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1. Indledning1 

I rapporten redegør jeg for et ti måneder langt feltophold blandt chumashindianerne på den 

centrale californiske stillehavskyst. På grund af Californiens historie er chumashernes situ-

ation i dag præget af stridigheder om realpolitisk indflydelse og retten til at definere chu-

mashetnicitet. Chumashreligionen har været stort set uddød i mere end 100 år, men er si-

den 1960’erne blevet revitaliseret under indflydelse af new age-religion og panindiansk 

spiritualitet. Religiøsitet fungerer i dag som et væsentligt socialt signal i chumashernes 

etnicitetsdannelse, men alligevel findes der stort set ingen studier af moderne chumashreli-

gion. 

 I rapporten redegør jeg for projektets dataindsamlingsproces og indianske infor-

manter. Jeg diskuterer desuden de praktiske problemstillinger i forbindelse med dataind-

samling i et fragmenteret miljø, hvor især projektets samplingstrategi har krævet omhygge-

lig refleksion. Feltarbejdet indgår som en integreret del af min kandidatuddannelse i religi-

onsvidenskab, og jeg har under projektet opøvet praktiske erfaringer med arbejdet med 

teoretiske og metodiske problemstillinger. 

2. Feltarbejdets rammer 

Feltarbejdet fandt sted i Santa Barbara i Californien og strakte sig over en periode på ti 

måneder fra d. 20 marts til d. 20. december 2010. Forløbet indgår som en integreret del af 

kandidatuddannelsen i religionsvidenskab, hvor det tæller som disciplinen ’Projektoriente-

ret forløb’ (Studieordning for Kandidatuddannelse i Religionsvidenskab, 2007). Under 

feltarbejdet har jeg opøvet erfaring med den praktiske anvendelse af fagets teori og meto-

de, og jeg har fået indsigt i de problemstillinger, religionsforskeren må forholde sig til un-

der en dataindsamlingsproces. Da jeg starter på ph.d.-uddannelsen d. 1. februar 2011, har 

feltarbejdet fungeret som et praktikforløb i forhold til mine arbejdsopgaver de næste fire år. 

Chumashernes situation er af historiske og realpolitiske årsager kompleks og fragmenteret, 

og projektets dataindsamlingsproces har derfor krævet, at jeg fortløbende har måttet reflek-

tere over min teoretiske og metodiske tilgang til indianermiljøet. Jeg mener, at jeg gennem 

forløbets arbejdsopgaver har opøvet de faglige og praktiske kompetencer, som beskrives i 

studieordningen. 

                                                 
1 Alle navne på informanter er udeladt i opgaven i Totem, men  de var inkluderet i den oprindelige version. 
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2.1 Kontekst: det moderne chumashmiljø 

Under feltarbejdet har jeg indsamlet data om chumashernes religiøsitet, som den kommer 

til udtryk i en moderne californisk kontekst. Chumashernes situation er interessant fra et 

religionsvidenskabeligt perspektiv, fordi religionen i over hundrede år har været stort set 

uddød og først i de sidste 50 år er blevet taget op igen. Med Spaniens kolonisering af Cali-

fornien i 1769 brød den oprindelige kultur sammen på grund af europæiske sygdomme og 

social destabilisering (Larson et al. 1994, 264f), og mange forskere anså chumashkulturen 

for at være stort set uddød i slutningen af det 19. århundrede. I 1960’erne opstod imidlertid 

en kulturel revitaliseringsbevægelse, og traditionelle trosforestillinger og praksisser blev 

taget op i indianermiljøet igen (Walker & Hudson 1993, 34). På grund af manglende kilder 

til den prækatolske religion er den moderne religions historiske kontinuitet imidlertid tvivl-

som (Haley et al. 1997, 766), og indianermiljøet er i dag præget af interne stridigheder om 

traditionernes autenticitet. 

 En ydereligere kilde til stridigheder opstod i 1980’erne, da genealogisk forskning i 

de historiske arkiver viste, at flere af de fremtrædende personer i revitaliseringsbevægelsen 

ikke nedstammer fra chumasherne, men derimod fra mexicanske arbejdere, som de span-

ske kolonisatorer havde med i slutningen af det 18. århundrede (Haley & Wilcoxon 2005, 

432). Denne gruppe kaldes i forskningen for neochumash, og gruppens kerne består af én 

udvidet familie. Medlemmerne af familien nægter at godtage genealogiforskningen, og de 

påstår i stedet, at resultaterne er et eksempel på de hvide antropologers kolonialistiske til-

gang til indianerkultur (Radic’ 2002, 20). En række af de førende arkæologer, som igen-

nem en længere årrække har samarbejdet med flere medlemmer af familien, er fortsat med 

at anerkende dem som chumasher, og de legitimerer dermed familiens påstand om oprinde-

lig etnicitet (Haley et al. 1997, 768). 

 Flere af de genealogiske chumasher er utilfredse med, at neochumasherne fortsat 

bliver anerkendt som chumasher (ibid., 767), og flere af mine informanter mener, at der er 

tale om en form for identitetstyveri. Problematikken forværres ydereligere, fordi der er 

økonomiske fordele forbundet med at være indianer. I 1969 blev det lovpligtigt at ansætte 

indianske observatører ved enhver form for udgravning i Californien, og observatørstillin-

gerne er vellønnede og eftertragtede (O’Connor 1989, 12). I 1980’erne var indianermiljøet 

præget af bitre stridigheder om retten til de lukrative observatørstillinger, og chumasher og 

neochumasher blev i stigende grad fragmenteret i hurtigt skiftende organisationer (ibid., 
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13f). Neochumasherne havde allerede i 1968 dannet organisationen Quabajai Chumash 

Indian Organisation, som i løbet af 1970’erne ændrede navn til the United Chumash Coun-

cil (ibid., 14) og i løbet af 1980’erne kom til at hedde Coastal Band of the Chumash Nati-

on. Coastal Band er i dag stort set opløst og bliver i stedet blevet ført videre i to nye orga-

nisationer, nemlig Chumash Maritime Association og Wishtoyo Foundation. 

