of role determinants and personality factors.*

Es ist unschwer zu erkennen, dass diese nun viel allgemeiner ist, da sie mehr mdgliche
Szenarien einbezieht als die zuerst zitierte von Redfield, Linton und Herskovits; die rein
textuelle Liange unterstreicht dies. Dass die Definition des Social Science Research Council
einer Akkulturation nun auflerdem eine breitere Zahl potentieller Ursachen zugrunde legt,
macht den Sachverhalt wiederum unscharf: Nach dieser Definition konnte eine Akkulturation
auch durch ,,noncultural causes* wie Verdnderungen in der dkologischen Umgebung oder
einem demographischen Wandel ausgelost werden. Ohne im Detail auf die Historie der
Definitionsversuche und deren Stirken und Schwichen einzugehen, soll die Kontroverse um
eine einheitliche Definition des Begriffs Akkulturation im weiteren Verlauf dieser Arbeit stets
im Hinterkopf behalten werden. Grundsétzlich soll auf die Definition nach Redfield, Linton
und Herskovits Bezug genommen werden, da sie ein gewisses Mal3 an Prézision mitbringt und
gleichzeitig noch so offen gehalten ist, dass sie nicht einschrinkend wird. Zudem wurde sie
von vielen fiir diese Arbeit relevanten Wissenschaftlern als Referenz genannt und gilt als eine
der klassischen Definitionen. Dennoch soll sie nicht als die alleingiiltige oder komplett
vollstdndige angesehen werden.

Wihrend eine allgemeingiiltige Definition des Begriffs Akkulturation folglich nicht
existiert, kann das Phdnomen jedoch, in diesem Fall speziell fiir die Kulturkontakte in Amerika,
an einigen Faktoren greifbar gemacht werden. Hierzu liefert Bitterli wertvollen Input: Er
bezeichnet die Akkulturation als einen Prozess der gegenseitigen Anpassung, eingeleitet durch
,die Ubertragung von spezifischen Verhaltensweisen, Vorstellungen, Wertbegriffen und
Techniken von einer bisher in sich geschlossenen Kultur auf eine andere und umgekehrt.*
Auch hier sei nochmals betont, dass es sich um einen Einfluss durch eine fremde Kultur — also
einen Einfluss von auflen — handeln muss, um von Akkulturation zu sprechen; andernfalls wire
hier eher die Rede von Sozialisation oder kulturellem Lernen (bei Herskovits auch als

Enkulturation bezeichnet), wie etwa bei der Erziehung eines Kindes in das gesellschaftliche

4 The Social Science Research Council Summer Seminar on Acculturation, 1953: ,,Acculturation: An
Exploratory Formulation,* American Anthropologist Vol. 56 No. 6 (Dez. 1954): 973-1000.
5 Bitterli Die , Wilden ‘ und die , Zivilisierten, 161-62.
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Leben hinein. Zudem ist bedeutend, dass Bitterli von der Ubertragung von Eigenschaften einer
Kultur auf eine andere und umgekehrt spricht. Das indiziert, dass auch die europdische Kultur
durch den Einfluss des Zusammenlebens mit den Indigenen Nordamerikas Verdnderungen
durchmachen konnte. Es ist bekannt, dass des Ofteren Heilmethoden der Indianer, welche sich
als wirksam erwiesen hatten, libernommen wurden; der euro-amerikanische Handel, der
schlielich wie ein Tauschgeschift funktionierte, ist ein weiteres Beispiel fiir die indigene
Pragung europdischer Praktiken.® Dass die Verdnderung innerhalb der indigenen Kulturen
erheblich groBer war, ist im Fall Nordamerikas — und auch im Fall Martha’s Vineyards
speziell — offensichtlich. Berry et al. merken an, dass Akkulturation in der Tat zuerst als ein
neutraler Begriff auftritt, doch durch Erfahrungen aus der Praxis ist gezeigt, dass die
Verdnderungen in einer der beiden Gruppen fiir gewohnlich grofer sind als in der anderen.
Bitterli ergénzt, dass nicht jede Gesellschaft gleich anfillig auf die Einfliisse fremder Kulturen
ist. Werden Gesellschaften frith und frequent mit anderen in Beriihrung gebracht, ist die
Wahrscheinlichkeit einer Auflosung der traditionellen Kultur geringer als beim Kontakt einer

in ihren Traditionen gefestigten, isoliert lebenden Gesellschaft mit einer anderen.’

Mit diesen Annahmen ldsst sich nun die Situation auf Martha’s Vineyard analysieren. Die
Europier, sprich: Einfliisse von au3en, waren seit 1642 auf der Insel und sie hatten anfangs
einmalig mit Towanquatick und darauffolgend mit Hiacoomes Kontakt. Als sich der Kreis der
praying Indians ausweitete, wuchsen ihre Beriihrungspunkte mit der indigenen Gesellschaft.
Fiir die Wampanoag war dies eine durchweg neue Situation: Anders als ihre Stammesgenossen
auf dem Festland hatten sie zuvor keinen — oder kaum, sicht man hier einmal von der
Kulturberiihrung mit Gosnold, Harlow, Hobson, Dermer und deren Mannschaften ab — Kontakt
zu europdischen Siedlern gehabt. Gewiss waren sie an den fremden Giitern, welche die
Kapitédne brachten und welche sie tauschten, sehr interessiert, doch verrieten diese Gegensténde
noch kaum etwas iiber die Werte und Lebensweisen der dahinterstehenden, englischen Kultur.
Wie oben erldutert schlieBen manche Wissenschaftler nicht aus, dass eine Akkulturation auch

bereits durch eine einzelne Person oder einen einzigen Impuls ausgeldst werden kann, doch

¢ Die Einfliisse der indigenen Kulturen auf die Siedlerkulturen Amerikas werden behandelt in Pointer,
Encounters of the Spirit.

7 Bitterli, Die ,Wilden‘ und die ,Zivilisierten‘, 161-63; Berry et al., Hrsg., Handbook of Cross-Cultural
Psychology, Volume 3,293-94. Bitterli schreibt aulerdem von einem Stadium nach der Akkulturation, welches
er als Kulturverflechtung bezeichnet. Dabei entsteht durch einen ldnger andauernden Akkulturationsprozess
und damit dem Vermischen von Kulturelementen eine eigenstindige Mischkultur, auch durch die, in seinen
Worten, biologisch-ethnische Nivellierung.
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kann man im Fall Martha’s Vineyards sehen, dass die frithen Kontakte mit den Europdern noch
keine Verdnderungen in der Kultur der Wampanoag ausgelost hatten. Nach der blutigen
Vertreibung Kapitdn Dermers von der Insel waren die Indianer zu ihrer alten Routine
zuriickgekehrt und lebten ihre Kultur wie zuvor. Erst die Kulturbeziehung mit Mayhew und
seinen Siedlern, also das ldnger andauernde Verhéltnis zwischen beiden Gesellschaften,
bewirkte schlieBlich eine Verdnderung der Kulturen. Als mit den Epidemien 1643 und 1645
die traditionelle Religion in ein Ohnmachtsstadium fiel und sich mehr praying Indians
Hiacoomes anschlossen, begann langsam eine Verdnderung der indigenen Kultur: Die Religion
wurde zunehmend mit neuen Bedeutungen gefiillt und Schritt fiir Schritt christianisiert. Mit
dem darauffolgenden Bruch der Plausibilititsstruktur und der Modifikation verschiedener
Traditionen, der Anpassung des Kleidungsstils oder dem Erlass neuer, ,zivilisierender* Gesetze
im Rahmen des Christian Civil Governments glich sich die Gesellschaft der Wampanoag
immer mehr der der englischen Siedler an. Diese Verdnderungen kamen, wie die Definition
nach Redfield, Linton und Herskovits beschreibt, durch ,,continuous first-hand contact®
zustande. Aber sie waren iiber einen Zeitraum von rund 25 Jahren entstanden und beinahe jedes
nun anndhernd erwachsene Mitglied der Gesellschaft hatte die traditionelle Kultur noch
kennengelernt und war (zum Teil) in ihr groB3 geworden; die Kultur, welche sie als erste
,gelernt® hatten und in welche sie erstmals sozialisiert wurden, war ihre Stammeskultur.
Akkulturation, jedoch, erstreckt sich nach Bitterli ,,iiber mehrere Generationen hin* und kann
,nie als eigentlich abgeschlossen gelten.“ Denn erst iber mehrere Jahrzehnte oder Jahrhunderte
festigen sich die kulturellen Strukturen, die in der Phase der Kulturberithrung ihren Anfang
haben und sich dann weiterentwickeln, bis sie irreversibel sind.® An dieser Stelle hatten die
Wampanoag Martha’s Vineyards folglich noch keine Akkulturation durchgemacht. Was bei
ihnen wie eine Ubernahme europdischen Gedankenguts aussieht, ist eher eine Re-
Interpretation, ndmlich eine Umdeutung bekannter Elemente hin zu (nach auflen) neuen, von
der Fremdkultur tibernommenen Ideen. Herskovits beschreibt diese Re-Interpretation (im
Englischen als Reinterpretation in einem Wort geschrieben) als:
[TThe process by which old meanings are ascribed to new elements or by which new
values change the cultural significance of old forms. It operates internally, from

generation to generation, no less than in integrating a borrowed element into a
receiving culture.’

8 Bitterli, Die , Wilden ‘ und die , Zivilisierten ‘, 161.
° Herskovits, Man and His Works, 553.
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Genau das zeigt sich im weiter oben beschriebenen Fall: Die Indianer Martha’s Vineyards
hatten ihr Beerdigungs-Ritual modifiziert, weg von den schwarz bemalten Gesichtern und den
Korpern voll mit rotem Lehm; sie hatten diesen Vorgang puritanisiert, nach Mayhews Vorbild
umgestaltet und praktizierten diesen von nun an wie gute Christen. Die Ideen, die fiir sie
dahinterstanden, blieben jedoch unveridndert. Wie auch Mayhew bei der religious translation
die Parallelen zwischen den beiden Religionen erkannte und den Wampanoag das Christentum
durch ihren traditionellen Glauben vermittelte, setzten die Ureinwohner auf genau solche
Ahnlichkeiten, um Rituale zwar christlich aussehen zu lassen, sie aber immer noch mit
traditionellem Bedeutungsinhalt zu fiillen. Anstatt sich von der alten Kultur komplett
loszusagen, entstehen auf diese Weise oft synkretische Formen. An Berithrungspunkten,
welche die eine mit der anderen Religion aufweist, konnen zwei dhnlich erscheinende Ideen in
ein Objekt, eine Person oder ein Ritual verschmolzen werden.!°

Durch die Definition des Phanomens der Akkulturation und den Abgleich mit der Situation
auf Martha’s Vineyard ist also gezeigt, dass die Wampanoag sich noch lange nicht akkulturiert
hatten. Die Zeit des Kontaktes mit der fremden Kultur war zwar seit der Ankunft der Siedler
sehr intensiv und der Wechsel zum Christentum zum einen plotzlich und zum anderen (nach
auflen) relativ umfassend gewesen, doch hatten die Indianer ihre traditionelle Kultur noch lange
nicht abgelegt. Viele Rituale waren weiterhin mit altem Bedeutungsinhalt gefiillt, also re-
interpretiert, und nur an der Oberfliche christianisiert. Zudem hatten beinahe alle praying
Indians, welche in den 1660er Jahren auf der Insel lebten, die Stammeskultur kennengelernt
und waren in sie hineingewachsen. Diese innerhalb von zwei Dutzend Jahren abzulegen und
mit all ihren Wertvorstellungen zu brechen, wire fiir einen damals erwachsenen Wampanoag
kaum moglich gewesen. Zwar waren einige von ihnen vom Christentum iiberzeugt und hatten
ihre alte Religion aus gutem Grund aufgegeben und sich dem weillen Gott und seiner scheinbar
allumfassenden Macht zugewandt, doch bedeutete das nicht, dass sie bereit waren, alle
Elemente ihres traditionellen Glaubens abzulegen. Mit der Ankunft der Européer schienen
lediglich einige Teile dessen aus der Zeit gekommen— denn fiir eine intakte
Plausibilititsstruktur bendtigte eine verinderte Welt eine Anpassung des Ubernatiirlichen.
Genauso zog ein Wandel der religiosen Landschaft auch wieder eine Verdnderung der

weltlichen Strukturen sowie eine Modifikation des alltiglichen Lebens mit sich. Nach Bergers

10 Dass Martha’s Vineyard in der Entstehung synkretischer Formen kein Einzelfall war, zeigt Haiti, wo
schlieBlich katholische Heilige und westafrikanische Gottheiten verschwammen und zu ein und derselben
Person wurden. Siehe hierzu Herskovits, Man and His Works, 553-554 oder Bitterli, Die , Wilden * und die
,Zivilisierten‘, 163-64.
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Theorie, welche besagt, dass sich Religion und Gesellschaft gegenseitig bedingen, kann man
erkennen, dass sich beide Komponenten einzupendeln versuchten und immer wieder
Anpassungen im Dies- oder im Jenseits angestoBen wurden. Von einer Akkulturation wiirde
man erst sprechen, wenn die Verdnderungen iiber mehrere Generationen gefestigt und zuletzt
irreversibel werden. Erst dann wiren die Wampanoag an dem Punkt angekommen, an dem eine
Riickkehr zu ihrer traditionellen Kultur unmoglich erscheint. Erst dann wéren sie so weit
akkulturiert, dass sie die neue Kultur als ihre eigene ansehen, dass sie sie als die beste und
einzige, in der sie leben mochten, wahrnehmen wiirden und dass sie ihren Nachwuchs

vollkommen in die neue Kultur hineinerziehen wiirden.!!

