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Einleitung

Thema, Ziele, Vorgehensweise

Die erste Konzeption dieser Arbeit hatte zum Ziel, Uber den Vergleich der verschiedenen durch
Feldforschungen untersuchten Karen-Gemeinschaften, die Zusammenhédnge zwischen
Elementen der sozialen Organisation und der Kontrolle von Landressourcen zu analysieren und
insbesondere zu versuchen, die These Hintons von der Determinierung der "matrilineages’ der
Pwo durch die 6konomischen Verhdltnisse zu tUberpriifen. Im Verlauf der Arbeit weiteten sich
die Interessen und Ziele sehr bald aus. Dartiberhinaus wurde auch klar, daR eine Uberpriifung
der These Hintons in diesem Rahmen nicht befriedigend angegangen werden kann. (Eine kurze
Auseinandersetzung mit der These findet in Kapitel V1b statt.)

Schliefdlich wurde die Auseinandersetzung mit 'der Literatur Gber die Karen' zum Rahmen der
Arbeit, genauer die englisch-, deutsch- und franzosischsprachige Literatur des 19. und 20.
Jahrhunderts, die sich primér oder zu wesentlichen Teilen mit den Karen Burmas und Thailands
beschéftigt und in der Regel einen wissenschaftlichen oder doch zumindest dokumentarischen
Anspruch erhebt. Dieser Rahmen lag schliefdich nahe, nachdem ein grof3er Teil der in der
wissenschaftlichen Literatur zitierten Verdffentlichungen ausgewertet worden war.

Im Rahmen einer von Prof. Dr. Stefan Seitz organisierten Exkursion nach Thailand im Friihjahr
1990 (Méarz/April), die durch einen einmonatigen unabhangigen Aufenthalt verlangert wurde,
konnten personliche Eindriicke bel verschiedenen, zum Tell in der Literatur beschriebenen
Karen-Gemeinschaften in Nordthailand gewonnen werden. Diese Eindriicke spielen aber in
dieser Arbeit nur am Rande eine Rolle. (siehe auch Anh.IX) Ich méchte mich an dieser Stelle
noch einmal fur das grof3e Engagement bedanken, welches Herr Seitz fir die Vorbereitung und
Durchfihrung der Exkursion aufbrachte, sowie seine beratende Begleitung dieser Arbeit.

Die Gesichtspunkte, unter denen die Auseinandersetzung mit der Literatur stattfindet, sind
primér ethnologische und soziologische und wurden nicht unwesentlich durch Form und Inhalt
des vorhandenen Materials vorgegeben. Die Arbeit umfalét funf Teile (I-V), die sich in drel
Blocke mit jewells verschiedenen Zielen und Vorgehenswei sen gliedern lassen.

In Teil | und Il wird versucht, aufgrund einer Auswertung der verfligbaren Literatur, im
Hinblick auf Gbliche ethnologische Kategorien (siehe Inhatsverzeichnis), eine Art Einfiihrung
zur Geschichte und Kultur der Karen in Burma und Thailand zu geben. Diese beiden Teile sind
dartiberhinaus als eine Art 'Stichwortregister' gedacht, as 'Fuhrer' in und durch die Literatur
Uber die Karen. (Eine Fille von Zitaten aus der Feldforschungdliteratur, die viele der in Teil |
und Il angeschnittenen Punkte vertiefen und differenzieren, finden sich in den Exzerpten der
Anhange VII und VIII.)

Der erste Tell (I) beruht weitgehend auf einer Uberarbeiteten und aktualisierten Arbeit, die im
Rahmen der Vorbereitung der Exkursion nach Thailand angefertigt wurde und bietet eine
allgemeine Einfhrung zur Kultur der Karen.

Tell 11, 'Geschichte der verschiedenen Gruppen', geht in Teilen ebenfalls noch auf diese Arbeit
zuriick, wurde aber erheblich erweitert und unter neuen Gesichtspunkten Uberarbeitet, sodald
mit diesem Teil nun ein Abrif3 der bekannten und wissenschaftlich bearbeiteten Geschichte der
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Karen bis in die jungste Zeit vorliegt, unter besonderer Berticksichtigung unterschiedlicher
Entwicklungen in verschiedenen Gebieten und verschiedener Gruppen.