 Den mest indflydelsesrige organisation blandt de dokumenterede chumasher er 

Santa Ynez Band of Chumash Indians, som er den eneste gruppe, der er anerkendt som 

indiansk af den amerikanske stat. Organisationen har et reservat i nærheden af missionen i 

Santa Ynez, og dens 249 medlemmer nedstammer alle fra chumasher, som blev døbt på 

missionen (santaynezchumash.org 2010a). Chumasherne har boet på jordloddet lige siden 

missionstiden, men livet på reservatet har op igennem det 20. århundrede været præget af 

fattigdom og begrænsede muligheder for uddannelse, beskæftigelse og medicinsk behand-

ling (Gardener 1965, 288). I 2004 åbnede stammen et kasino med tilhørende luksushotel på 

reservatet, efter kasinovirksomhed var blevet lovligt ved en folkeafstemning i 2000 (san-

taynezchumash.org 2010a). Kasinoet er en stor succes, og chumasherne på reservatet er 

blevet særdeles velhavende. Stammen har flere forskellige kultur- og uddannelsespro-

grammer, og arbejder bl.a. med at revitalisere deres uddøde sprog. Desuden afholdes der 

flere ceremonier hvert år på reservatet, og mange unge er begyndt at tage den oprindelige 

religion op (ibid., 2010b). 

 Blandt de øvrige dokumenterede chumasher findes der kun løse organisationer. 

Flere individer arbejder imidlertid aktivt med den oprindelige kultur i både kulturelle og 

politiske sammenhænge (se fx www.alansalazar.tripod.com, 

www.nahc.ca.gov/comm.html). Desuden fungerer Santa Barbara Museum of Natural 

History (SBMNH) som mødested, og museet har samlet et råd af chumasher, som de ansat-

te konsulterer i forbindelse med udstillinger og antropologisk arbejde (John Johnson, per-

sonlig kommunikation). Både chumasher og neochumasher er desuden aktive i panin-

dianske organisationer, fx California Indian Basketweavers Association. 

 Chumashmiljøet er særdeles fragmenteret, og der findes ingen overgribende organi-

sation, som alle chumasher er en del af. Holdningen til autenticitetsstridighederne varierer 

fra individ til individ, og man kan ofte finde modstridende holdninger internt i en gruppe-

ring. I feltprojektet har jeg tilstræbt en bred repræsentation, og jeg har således inkluderet 

repræsentanter fra flere forskellige grupperinger i chumashmiljøet i min undersøgelse. 
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2.2 Emneområde 

På grund af den komplekse situation i chumashmiljøet ændrede projektet fokus undervejs. 

Jeg havde oprindeligt planlagt, at helbredelsespraksisser ville være det primære fokus, da 

jeg tidligere har beskæftiget mig med helbredelsesritualer i en dansk karismatisk kristen 

kontekst. Det blev imidlertid hurtigt klart, at ordet ’healing’ havde helt andre konnotationer 

blandt californiske indianere, end ordet ’helbredelse’ har blandt danske karismatiske krist-

ne. Mange karismatiske kristne har en klar forventning om, at forbøn medfører mirakuløse 

helbredelser af fysiske og psykiske lidelser, mens ceremoniel helbredelse mere har karakter 

af en spirituel renselse blandt californiske indianere. Jeg deltog i flere helbredelsesceremo-

nier, hvor der blev bedt for folk med fysiologiske lidelser, men det var ikke med den sam-

me klare forventning om, at et helbredelsesmirakel ville ske. 

 Jeg forventer at beskæftige mig ydereligere med helbredelsesceremonier under mit 

fremtidige feltstudium, men da der stort set ikke findes nogen forskning i chumashernes 

moderne religion, var det nødvendigt at træde et skridt tilbage og studere trosforestillinger, 

praksisser og religiøs organisation. Chumashmiljøets fragmenterede situation har medført, 

at religiøsiteten også er fragmenteret. Mine studier viste, at religionen består af en kombi-

nation af fire forskellige elementer, nemlig resterne af de lokale chumashtraditioner, kato-

licisme, panindiansk spiritualitet og new age-religion. Forskellige grupper og individer 

kombinerer de fire elementer på forskellige måder, og det ser ud til, at religionen for man-

ge fungerer som et vigtigt socialt signal om gruppetilhørsforhold. På grund af den fragmen-

terede situation giver chumashmiljøet en enestående mulighed for at studere, hvilken rolle 

religion spiller i individuel og kollektiv etnicitetsdannelse, og jeg valgte derfor at fokusere 

på denne problemstilling. 

2.3 Arbejdsopgaver 

Feltprojektet bestod af fire arbejdsopgaver, nemlig dataindsamling, læsning af feltets litte-

ratur, opbygning af netværk blandt forskere og opbygning af netværk blandt indianere. 

Dataindsamlingen bestod af semistrukturerede interviews, deltagerobservation ved cere-

monier samt indsamling af avisartikler (se i øvrigt kapitel tre). Feltet har en omfattende 

litteratur, som det har været tidskrævende at opbygge kendskab til og overblik over. Bilag 

1 indeholder en komplet liste over litteratur, som jeg har læst i forbindelse med forløbet. 

 Det har været af afgørende betydning for projektets gennemførelse at opbygge et 

netværk blandt feltets forskere. Kontakten til forskere har dels bidraget til min forståelse af 
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nuancerne i de konkrete forhold i indianermiljøet og dels lettet min dataindsamlingsproces 

ved at give adgang til kontaktinformationer på informanter og informationsdatabaser. Des-

uden har det fra starten været min ambition at søge ind på ph.d.-uddannelsen i forlængelse 

af forløbet, og kontakter til forskningsmiljøet er uvurderlige for mit fremtidige arbejde. Det 

følgende er en kort gennemgang af mine vigtigste kontakter, mens bilag 3 indeholder en 

komplet liste over samtlige forskere, jeg har været i kontakt med. 

 Forløbets vejleder Armin W. Geertz formidlede kontakten til lektor emeritus Willi-

am Fairbanks, som gennem sit mangeårige arbejde med californiske indianere har indgå-

ende kendskab til både forsker- og indianermiljø i området. Fairbanks gav mig kontaktin-

formationer på flere af feltets førende forskere bl.a. etnohistoriker John R. Johnson. Han er 

chefkurator for den antropologiske samling ved SBMNH, og hans arbejdsopgaver medfø-

rer, at han er i jævnlig kontakt med chumashmiljøet. Johnson har i mere end 30 år arbejdet 

med genealogiforskning, og han har derfor et omfattende kendskab til indianermiljøet i 

området. Han har vejledt mig under forløbet og formidlet kontakter til flere informanter og 

forskere. Han tilbød mig desuden at benytte museets bibliotek, som indeholder en omfat-

tende samling af feltets litteratur, samt at arbejde med antropologiafdelingens arkiv over 

avisartikler fra de sidste 50 år. Han vil fungere som ekstern bivejleder på mit ph.d.-projekt. 