DER ERHALT DER GEMEINSCHAFT ALS GRUNDLAGE FUR KOMPROMISSE

Die Indigenen waren also noch nicht im Stadium der Akkulturation. Doch ein solch plotzlicher
kultureller Wandel konnte bei den Betroffenen bereits schwere soziale und psychische
Probleme hervorrufen. Bitterli sieht, gerade, wenn Individuen zwischen zwei Kulturen stehen
und mit Elementen jeder Kultur — oder jeder Religion — etwas verbinden, die Gefahr von
Schizophrenie. Er bezeichnet dieses Stadium schlieBlich als ,,geistige Unbehaustheit*.!> Durch
die Parallelen, welche aber doch gleichzeitig zahlreiche Widerspriichlichkeiten aufweisen,
kann ein Mensch, der sich in diesem Zwiespalt befindet, in ein psychisches Dilemma geraten.
Selbst wenn es moglich ist, gerade in Bezug auf Religion und ihre Rituale zwei Vorstellungen
nebeneinander zu besitzen und zu praktizieren und infolgedessen zwischen zwei
Verhaltensweisen zu wechseln, wirft diese Parallelisierung von religiosen Handlungen
Probleme auf. Denn zu einem gewissen Teil ist dies immer mit der Verleumdung der eigenen
Uberzeugungen verbunden: Ein Indianer konnte nun in Anwesenheit der Europier ein
puritanisches Ritual durchfiihren und im privaten Umfeld auf die traditionelle Ausfiihrung
zurlickzugreifen; das bedeutet, man spielt den Siedlern geradezu vor, man hitte ihre Ideen und
Bedeutungsinhalte verinnerlicht und handelt in ihrer Gegenwart dementsprechend. Wie viele
Wampanoag Martha’s Vineyards ein solches System anwandten, ist unklar. Einige hatten
gesehen, dass der Gott des weillen Mannes Krankheiten heilen kann und dass seine Macht die

der Pawwaws {iibersteigt. Andere schlossen sich aus politischen oder gesellschaftlichen

" Auf die verschiedenen Ausprigungen der Akkulturation (nach John W. Berry auch Akkulturationsstrategien)
wird in Kapitel 8 eingegangen.
12 Bitterli, Die , Wilden ‘ und die , Zivilisierten, 163-64.
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Griinden an. Diesen gesellschaftlichen Aspekt bringt die Chappaquiddick-Wampanoag Penny
Gamble-Williams im personlichen Interview ein: Wahrend die Wampanoag von den Mayhews
nicht gezwungen oder fiir Nicht-Folgen nie bestraft worden wéren, so war es aber der soziale
Druck der eigenen Stammesgenossen, welcher sie in gewisser Weise zum Christentum zwang.
Genauso, wie Drohungen der Européer es hitten tun kdnnen, war es bei ihnen die Angst, aus
der eigenen Gemeinschaft ausgeschlossen zu werden, welche die Indianer schlieflich —
widerwillig — dazu bewegte, sich den Englindern und damit den praying Indians
anzuschlieBen: ,,[I]f you didn’t follow Christian ways, you were isolated [...].“!3 Aus ihren
Aussagen geht hervor, dass es bei der (wenn auch vielleicht erst nur duferlichen) Annahme des
neuen Glaubens fiir die Wampanoag tatsachlich um die soziale Komponente der Religion ging.
Einige Wampanoag entschlossen sich also fiir das Christentum, um weiterhin mit ihren
Stammesgenossen in Gemeinschaft und Einheit leben zu konnen. So kann man heute zwar
sagen, dass die Mayhew-Mission ohne Druck und Zwang mit gutem Beispiel vorangegangen
sein mag, gleichzeitig war diese neue Gemeinschaft jedoch der Ndhrboden fiir sozialen Druck,
welcher — indirekt und von Europdern und praying Indians gleichermallen — auf die nicht-
christianisierten Indigenen Martha’s Vineyards ausgeiibt wurde.

Dazu duBert sich auch Gamble-Williams’ Stammesgenossin Alexis Moreis im Interview.
Mayhew und die Siedler hétten sich genau aus dieser Situation einen Vorteil schlagen kénnen:
»We were very aware that it was creating separation in our community and that’s a big issue,
too. Because if you’re now creating controversy within the community, that doesn’t allow as
much resistance as a whole.“ Folglich, wie in Kapitel 3 dargelegt, brechen die Européer genau
diese Community auf; auf diese Weise wird ein Widerstand der gesamten Gesellschaft
verhindert. Und obgleich die Europder hier durch gezieltes Aufbrechen etablierter
gesellschaftlicher Zusammenhalte keine physische Gewalt anwenden mussten, siecht Moreis
genau diesen Punkt als besonders kritisch und bezeichnend:

[T]o me, every type of oppression is violent [...], there is violence in words. And
there is violence that comes from making it allowable to think that you were above
other human beings. Just because someone is doing it in the sense of religion and

talking, that doesn’t mean it wasn’t violent. It was very violent. [...] And that had
severe impacts on our community.

Wihrend also (wie etwa in vielen anderen Gebieten zur Zeit der Kolonialisierung der Neuen

Welt) auf Martha’s Vineyard keine physische Gewalt angewandt wurde, um die Wampanoag

13 Alle Informationen und Zitate aus Gamble-Williams, Persdnliches Interview. An einigen Stellen kontrastiert
sie in ihren Erzdhlungen die Geschehnisse auf Martha’s Vineyard mit den Ereignissen auf dem Festland und
stellt dar, dass die Entscheidungen unter Eliot viel mehr von europdischer Seite erzwungen waren.
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dazu zu bringen, den Europdern zu folgen, oder, im ersten Schritt, den christlichen Glauben
anzunehmen, schlossen sich viele Indigene aufgrund des sozialen Drucks an. Einige Sachems
trafen Entscheidungen basierend auf dem Ziel, die Gemeinschaft ihres Sachemships zu erhalten
(ein Beispiel folgt im néchsten Absatz). Dieser Druck ging stets von der Angst, aus der eigenen,
bekannten Gesellschaft ausgeschlossen zu werden, aus, fuite jedoch in den vorangegangenen
Handlungen der Européer, also der Spaltung der Gemeinschaft in praying Indians und
traditionell Glaubende sowie in die dem Christian Civil Government Folgende und den alleinig

den Sachemships Zugehérende. '

Die Suche nach Gemeinschaft und Schutz sollte wiederholt Entscheidungen beeinflussen, als
Takemmy und Aquinnah Mayhew und das Christentum im Vergleich zu der von den
Narraganset ausgehenden Bedrohung als das geringere Ubel identifizierten und sich den
Européern anschlossen. Mittark, welcher sich wéhrend seiner Zeit im Exil zwar lange mit dem
Christentum beschéftigte und bereit war, seinem Sachemship Gottes Wort zu verkiinden, tat
dies hochstwahrscheinlich nur zum Selbstschutz. Sein Volk erkannte das nach dem Angriff der
franzdsischen Kriegsschiffe 1666 ebenfalls und entschied sich fiir den Bund mit Mayhew und
die Annahme des Christentums. Eine Annahme bedeutete in diesem Fall wohl keine
Uberzeugung vom europidischen Ideengut, sondern es war viel mehr ein theoretisches
Akzeptieren, ein Handeln ,nach auflen.® Dass die Wampanoag aus Takemmy und Aquinnah
sich die puritanischen Rituale nur dulerlich aneigneten, vielleicht die Parallelen kannten und
in Anwesenheit der Siedler kulturelle und spirituelle Transformation vorspielten, ist an dieser
Stelle sehr wahrscheinlich. Penny Gamble-Williams duflert sich im Interview ndher zu diesem
Sachverhalt und bestitigt, dass die Annahme des Christentums in vielerlei Hinsicht erzwungen
war, wenn es darum ging, das Stammesland weiter zu bewohnen:

[I]t was about land, it was about control. [...] You wanted to maintain, you wanted

to live a good life. And so I think people converted because they did want some

semblance of harmony and of peace. But I believe behind closed doors there was a

lot of controversy, some people were dissatisfied with the way things were going,
because it really did change the order of things.

Sie beschreibt, wie ihre Vorfahren zusehen mussten, wie die Englinder auf ihren heiligen
Landern siedelten und deren Vieh die Felder niedertrampelte. Dennoch hatten die Wampanoag

wenig Wahl: ,,[T]his was a decision that one of the Sachems made, thinking that there would

14 Wortliche Zitate sowie grundlegende Annahmen aus Moreis, Personliches Interview.
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be some kind of trade, some kind of maybe peaceful way of existing.“ Sie stellt sich gegen die
verbreitete Annahme, zwischen allen Insel-Bewohnern hétte diese Harmonie geherrscht,
welche es Mayhew ermoglichte, immer mehr Wampanoag vom christlichen Glauben zu
iiberzeugen. Nach aulen hin, quasi vor den Augen der Européder, mag das Leben der Indianer
positiv und geordnet ausgesehen haben und die praying Indians hitten wie fromme Christen
gewirkt. Doch hinter verschlossenen Tiiren, sozusagen innerhalb der einzelnen
(GroB-)Familien, waren die Beziehungen zerriittet und die Seelen verletzt. Aus Penny Gamble-
Williams” Aussagen geht aus einigen Stellen hervor, dass dieser Druck, welcher auf die
Wampanoag ausgeiibt wurde, nicht direkt von den Mayhews kam. Viel mehr war es, wie bereits
oben dargelegt, die Angst, aus einer Gemeinschaft ausgeschlossen zu werden. Fiir Takemmy
und Aquinnah ging es auflerdem um viel mehr als die Zusammengehdrigkeit der einzelnen
Individuen: Es ging um die Integritét der beiden Gebiete. Aquinnah und Takemmy schlossen
sich nicht nur den Siedlern an, sondern bauten wieder ein Band zu ihren Stammesgenossen aus
Nunnepog oder Chappaquiddick auf.'

Auch hier lohnt sich ein kurzer Blick auf die Situation auf dem Festland. John Eliot hatte,
wie oben ausgefiihrt, von seinen praying Indians erwartet, dass sie ihre innere Glaubigkeit
durch ein gewisses Mal3 an Zivilisiertheit nach auflen hin bestétigten, und hatte zudem einen
Regelkorpus sowie das nach dem Vorbild von Exodus 18 aufgesetzte System von je tausend,
hundert, fiinfzig und zehn Vorstehern in Natick eingefiihrt. All diese christianisierten Indianer
unterstanden ihren fritheren Sachems, welche nun die Vorsteher in dieser neuen Organisation
waren, alliibergreifend aber unterstanden sie alle den Europédern. Fiir die psychische Belastung,
welche die Indianer wéhrend dieser Phase der Verdnderung und der kulturellen Unruhe
durchmachten, ist die gleichzeitige Anderung der spirituellen und der gesellschaftlichen Welt
besonders ausschlaggebend. In Natick wurde nicht darauf gewartet, bis die Indianer selbst, oder
eher: durch die duBleren Umstinde, veranlasst die Notwendigkeit sahen, ihr Diesseits zu
modifizieren — und somit wieder eine Plausibilitdtsstruktur aufzubauen —, sondern ihnen
wurden neue Gesetze, welche ihren Alltag von Grund auf verdndern sollten, sowie das
Vorsteher-System von der Siedlungsmacht aufgedringt. Zudem waren sie in Natick isoliert,
einem Ort, in welchem sie weder Kontakt zu ihrem friiheren kin, also allen, die keine praying
Indians waren, hatten und nach auflen lediglich sozialen Kontakt zu den Englidndern pflegten.
Sie lebten abgeschottet und nur unter sich. Dies hatte zur Folge, dass ein Kulturwandel nicht

natiirlich kommen konnte; so gewollt, die Indianer hitten nicht etwa in ihrem Alltag von den

15 Informationen und Zitate aus Gamble-Williams, Personliches Interview.
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Englédndern lernen kdnnen, indem sie Verhaltensweisen von ihnen imitierten. Stattdessen war
ihr Kontakt mit den Europédern — sprich: mit ,guten‘ Puritanern nach innen und nach auflen —
auf die Besuche Eliots (oder anderer Missionare) im Praying Town beschrinkt. Wéahrend dieser
Treffen stand dann allerdings das theoretische Lernen im Vordergrund: Die Ureinwohner
sprachen mit den Missionaren iiber die Bibel, calvinistische Doktrin und Richtig und Falsch.
Ein ungezwungener kultureller Austausch blieb aus. Viel mehr war es ein Lehren und Lernen,
welches die Indianer dazu bringen sollte, von ihrer alten Religion und ihren traditionellen Sitten
Abstand zu nehmen, zu verstehen, dass diese nicht gut waren und sich stattdessen immer mehr
dem Christentum zuzuwenden. Eliot beschreibt diesen Prozess in einem Brief: ,,[T]o civilize
them, w[hi]ch course the Lord took by Moses, to give the Law to that rude company because
of transgression, [...] to convince, bridle, restrain, and civilize them, and also to humble
them.“!® Genau dies setze er im abgeschotteten Natick — und spiter in weiteren Praying
Towns — um. Die Erziehung zum Christentum war theoretisch und isoliert, sowohl vom Rest
des kin als auch von den européischen Christen. Morrison schrieb passend iiber die Situation
der praying Indians auf dem Festland: ,,[The] Massachusetts Bay Colony reframed the
Algonkian as a marginal people, according them places only in the far corners of the colonists’
hearts and minds.“!” Diese Aussage ist wohl nicht ohne Grund so emotional-tragisch
formuliert. Es wird deutlich, dass die Missionare auf dem Festland es zwar als ihre Aufgabe
sahen, die scheinbar gottlosen Wilden zum Christentum zu bringen und sie zu erziehen, doch
war ihnen dies stets nur eine rein theoretische Aufgabe. Abgeschottet von sowohl ihrer alten
Kultur als auch ihrer potentiell neuen Kultur wurden die Wampanoag ihrem Schicksal
iberlassen. Dass sie dadurch keine neue Religion und Kultur verinnerlichen konnten, sondern
nur nach auflen hin puritanisiert und zivilisiert wirkten, ist also bei der Mission auf dem
Festland naheliegend. Genauso, wie keine Gemeinschaft mit den Siedlern aufgebaut wurde,
wurde jedoch auch die Gesellschaft der Wampanoag zerrissen: praying Indians und nicht-
Missionierte lebten getrennt.