In einem zweiten Block, den Teilen 111 und 1V, wird primar die Literatur ausgewertet und
verglichen, die aus den Feldforschungen in Karen-Gemeinschaften seit den 60er Jahren dieses
Jahrhunderts hervorgegangen ist.

In Teil 111 wird die Struktur und Organisation dieser verschiedenen Gemeinschaften und
Gebiete im Hinblick auf Gemeinsamkeiten und Unterschiede verglichen, wéhrend in Tell IV
eine Auseinandersetzung mit verschiedenen, auf diesen Feldforschungen basierenden, Thesen
und theoretischen Ansétzen stattfindet.

In einem letzten '‘Block' (Tell V) wird schliefdich noch versucht, das zusammengetragene und
behandelte Material nach eigenen Gesichtspunkten auszuwerten und zu beurteilen, vor alem
auch im Hinblick darauf, welche Rolle Ideologie und Interessen im Rahmen einer Kultur
spielen.

Insbesondere soll hier, basierend auf den Auswertungen in Teil 111 und IV, die Uberzeugung
vertreten werden, dal? es dringend notig wére, umfassendere und komplexere, ethnologische,
soziologische und psychologische Forschung integrierende Vorstellungen und Modelle von
'Kultur', 'Gesdllschaft' und anderen sozialen Einheiten zu entwickeln, um so kulturelle
Phanomene, Entwicklungen und Fragestellungen in einem umfassenderen Zusammenhang
analysieren und interpretieren zu konnen.

Ubersicht iber die Literatur

Die Literatur Uber die Karen ist, soweit ich das beurteilen kann, umfangreicher als die Uber jede
andere ethnische Minderheit in Hinterindien. Das ist zunéchst einmal auf das grof3e Interesse
der christlichen Missionare an den Karen zurlickzufiihren, in der Folge dann aber auch auf die
Aufmerksamkeit, die sie bei westlichen Ethnologen gefunden haben.

Im Anhang | findet sich eine chronologische Bibliographie der Verdffentlichungen, die primér,
oder zumindest zu wesentlichen Teilen die Karen zum Thema haben. Ausgewertet wurde daftr
vor allem die englisch-, deutsch- und franzdsischsprachige Literatur. Erfal3 wurden aber auch,
soweit sie in der Literatur zitiert wurden, Vertffentlichungen in Karen, Thai, Burmesisch,
Japanisch und Italienisch.

Aufgrund der relativ langen Vorbereitungszeit im Zusammenhang mit der Exkursion war es
maoglich, an den grofdten Tell der Verdffentlichungen heranzukommen und sie auszuwerten.

An dieser Stelle mochte ich mich auch fir die grofziigige Hilfe durch Roland Mischung
bedanken, der mir grol3e Teile seiner unverdffentlichten Habilitationsschrift zur Verfigung
gestellt hat und dem ich darlberhinaus interessante, nichtverdffentlichte Informationen Uber die
Karen des Kau M0 K& Hki verdanke.

Verschiedene Autoren (vergl.Kap.ll11) weisen auf die aulRerst dirftige Quellenlage beziglich
der Karen bis in das 18. Jh. hinein hin. Die wenigen friihen Hinweise auf die Karen finden sich
vor alem in den Chroniken der benachbarten, staatlich organisierten Gruppen wie Burmesen,
Mon, Siamesen und Nordthai, spielen aber in dieser Arbeit nur insoweit eine Rolle, as sein
der wissenschaftlichen Literatur aufgearbeitet wurden.
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In der ersten Halfte des 19. Jn's éndert sich diese Situation grundlegend.