Jeg har desuden fået kontakt til de to øvrige forskere ved SBMNH’s antropologiafdeling, 

nemlig etnobotanist Janice Timbrook og arkæolog Ray Corbitt. 

 D. 14.-16. oktober deltog jeg i California Indian Conference (CIC) på University of 

California, Irvine i Los Angeles. CIC er en årligt tilbagevendende konference, hvor forske-

re og indianere fra hele Californien mødes. Jeg udvekslede kontaktinformationer med 

blandt andre professor emeritus Thomas C. Blackburn, hvis analyser af tidlige etnografiske 

data har haft stor betydning for etableringen af forskningsfeltet og for revitaliseringen af 

chumashkulturen (Haley et al. 1997, 769). Jeg kom desuden i kontakt med direktør for et af 

feltets vigtigste forlag Malcolm Margolin, som introducerede mig til flere andre forskere 

og indianere. Derudover er jeg i kontakt med to ph.d.-studerende på området, nemlig Erica 

Ward, som studerer cahuillaindianerne, og Kohanya Ranch, som arbejder med spændin-

gerne i chumashmiljøet. 

 Jeg har været i kontakt med professor Ines Talamantez, som leder forskningen i 

indianerreligion ved Univeristy of California, Santa Barbara (UCSB). Hendes metodiske 

tilgang var imidlertid præget af religiøse forestillinger. Under vores møde vejledte hun mig 
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i, hvordan antropologen bør afholde sig fra at tage feltnotater under religiøse ceremonier på 

grund af faren for, at ånderne vil straffe sådan adfærd med alvorlig sygdom og dødsfald. 

Hendes teoretiske og metodiske tilgang ligger langt fra min egen, og jeg har derfor kon-

kluderet, at det vil være mere frugtbart at fokusere på samarbejdet med andre forskere. 

 Den fjerde og sidste primære arbejdsopgave bestod i at opbygge et netværk i india-

nermiljøet i området. Dette har været afgørende for dataindsamlingsprocessen og vil desu-

den gøre et fremtidigt feltprojekt væsentligt mere effektivt. Gennem kontakten til forskere, 

deltagelse i ceremonier og deltagelsen i CIC har jeg opbygget et netværk blandt de forskel-

lige chumashgrupperinger, og jeg har desuden fået kontakt til indianere fra andre californi-

ske stammer. På grund af den fragmenterede situation i chumashmiljøet er det vigtigt at 

være opmærksom på den enkelte informants relationer blandt andre indianere, fordi et ud-

tryk for sympati med en gruppering kan være en latent kritik af en anden. Jeg redegør for 

projektets informanter og deres indbyrdes forhold i kapitel tre. Bilag 2 indeholder en kom-

plet liste over de indianere, jeg har været i kontakt med. 

3. Dataindsamling 

Under feltarbejdet har jeg primært indsamlet tre typer af data, nemlig interviews, deltager-

observationer og avisartikler. Jeg har desuden indsamlet skriftligt materiale i form af inter-

netsider og chatfora på sociale netværkssider. 

3.1 Interviews 

Mine interviewdata består af semistrukturerede interviews foretaget efter en interview-

guide. Interviewguiden er baseret på fire hovedtemaer, som jeg har bedt informanterne 

uddybe i forskelligt omfang: 

1. Chumasharven og dens betydning for den enkelte informant igennem livet 

2. Informantens religiøsitet 

3. Informantens opfattelse af traditionelle helbredelsesteknikker 

4. Informantens forhold til chumashmiljøet 

Inden hvert interview har jeg indsamlet information om den enkelte informant, og jeg har 

derefter tilpasset interviewguiden for at optimere relevansen af data. I praksis har jeg ope-

rationaliseret spørgsmålene i mere konkrete formuleringer, og jeg har især spurgt ind til 

informanternes adfærd og personlige holdninger til de forskellige emner. Et ud af de ni 
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hovedinterviews er ikke optaget på diktafon, fordi informanten ikke tillod det. Jeg tog i 

stedet notater i hånden, indtalte mine egne indtryk fra interviewet umiddelbart efter dets 

afslutning, og renskrev notaterne i de følgende dage. Interviewene er mellem halvanden og 

fire timers varighed. Bortset fra de ni hovedinterviews har jeg foretaget flere mindre for-

melle interviews under mit feltarbejde. Jeg har nedskrevet pointerne fra disse interviews, 

men da jeg ikke har haft mulighed for at tage notater, er disse data noget mere sparsomme. 

3.2 Observation af religiøse og kulturelle begivenheder 

Under feltarbejdet har jeg deltaget i to bjørneceremonier, en ildceremoni, en vandceremoni 

og et pow wow. Begge bjørneceremonier fandt sted på reservatet i Santa Ynez. Den første 

ceremoni var d. 26. juni 2010 i den spirituelle leders baghave, og den anden var den årligt 

tilbagevendende bjørneceremoni, som blev afholdt på reservatets ’Tribal Hall’ d. 24. juli 

2010. Jeg forventer at deltage i flere bjørneceremonier under mit kommende feltarbejde. D. 

14.-15. august 2010 deltog jeg i et new age-arrangement på galleri Ayni i Santa Barbara, 

som blev afholdt, fordi en hopifamilie var kommet til byen. I løbet af weekenden blev flere 

forskellige ritualer og danse afholdt, bl.a. en vandceremoni, en vandnymfedans, en ørne-

dans, en majsdans og en ’sharing and caring H2OPE circle’. Ved dette arrangement kom 

jeg i kontakt med en chumash, som inviterede mig til en ildceremoni, der blev afholdt i 

hans baghave d. 20. august 2010. D. 2.-3. oktober 2010 afholdt The Santa Ynez Band of 

the Chumash Indians deres årlige pow wow. Det var et stort arrangement centreret om 

konkurrencer for dansegrupper, og flere stammer fra andre stater var kommet rejsende til. 