An dieser Stelle sei nochmals Urs Bitterli zitiert: Akkulturation, sprich: die gegenseitige
Anpassung, bezeichnet die Ubertragung bestimmter Elemente ,,von einer bisher in sich
geschlossenen Kultur auf eine andere und umgekehrt.* Sieht man von einigen Heilmethoden
oder Ackerbau- und Fischfangkonventionen ab, waren bislang nur englische Verhaltensweisen

und Vorstellungen auf die indigene Kultur iibertragen worden. Die Wampanoag hatten sich das

16 Shepard, ,,The Clear Sun-shine of the Gospel breaking forth upon the Indians in New-England (1648),* 50.
17 Morrison, 4 Praying People, 199.
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,Englischsein‘ angeeignet, wiahrend die Siedler ihre Kultur und Religion beinahe unberiihrt
weiter auslebten. Genau an dieser Stelle greift Alexis Moreis’ Kritik: ,,[ They] were spreading
this belief that Wampanoag way of life wasn’t okay and that in order to continue to live on our
homelands, we would have to be forced to live a different way. And that had severe impacts
on our community. Neben der nicht-physischen Gewalt, welche Moreis in der Mayhew
Mission sieht, duflert sie sich aulerdem zu der ,,white supremacy*, die sie in den Handlungen
der Siedler erkennt. Ein gegenseitiger Austausch, ein Kennenlernen der Kultur der anderen,
bestand nie als Option. Es ging stets darum, in welcher Art und Weise die Wampanoag ihre
Lebensweise dndern mussten, um von den Européern als Biindnispartner akzeptiert zu werden.
Betrachtet man also die Gesellschaft der Wampanoag in der Zeit der englischen
Kolonialisierung und ihre Versuche, die Gemeinschaft zu erhalten, darf man diesen Aspekt
nicht vergessen. Die Dominanz des weillen Mannes —und das Recht, das er sich herausnimmt,
iiber die Kultur der Wampanoag zu urteilen — spielte wohl in den Kdpfen der Indigenen keine
unbedeutende Rolle. Eine Zusammenarbeit auf Augenhdhe, etwa der Prediger mit Mayhew,
oder gar ein freundschaftliches Verhiltnis, von dem in einigen Werken geschrieben wird,
konnte so kaum existieren. Das Miteinander mag kein Machtgefille aufgewiesen haben,
welches grofl genug war, um die beiden Kulturen in einen Kulturzusammenstof3 iibergehen zu
lassen (anstatt, wie geschehen, in eine Kulturbeziehung), doch der Kontakt war stets von

mangelnder Wertschitzung gepriigt.!®

ZUSAMMENFASSUNG: DER ERFOLG DER MISSION ERKLART

Es konnte bereits gezeigt werden, dass die Wampanoag Martha’s Vineyards nicht etwa in
einem ,,cultural vacuum® lebten, als Mayhew mit seiner Mission begann, sondern sie durch
thren kin weiterhin von der Zusammengehdrigkeit und Gemeinschaft ihrer Gesellschaft
profitierten. In der jetzigen, immer européischer werdenden Welt waren einige Rituale aus der
Mode gekommen und religidose Ansichten veraltet, wodurch sie durch neue, christliche
Vorstellungen ersetzt oder ergénzt wurden und so die Plausibilitdtsstruktur zur verdnderten
Wirklichkeit wieder hergestellt wurde. Mit der Annahme des Christentums bedurfte es im
Umkehrschluss auch wieder einiger Modifikationen im Diesseits, wodurch neue Gesetze

erlassen und (Geld-)Strafen definiert wurden. Die Mayhew-Familie war dabei stets

18 Bitterli, Die , Wilden ‘ und die , Zivilisierten‘, 161-62; Moreis, Persoénliches Interview.
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Richtungsgeber, jedoch zwangen sie selbst die Wampanoag nie aktiv zum néchsten Schritt; das
Sehnen nach einer Gemeinschaft zwang sie. Eine Hiirde stellte schlieBlich die Offnung
Takemmys und Aquinnahs gegeniiber der Mission dar: Sie waren nicht liberzeugt vom Gott
des weillen Mannes und seiner Macht, sondern entschieden sich aus politischen Griinden fiir
eine Zusammenarbeit mit den Engldndern. Nichtsdestotrotz lieBen sie sich in christlicher
Doktrin unterrichten und nahmen (zum Teil auch zuerst nur &uBerlich) verschiedene
puritanische sowie englische Sitten und Briduche an. Dies erzeugte wiederum eine
Gemeinsamkeit zwischen ihnen und ihren schon vor ldngerer Zeit konvertierten
Stammesgenossen. Wihrend die meisten Sachemships zwar lokal organisiert waren und
Rituale zum groBten Teil innerhalb eines kin ausgefithrt wurden, verband die Wampanoag auf
Martha’s Vineyard schlieBlich wieder eine gemeinsame Art und Weise, Rituale zu feiern — sie
hatten einen Anlass, sich zu treffen. Ganz nach Durkheims Theorie ist es die soziale
Komponente der Religion, welche Zusammenbhalt stiftet und gesellschaftliche Identitit formt.
Egal also, ob die Ureinwohner der einzelnen Sachemships, insbesondere Takemmys und
Aquinnahs, von den Glaubensinhalten {iberzeugt waren oder vielleicht sogar nur ein Leben als
gute Christen vorspielten, feierten sie mit allen Wampanoag der Insel gemeinsam dieselben
Rituale und formten ihre Identitit neu. Die Re-Interpretation traditioneller religioser
Ausdrucksformen, sprich: die Anreicherung alter Glaubenselemente mit neuem Gedankengut,
spielte hier eine bedeutende Rolle. Es war ihr Weg, als Gemeinschaft zu iiberleben.

Auf dieselbe Weise wie durch gemeinsames Feiern von Ritualen konnte, wenn auch viel
schwicher, ein gewisses Gemeinschaftsgefiihl zwischen Indianern und Europédern aufgebaut
werden. Anders als etwa auf dem Festland, wo Eliot und die anderen Missionare den Praying
Towns lediglich regelmiBige, in ihrer Zeit begrenzte Besuche abstatteten und die Indianer in
christlicher Doktrin unterrichteten, arbeiteten die Mayhews dicht mit den Wampanoag
zusammen. Dies war hochstwahrscheinlich auch durch die geographische Nédhe gegeben, da
die Insel Martha’s Vineyard nicht die Ausweichmoglichkeiten bot wie das Festland
Massachusetts’. Wie dem auch sei, lebten Européer und Indianer auf der Insel dicht zusammen,
wodurch sie gegenseitig viel von Religion und Kultur des jeweils anderen im Alltag
mitbekamen. Die Annahme neuer Verhaltensweisen war so weniger gezwungen — und wirkte
weniger kiinstlich —, da die Wampanoag diese praktisch anstatt theoretisch erlernten. Hinzu
kam, dass Thomas Mayhew Jr. friih auf die Einbeziehung Indigener in die religiose Ausbildung
vertraute. So war es beispielsweise Hiacoomes, welcher vor Myoxeo und Towanquatick
sprechen und sie vom Christentum iiberzeugen durfte. Er vermittelte seinen Stammesgenossen,

anfangs meist zusammen mit Mayhew Jr., die Grundziige des Glaubens und trat als {iberzeugter
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Christ, quasi als Vorbild, vor den anderen Indianern auf. Er war es, der die Pawwaws offen
herausgefordert hatte, ihm seine Macht zu demonstrieren, wenn sie diese denn wirklich
besallen; auf diese Weise vermittelte er allen Zuhorern, dass er die falschen Gotter nicht
fiirchtete und vollstens liberzeugt war von dem, was er lehrte. Genau das verlieh der Mission
den Charakter einer scheinbar freiwilligen, aus der Gesellschaft entspringenden Veridnderung,
eher als eine von den Siedlern diktierte, mehr oder weniger von oben kommende. Hiacoomes
genauso wie bald auch Momonaquem (nachdem er von ersterem vom Christentum iiberzeugt
worden war) unterstiitzten Mayhew regelmédfig bei seinen Predigten. Spiter erhielten sie
wochentlich eine ausfiihrliche Anleitung durch Mayhew und wurden so dazu ausgebildet, ohne
Unterstiitzung der Englénder vor einer Gruppe von Wampanoag zu predigen. Die indianischen
Prediger standen im engen Austausch mit den Siedlern, hatten gleichzeitig aber den Kontakt
zu ihren Stammesgenossen — und vor allem ihrem kin — nicht verloren. Sie verbanden beide
Welten, lielen dies in ihren Unterricht einflieBen und gaben den praying Indians das Gefiihl,
durch die Annahme der neuen Rituale auch eine Gemeinsamkeit mit den Siedlern aufweisen
zu konnen. Die Kehrseite davon zeigt Alexis Moreis im Interview auf: ,,[T]hey were using the
Wampanoag people to show other Wampanoag people what they should do.” Und das war Teil
der Mayhew-Taktik: Die Gesellschaft aufzubrechen, um sie spiter wieder als Christen zu

vereinen.

Nicht nur an dieser Stelle setzt die Kritik der Wampanoag heute an. Orientiert man sich
beispielsweise an Silvermans Faith and Boundaries, welches die Geschichte der Wampanoag
und die christliche Mission Martha’s Vineyards erzihlt, sto3t man auf einige Erkldrungen, was
die Mission auf der Insel so erfolgreich werden lie3. Wéhrend die Wampanoag diese aus der
eurozentrischen Literatur stammenden Argumente zwar selten ablehnen, erginzen sie diese
dennoch mit ihren Ansichten und erkliren ihren Standpunkt dazu. Um der indigenen Seite der
Geschichtsschreibung gerecht zu werden, sollen die vorherrschenden Argumente fiir den
Erfolg der Mission kurz diskutiert und mit der indigenen Perspektive bereichert werden.

Als erstes bezieht sich Silverman auf die Néhe, geradezu die Enge, welche auf der Insel
herrschte. Das Gebiet war nicht so weitldufig, wie das rund um Eliots Mission, was sowohl
Wampanoag als auch Engldndern wenig Ausweichmoglichkeiten bot. ,,[I]sland people are
going to respond differently than mainland people who have a fallback position®, stimmt
Aquinnah Wampanoag Jonathan Perry diesem Argument zu. Dass die Insel-Indianer den

Missionaren eher folgten und sich um gute Verhéltnisse bemiihten als ithre Stammesgenossen
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auf dem Festland dies taten, lag somit unter anderem an den eingeschrankten Moglichkeiten.
Dazu erginzt Richard Cogley, emeritierter Professor der Southern Methodist University in
Texas, dass auch die Homogenitit der kleinen Gruppe von Siedlern auf Martha’s Vineyard eine
Rolle spielte: ,,The Mayhews lived in the midst of a small Puritan population which did not
counteract their work in the way that unruly frontiersmen on the mainland often undermined
Eliot’s efforts.” Mayhew kannte seine iiberschaubare Gruppe an Siedlern gut und wusste, wem
er trauen konnte und wen er im Auge behalten musste. Bald sollte sich auch zeigen, dass er
diejenigen, die seinen Lehren entgegenstanden — etwa Peter Folger oder John Cotton Jr. (sieche
Kapitel 6) — schnell wieder von der Insel verbannte. So waren es 1675, nach King Philip’s War,
erst rund 200 Siedler auf Martha’s Vineyard — wobei auf dem Festland bereits mehrere 10.000
Englénder lebten — eben eine viel weniger leicht {iberschaubare Gruppe. '’

Genau dies macht auch Silvermans nichstes Argument aus: ,[Wampanogs] still
outnumbered the English by as many as 15 to 1.2 Mit rund 200 Siedlern waren es
verhéltnisméBig wenige Englidnder im Vergleich zu der indigenen Population auf dem
Vineyard — und das, obwohl die Indianer rund die Halfte ihrer Gesellschaft in den Epidemien
der 1640er verloren hatten. Dies trug wohl dazu bei, dass die Missionare auf Martha’s Vineyard
einen sachteren Kurs mit den Indigenen fuhren und ihr Konvertieren weniger erzwangen —
oder: weniger erzwingen konnten — als auf dem Festland. Die Wampanoag, welche ihnen
zahlenméBig stark iiberlegen waren, hitten, wiren sie zu sehr gedrangt worden, der Siedlung
auf Martha’s Vineyard betrichtlichen Schaden zufiigen und ihre zahlenmiBige Uberlegenheit
ausnutzen konnen. Gerade was Landaneignungen anging, war Mayhew sehr vorsichtig, um
seine Nachbarn nicht zu verdrgern. Die Wampanoag, so Silverman, ,,never experienced the
same pressure as Indians near Boston to abandon far-flung territories in favor of English-style
towns with parallel streets, measured house lots, and square-framed meeting houses.“ Dieses
Ungleichgewicht forderte schlielich auch Mayhews Akzeptanz ihrer traditionellen politischen
Strukturen: ,,The Mayhews neither followed Eliot’s plan to overhaul his charges’ economy,
nor were they so bold as to issue ‘Town Orders’ like Eliot’s [...] Wampanoag strength forced
‘civility’ to become a handmaiden, not a prophet, of Indian Christianity” Ebenso tolerierte er

den Synkretismus, welcher aus den beiden Religion entstanden war und setze weniger strikt

19 Richard W. Cogley, ,,Two Approaches to Indian Conversion in Puritan New England: The Missions of Thomas
Mayhew Jr. and John Elliot,* Historical Journal of Massachusetts Vol. 23, No. 1 (Winter 1995): 59; Zitat siche
selbe Seite. Cogley schreibt von 180 Siedlern, wéahrend Silverman in seiner Aufstellung iiber die Bevolkerung
Martha’s Vineyard geschitzte 225 Europder listet. Siehe Faith and Boundaries, 285.

20 Silverman, Faith and Boundaries, 74. Experience Mayhew schreibt von einem Verhiltnis von 20:1 zum
Zeitpunkt von King Philip’s War (Siehe: Experience Mayhew, Indian Converts, 369).
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das ,reine‘ Christentum durch. Gleichzeitig, so Silverman, war es auch nie Mayhews Plan, die
indigene Gesellschaft durch von thm aufgesetzte Town Orders zu zivilisieren. Dass diese
Verdnderungen jedoch trotzdem stattfanden und durch den Druck von auBlen nétig gemacht
wurden, wurde oben bereits diskutiert. Gerade in diesem Zusammenhang ist es noch einmal
wichtig, die Indianer nicht als den passiven Part, sondern als aktive Mit- beziehungsweise
Gegenspieler zu sehen. Silverman schreibt in Faith and Boundaries viel iiber die Mayhew-
Familie und die Siedler und welche ihrer Handlungen zu bestimmten Ausgingen fiihrten; die
Wampanoag sind selten mehr als die passiven Empfanger einer neuen Religion. Doch in
Wahrheit waren sie taktische Spieler im Kampf um den Erhalt ihrer Gesellschaft. Ebenso, wie
die Siedler — 15:1 unterlegen — eine gewisse Angst vor den Wampanoag hatten und darauf
basierend ihre Mdglichkeiten abwogen, waren auch die Indianer verdngstigt und entschieden
fiir sich, wie es weitergehen sollte.?! Die Aquinnah Wampanoag Linda Coombs spricht im
Interview davon, wie die Indigenen der Insel verdngstigt waren von den Massen an Siedlern,
welche im 16. und 17. Jahrhundert nach Amerika kamen. Sie nennt es einen ,,tsunami of people
from England coming over here* — nicht nur auf Martha’s Vineyard, sondern auf ganz Neu
England bezogen. Auch sie hatten also Angst davor, was passieren konnte, obgleich sie auf der
Insel noch zahlenméBig {iberlegen waren. Und so, wie oben bereits ausfiihrlich erlautert,
entschlossen sie sich aktiv, mit den Engldndern zu gehen und ihre Religion sowie Formen der
politischen Organisation zu akzeptieren.??