 Jeg har så vidt muligt forsøgt at indsamle data om de forskellige ceremonier i form 

af flyers og e-mails, og jeg har desuden taget fotografier, når det har været muligt. Al foto-

grafering er forbudt under bjørneceremonierne, men jeg har efterfølgende forsøgt at tegne 

skitser af ritualdeltagerne. Jeg har nedskrevet ceremoniernes forløb og tegnet diagrammer 

over de rituelle handlinger. 

3.4 Indsamling af avisartikler 

Avisartikler er en vigtig datakilde i forbindelse med chumasherne, fordi artiklernes emne 

og de interviewede personer afspejler hvilke grupperinger, der har været mest fremtræden-

de i forbindelse med forskellige sager. Jeg har valgt at fokusere på dækningen af indianske 

anliggender i fire store aviser i området, nemlig Santa Barbara News-Press, Santa Barbara 

News & Review, Los Angeles Times og the San Francisco Chronicle. Der findes intet sam-
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let arkiv over californiske avisartikler, og de enkelte avisers webarkiver går sjældent ret 

langt tilbage. Jeg har derfor arbejdet med SBMNH’s arkiv over avisartikler, som går tilba-

ge til 1960’erne. Jeg har desuden arbejdet med UCSB’s mikrofilmsarkiver, som indeholder 

komplette samlinger af alle lokale aviser i den relevante periode. Det er ekstremt tidskræ-

vende at arbejde med mikrofilm og forskellige typer af printede årsindekser over artikler, 

og jeg har derfor kun nået at indscanne et begrænset antal artikler. Jeg forventer at fortsæt-

te dette arbejde i fremtiden. Jeg har på nuværende tidspunkt indsamlet 116 avisartikler i 

digitalt format og 24 artikler udklippet fra aviser. 

3.5 Informanterne 

Under feltarbejdet har jeg benyttet mig af en ikke-randomiseret teoretisk samplingstrategi. 

På grund af chumashernes fragmenterede situation har jeg valgt at foretage samplingen ud 

fra min teoretiske viden om miljøet for at forøge samplets repræsentativitet. Jeg har pri-

mært fået interviews med folk, der har en vis religiøs eller kulturel lederskikkelse. Seks af 

projektets ni hovedinformanter tilhører den gruppe af chumasher, som kan dokumentere 

deres ophav genealogisk. De har alle været bevidst om deres chumashophav hele livet, og 

de kommer alle fra familier, som har været en del af et kontinuerligt chumashmiljø. 

• Informant 1 (født 1938) fra Santa Barbara er datter af det sidste menneske, som 

havde et af de seks chumashsprog som sit modersmål. Både hendes mor, mormor 

og oldemor er blandt de vigtigste etnografiske informanter, og hun har samarbejdet 

med forskere i over 30 år ved siden af sit arbejde som fuldtidssygeplejerske. Hun er 

blandt de mest indflydelsesrige chumasher, og hun bliver ofte interviewet i medier-

ne. Hun sidder desuden i SBMNH’s chumashråd, og hun har i mange år deltaget i 

CIC. Hun har tidligere været enormt kritisk overfor neochumasherne, men interes-

serer sig mindre for autenticitetsproblematikken i dag. Hun er stærkt troende kato-

lik, men visse elementer fra den oprindelige tro har alligevel overlevet i hendes fa-

milies overlevering. 

 

• Informant 2 (født ca. 1956) fra Ojai i Venturaområdet er datter af en af de centrale 

figurer i revitaliseringsbevægelsen. Ved hans død tog datteren hans arbejde op ved 

siden af sine undervisningsforpligtelser i skolevæsnet. Hun er ansat som kommissi-

onsmedlem i California Native American Heritage Comission, og sidder desuden i 
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SBMNH’s chumashråd. Hun er særdeles kritisk overfor neochumasherne og mener, 

at der er tale om en form for identitetstyveri. Hun er katolsk opdraget, men er ikke 

praktiserende katolik. Hun praktiserer en moderne udgave af traditionel chumashre-

ligion med visse panindianske elementer. 

 

• Informant 3 (født ca. 1951) bor i Venturaområdet og nedstammer genealogisk fra 

chumasher fra Mission San Fernando i Los Angeles. Han har i store dele af sit liv 

arbejdet med sin kultur og arbejder i dag som mytefortæller i uddannelsessammen-

hænge. Han sidder i SBMNH’s chumashråd. Han har tidligere arbejdet sammen 

med neochumasherne, men han er i dag blevet mere kritisk overfor deres tilgang til 

kulturen. Han er katolsk opdraget, men har kun lille respekt for den katolske kirke. 

Han praktiserer en kombination af traditionel chumashreligion og panindiansk spi-

ritualitet. 

 

• Informant 4 (født 1938) er den spirituelle leder i Santa Ynez Band of Chumash In-

dians, og hun bor på reservatet. Hun afholder ofte helbredelsesritualer ved kulturel-

le begivenheder. Hun har i mange år siddet i flere af de styrende organer på reser-

vatet, og hun sidder desuden i SBMNH’s chumashråd. Hun arbejder sammen med 

alle grupperinger i chumashmiljøet og er venner med både historiske chumasher og 

neochumasher. Hun praktiserer en kombination af traditionel chumashreligion og 

panindiansk spiritualitet, og hun er desuden troende katolik. Hun afholder både in-

dianske ceremonier og katolske messer i sin dertil indrettede baghave. Hendes kato-

licisme er stærkt præget af indiansk kultur, hvilket blandt andet kommet til udtryk i, 

at hun kalder Gud for Grandfather Creator og Jesus for Elder Brother Jesus. 

 

• Informant 5 (født ca. 1940) bor på reservatet i Santa Ynez. Hun er engageret i re-

servatets politiske organer og har blandt andet i en årrække ledet rådet af ældre. 

Hun har forbindelse til neochumashmiljøet, bl.a. gennem sin bror, som har været en 

central figur i miljøet. Hun har været meget engageret i autenticitetsstridighederne 

og har kritiseret genealogiforskningen i medierne. Hun har haft en central rolle i 

flere af de ceremonier, jeg har observeret. Hun er katolsk opdraget, men er ikke 
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praktiserende katolik. Hun praktiserer derimod en blanding af traditionel chumash-

religion, panindiansk spiritualitet og new agereligion. 

 

• Informant 6 (født ca. 1971) bor på reservatet i Santa Ynez. Hun er kunstner og ar-

bejder med motiver og materialer fra chumashkulturen. Hun har forbindelser til 

neochumashmiljøet bl.a. gennem sit arbejde. Hun er katolsk opdraget, men er ikke 

praktiserende katolik. Hun praktiserer derimod en blanding af traditionel chumash-

religion og panindiansk spiritualitet. Hun føler en spirituel forbindelse til landet og 

til chumashernes traditionelle kunsthåndværksmaterialer. 

En af informanterne hører til den gruppe, der kun har en meget lille brøkdel chumashblod i 

årerne, men som alligevel oplever sin primære etnicitet som chumash. 

• Informant 7 (født ca. 1950) bor i Santa Barbara og nedstammer langt ude fra chu-

masher fra San Luis Obispoområdet. Han er en aktiv del af new age-miljøet, hvor 

han opfattes som repræsentant for chumasherne, når indianere fra andre stammer 

inviteres til byen. Han har været aktiv i forskellige grupperinger, men arbejder i dag 

primært sammen med New Agere. Han er katolsk opdraget, men er ikke praktise-

rende katolik. Han praktiserer en blanding af panindiansk spiritualitet og New Age-

religion med enkelte elementer fra lokale chumashtraditioner. 

De sidste to informanter tilhører gruppen af neochumasher. 

• Informant 8 (født ca. 1960) bor i Camarillo og nedstammer med stor sandsynlighed 

ikke fra chumasherne, selvom han opfatter sin etnicitet som oprindelig chumash. 

Han har tidligere været direktør i et entreprenørfirma, men bruger nu det meste af 

sin tid på sin kultur. Han har grundlagt en organisation, som skal beskytte og 

fremme chumashkulturen samt arbejde for bevarelsen af miljøet. Han har bygget en 

traditionel chumashlandsby med seks hytter, ceremoniel indhegning og kano på et 

stykke jord ved kysten i Malibu. Hvert år er der mange besøgende til landsbyen, og 

han afholder med jævne mellemrum kulturelle kurser i landsbyen. Han har forbin-

delser til reservatet i Santa Ynez. Han er opvokset katolik, men har siden taget af-

stand til katolicismen. Han praktiserer en kombination af traditionalistisk chumash-

religion og panindiansk spiritualitet. 
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• Informant 9 (født ca. 1960) er fra Camarilloområdet og er bror til informant 8. Han 

er engageret i sin brors miljøbeskyttelsesorganisation, og han har bl.a. været aktiv i 

arbejdet med indfangelsen og genudsættelsen af den californiske kondor. Han er en 

velkendt danser i chumashmiljøet og har nære kontakter til reservatet i Santa Ynez. 

Han praktiserer en kombination af traditionalistisk chumashreligion og panindiansk 

spiritualitet. 

Figur 1 viser de interne relationer mellem informanterne, og stregerne repræsenterer venli-

ge forbindelser. På grund af de ni informanters forskellige baggrunde og forskellige til-

knytning til chumashmiljøet mener jeg, at mit sample er forholdsvist repræsentativt. 

 

Figur 1: Diagram over interne relationer mellem informanter. Stregerne repræsenterer 

venlige forbindelser mellem informanterne.
2
 

 

Udover de ni hovedinformanter har jeg været i kontakt med en række indianere, som jeg 

forventer at interviewe under mit fremtidige feltarbejde. Informant 10 (født ca. 1940) er 

genealogisk chumash, og han arbejder med at revitalisere og videregive sine forfædres 

kultur til den unge generation i Montereyområdet, bl.a. ved at lede en traditionel danse-

gruppe. Hans nevø informant 11 (født 1994) er med i dansegruppen, og han er bjørnedan-

ser ved ceremonier rundt omkring i Californien. Han er desuden troende kristen, og hans 

fortolkning af bjørneritualet kombinerer kristne og panindianske trosforestillinger. Infor-

mant 12 (født o. 1960) er salinas- og ohloneindianer, og han arbejder aktivt med sin kultur. 

                                                 
2 Jeg har valgt at udelade informanternes navne i Totem-udgaven af opgaven. 
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Jeg kom i kontakt med ham under CIC, hvor han ledede en paneldiskussion om indianske 

gruppers politiske aktivisme for at beskytte deres hellige steder. Ved CIC introducerede 

ovennævnte Margolin mig desuden for informant 13, som er en aktiv del af neochumash-

miljøet, og for informant 14, som er af acjachemenafstamning og arbejder ved Mission San 

Juan Capistrano. Under CIC mødte jeg desuden stammehistoriker og mytefortæller infor-

mant 15, som er af serrano- og cahuillaafstamning. Neochumashorganisationen Chumash 

Maritime Association havde sat en bod op ved CIC, og jeg kom her i kontakt med infor-

mant 16, som leder organisationen. 

 Mødet med indianere har givet mig en større forståelse for de californiske indiane-

res arbejde med deres kulturer i dag. Mine kontakter vil utvivlsomt komme mig til gode 

under mit fremtidige feltarbejde i Californien, og mit netværk vil hjælpe til at gøre dataind-

samlingsprocessen effektiv. 

4. Praktiske problemstillinger 

Som det kommer til udtryk i de foregående afsnit har samplingen af informanter blandt 

chumasherne været en af studiets primære problemstillinger. Under feltarbejdet er jeg gen-

tagne gange vendt tilbage til denne problemstilling, fordi den implicerer både metodiske, 

teoretiske og etiske overvejelser. 

 Rent metodisk er der flere problemer forbundet med sampling af informanter til et 

feltarbejde. Det primære problem er at sikre, at samplet er repræsentativt for den studerede 

population. I forbindelse med chumasherne er denne problemstilling central, fordi popula-

tionen i sig selv er dybt problematisk. Det er ganske enkelt ikke muligt at fastslå hvor 

mange efterkommere af chumasherne, der i dag findes i området. Efter missionstiden blev 

de overlevende chumasher assimileret i den mexicanske arbejderklasse, og mange valgte at 

skjule deres indianske etnicitet for at undgå social stigmatisering (Walker & Hudson 1993, 

32). Langt fra alle efterkommere er derfor klar over, at de har chumashforfædre, og det er 

langt fra alle dem, der har fundet en fjern chumashforfader i deres stamtræ, der forstår 

chumash som deres primære etnicitet. Der findes formodentlig over 5000 individer i områ-

det i dag, der har en eller anden brøkdel chumashblod i årerne (Johnson 2003, 70). 