Silverman nennt des Weiteren ,,the timing of the epidemics just after the beginning of the
mission.” Wie bereits dargelegt waren die Wampanoag verdngstigt von den Epidemien, die sie
auf Martha’s Vineyard rund die Hélfte ihrer Bevolkerung kostete. Einige waren desillusioniert
und gaben dem Christentum mit ihrem scheinbar so machtigen Gott, welcher auch die Europder
vor den Krankheiten geschiitzt hatte, eine Chance. ,,Can’t hurt to give it a try,” fasst Linda
Coombs die fehlenden Alternativen im Interview zusammen und sagt, dass dies der Startpunkt
fiur die Mission war. Silverman merkt zudem an, dass die Tatsache, dass keine weitere
Epidemie folgte, nachdem sich die erste grole Gruppe dem Christentum angeschlossen hatte,
aullerdem allen Gottes Macht bewies. Dass die Wampanoag nicht voll vom christlichen
Glauben tiberzeugt waren und das Ausbleiben von Krankheiten nicht unbedingt als Zeichen
des ncuen Gottes deuteten, wurde bereits erldutert. Ein entscheidender Faktor fiir die

Uberzeugung der Indigenen war jedoch sein Umgang mit ihnen: ,,Thomas Mayhew Jr.’s close

2l Silverman, Faith and Boundaries, 72-74. Zitate siche Seite 74.
22 Linda Coombs, Personliches Interview.
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relationship with Hiacoomes and other Indian leaders [...]. Learning one another’s language
enabled Mayhew and Hiacoomes mutually enhance their influence over Wampanoag society.*
Wihrend zwar wohl nur die wenigsten Wampanoag vom Christentum und dessen Lehren
iiberzeugt waren, wusste Mayhew dennoch, wie er die neue Religion prédsentieren musste. Er
gab sich viel Miihe, die Sprache der Indigenen zu lernen, und stand in engem Austausch mit
Hiacoomes. So konnte er seine religious translation ausarbeiten und wusste, iiber welche
Elemente der traditionellen Spiritualitdt er die neue Religion erkldren und propagieren kann.
Dass dies Mayhews Mission zugutekam, in der indigenen Gesellschaft jedoch grof3en Schaden
anrichtete, erkldrt Alexis Moreis im Interview (bereits oben zitiert): ,,[ T]hey were using the
Wampanoag people to show other Wampanoag people what they should do.” Und genau das
war der verheerende Plan der Siedler, wie Moreis weiter ausfiihrt: ,,Because if you’re now
creating controversy within the community, that doesn’t allow as much resistance as a whole.
So you’re breaking that community apart, that’s their goal.” Das von Silverman aufgefiihrte
Argument wird also von der indigenen Gesellschaft bestétigt — wéhrend diese es jedoch mit
einem kritischen Blick erginzt. Silverman zeigt einen weiteren Teil der europédischen Taktik
auf: ,,Thomas Mayhew Jr.’s targeting of the powwows.“ Dazu &uBlert sich auch Richard W.
Cogley und fiihrt ndher aus, dass Mayhew sehr friih nicht nur bewies, dass er Krankheiten
heilen konnte, welche die Pawwaws nicht kannten oder fiir unheilbar erklart hatten, sondern er
forderte die Medizinminner auch immer wieder direkt heraus, um ihre Ohnmacht
herauszustellen. Hiacoomes half ihm dabei, als er den Pawwaws gegeniiberstand und sie
aufforderte, ihre vermeintlichen Geister zu beschworen und ihm so Leid zuzufiigen. Dass
nichts geschah, bestitigte den Wampanoag die Machtlosigkeit ihrer Pawwaws und stérkte die
christliche Mission. Aus verschiedensten Dokumenten geht nirgends hervor, so Cogley, dass
Eliot gezielt die Macht der Pawwaws in Frage gestellt und dies der indigenen Gesellschaft
demonstriert hétte. Er hatte wihrend der Zeit seiner Mission immer wieder Probleme mit den
Medizinminnern. Ahnlich wie durch die Epidemien erkannten die Wampanoag, dass ihre
traditionellen Heilmethoden an ihre Grenzen stieBen. Linda Coombs sagt aus: ,,[N]o matter
what anybody did — the chiefs, the medicine people, any other leaders — nothing worked.
Nothing worked, no ceremonies worked, no prayers, no nothing. No offerings, nothing
worked.* Aus dieser Verzweiflung heraus gaben sie, wie oben erldutert, dem Christentum eine
Chance und horten sich an, was der Gott des weillen Mannes zu bieten hatte. Und in
Verbindung mit dieser Verzweiflung stand, dass das Vertrauen, das sie einst in ihre Pawwaws

hatten, zu brechen begann. Als Mayhew schlielich speziell die Pawwaws ins Visier nahm,
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verstdrkte dies den Druck auf die Gesellschaft, fiir ihre Gesundheit und ihr Wohlergehen mit
dem christlichen Gott zu gehen.??

Silverman geht auBerdem auf die auBBenpolitische Situation der Insel-Indianer ein. Er nennt
,Wampanoag ties with mainland peoples, and the lack thereof** als einen der
ausschlaggebenden Griinde fiir politische Entscheidungen der Wampanoag. Denn zum einen
war der Entschluss der Chappaquiddick oder der Nunnepog, sehr frith nach Ankunft der Siedler
in Konversation mit ihnen zu treten und friedliche Abmachungen zu treffen, von ihren
Stammesgenossen in Massachusetts beeinflusst, welche bereits mehrere Jahre europdische
Kolonisation miterlebt hatten. Sie pflegten gute Kontakte zu den Stimmen auf dem Festland
und wussten, dass ein Bund mit den Européern ihr Leben retten konnte. Gleichzeitig hatte
jedoch einige Jahre spdter Mittark, der Sachem von Aquinnah, Angst davor, dass Massasoit
unerlaubt sein Land verkaufen konnte. Die Distanz zu den Festland-Stdmmen ermoglichten es
thm schlieBlich, unabhéngig von der grolen Wampanoag Nation eine Entscheidung zu treffen
und er zeigte sich von dort an Mayhew und dem Christentum wohl gesinnt. So sicht man, dass
Erfahrungen der Festland-Indianer bestimmte Entscheidungen auf dem Vineyard beeinflussen
konnten, die Insel-Indianer jedoch gleichzeitig unabhingig genug waren, um ihre eigenen
Bunde zu schlieBen — und sich im Zweifelsfall gegen sie und Massasoit zu stellen. So sollte es
schlieBlich auch geschehen, als King Philip’s War ausbrach und die Wampanoag Martha’s
Vineyard sich entschlossen, nicht auf der Seite ihrer Stammesgenossen zu kdmpfen (siche
Kapitel 6). Ebenso trug ,,[tlhe Wampanoags’ lack of foreign policy choices* zum Erfolg der
Mission bei. Durch die Abgeschiedenheit auf der Insel kamen die Wampanoag nicht in Kontakt
mit anderen europdischen Méchten, etwa den Franzosen, Niederldndern oder Spaniern. Diese
konnten weder die missionarischen Téatigkeiten Mayhews behindern, noch sorgten sie dafiir,
dass die Indianer die Mission mit Allianzen mit einer bestimmten Macht verbanden. Sie
konnten nicht der Mission der einen Nation folgen und damit einen Bund gegen eine andere
schlieBen — so, wie es auf dem Festland géingig war. Die Insel-Indianer konnten nicht zwischen
mehreren europdischen Méachten wéhlen, thnen blieb nur, mit den Englédndern zu gehen oder
jegliche Verbindung mit den Européern abzulehnen.?*

Diese Griinde also, die Silverman als auch verschiedene andere Historiker wie etwa Richard

Cogley als ausschlaggebend fiir den Erfolg der Mission nennen, beruhen zum Teil auf &ueren

23 Silverman, Faith and Boundaries, 73-76; Wortliche Zitate siche Seite 73 (,,the timing of the epidemics® und
»Thomas Mayhew Jr.’s targeting™) und Seite 74 (,,Thomas Mayhew Jr.’s close relationship*); Coombs,
Personliches Interview; Moreis, Personliches Interview; Cogley, ,,Two Approaches to Indian Conversion in
Puritan New England," 44-60.

24 Silverman, Faith and Boundaries, 73-76; Wortliche Zitate siehe Seite 75.
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Umsténden (geographische Faktoren oder Epidemien) sowie auch auf Charakteristiken der
Mission.?> Dennoch bleibt ihnen allen gleich, dass Mayhew und die Siedler stets mehrere
Optionen hatten, aus welchen sie wihlen konnten. Genauso, jedoch, hatten auch die
Wampanoag Martha’s Vineyards immer mehrere Optionen und entschieden sich immer wieder
neu, mit den Europdern zu gehen. In all diesen Argumenten darf man ihren aktiven Part in der
Geschichtsschreibung nicht vernachldssigen. Thre Entscheidungen konnten spirituell oder
religios beeinflusst sein, etwa durch die Suche nach Halt und Erkldrungen in der jenseitigen
Welt, waren aber in vielen Fillen (macht-)politisch begriindet. Unter all den Optionen wihlten
die Wampanoag stets die, die fiir den Erhalt ihrer kleinen Gesellschaften auf der Insel am besten
passte. Und das steht klar dem gegentiber, was Silverman gegen Ende seines Kapitels tiber den
Erfolg der Mission schreibt: ,,Be they English or Indian, the people of seventeenth-century
New England lived in a world of spirits. On Martha’s Vineyard, Christianity was the way they
both decided to come to terms with that world.“?® Denn diese Aussage reduziert die getroffenen

Entscheidungen auf ihre hauptsachlich religiose Komponente.

DAS CHRISTENTUM ALS WEG UND BODEN FUR DAS ZUSAMMENLEBEN

In diesem Kapitel wurde bis hier bereits erldutert, dass der Erhalt der indigenen Gemeinschaft
fiir die Wampanoag an erster Stelle stand und sie darauf bezogen ihre Entscheidungen trafen.
Da nun auch bereits erklart wurde, dass die Suche nach spirituellem und religiosem Halt
oftmals Entscheidungen beeinflusste, meist aber (macht-)politische Griinde vorherrschten,
bleibt noch offen, die Rolle des Christentums fiir beide Seiten zu analysieren. Das Christentum
war fiir viele Wampanoag das Mittel zum Zweck; um die guten Beziehungen mit den
Englidndern aufrecht zu erhalten, inkorporierten sie immer mehr Elemente der fremden
Religion in ihre traditionelle Lebensweise. Geht es um die Beziehungen von Kulturen und das
Sprachrohr zwischen ihnen, kommt oft die Theorie des middle ground zur Sprache. Viele
Gesellschaften, so erldutert Richard White, Historiker an der Stanford University,
kommunizierten {iber Kulturen hinweg tiber einen middle ground. Der middle ground kann als
ein soziales Gebilde gesehen werden, das von beiden Kulturen gleichermaflen geschaffen

wurde, um mit der jeweils anderen friedlich und zielfiihrend in Kontakt treten zu konnen. Wie

25 Kategorisierung angelehnt an Cogley, ,,Two Approaches to Indian Conversion in Puritan New England,*“ 59-
60. Er teilt in seinem Essay die Griinde fiir den Erfolg der Mission in ,,historical circumstance® und ,,missionary
practice.*

26 Silverman, Faith and Boundaries, 76.
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auch eine von Bitterli beschriebene Kulturbeziehung es verlangt, baut der middle ground auf
einem machtpolitischen Gleichgewicht auf — keiner der beiden Parteien ist es moglich, die
andere (gewaltsam) zu bezwingen und es war nétig, einen Mittelweg fiir das Zusammenleben
zu finden. Der middle ground war also dazu gedacht, signifikante kulturelle Differenzen
tiberbriicken zu konnen. Dass der middle ground keine Erscheinung seit der Ankunft der
Européder in der Neuen Welt war, macht White im Weiteren deutlich: Bereits zwischen
verschiedenen Indianerstimmen, wie etwa den Irokesen und den Huronen, bildete sich ein
middle ground. Er diente, wie auch im Fall des europdisch-indigenen Kontaktes, der
konfliktfreien Kommunikation zwischen den Gesellschaften. Ebenfalls, so fahrt White fort,
war der middle ground nicht auf eine bestimmte Region beschréinkt, sondern er konnte {iberall
entstehen, wo zwei fremde Kulturen aufeinandertrafen und nach einer gemeinsamen Basis
suchten. Dass eigene Interessen oder auch Handel und Profit im Vordergrund stehen und der
middle ground nicht auf gegenseitiger Wertschdtzung basiert sei hier, genauso wie im
generellen Fall der Kulturbeziehung, nur noch einmal kurz angemerkt.?” Nach dieser Theorie
konnte man also argumentieren, dass die Européder und Indianer auf Martha’s Vineyard das
Christentum als ihren middle ground zur Verstindigung und als den Weg des friedlichen
Miteinanders nutzten. Sie beide kannten nun die Bibel, das Wort Gottes, und konnten iiber
diese Basis derselben Werte und Normen kommunizieren oder {iiber verschiedenste
wirtschaftliche, soziale und politische Sachverhalte verhandeln.

Liest man Whites Theorie jedoch genauer, erkennt man schnell, dass dem nicht so war.
Spricht man von einem middle ground, bezieht sich dies nur auf die eine, gemeinsam
aufgebaute Basis, in welche Vertreter der Kulturen gezielt kurz eintreten, um mit der anderen
zu kommunizieren. Innerhalb der jeweiligen Kulturen wiirde keine Verdnderung stattfinden,
sodass diese Vertreter, kommen sie von ihren Verhandlungen zuriick, in ihre eigene,
(groBtenteils) unangetastete Gesellschaft zurlickkommen. Wie oben erldutert, hatten jedoch
beide, vor allem aber die indigene Kultur, bereits groe Verdnderungen erfahren und ihre
Lebensweise angepasst, um mit den Europédern friedlich auf der Insel zusammenzuleben. Hinzu
kommt, dass White das Bilden dieser gemeinsamen Basis, eben des middle ground, als einen
»process of mutual invention® bezeichnet. Das bedeutet, dass verschiedene Rituale oder

Zeremonien entstehen, die ihren Ursprung in beiden Kulturen haben, da beide sich mit

27 Richard White, The Middle Ground: Indians, Empires, and the Republic in the Great Lakes Region, 1650-1815
(Cambridge: Cambridge University Press, 1991), IX-93. In seinem Werk geht White auf die Beziehung der
Indianer der Great Lakes Region zu den dort siedelnden Franzosen ein und erarbeitet so das Konzept des middle
ground. Bitterli, Alte Welt - neue Welt, 42-43.
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dhnlichen, ihnen gut bekannten Brduchen identifizieren konnen. Im middle ground
verschwimmen die Grenzen zwischen den beiden Kulturen, sodass nicht mehr deutlich wird,
welche Elemente welcher Kultur entsprungen sind. Im Falle Martha’s Vineyards, jedoch, war
es eher eine Anpassung der indigenen Gesellschaft an die englische und nicht etwa eine
gemeinsame Neuerfindung einer geteilten Basis. Die Wampanoag waren (wenn auch nicht
aktiv durch die Engldnder, sondern durch duflere Umstinde) gezwungen, ihre traditionelle
Spiritualitdt gegen das Christentum einzutauschen. Sie formten auch keine Kreolsprache mit
den Siedlern, welche durch eine Vermischung von Algonkin und Englisch hitte zustande
kommen kdnnen, so wie es fiir Verhandlungen im middle ground oft géngig war. Thomas
Mayhew sowie einige andere Prediger lernten schnell, Wopanaak zu sprechen, taten aber auch
friith viel dazu, dass die Indigenen Englisch lernten. Dies zeigt also, dass auf Martha’s Vineyard
kein separater middle ground existierte, auf welchem sich die beiden Kulturen trafen und
schlieBlich in ihre eigene, unveridnderte Gesellschaft zuriickkehrten. Die Einfliisse der Siedler
hatten die Kultur der Wampanoag zu einem gewissen Grad verdndert und — vor allem in ihrem
Auftreten gegeniiber den Siedlern — zu einer Anpassung gezwungen, um als gute Christen und
Freunde der Puritaner zu gelten. Indianer und Européder waren nicht zwei Kulturen, die
nebeneinanderher lebten und lediglich fiir bestimmte Verhandlungen im middle ground
zusammenkommen konnten — etwa so, wie die Franzosen und die Algonkin dies in ihrem
Verhiltnis fiir den Fellhandel taten.?

Daraus schlie3t sich, dass es auf Martha’s Vineyard keinen solchen middle ground gab,
sondern die beiden Gesellschaften in ihrem Alltag viel zu sehr voneinander beeinflusst waren
und miteinander lebten. Man konnte die Annahme machen, dass bei den Wampanoag und
Puritanern das Christentum der middle ground sei, in dem sie sich zu verstindigen wussten.
Denn das Christentum lieferte verschiedene Werte und Regeln, nach welchen die Parteien
spielen konnten. Doch gemall Whites Definition ist auch dies kein middle ground mehr, da das
Christentum zu tief in den Alltag beider Parteien Einfluss genommen hatte. Hinzu kommt, dass
das Christentum als vermeintlicher middle ground keine ,,mutual invention* war, sondern ein
allein von den Puritanern mitgebrachtes und durchgesetztes Element. Doch schnell lernten die
Wampanoag, das Christentum fiir sich zu nutzen und es als Rahmen zu verwenden, um ihre

eigene Gemeinschaft stark zu halten und vor den Européern zu rechtfertigen.

28 White, The Middle Ground, 50-93. Fiir wortliches Zitat siche Seite 51. Das Beispiel des Fellhandels zwischen
Franzosen und Algonkin erldutert White in Kapitel 3 (Seite 94-141) nédher.
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Gerade, weil diese Erschaffung eines middle ground von Europiern und Indianern auf Martha’s
Vineyard fehlte, wird die aktive Rolle der Wampanoag innerhalb der Transformation hin zu
einem neuen Leben und Zusammenleben oft vernachléssigt. Viele Werke — wie beispielsweise
auch die von David Silverman — beschiftigen sich damit, wie das Christentum von den
Puritanern unterrichtet wurde und wie dies das Leben der Indianer verdnderte. Wenig jedoch
wurden die Wampanoag als eigenstindige Spieler, nicht nur Mitspieler, eben als bedeutende
Akteure, im Spiel um Politik und Gesellschaft auf Martha’s Vineyard analysiert. Oft wird
davon ausgegangen, dass die Ureinwohner sich von den Puritanern iiberzeugen lieen: Es ging
nicht um Handel und Kommunikation iiber einen gemeinsam geschaffenen middle ground, sie
waren nicht in die Offensive gegeniiber den Europédern getreten und hatten stattdessen das
Christentum farblos angenommen und ihre Sachemships fiir die neu ins Leben gerufenen
Kongregationen aufgegeben, liest man in vielen Werken. Dies mag auf den ersten Blick so
erscheinen, doch kann man — mit dem in dieser Dissertation bereits Erlduterten — auf drei
konkrete Punkte herunterbrechen, weshalb die Wampanoag sich dem Christentum gegentiber
gezielt offen zeigten und wie dies alles andere als ein passives Folgen, sondern ein Durchsetzen
verschiedener soziokulturell-politischer Interessen war. Diese sollen im Folgenden
zusammengefasst werden.

1. Status und Kontrolle behalten: Fiir viele Sachems ging es in einer sich immer starker
verindernden Welt darum, ihren Status zu behalten und die Souverinitidt ihres Gebiets,
inklusive der Menschen, die dort lebten, sicherzustellen. Um zu garantieren, dass die Europder
ithnen das Land nicht nehmen wiirden und die Wampanoag weiterhin iiber den Boden
bestimmen konnten, bedurfte es einer Neuaufstellung. Sachems bemiihten sich um die
Positionen als Friedensrichter — so etwa Tawanquatick aus Nunnepog. In den nichsten Jahren
sollten noch mehr Sachems, oder aus Sachemfamilien Stammende, juristische Amter
annehmen (siehe hierzu Kapitel 6 und die Einfiihrung eines europédischen Rechtssystems nach
der Ernennung Mayhews zum ,,Governor and Chief Magistrate* durch Francis Lovelace 1671).
Schon bald wurden Fiihrung der Kirche und Fiihrung der Gesellschaft untrennbar, selbst wenn
die traditionellen Sachemships noch lange bestanden; erst iiber die ndchsten Jahrzehnte hinweg
sollten sich diese auflosen.?” Den Sachems half diese Neustrukturierung von Machtpositionen,
um von den Europdern als Fithrungsperson angesehen und — in gewissem Malle — respektiert

zu werden. Denn sie waren es, die eine Gemeinschaft basierend auf christlichen Werten

2 Zu Sachems und aus Sachemfamilien Stammende in neu erschaffenen juristischen Amtern siehe Silverman,
Faith and Boundaries, 87-88.
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aufbauten. Dadurch verloren sie innerhalb der gréferen indigenen Gesellschaft ihren Status
nicht, waren aber gleichzeitig sicher vor jeglichen plotzlichen Umstiirzen durch die Siedler, da
sie nun im Namen ihres (und deren) Gottes handelten. Bedeutend ist hier, dass es nicht um den
Status einzelner Sachems, sozusagen um deren persdnliche Machtpositionen, ging, sondern um
den Status des Sachemships als weitestgehend souverdnes Konstrukt, welches die
Nutzungsrechte fiir Land sicherstellen wollte. Die Wampanoag bemiihten sich um den Status
thres Stammes innerhalb der sich verdndernden Welt und dem Erhalt von allem, was dazu
gehorte. Wie bereits oben zitiert, fasst die Chappaquiddick Wampanoag Penny Gamble-
Williams diesen Schritt in einfachen Worten zusammen: ,,[I]t was about land, it was about
control.*3°

2. Beziehungen aufrechterhalten: Wie oben erldutert iiberzeugte viele Stimme sowie deren
Sachems das Aufrechterhalten der Beziehungen zu anderen Stimmen. Dies bezieht sich sowohl
auf die Verhéltnisse der Sachemships auf Martha’s Vineyard zueinander als auch auf die
Stimme des Festlands. Die neue Religion lie§ sie eine neue Verbindung zu den anderen
praying Indians herstellen und erlaubte es ihnen, zusammenzuarbeiten und ein gemeinsames
Ziel zu verfolgen. Dieses Ziel mochte in den Augen der Européer ein vermeintlich religioses
sein, eben der Wunsch, alle Indianer der Insel an das Christentum glauben zu lassen; fiir die
Wampanoag war dieses Ziel wohl eher, die Wampanoag Nation aufrechtzuerhalten und durch
den steten Kontakt eine indirekte Zusage fiir gegenseitigen Schutz zu haben. Jedes Mal, wenn
ein Prediger einen anderen Stamm besuchte und sie gemeinsam eine Messe feierten, gab dies
den Indianern einen Anlass, sich zu treffen und auszutauschen — oftmals stark entkoppelt von
religiosen Themen. Man konnte sagen, sie nutzten den sozialen Aspekt der Religion — wenn
auch in einem leicht abgewandelten Sinne, als ihn Durkheim beschreibt— zum
Aufrechterhalten zwischen-stammlicher Beziehungen. Grofle traditionelle spirituelle
Zusammenkiinfte hitten bei den Européern fiir viel Misstrauen gesorgt, wahrend christliche
Treffen rund um Predigten und Messen gern gesehen waren. Eine weitere Beziehung, welche
es aufrechtzuerhalten gab, war die zu den Siedlern. Durch Annahme des Christentums konnten
die Wampanoag den Européern ihre Offenheit gegeniiber der neuen Religion und ihrer Doktrin
zeigen. Aullerdem dienten gemeinsame Gottesdienste oder das Horen von Predigten dazu, den
Kontakt mit der anderen Kultur aufrechtzuerhalten und im stdndigen Austausch zu sein — auch
iiber nicht-religiose, etwa politische, Ereignisse. Die Indigenen hielten die Européer nah bei

sich, um auch friih erkennen zu konnen, sollten sich eine europdische Verschworung oder

30 Gamble-Williams, Persénliches Interview.
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andere Konflikte andeuten. Und so waren sie nicht nur stets so gut es ging informiert, sondern
bekamen wéhrend verschiedenster (religidser) Versammlungen auch die Moglichkeit, diverse
Sachverhalte mit den Siedlern zu kliren. Uberlieferte Protokolle dieser Treffen legen dar, dass
politische Themen regelméBig auf der Agenda standen. Auflerdem konnte das Gericht, welches
schlieBlich von den Indigenen adaptiert wurde, dazu genutzt werden, interkulturelle
Sachverhalte schnell und basierend auf derselben, christlichen Doktrin zu 16sen; die
Wampanoag kannten die Grundlage dieser Rechtsprechung ebenso wie die Européder und
konnten gemeinsam mit ithnen Anliegen l6sen, deren Entscheidungen schlieBlich beide Seiten
nachvollziehen konnten.!

3. Dieselbe ,,Sprache‘ sprechen, um biblische Lehren als rhetorisches Mittel nutzen zu
konnen: In vielen Petitionen finden sich zitierte Bibelstellen, welche die Forderungen der
praying Indians unterstreichen. So nutzte beispielsweise eine Gruppe von Sachems Eph 2,19
(sieche Kapitelanfang), als sie in Plymouth kurz vor Beginn von King Philip’s War (siche
Kapitel 6) an die Englinder herantraten und eine Allianz erbaten. Die religidse Note sollte dem
Dokument mehr Nachdruck verleihen, sollte es den Englandern schwieriger machen, die Bitte
abzulehnen. Ahnliches hatten die Indigenen im Sinn, als Mittarks Sohn 1703 Aquinnah an die
Siedler verkaufte und die Wampanoag versuchten, das Gebiet zuriickzubekommen. Hier
tauchte ein vermeintlich von Mittark verfasstes Schreiben aus dem Jahr 1681 auf, in welchem
er niederlegt, dass sein Sachemship nie aus indigener Hand gegeben werden sollte: ,,We say it
before God. It shall be so forever.“3 (Fiir genaueren Kontext dieser Begebenheit siche Kapitel
7.) Die Wampanoag nennen hier explizit Gott, um deutlich zu machen, dass das Dokument
nach dessen Willen verfasst wurde. Ebenso nutzten sie des Ofteren ihr Wissen dariiber, was
einen guten Christen ausmachte, um den Européern ihr eigenes Fehlverhalten aufzuzeigen; sie
baten sie, sich nach dem ihnen gemeinsamen Glauben zu richten und ihr Fehlverhalten
gegeniiber den Indianern anzupassen: in Bezug auf ihre Religionsausiibung, Bodennutzung

oder, wie ein Beispiel aus Mitte des achtzehnten Jahrhunderts auf Nantucket zeigt, in Bezug

31 Dass Sonntagsmessen oder andere religiose Veranstaltungen oft als Rahmen fiir verschiedenste politische
Diskussionen genutzt wurden, erklért David Silverman. So wurde beispielsweise eine Veranstaltung, welche
in Dokumenten als ,,Great Sacrament oder ,,Lord’s Supper* aufgefiihrt werden, als Rahmen fiir Diskussionen
genutzt, welche in einer Petition an die New England Company endeten. Ebenso weisen Petitionen oft
Unterschriften gruppiert nach Geschlecht darauf hin, dass diese in Sonntagsmessen, wo Ménner und Frauen
getrennt voneinander sal3en, erstellt wurden. Fiir ndhere Infos siche David J. Silverman, ,,The Church and State
in New England Indian Community Life: A View from the Islands and Cape Cod,” Reinterpreting New
England Indians and the Colonial Experience, editiert von Colin Calloway und Neal Salisbury (Boston:
Colonial Society of Massachusetts, 2003): 264-285.

Jason Eden, ,,'Therefore Ye Are No More Strangers and Foreigners’,” 49-50. ,,We say in before God [...]“
zitiert auf Seite 49.
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auf die Arbeit an Sonntagen. Es beweist, dass dies auch iiber mehrere Jahrzehnte
aufrechterhalten wurde. Denn als die Wampanoag fiir die Engldnder im Walfang tétig waren,
verlangten sie, sich auch hier an christlichen Regeln zu orientieren:

[TThey will let us no time to Rest on the sabbath days if they see whal or whales then

we must Row after them [...] This is what Natuckket Einglish men do onto us we

poor Indions of Nantuckket [...H]ow can we be any ways by like christians when we

should be praying to god on the Sabbath day morning then we must be Rowing after

whal [...] when we should be at rest on that day [... HJow can we serve god or to

worship him on the Sabbath days [...] when our masters lead us to darkness [...T]hese
Einglish [...] are now ways like Christions [...].