Spørgsmålet er, hvorvidt et studie af chumasherne bør inkludere den relativt store gruppe 

af personer, der har en minimal brøkdel chumashblod i årerne, og som ikke forstår sig selv 

som chumash. Jeg har valgt at se bort fra folk, som ikke forstår sig selv som chumash un-
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der feltarbejdet, men det ville være særdeles interessant at inkludere repræsentanter for 

denne gruppe i mit fremtidige projekt. 

 Ud over de 5000 efterkommere findes der et ukendt antal neochumasher, som også 

udgør et væsentligt problem i forhold til at udtage et repræsentativt sample. Ud fra en ge-

nealogisk tankegang kunne man argumentere for, at neochumasherne ikke skulle inklude-

res i studiet, fordi de slet ikke er efterkommere af den oprindelige befolkning. Omvendt har 

neochumasherne spillet en afgørende rolle i revitaliseringsbevægelsen, og de har siden 

1960’erne været en af de mest synlige grupper i offentligheden. Flere af de spirituelle lede-

re blandt neochumasherne har i løbet af de sidste 50 år gentagne gange optrådt i avisartik-

ler, hvilket viser med al tydelighed, at offentligheden har opfattet denne gruppe som legi-

time repræsentanter for chumasherne. En del af de ledende chumasher arbejder i dag sam-

men med neochumasherne, og flere af de centrale praksisser er med stor sandsynlighed 

blevet introduceret til chumashreligionen af neochumasher. Der er i mine øjne ingen tvivl 

om, at neochumasherne bør forstås som en vigtig del af chumashpopulationen på trods af, 

at de ikke nedstammer genealogisk fra områdets oprindelige befolkning. 

 Det er imidlertid ikke uproblematisk at medtage neochumasherne som bærere af 

chumashetnicitet, fordi man ikke uden videre kan drage paralleller til etnicitetskonstruktio-

nen blandt de genealogiske chumasher. Revitaliseringsbevægelsen har haft vidt forskellig 

betydning for de forskellige grupper. Mange genealogiske chumasher har hele livet været 

bevidst om deres indianske etnicitet, men har først i 1960’erne oplevet, at det blev accepta-

belt og almindeligt respekteret at være indianer. Neochumasherne konstruerede deres etni-

citet, fordi de i løbet af 1960’erne begyndte at følge og udvikle en nyreligiøs bevægelse, 

hvori indiansk spiritualitet er helt afgørende (Haley & Wilcoxon 1997, 762). På grund af 

de vidt forskellige faktorer, der er på spil i etnicitetsdannelsen, er det vigtigt at være be-

vidst om den teoretiske forskel mellem de to grupper. Det er imidlertid problematisk at 

skelne rent praktisk af to grunde. For det første kan det være vanskeligt at gennemskue, 

hvorvidt en given indianer er dokumenteret eller ej, og for det andet modsætter neochu-

masherne sig ideen om, at de adskiller sig fra de genealogiske chumasher. 

 Førstnævnte problemstilling er blevet afhjulpet ved, at jeg under feltarbejdet er ble-

vet vejledt i, hvordan de forskellige grupperinger hænger sammen af John Johnson, som i 

løbet af sin karriere har hjulpet mere end 1000 individer med at spore deres genealogi i de 

historiske arkiver. Med Johnsons vejledning er jeg som feltarbejdet skred frem blevet sta-
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digt bedre til at skelne mellem de to grupper på baggrund af min viden om feltet og min 

interaktion med informanterne. Jeg er på nuværende tidspunkt så godt inde i forholdene, at 

det i mit fremtidige feltarbejde vil være uproblematisk at skelne de to grupper fra hinan-

den. Den anden problemstilling er imidlertid langt sværere at løse, fordi neochumashernes 

opfattelse af deres egen etnicitet er uforenelig med den etablerede forskning. Forskeren står 

altså overfor valget imellem at ødelægge sit forhold til neochumashmiljøet eller at kom-

promittere sine resultater. Sidstnævnte scenarium medfører desuden ofte, at forskerens 

forhold til flere af de genealogiske chumasher ødelægges, fordi mange i denne gruppe er 

dybt uenige med neochumashernes fremstilling af chumashkulturen. Der findes eksempler 

på begge scenarier i forskningen, og flere forskere har været blandet ind i heftige debatter i 

antropologiske tidsskrifter om problemstillingen (se bl.a. Haley et al. 1997, Erlandson et al. 

1998, Haley & Wilcoxon 1999, Radic’ 2000, Haley 2003, Radic’ 2003 og Johnson 2003). 

Problemstillingen har især vækket neochumashernes vrede, og visse forskere har endda 

modtaget volds- og dødstrusler på grund af deres forskningsresultater. 

 Forskeren kan i princippet undlade at tage stilling til problemstillingen, indtil data-

indsamlingsprocessen er færdig og den indsamlede data skal analyseres og publiceres. 

Denne forskningsstrategi har den åbenlyse fordel, at forskeren vil kunne indsamle data fra 

både chumasher og neochumasher, og dermed få et mere repræsentativt sample, men der er 

også flere ulemper forbundet med strategien. For det første er der det forskningsetiske pro-

blem, at informanterne nemt komme til at føle sig ført bag lyset af forskeren, fordi resulta-

terne vil ende med at være i modstrid med opfattelsen i en af de to grupper. For det andet 

er der det metodiske problem, at det vil være vanskeligt at opsætte et ensartet forsknings-

design for samtlige informanter. Desuden kan det være vanskeligt at spørge ind til autenti-

citetsproblemstillingen, med mindre man fortæller informanten om sin tilgang, og det vil 

derfor være vanskeligt at indsamle data om de forskellige opfattelser af chumashetnicite-

ten. 