Man konnte sagen, die Wampanoag versuchten die Europder mit ihren eigenen Waffen zu
schlagen und sie selbst zu guten Christen zu erziehen, wenn es fiir sie dienlich war. Sie wéhlten
Zitate und Argumente aus der Bibel, um ihren Standpunkt zu untermauern, und stellten so
sicher, dass die Europder ihre Petitionen nicht oder nur schwer verwehren konnten —
andernfalls hitten diese gegen ihre eigenen, durch das Christentum auferlegten Regeln und
Normen verstoBen. Die Wampanoag hatten die neue Religion taktisch genutzt.?3

Diese Ausfiihrungen zeigen also, dass die Wampanoag ihre Entscheidung, den Europdern
und dem Christentum zu folgen, aktiv getroffen hatten. Wie eingangs erldutert — und auch von
den Wampanoag der Insel in verschiedenen Interviews bestétigt — spielten die Epidemien keine
unwesentliche Rolle, wodurch viele Indigene sich entschlossen, dem Christentum in dieser
scheinbar so ausweglosen Situation eine Chance zu geben. Anféngliche Entscheidungen, die
Predigten Mayhews zu horen oder europdische Heilmethoden anzuwenden, waren gewiss
Bauchentscheidungen, getroffen durch emotionale Unsicherheit und Verletztheit. Doch mit der
Zeit kamen immer mehr Wampanoag, unter ithnen auch die Sachems der Gebiete, politisch
motiviert zu dem Entschluss, mit den Siedlern und den praying Indians zu gehen — so
beispielsweise Takemmy und Aquinnah. Sie waren diesen Schritt bewusst und iiberlegt
gegangen. Wie das Christentum als politisches Mittel —auch in der Rhetorik der Wampanoag —
verwendet wird, zeigt die aktive Rolle der Indigenen im Missionierungsprozess. Die Aquinnah
Wampanoag Bertha Welch sagt:

[A]dapting has a lot to do with why we’re still here. I give the credit to the Native
people that they figured out how to do that. It’s not to the credit of the Europeans, it’s

33 Jason Eden, ,, Therefore Ye Are No More Strangers and Foreigners',” 36; Silverman, ,,The Church and State in
New England Indian Community Life,” 264-285. ,,[T]hey will let us no time to Rest® zitiert in Alexander
Starbuck, The History of Nantucket, County, Island and Town, Including the Genealogies of the First Settlers
(Boston: C. E. Goodspeed and Co., 1924), 153-154.
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because the Wampanoag people figured out that it was the way to be here. To
34
remain.

Die Wampanoag hatten die Entscheidung getroffen, dass es einer gewissen Anpassung
bedurfte, eines Mitgehens, Mitmachens, um als Stamm zu iiberleben. Und dennoch bleibt zu
erwdhnen, dass selbst diese aktiv und bewusst getroffenen Entscheidungen zum Christentum
Entscheidungen aus Verzweiflung waren. Der Druck von auflen — wenn auch indirekt, dafiir
aber tiber die lokale Ebene Martha’s Vineyards hinausgehend — zwang sie zu einem Schritt,
welchen sie nur durch die Angst um ihr Uberleben, als Einzelpersonen sowie als Stamm,
gegangen waren. Die Indigenen mussten jedoch fiir sich herausfinden, wie dieser Schritt
auszusehen hatte und wie sie das Christentum zu ihrem Vorteil nutzen konnten. Der Aquinnah
Wampanoag Jonathan Perry fasst zusammen, wie das aussah: ,,Understanding the political
process, understanding how to use Mayhew to our advantage and keeping worse enemies at
bay.“3> Die Optionen waren gering, reichten wohl von abschotten und sich unzugénglich zeigen
iiber den Versuch, die Siedler zu vertreiben und damit moglicherweise einen (gréferen) Krieg
zu riskieren, bis hin zu Akzeptanz und dem Bemiihen, als vermeintlich einer der verlorenen
Staimme Israels in einer verdnderten Welt zu {iberleben. Die Wampanoag Martha’s Vineyards
wihlten letzteres. Dass sie ihr Uberleben sichern konnten, war ihnen nur durch ihr aktives
Entscheiden mdglich. Sie liefen nicht blind mit Mayhew mit und waren {iberzeugt von einer
neuen Religion, die der weile Mann mitbrachte; sie beschlossen, das Christentum fiir ihre
Zwecke zu nutzen: Sie lernten Lesen und Schreiben, setzten durch gezielte Rhetorik
Forderungen durch und organisierten sich in einem neuen System nach gewohnten

Machtstrukturen.

Fir Mayhew und seine Siedler ging es ebenso selten um Religion im eigentlichen Sinne.
Wiéhrend Martha’s Vineyard, genau wie Massachusetts, als puritanische Kolonie ge- und
begriindet wurde, ging es im Eigentlichen um Macht und Profit. Dies zeigt sich allein, wenn
man einen Blick auf die Finanzierung der Kolonien wirft: Die Society for the Propagation of
the Gospel in New-England (auch: Company for the Propagation of the Gospel oder spéter
New England Company, siche Kapitel 3) sollte ab 1649 den Aufbau von Schulen und
Bibliotheken fordern, gleichzeitig aber auch die Gehilter der in Neu England tétigen

Missionare zahlen. Die Gesellschaft, welche auf die Bemiihungen von Predigern wie Thomas

34 Welch, Personliches Interview.
35 Perry, Personliches Interview.
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Shepard oder Edward Winslow sowie positive Berichte iiber die Missionen von Eliot und
Mayhew zuriickgeht, forderte die Kolonien in der Neuen Welt vor allem dann, wenn sie sich
als besonders erfolgreich erwiesen. Waren viele Indigene zum Christentum konvertiert,
schiittete die Gesellschaft mehr Geld aus. Abgesehen davon, dass gewiss einige
Fortschrittsberichte beschonigt waren, legten Prediger wie Mayhew schlielich groen Wert
darauf, moglichst viele Wampanoag zu guten Christen zu erziehen; denn eine erfolgreiche
Mission brachte ihm finanzielle Vorteile. Bei seiner Arbeit mit den Wampanoag ging es daher
also um Geld und eine gewisse Machtposition, welche er sich dadurch im kolonialen
Nordamerika sichern wollte; das Ziel, das Wort Gotts in der Neuen Welt verbreiten zu wollen,
war oft nur ein vorgeschobenes und wurde von wirtschaftlichen Interessen getrieben.

Wie aus diesen Ausfiihrungen sowie anderen oben genannten Beispielen hervorgeht,
bestand von europdischer Seite wenig Wertschétzung der indigenen Kultur. Das Miteinander
der beiden Kulturen war wohl selten freundschaftlich oder geprigt von emotionalen
Bindungen. Eine Begebenheit, welches dafiirsprechen konnte, dass die Indigenen die Mayhew-
Familie auch fiir ihr Wissen und ihre Taten schétzten, ereignete sich 1657, als Thomas Mayhew
Jr. auf See starb. Er begab sich auf eine Reise nach England, wihrend derer er unter anderem
den Fortschritt der Mission auf Martha’s Vineyard préasentieren sollte. Vor seiner Abreise hatte
er noch einmal zu den Wampanoag gesprochen und am heute als Place on the Wayside
bekannten Ort warmherzige Abschiedsgriile von ihnen empfangen. Seit jeher war diese Stelle
fiir die Indigenen der Insel ein heiliger Ort, da sie die letzte war, die mit dem Missionar in
Verbindung gebracht wurde. Charles Edward Banks erzéhlt, dass die Wampanoag dort stets
trauerten, und schreibt: ,,It is a part of the legendary lore of this spot, that no Indian passed by
it without casting a stone into a heap that, by their custom, had thus grown like a cairn, in
remembrance of him, to be a great monument to this sad event in their lives.“3¢ Ob dies Teil
thres Spiels und des den Europédern etwas Vormachens war oder die Wampanoag Martha’s
Vineyard — vermutlich mehr, als es den praying Indians des Festlandes moglich war — auch
personliche Sympathien fiir Mayhew aufbrachten und seinen Tod lange betrauerten, ist unklar.
Eindeutig ist jedoch, dass die Grenzen zwischen Uberzeugung und Vortiuschen immer weiter
verschwammen und — vor allem von auflen — kaum unterscheidbar waren. Sie wirkten vor den
Engléndern stets liberzeugt von deren Religion und deren Taten. Wie sich das schlielich auf

den immer weiter voranschreitenden Kulturwandel der indigenen Bevolkerung auswirkte und

36 Banks, The History of Martha’s Vineyard, Volume I, 227-230. Zitat siche Seite 229. Heute ziert eine bronzene
Gedenktafel, errichtet im Jahr 1901, den einstigen Trauerort.
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welche Ereignisse die Wampanoag zuletzt mehr und mehr ihre traditionelle Kultur ablegen

lieBen, soll im nichsten Kapitel dargelegt werden.
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Kapitel 6:
King Philip’s War

Sie riefen Rebekka und fragten sie: Willst du mit diesem Mann reisen? Ja,
antwortete sie. Da liefen sie ihre Schwester Rebekka und ihre Amme mit dem
Knecht Abrahams und seinen Leuten ziehen. Sie segneten Rebekka und sagten zu
ihr: Du, unsere Schwester, werde Mutter von tausendmal Zehntausend! / Deine
Nachkommen sollen besetzen das Tor ihrer Feinde.

(Gen 24,58-60)"

Nach dem Tod seines Sohnes iibernahm der dltere Mayhew dessen Aufgaben und fiihrte die
missionarischen Tatigkeiten auf Martha’s Vineyard weiter. Als er dies an sich nahm war er
bereits 64 Jahre alt, dennoch iibte er seine neue Aufgabe mit mindestens genauso viel Eifer und
Engagement aus, wie sein Sohn es einst getan hatte. Nichtsdestotrotz merkte Mayhew schnell,
dass er die Mission auf der Insel nicht mehr allein stemmen konnte. Er bezog seinen
Schwiegersohn Thomas Daggett mit ein und profitierte davon, dass dieser die Sprache der
Indigenen sowohl verstand als auch sprach. Der Lehrer Peter Folger, welcher bereits noch zu
Mayhew Juniors Lebzeiten auf die Insel gekommen war und die indigenen Lehrer in der von
der Society for the Propagation of the Gospel finanzierten Schule (siche Kapitel 3) unterstiitzte,
iiberwarf sich bald mit Mayhew Sr., als dieser seine anabaptistischen Ansichten mitbekam. So
musste Folger 1662 die Insel wieder verlassen. Ahnlich ging es John Cotton Jr., welcher
schlieBlich ab 1665 als die rechte Hand Mayhews arbeiten sollte: Bereits in seiner Heimat in
Neu England hatte er nicht den besten Ruf, da er sein Pfarreramt in Connecticut niederlegen
musste, nachdem er der Promiskuitidt sowie eines vorlauten Mundwerks beschuldigt wurde.
Um seine Ehre wiederherzustellen, erkldrte er sich nun bereit, die Indianer Martha’s Vineyards
in christlicher Doktrin zu unterrichten. Als Vorbereitung darauf studierte er ein Jahr lang die
Sprache der Indigenen; auf der Insel angekommen musste er allerdings feststellen, dass seine
theoretische Eigenlektiire nicht ausreichte: Seine erste Predigt vor den Wampanoag war
briichig und den Fragen, mit denen er anschlieBend konfrontiert wurde, war er nicht
gewachsen. Mayhews praying Indians, so musste Cotton feststellen, hatten iiber die letzten
Jahre ungeahnt viel iiber den christlichen Glauben gelernt und Cotton hatte die Situation

schlichtweg unterschitzt.

' Wortlaut in King James Bible: And they called Rebekah, and said unto her, Wilt thou go with this man? And
she said, I will go. And they sent away Rebekah their sister, and her nurse, and Abraham’s servant, and his
men. And they blessed Rebekah, and said unto her, Thou art our sister, be thou the mother of thousands of
millions, and let thy seed possess the gate of those which hate them. (Gen 24,58-60)
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Dass die Mission auf Martha’s Vineyard viel weiter fortgeschritten war und das
Bildungsniveau der Indigenen um einiges hoher war als auf dem Festland, zeigen auch Cottons
Aufzeichnungen: Seine Uberlieferungen halten verschiedene Fragen der Wampanoag auf der
Insel fest, sowie, ab Oktober 1670, die Fragen der Indianer in Plymouth, wo er anschlieBend
arbeitete. Wie auch bereits Silverman und Len Travers in seiner Einleitung zu Cottons
Missionary Journal feststellen, waren die Fragen der Wampanoag auf Martha’s Vineyard viel
fundierter und detailreicher als jene, welche er spiter auf dem Festland horte. Beispielsweise
wollten die Insel-Indianer die Bedeutung bestimmter Bibelstellen verstehen: ,,the meaning of
Jam:1:13. Mat:6:13.* Sie brachten aber auch konkrete Fragen mit zu ihren Treffen mit Cotton:
| W]hy Judas betraying ct was a sin seeing God had appointed it* oder ,,Did Adam by his sin
make more sinners?“ Bei einigen Bibelstellen hinterfragten sie die Intention hinter der
Wortwahl; in Psalm 23,5, wo es hei3t ,,Du deckst mir den Tisch vor den Augen meiner Feinde.
Du hast mein Haupt mit Ol gesalbt, iibervoll ist mein Becher®, wollten die Wampanoag wissen:
| W]hat is that table? [...] [W]hat is that cup running over[?]* Diese Beispiele bestitigen,
welch gewissenhafte Arbeit die Mayhews mit den Wampanoag geleistet hatten. AuB3erdem
hatte Cotton nach seinem Aufenthalt auf der Insel in Plymouth weitaus weniger direkten
Kontakt zu den Indianern, als er es auf Martha’s Vineyard gehabt hatte, und traf sie nur
sporadisch, um vor ihnen zu predigen und danach auf Fragen einzugehen. Dies ist wohl auch
der Tatsache geschuldet, dass Cotton auf dem Festland eine Vollzeitstelle als Pfarrer
bekleidete, welche es ihm neben all seinen anderen Verpflichtungen nicht erlaubte, so viel Zeit
mit den Indigenen zu verbringen. Dies wird auch daran deutlich, dass die Eintrdge in Cottons
Tagebuch grundsitzlich kiirzer ausfallen, als sie es wéhrend seiner Monate auf Martha’s
Vineyard waren. Nichtsdestotrotz wird offensichtlich, dass Thomas Mayhew Jr. (und spéter
Mayhew Sr.) auf der Insel nicht nur theoretisch, also in Bezug auf das Unterrichten der
Indigenen, viel geleistet hatte und die Wampanoag die neue Religion bereits sehr gut
verstanden hatten und diese nun aktiv hinterfragten; es geht auch deutlich hervor, dass die
Mayhews vergleichsweise viel Zeit mit den Ureinwohner verbracht hatten und ihnen ein
Gefiihl des Zusammengehorens und der Gemeinschaft geben konnten. Dies bildete sie
gleichzeitig doktrinell besser aus und sie waren den Festland-Wampanoag christlich-kulturell