 I feltstudiet har jeg valgt at følge denne strategi, fordi jeg ønskede at tale med så 

mange som mulig for at få en forståelse af de forskellige grupperingers religiøsitet. I mit 

fremtidige feltstudie vil jeg imidlertid forsøge at finde en strategi, hvori jeg kan diskutere 

skellet mellem de forskellige grupperinger med informanterne mere åbent. Mange neo-

chumasher er vrede over at blive kaldt neochumasher, og en potentiel løsning på problemet 

er at finde nye begreber, der skal dække grupperingerne. Problemstillingen er under alle 
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omstændigheder kompleks og svær at navigere i som forsker. På grund af chumashernes 

usædvanlige situation, er det ikke muligt for forskeren at undgå at blive blandet ind i chu-

mashernes etnicitetskontruktion, uanset hvilken tilgang man vælger (Haley et al. 1997, 

762). 

5. Konklusion 

Mit feltarbejde blandt chumasherne har været et fagligt berigende forløb, som har givet 

mig erfaring med den praktiske anvendelse af mine religionsvidenskabelige kompetencer. 

Feltarbejdet har primært bestået af fire arbejdsopgaver, nemlig dataindsamling, læsning af 

feltets litteratur, opbygning af netværk blandt forskere og opbygning af netværk blandt 

indianere. Under forløbet er jeg nået langt med alle fire arbejdsopgaver. Jeg har indsamlet 

tre forskellige former for data om moderne chumashreligion, nemlig interviewdata, avisar-

tikler og deltagerobservation ved ritualer og kulturelle begivenheder. Jeg sat mig ind i 

forskningen i chumasherne og andre californiske indianere og fået overblik over feltets 

litteratur. Jeg har opbygget netværk blandt både forskere og indianere, som har været en 

fordel for feltforløbet, og som vil komme mig til gode i mit fremtidige arbejde. 

 Det praktiske arbejde med et religionsvidenskabeligt emne har medført, at jeg har 

haft mange refleksioner over projektets teoretiske og metodiske tilgang. Det har været en 

udfordring at finde en samplingstrategi, som var hensigtsmæssig i det fragmenterede chu-

mashmiljø. Jeg mener alligevel at have fået et nogenlunde repræsentativt sample, og jeg 

har igennem mit arbejde med problematikken gjort mig erfaringer, som er uvurderlige i mit 

fremtidige arbejde med chumashreligion. Feltarbejdet har givet mig en enestående mulig-

hed for at opøve praktiske religionsvidenskabelige kompetencer, og jeg mener derfor, at 

forløbet har været en udbytterig del af min uddannelse. 
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Bilag 2: Liste over informanter 

Følgende er en alfabetisk liste3 over samtlige indianere, jeg har været i kontakt med under feltar-

bejdsforløbet. 

Informant 14 (født ca. 1960) 
Tilknyttet Mission San Juan Capistrano, acjachemen. 
Jeg mødte ham ved CIC, hvor han præsenterede om sit arbejde ved missionsmuseet. Han tilbød at 
hjælpe mig i forbindelse med bjørneceremonien 
 
Informant 17 (født ca. 1935) 
Amerikansk af dansk afstamning. Tilknyttet New Agemiljøet. 
Jeg mødte hende ved bjørneceremonien d. 24. juli 2010. Jeg interviewede hende i hendes hjem d. 9. 
august 2010. 
 
Informant 7 (født ca. 1950) 
Efterkommer af chumasher fra San Luis Obispoområdet, opdagede sin indianske arv i 1970’erne, 
var tilknyttet Redwind Ranch under ledelse af Grand Father Semu Huaute. 
Jeg mødte ham ved et new age hopiarrangement i Santa Barbara d. 14. august 2010. Jeg interviewe-
de ham d. 16. august 2010, og jeg deltog i en ildceremoni i hans hjem i Goleta fredag d. 20. august 
2010. 
 
Informant 12 (født ca. 1960) 
Salinan/Ohlone. 
Jeg mødte ham ved CIC, og han tilbød at hjælpe mig i mit videre arbejde. Han har et bjørneskind og 
kender informant 10. 
 

Informant 1 (født 1938) 
Barbareño Chumash. 
Jeg mødte hende ved bjørneceremonien d. 26. juni 2010 og fik siden hendes kontaktinformation 
gennem John R. Johnson ved SBMNH. Jeg interviewede hende d. 14. juli 2010 i hendes hjem i San-
ta Barbara, og jeg har siden mødt hende ved CIC og på SBMNH. 
 
Informant 18 (født ca. 1975) 
Santa Ynez Band of Chumash Indians. 
Education Programs Assistant ved stammen. Jeg mødte ham ved chumashernes Pow Wow d. 2. 
oktober 2010. Han skaffede en kopi af stammens Samala Youth Dictionary og satte mig i kontakt 
med sin overordnede informant 22. 
 

Informant 19 (født ca. 1975) 
Santa Ynez Band of Chumash Indians 
Informant 18’s kusine. Lovede at give min kontaktinformation til sin overordnede på reservatet Cul-
ture Director Nakia Zavalla. 
 

Informant 20 (født ca. 1930) 

                                                 
3 Listen er alfabetisk opstillet i forhold til informanternes navne, som e r udeladt i Totem-udgaven af opgaven. 
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Neochumash, Coastal Band of the Chumash Nation. 
Jeg har ikke kunnet få fat i hendes kontaktinformationer. Ingen af dem, hun tidligere kendte, havde 
hendes kontaktinformation. Jeg har adgang til et interview, som Armin W. Geertz foretog med hen-
de i december 2000. 
 

Informant 21 (født ca. 1945) 
Tubatulabal 
Jeg mødte ham hos Informant 4 aftenen før bjørneceremonien d. 24. juli 2010. Han kom halvvejs 
inde i mit interview med informant 4 og informant 9, og han deltog i resten af interviewet. 
 

Informant 10 (født ca. 1930) 
Juaneño and Ventureño Chumash. 
Jeg fik hans kontaktinformation af hans nevø informant 11. Jeg talte i telefon med ham d. 17. august 
2010 og igen d. 3. september 2010. Jeg har en aftale om et interview med ham i den nærmeste frem-
tid over enten e-mail eller telefon. 
 

Informant 4 (født 1937) 
Santa Ynez Band of Chumash Indians. Den spirituelle leder på reservatet. 
Jeg mødte hende, da hun inviterede mig til en bjørneceremoni, som hun afholdt i sit hjem d. 26. juni 
2010. Jeg interviewede hende i hendes hjem aftenen før den anden bjørneceremoni d. 24. juli 2010 
sammen med informant 9 og informant 21. Jeg har siden snakket med hende, og hun er åben over 
for at deltage i endnu et interview i fremtiden. 
 