voraus waren.>

2 John Cotton Jr., (Editor Len Travers), ,,The Missionary Journal of John Cotton, Jr., 1666-1678,* Proceedings
of the Massachusetts Historical Society 3rd series, Vol. 109 (1997): 52-101. Fiir Bibelzitate siche Seiten 64
(“the meaning of*), 64-65 (,[W]hy Judas®), 66 (,,Did Adam*) und 70 ([W]hat is that table*); In seinem
Missionary Journal berichtet Cotton bis Seite 89 von seiner Zeit auf Martha’s Vineyard, danach schreibt er
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Wie dem auch sei, bekam Cotton wéhrend seiner Zeit auf Martha’s Vineyard bereits friih
mit: ,,Mr Mayhew was very much agst [his] preaching, bec: [...] last yeare, [he] said the Indians
stunk, but now they were sweet.” Dass Mayhew {iiber Cotton sagt, er hitte die Indigenen als
stinkend bezeichnet, ist nicht weit hergeholt: Im 17. Jahrhundert hatten viele Siedler die
Ureinwohner als unangenehm riechend und unhygienisch — das heif3t, nicht den européischen
Standards entsprechend — bezeichnet. Wie man heute weil3, war dem nicht so, die Indigenen
kannten lediglich andere Konventionen der Korperpflege, die sich — wie etwa die Nutzung
tierischer Fette zur Miickenabwehr auf der Haut — in den Gebieten, in denen sie lebten, als
niitzlich erwiesen hatten; auBBerdem rieben sie sich mit sowohl tierischen als auch pflanzlichen
Olen ein, um sich gegen Sonnenbrand zu schiitzen, oder nutzten das Fett gestrandeter Wale als
Salbe. Obwohl dies vielleicht unangenehm gerochen hat, zeugte es nicht von mangelnder
Korperpflege. Die Siedler missinterpretierten lediglich und verliehen den Indigenen so lange
das Klischee der unhygienischen, stinkenden Menschen. Dass Cotton diese Ansicht — die
Mayhew vermutlich nicht vertrat — aufgegriffen hat, ist nicht unwahrscheinlich. Zu diesen
unterschiedlichen Anschauungen kam hinzu, dass Mayhew in vielen religiosen Aspekten nicht
mit dem iibereinstimmte, was der junge Pfarrer unterrichtete. Mayhew konnte nicht riskieren,
dass die Indianer die Unstimmigkeiten in der Auslegung der Bibel zwischen ihm und Cotton
mitbekamen. Es wire wohl verheerend gewesen, hétten sie erkannt, dass die beiden Missionare
sich in groBem Umfang uneinig waren. So musste er nur ein Jahr spéter, nach einer heftigen
Diskussion, bei welcher er auf John Tackanashs Seite gegen Mayhews Standpunkt
argumentierte, Martha’s Vineyard wieder verlassen. Obgleich einige Wampanoag Mayhew
seine konsequente Handlungsweise nur schwer verziehen— und ein Indianer aus
Chappaquiddick nach Folgers Entlassung sogar nie wieder zum Gottesdienst erschien — hatten
Folger und Cotton der Mission auf der Insel im GroBen und Ganzen kaum Schaden zugefiigt.
In den darauffolgenden Jahren fiihrte Mayhew die Mission abermals allein weiter und tat alles,

um die praying Indians zu fordern.’

von der Arbeit mit den Indianern in Plymouth. Zu Cotton und Folger sowie den Uneinigkeiten mit Mayhew
siehe auch Silverman, Faith and Boundaries, 49-63.

3 Cotton, ,,The Missionary Journal of John Cotton, Jr., 1666-1678,* 52-101; Zitat ,,Mr Mayhew was very much
agst* siche Seite 61. Zur Nutzung von Olen und Fetten unter den Indigenen siehe Tamara Orr, Native American
Medicine (Broomall, PA: Mason Crest Publishers, 2003), 37 sowie Thomas Dresser, Whaling on Martha'’s
Vineyard (Charleston, SC: The History Press, 2018), 17.
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DER KONFLIKT AUF DEM FESTLAND

Gerade, als Thomas Mayhew Sr. den Tod seines einzigen Sohnes akzeptiert und nach den
Strapazen mit Peter Folger und John Cotton Jr. wieder Stabilitét in die Mission gebracht hatte,
drohte nun die Situation auf dem Festland zu kippen. Sehr friih, ndmlich bereits zu Anfang der
1650er Jahre, misstrauten die Siedler Neu Englands den praying Indians und unterstellten
ihnen eine Verschworung zusammen mit ihren nicht-christianisierten Stammesgenossen sowie
den Niederldndern; das Ziel sollte ein Angriff auf die Englidnder sein. Dieser Verdacht konnte
sich zwar nicht bestétigen, doch verschlechterte sich das Verhéltnis zwischen den Engldndern
und den Indigenen in den darauffolgenden Jahren zunehmend. Etwa ein Dutzend Jahre spiter
sollte es zu ernsthaften Problemen kommen: Anders als die erste Generation Siedler in
Massachusetts verschwendeten deren Nachkommen sowie die Neuankommlinge aus dem
Mutterland wenig Gedanken an die Ureinwohner Amerikas und den Umgang mit ihnen. So
kam es vermehrt zu Konflikten, ausgelost durch frei herumlaufendes Vieh der Siedler, welches
die Ackerflichen der Indianer niedertrampelte und diese verdrgerte. Hinzu kam, dass immer
mehr Fille unrechtméfiger Landaneignung auf Seiten der Englédnder bekannt wurden und
schlieBlich erneut Gerlichte aufkamen, dass die Indianer dies durch einen Angriff rdchen
mochten. Ein wichtiger Spieler in diesem Konflikt war King Philip, urspriinglich Metacom
(auch: Metacomet). Er war der jiingere Sohn Massasoits und der Bruder von Massasoit
Wamsutta, den Siedlern als Alexander bekannt. Massasoit Wamsutta verstarb nach nur kurzer
Zeit als Sachem der Pokanoket (und in gewisser Weise Obersachem der Wampanoag, siche
Kapitel 2) — in einer Zeit, in welcher es auch bereits zu Verdidchtigungen gekommen war, er
wiirde sich gegen die Englinder verschworen. Darauthin iibernahm also der Zweitgeborene
King Philip die Macht. Er und die Englidnder standen sich von Anfang an misstrauisch
gegeniiber und man fiirchtete, nachdem jegliche Christianisierungsversuche bei ihm gescheitert
waren, dass der Sachem den Englidndern auch bald politisch die kalte Schulter zeigen wiirde.
So unterstellte man ihm, als die zahlreichen unrechtmiBigen Landaneignungen ans Licht
kamen, er wiirde nun mit Unterstiitzung der Franzosen gewaltsam versuchen, sich die Gebiete
zurlickzuholen sowie zudem englischen Besitz zu beschlagnahmen. Trotz alledem konnte man
in Massachusetts vorerst den Frieden wahren — bis es 1671 wieder zu Problemen kommen
sollte: Die Zahl der durch englisches Vieh niedergetrampelten indigenen Felder erreichte in
diesem Jahr einen Hochpunkt, sodass Plymouth in elf Siedlungen eine genaue Untersuchung
und Evaluierung der Lage verordnete. Dass das Einzdunen des Bodens fiir die Indigenen

Nordamerikas urspriinglich nicht gingig war — allein aus dem Grund, da Land in ihrem
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Verstandnis nicht besessen werden konnte, sondern zu allem Natiirlichen zéhlte, wie auch
Wind und Wasser — entstanden an dieser Stelle schnell Konflikte zwischen den Kulturen.*
Genau die grofle Anzahl an frei herumlaufendem domestiziertem Vieh fiihrte schlielich zu
weiteren Konflikten: Als Plymouth 1671 erkannte, dass die Zahl der vom Tier der Siedler
niedergetretenen Felder drastisch zunahm und dies untersuchen lief, hatte sich bereits Unmut
unter den Indianern breit gemacht und Eliot erkannte, dass gleichzeitig die Abneigung gegen
das Wort Gottes groBer wurde. SchlieBlich bereitete King Philip sich auf eine
Auseinandersetzung vor: Noch im selben Jahr marschierte er mit einer Gruppe bewaftneter
Indianer in Swansea in Plymouth ein, sah zuletzt allerdings von einem Angriff ab.
Nichtsdestotrotz wurde er von den Englédndern vor Gericht gebracht. King Philip stritt nie ab,
den Angriff geplant zu haben, wurde schlielich aber gendtigt, in Taunton einen
Friedensvertrag zu unterschreiben, welcher die Abgabe aller Schusswaffen an die Engléander
beinhaltete. Die Indianer Neu Englands besallen zu dieser Zeit viele Musketen und Karabiner,
die ihnen durch verschiedene Handelsgeschifte mit den Europédern zu Eigen wurden. Wéhrend
England den Verkauf oder Tausch von Waffen und Munition an die Indigenen verboten hatte,
gingen die Offiziellen des Landes stets davon aus, dass die meisten Waffen iiber die Franzosen
und Niederldnder ihren Weg zu den Indianern fanden. Diese wurden gegen die in Europa so
heill begehrten Felle getauscht — potentielle Bedrohung hin oder her, nahmen die Franzosen
sowie die Niederldnder fiir den Fellhandel alles in Kauf. Dennoch geht man davon aus, dass
die englischen Siedler selbst mindestens genauso viele Waffen an die Indigenen verkauften
und tauschten, zumal auch Eliot fiir seine praying Indians Ausnahmen eingefiihrt hatte.> Just
dieser Paragraph beziiglich der Schusswaffen im Friedensvertrag von Taunton fiihrte nur rund
einen Monat nach Unterzeichnung zum néchsten Konflikt: Nachdem ein Pokanoket, sprich:
einer von King Philips Ménnern, einen Englédnder ermordete, kam auf, dass der Obersachem
lange nicht alle Schusswaffen abgegeben hatte, sondern lediglich die, welche er und seine

Minner in Taunton bei sich hatten. King Philip schob dies auf eine Unsauberkeit in der

4 Philip Ranlet, ,,Another Look at the Causes of King Philip’s War,* The New England Quarterly Vol. 61, No.
1 (Mérz, 1988): 79-90; Silverman, Faith and Boundaries, 67-68.

5 Malone, The Skulking Way of War, 42-51. Anfangs hatten sich die Franzosen wohl tatsdchlich wenige
Gedanken dariiber gemacht, welche Auswirkungen der Waffenhandel haben konnte und sie stellten den
Gewinn im Fellhandel an erste Stelle. Mitte des siebzehnten Jahrhunderts hatten sie den Waffenhandel
schlieBlich auf die zum Katholizismus konvertierten Indianer beschrankt — welche zuletzt zu Mittelsmdnnern
fiir nicht-christliche Indianer wurden). Ebenso wie die Franzosen hatten die Niederldnder ihren Teil zur
Bewaffnung der Indigenen beigetragen. Man geht davon aus, dass die Waffen, mit welchen die Indianer im
Pequot-Krieg gekdmpft hatten, zum groBen Teil von den Niederlindern kamen. England hatte bereits sehr frith
Gesetze zur Regulierung des Waffenhandels mit den Indigenen Nordamerikas erlassen, diese wurden jedoch
selten eingehalten.
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Formulierung und beteuerte, er hétte den Paragraphen anders verstanden als die Européer. Die
Englénder entschieden folglich, dass alle Schusswaffen der Wampanoag abgetreten werden
miissen, inklusive der sechs Schusswaffen, welche die Saconett, ein mit den Wampanoag
assoziierter Stamm, besal3en. Zu diesem Zeitpunkt trat John Eliot als Schlichter auf: Er schickte
drei ehemalige Missionare, darunter John Sassamon, welche im Namen der praying Indians
von Natick den Konflikt friedlich beilegen sollten. Dieser war nach dem Tod seiner Eltern bei
den Siedlern aufgewachsen, sprach sowohl Englisch als auch Algonkin flieBend, hatte Eliot bei
der Ubersetzung der Bibel unterstiitzt und war bereits vorher oft als Vermittler zwischen den
beiden Kulturen aufgetreten. Genau durch Sassamon wurden schlielich verdichtige Treffen
King Philips mit Vertretern der Saconett und Narraganset bekannt und an die Englidnder
kommuniziert. Diese wollten den Obersachem zur Rechenschaft ziehen, doch Eliot konnte
einen gewaltsamen Angriff verhindern. In Boston traf King Philip schlielich die Vertreter der
Kolonien Plymouth, Massachusetts Bay und Connecticut — letztere repréisentiert durch keinen
geringeren als John Winthrop Jr. —, welchen er versicherte, dass er keine bosen Absichten
pflegte und den Frieden mit allen Siedlern wahren wollte. Das Friedensangebot, welches ihm
wenig spater in Plymouth vorgelegt wurde, hatte er sich aber wohl anders vorgestellt: Seine
Unterschrift unterstellte die Wampanoag schlieBlich offiziell der englischen Kolonie.
Plymouth durfte nun in allen auenpolitischen, sprich: inter-stammlichen, Angelegenheiten
mitbestimmen und erlegte King Philip eine Geldstrafe in Hohe von einhundert Pfund fiir
verschiedene Delikte auf, welche er innerhalb von drei Jahren ausbezahlen musste. Ein
omindser Landbesitzanspruch eines Siedlers aus Rhode Island sorgte 1674 noch einmal fiir
Empdrung bei den Wampanoag: Angeblich hatte Massasoit Wamsutta ein groBeres Stiick
Stammesland {iberschrieben. Die Indianer zeigten sich immer hellhdriger und vorsichtiger,
wenn auch nur der Verdacht aufkam, ein weiteres Gebiet konnte an die Europder verkauft
werden. Und auch auf Seiten der Englédnder wuchs das Misstrauen gegentiber den Wampanoag.
Wenige treue praying Indians, so beispielsweise John Sassamon, stellten sich auf die Seite der
Siedler. Es war auch Sassamon, welcher zum wiederholten Mal als Informant fiir die Engléander
auftrat und ihnen von seinem Verdacht erzdhlte, King Philip wiirde einen Angriff planen.
Geriicht oder nicht musste er diese Aussage mit seinem Leben bezahlen: Im Januar 1675 fand
man Sassamon tot in einem Weiher schwimmend auf. Wahrend sein Tod zuerst wie ein Unfall,
etwa wie ein Fehltritt beim Fischen, aussah, hatte ein Indianer jedoch den Mord beobachtet
und, als ein weiterer praying Indian dies horte, kommunizierte er die Information an die
Englidnder. Diese stellten drei Indianer, unter ihnen einen engen Berater King Philips, vor

Gericht und die Jury, bestehend aus zusitzlichen sechs indigenen Geschworenen, erklirte sie
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alle fiir schuldig. Die Stimmung in ganz Neu England war schlecht wie nie und das Misstrauen
der einen Kultur der anderen gegentiber hitte wohl groBer nicht sein konnen. Selbst als King
Philip versuchte, Probleme mit freilaufendem Vieh friedlich mit den Siedlern zu 16sen, wurden
letztere von den Indianern mit geziickten Waffen empfangen. Wihrend King Philip permanent
das Gespréach mit den Englédndern suchte, griffen seine Ménner an: Eine Gruppe Wampanoag
marschierte in Swansea ein und pliinderte verlassene Hiuser. Der Schuss eines jungen Siedlers
auf die Gruppe und damit die Tétung eines Indianers er6ffnete schlieBlich den Krieg zwischen

Englandern und Indianern, welcher als King Philip’s War in die Geschichte einging.®