Informant 9 (født ca. 1960) 
Neochumash, Coastal Band of the Chumash Nation (?) 
Jeg mødte ham hos informant 4 aftenen før bjørneceremonien d. 24. juli 2010, hvor han var en af de 
ceremonielle ledere. Jeg interviewede ham den 23. juli 2010 sammen med informant 4 og informant 
21. 
 

Informant 11 (født 1994) 
Obispeño Chumash. 
Jeg mødte ham ved bjørneceremonien d. 26. juni 2010, hvor han var en ud af otte bjørnedansere. 
Jeg foretog et 30 minutters interview med ham inden ceremonien gik i gang uden brug af diktafon. 
Jeg har siden snakket med ham i telefonen, hvor han satte mig i kontakt med sin onkel informant 
10. Han er åben over for a deltage i et fremtidigt interview. 
 

Informant 3 (født ca. 1951) 
Chumash og Tatavim. 
Jeg mødte ham ved bjørneceremonien d. 24. juli 2010, hvor han deltog som en af ceremonilederne. 
Jeg mødte ham siden til Chumash Pow Wowet d. 3. oktober, og jeg interviewede ham d. 23. okto-
ber 2010 på en cafe i Ventura, og han tilbød at hjælpe mig i mit fremtidige arbejde. 
 

Informant 13 (født ca. 1970) 
Neochumash. 
Jeg mødte hende ved CIC, hvor hun gav mig en kopi af sin børnebog. Hun gav mig sin kontaktin-
formation. 
 

Informant 6 (født ca. 1970) 
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Santa Ynez Band of Chumash Indians. 
Jeg kom i kontakt med hende gennem hendes søster informant 22. Jeg interviewede hende onsdag 
d. 27. oktober 2010 på Tribal Hall på reservatet Santa Ynez.  
 

Informant 22 (født ca. 1970) 
Santa Ynez Band of Chumash Indians. Education Director. 
Jeg kom i kontakt med hende gennem hendes underordnede informant 18. Jeg holdt et møde med 
hende på hendes kontor på Tribal Hall på reservatet i Santa Ynez torsdag d. 12. oktober 2010. Hun 
hjalp mig kontaktinformation på informant 5, informant 6, samt to andre og gav mig desuden trykt 
information om uddannelsesprogrammerne på reservatet. Hun var åben overfor at hjælpe mig yde-
religere i fremtiden. 
 

Informant 5 (født ca. 1940) 
Santa Ynez Band of Chumash Indians. 
Jeg kom i kontakt med hende gennem informant 22. Jeg interviewede hende d. 29. oktober 2010 på 
Tribal Hall på reservatet i Santa Ynez. 
 
Informant 23 (født ca. 1960) 
Hopi 
Jeg mødte ham ved en ceremoni i galleri Ayni i Santa Barbara, hvor han sammen med sine sønner, 
niecer og nevøer fremførte danse og ledede ceremonier. 
 
Informant 15 (født 1938) 
Cahuilla/Serrano 
Jeg mødte ham ved CIC, hvor vi snakkede. Han var interesseret i mit projekt og åben for at hjælpe 
mig i fremtiden. 
 

Informant 2 (født ca. 1960) 
Ventureño Chumash. 
Jeg henvendte mig til hende over nettet og interviewede hende i hendes hjem i Ojai d. 17. august 
2010. Hun var åben overfor at hjælpe mig i fremtiden og lade mig deltage i hendes ceremonier.  
 

Informant 8 (født ca. 1960) 
Neochumash, direktør for Wishtoyo Foundation. 
Jeg henvendte mig til ham over nettet og interviewede ham d. 4. november 2010 i hans chumash-
landsby i Malibu. Han var åben overfor at lade mig deltage i ceremonier og kulturelle arrangemen-
ter i fremtiden. 
 

Informant 16 (født ca. 1955) 
Neochumash, formand for Chumash Maritime Association 
Jeg mødte ham ved CIC. Han var åben overfor at deltage i et interview.
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Bilag 3: Liste over forskere 

Følgende er en alfabetisk liste over samtlige forskere, jeg har været i kontakt med under feltarbejds-

forløbet. 

Eugene N. Anderson, Ph.D. 
Professor Emeritus of Anthropology 
College of Humanities, Arts, and Social 
Sciences 
University of California, Riverside 
 
Thomas C. Blackburn, Ph.D. 
Emeritus Professor of Anthropology 
Department of Geography and Anthropology 
California State Polytechnic University, Po-
mona 
 
Raymond Corbett, Ph.D. 
Associate Curator of Archaeology 
Santa Barbara Museum of Natural History 
 
David D. Earle 
Arkæolog 
 
William B. Fairbanks, Ph.D. 
Lektor Emeritus 
Department of Anthropology 
Cuesta College 
 
James Fenelon, Ph.D. 
Professor 
Department of Sociology 
California State University San Bernadino 
 
Kristina Wilkinson Foss 
Museum Director 
Mission Santa Barbara 
 
Amy Foss 
Museum Curator 
Mission Santa Barbara 
 
John R. Johnson, Ph.D. 
Curator of Anthropology 
Santa Barbara Museum of Natural History 
and Adjunct Professor 

Department of Anthropology 
University of California Santa Barbara 
Henry C. Koerper, Ph.D. 
Archaeological Consultant 
Orange, California 
 
Malcolm Margolin 
Ejer af forlaget Heyday Books 
Udgiver tidsskriftet News From Native Cali-
fornia 
 
Raymond F. Paloutzian, Ph.D. 
Professor Emeritus 
Department of Psychology 
Westmont College 
 
Kohanya J. Ranch 
Doctoral Candidate 
Department of Anthropology 
University of California Riverside 
 
Inés Talamantez, Ph.D. 
Professor, Director of Native American Reli-
gious Studies 
Department of Religious Studies 
Univeristy of California Santa Barbara 
 
Ann Taves, Ph.D. 
Professor 
Department of Religious Studies 
University of California Santa Barbara 
 
Janice Timbrook, Ph.D. 
Curator of Ethnography 
Santa Barbara Museum of Natural History 
 
Erica Ward 
Graduate Student 
Department of Sociology 
California State University San Barnadino 

 