Urs Bitterli bezeichnet den Kulturzusammenstol3 als die hiufigste Form des europdisch-
iiberseeischen Kulturkontaktes. Er erklart, dass ein Kulturzusammenstof3 du3erst verheerend
sein kann, da er die kulturelle sowie die physische Existenz des schwécheren Parts bedroht —
sowohl militdrisch als auch machtpolitisch gesehen. Als Ursache fiir das Umschlagen der
Kulturbeziehung in diese gewaltsame, aggressive Form der Begegnung nennt Bitterli
verschiedene Griinde: Einer kann sein, dass sich die indigene Kultur in ihrer bisherigen
Lebensweise oder ihrem Besitzstand bedroht fiihlt. Genau dieser Fall war wohl in Neu England
eingetreten. Die Siedler hatten die Indianer des Ofteren ihres Bodens beraubt und in den Jahren,
welche King Philip’s War vorausgingen, waren die Indigenen bereits stark fiir dieses Thema
sensibilisiert und sie tendierten dazu, schon bei kleinen Delikten oder dem alleinigen Verdacht
auf Landnahme, diesen entgegenzuwirken. Eine weitere Bedrohung des Besitzstandes macht
der Vertrag von Taunton deutlich. Er verlangte die Abgabe aller Schusswaffen der Indianer an
die Siedler, ganz gleich, aus welchen Quellen sie diese bezogen hatten und ungeachtet der
Tatsache, dass diese vermutlich rechtméfig im Besitz der Indianer waren. Fiir ihre eigene
Sicherheit beschlossen die Englénder, alle Waffen der Wampanoag (sowie der Saconett) zu

beschlagnahmen. Selbst, wenn dies fiir King Philip’s War nicht der eigentliche Kriegsgrund

® Ranlet, ,,Another Look at the Causes of King Philip’s War,* 79-100. Die indigene Historikerin Lisa Brooks
stellt den Begriff ,,King Philip’s War* in Frage: Sie kritisiert, dass er indiziert, der Konflikt wére allein von
King Philip ausgegangen. Dass es eine Rebellion der Indigenen gewesen sei und mit der Ermordung von King
Philip, eben dem vermeintlichen Anfiihrer der Rebellion, beigelegt worden sei, vermittelt ihrer Meinung nach
falsche Tatsachen: ,,Naming the conflict ‘King Philip’s War’ created an impression of finality. The Indigenous
‘rebellion’ has been squashed with the death of Philip, the subjugation complete, titles cleared.” Urspriinglich
war der Krieg in Dokumenten als ,,the Warr with the Indians in New England“ oder ,the first Indian war*
gefiihrt worden; erst mit der Verdffentlichung von Benjamin Churchs Memoiren hat sich der Begriff ,,King
Philip’s War* gefestigt. Siehe hierzu Lisa Tanya Brooks, Our Beloved Kin: A New History of King Philip’s
War (New Haven: Yale University Press, 2018), 7-9; Zitat siehe Seite 8; Fiir eine Ubersicht iiber King Philip’s
War siehe Jill Lepore, The Name of War: King Philip’s War and the Origins of American Identity (New York:
Vintage Books, 1999).
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war, stiftete diese Entwicklung in den Jahren vor 1675 viel Unmut unter den Wampanoag und
der Stamm entwickelte ein gewisses Misstrauen gegeniiber den Siedlern. Die Bedrohung der
bisherigen Lebensweise mag auf den ersten Blick nur fiir alle praying Indians offensichtlich
sein. Sie waren, um als gute Calvinisten zu leben, angehalten, ein gewisses Mal} an
Zivilisiertheit nach auflen hin zu zeigen; dazu zdhlte englische Gewandung, ein ordentlicher
Haarschnitt und das Lossagen von scheinbar barbarischen Festen und Brauchen. Die typischen
Geschlechterrollen der Wampanoag sollten schlielich ebenfalls aufgebrochen werden: Die
Frau, wenn auch stets geschitzt und per Gesetz vor physischen Ubergriffen ihres Ehemannes
geschiitzt, sollte nun im hiuslichen Rahmen arbeiten und fiir die Familie sorgen. Der Ackerbau
hingegen, welcher bei den Indianern meist Frauensache war, sollte fortan von den Ménnern
iibernommen werden. Hinzu kam, dass Eliot seine praying Indians stets dazu anhielt, das
Jagen — ndmlich jene Praktik des im Dickicht des Waldes Lauerns, Schiefen und Angreifens —
groBtenteils abzulegen. In den Augen der Europder war dies eine barbarische Art der
Nahrungsbeschaffung, wie die ,,edlen Wilden* sie typischerweise an den Tag legten.
Stattdessen sollten sie das Jagen durch die Zucht domestizierten Viehs erginzen, wie es fiir die
Siedler géngig war, und so ihre ,,outward civility* verbessern. Erst, wenn man sich ldnger mit
dem Sachverhalt beschéftigt, erkennt man, dass nicht nur die praying Indians kulturell von den
Siedlern beeinflusst wurden: Dass die Einflihrung der Schusswaffen in der Neuen Welt den
Alltag aller Indianer — ob missioniert oder nicht — verdnderte, ist wohl gewiss; allein, da das
Jagen durch sie erleichtert wurde. Doch auch die Viehzucht hielt in den indianischen
Gesellschaften der Region schnell Einzug. Sie waren gezwungen, gerade in einer dicht
besiedelten Gegend wie Neu England auf eine alternative Nahrungsbeschaffung umzusteigen,
wenn die natiirlichen Vorréte des Landes bestiandig knapper wurden. Sie konkurrierten mit den
Siedlern um geradezu alle Ressourcen und mussten damit auch der sich immer stirker
reduzierenden Zahl an Wild entgegenwirken. Als die Bestinde knapper wurden, sahen viele
Indianer keine andere Méglichkeit mehr, als die Viehzucht aufzunehmen und so ihr Uberleben
zu sichern. Die kulturellen Verdanderungen, sprich: die Bedrohung der bisherigen Lebensweise,
wie Bitterli es ausdriickt, hatten schlieflich alle Indianer Neu Englands betroffen. Wahrend fiir
die praying Indians hier ein religiéser Grund hinter der (erzwungenen) Verdnderung stand,
bedingte fiir alle nicht-christianisierten Ureinwohner die 6konomische und 6kologische Lage

der Gegend die Verinderung der traditionellen, kulturellen Lebensweise.”

7 Bitterli, Alte Welt - neue Welt, 27-41.
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Eine zweite mogliche Ursache fiir einen KulturzusammenstoB ist nach Bitterli der Verlust
von Respekt und Vertrauen der indigenen Kultur zu den Europdern. Auch hier lésst sich die
Entwaffnung der Wampanoag durch die Siedler anfiihren. Die Einforderung aller
Schusswaffen war eine Sicherheitsmafinahme der Englénder, da sie einen Angriff der Indianer
fiirchteten und sicherstellen wollten, dass diese nicht mehr die militdrische Ausstattung
besallen, um groflere Schiden anzurichten. Diese Botschaft kam auch bei den Wampanoag an:
Die Siedler vertrauten ihnen nicht mehr genug. Auflerdem brach die Aufnahme der
Wampanoag unter die politische Macht Plymouths, sprich: die Eingliederung des Stammes in
den Hoheits- und Verwaltungsbereich der englischen Kolonie, die (ohnehin prekére)
Vertrauensbasis der Indianer zu den Europdern. Von nun an sollten sie nicht mehr
eigenverantwortlich auflenpolitische Entscheidungen treffen und mit anderen Stimmen in
Kontakt treten, sondern es bedurfte einer Genehmigung durch Plymouth. Die Européer
brachten sich damit als neuer Spieler in intertribale Angelegenheiten ein und versuchten
zunehmend, Beziehungen und Allianzen zu ihrem Vorteil zu verdndern — nicht nur fiir die
praying Indians. Dass dies von den Wampanoag nicht unbemerkt blieb und ihr Vertrauen zu
sowie ihren Respekt vor den Europdern verletzte, ist offensichtlich. Der Verlust von Respekt
zeigt sich auBBerdem gut durch die vom englischen Vieh niedergetretenen Felder. Wéhrend
Plymouth 1671 zwar Nachforschungen zu elf solchen Fillen anstellen lie, erreichte die
Geschiadigten in der Regel nur selten eine Abgeltung. Die von den Europdern vorgeschlagene,
scheinbar simple Losung des Einzdunens der Fliachen liel sich dabei aber nicht mit dem
indigenen kulturellen Verstdndnis von Landbesitz vereinbaren. Da ihnen das Konzept von
Landbesitz so nicht bekannt war — und sie auch regelmifBig Probleme mit Landkdufen hatten,
was ihrer Ansicht nach mehr eine voriibergehende Abgabe des Nutzungsrechts war — fiihlten
die Wampanoag sich von den Engldndern schnell vor den Kopf gestolen und respektlos
behandelt.?

Nun waren es genau die beiden von Bitterli gelisteten Griinde — die Bedrohung von
traditioneller Lebensweise und Besitzstand und der Verlust von Vertrauen und Respekt —,
welche bis 1675 den Weg in King Philip’s War ebneten. Der Ausbruch des Krieges war zuletzt
der Pliinderung einiger leerstehender Hauser geschuldet. Wie Bitterli auch erklirt, waren es oft
kleinere Verzweiflungstaten der Indigenen, welche schlieBlich eine ungleich iibertriebene
Reaktion der Kolonialmacht als Antwort hatte. Ob King Philip hinter dem Uberfall in Swansea

steckte, ist nicht geklart. Es ist bekannt, dass er nach dem Vertrag von Taunton durch einen

8 Ebd.
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Landhandel schlielich so viel Geld einnehmen konnte, dass er zum einen die Strafzahlung an
die Siedler begleichen und zum anderen das iibriggebliebene Geld in Schusswaffen und
Munition investieren konnte. Doch ist es auch wahrscheinlich, dass er den Angriff, wenn
geplant, wohl noch herausgezdgert hétte, bis er mehr Waffen akquirieren sowie Allianzen mit
anderen Stimmen verhandeln konnte; zu Beginn des Krieges hatten weder die Saconett noch
die Narraganset ithm verbindlich ihre Unterstiitzung in einem moglichen Krieg gegen die
Européer zugesichert. Dies wiirde abermals bestdtigen, dass es keine politische Entscheidung
des Obersachem King Philip war, sondern eine Reaktion seines Stammes auf die Misssténde,
welche tiber die Jahre gewachsen waren, und die Pliinderung in Swansea war, wie Bitterli es
bezeichnet, eine solche Verzweiflungstat der Wampanoag. Fiir die Siedler mochte es trotzdem
so ausgesehen haben, als wire King Philip in den Krieg gezogen; denn nur wenige von ihnen
hatten die indigenen Herrschaftskonzepte verstanden und meist gingen sie nach europdischem
Vorbild davon aus, dass der Sachem, eben wie ein Konig, das Gewaltmonopol hatte und
Entscheidungen iiber Krieg und Frieden treffen konnte. Tatsdchlich war es allerdings so, dass
der Sachem — wie oben bereits Ofter erwidhnt — ein Beschiitzer seines Volkes war und keine
Entscheidungen fiir sie traf; in diesem Fall hatte eine Gruppe von Menschen diesen Entschluss
getroffen und Swansea gepliindert. Ob nun King Philip oder sein Volk die Entscheidung fallten,
man kann festhalten, dass die meisten Geschichtsbiicher die Verurteilung und Hinrichtung der
drei Morder Sassamons als den Ausloser fiir King Philip’s War nennen, die eigentlichen
Griinde jedoch tiefer lagen und die Verzweiflung des Stammes deutlich wurde. Wie Bitterlis
Theorie zum Kulturzusammenstof3 bestdtigt, waren die Verdnderung der traditionellen
Lebensweise und die Bedrohung des Besitzstandes sowie der Verlust von Vertrauen und

Respekt ausschlaggebend fiir den Beginn des Krieges 1675.°

DIE (VOR-)KRIEGSJAHRE AUF MARTHA’S VINEYARD

Die Situation auf Martha’s Vineyard zu dieser Zeit war eine &hnliche und dennoch: Im
Gegensatz zum Festland war die Insel im Jahr 1660 von noch nicht einmal 100 Europédern
bewohnt. Bis 1675 war diese Zahl auf rund 200 gestiegen; die Wampanoag waren immer noch

in der Uberzahl. Nichtsdestotrotz hatten die Europder jede Menge domestiziertes Vieh mit auf

 Ebd. Die Vermutung, dass King Philip zu diesem Zeitpunkt noch nicht in den Krieg gezogen wire, wiren
einige Minner seines Stammes ihm nicht zuvorgekommen, unterstiitzt auch Ranlet, ,,Another Look at the
Causes of King Philip’s War,” 100.
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die Insel gebracht und lieBen dieses streunen. Vor allem im Ostlichen, von der Hauptinsel
abgetrennten Teil, Chappaquiddick, lieBen sie ihre Tiere oft grasen. Dies ruinierte damit nicht
nur die Getreidefelder der Indigenen, sondern zerstorte beispielsweise auch die fiir die
Wampanoag so wertvollen Muschelbinke. Uberlieferte Dokumente zeigen, dass die
Ureinwohner auch regelmafig tiber den Zustand klagten; von den Siedlern bekamen sie jedoch
selten Verstdndnis fiir ihre Situation und Gerichtsprozesse blieben ergebnislos. Die
europdische Auffassung von Viehhaltung und Landbesitz sah es vor, Grundstiicke
einzuzdunen, um fremdes Vieh fernzuhalten, anstatt das eigene Vieh einzusperren. Fakt ist
also, dass es, genau wie auf dem Festland, auf Martha’s Vineyard immer wieder zu Konflikten
um freilaufendes Vieh kam; die Felder und Vorrite der Indianer trugen des Ofteren einen
Schaden davon.!?

Nun konnte man schnell den Fehlschluss ziehen, dass gerade hier die Kulturen um die
Ressourcen konkurrierten. Wie in Kapitel 2 dargelegt, ist die allgemeine Bevdlkerungsdichte
auf Martha’s Vineyard zwar nicht zu unterschidtzen — in manchen Teilen war diese bis zu
zehnmal so hoch wie auf dem Festland —, hier ist aber ausschlaggebend, dass die Wampanoag,
bereits lange vor der Ankunft der Européer, gelernt hatten, mit den begrenzten Ressourcen der
Insel zu wirtschaften und sie bezogen, ergdnzend zu Jagd und Ackerbau, gro3e Teile ihrer
Nahrung aus den umliegenden Gewéssern. Nach Ankunft der Siedler dnderte sich an dieser
Situation wenig. Die Européer lernten schnell von den Eingeborenen, was es bedeutete, auf
einer Insel mit begrenztem Nahrungsangebot zu