Die ersten beiden ‘westlichen' Verdffentlichungen zu den Karen, die in der Literatur zitiert
werden und zuganglich sind, stammen aus den 30er Jahren des 19. Jh's. Es handelt sich um eine
Darstellung von 'Traditionen' der Karen durch einen der friihen amerikanischen Baptisten-
Missionare in Burma und bei den Karen, sowie das Reisetagebuch eines britischen
Koloniabeamten, der sich auf einer offiziellen Mission in das Kayah-Gebiet (damals 'Karenni’)
befand.

Bis in die 20er Jahre des 20. Jn's hinein gehen praktisch alle Verdffentlichungen, mit ganz
wenigen Ausnahmen, auf diese beiden Gruppen, amerikanische Baptisten und britische
Kolonialbeamte, zuriick und sind, thematisch wie inhaltlich, sehr stark durch deren jeweilige
| nteressen gepragt.

In der ersten Halfte des 20. Jh's treten, meist im Zusammenhang der baptistischen
Missionsarbeit, vereinzelt Karen als Autoren auf, die aber nach 1950 kaum mehr eine Rolle
spielen.

Etwa ab 1920 beginnt das Spektrum der Literatur etwas vielfdltiger zu werden, treten
zunehmend stérker 'wissenschaftlich’, vor allem anthropologisch und linguistisch ausgerichtete
Verdffentlichungen in Erscheinung, die dann etwa ab den 50er Jahren das Feld eindeutig
beherrschen. Gleichzeitig nimmt die Zahl der Veroffentlichungen sprunghaft zu.

Zu Beginn der 60er Jahre kommt es dann zu einem Wechsel der lokalen Orientierung der
Literatur. Hatten die Verdffentlichungen zuvor, bis auf ganz wenige Ausnahmen, die Karen
Burmas zum Gegenstand, so konzentrieren sie sich jetzt schlagartig auf die Karen in Thailand,
werden Berichte Uber Karen in Burma zu echten 'Raritéten’, was sicher vor alem auf die
politischen Entwicklungen in Burma, aber auch in Thailand, zurtickzufiihren ist.

Waéhrend Karen nach 1950 als Autoren in der zitierten Literatur kaum noch in Erscheinung
treten, tauchen ab den 60er Jahren vereinzelt thailandische Autoren auf. Ganz tberwiegend
wird die Literatur aber durch die Verdffentlichungen der Forscher bestimmt, die seit den 60er
Jahren in verschiedenen Karen-Gemeinschaften Thailands Feldforschungen durchfihrten.

Einige Einschrankungen missen noch hinsichtlich der Bibliographie und damit auch der
vorangegangenen Ubersicht, die sich auf diese stiitzt, gemacht werden.

Systematisch, und wahrscheinlich bis Ende der 80er Jahre auch ziemlich vollstandig, erfal und
weitgehend auch ausgewertet, wurde die ‘westliche (englisch-, deutsch- und
franzosi schsprachige), wissenschaftliche, Uberwiegend ethnologische Literatur Uber die Karen.
Erfaldt wurden auch diein dieser Literatur zitierten Veroffentlichungen, soweit es sich nicht um
spezifisch historische Quellen handelt. (zu diesen Quellen siehe vor alem Renard 1979:253-
258)

Nicht systematisch erfald wurden die Berichte, die sich in erster Linie auf die Arbeit der
Missonen unter den Karen beziehen und vor alem in den Zeitschriften der
Missionsgesallschaften  verdffentlicht wurden. Ebensowenig wurden die Berichte und
Veroffentlichungen der britischen Kolonialverwaltung systematisch erfal¥. (sehe z.B. Renard
1979:262-264)



Nicht gezielt erfaldt und in keinem Fall ausgewertet wurden auch Verdffentlichungen in Karen,
Thai oder burmesischer Sprache. (siehe hierzu z.B. Renard 1979:262-267)

Die Quellenhinweise in den Teilen | und 1l sind einigermal3en umfangreich, da diese Teile as
Uberblick und 'Stichwortregister' firr die ganze bearbeitete Literatur gedacht sind. In Teil 1lI,
dem Vergleich der durch Feldforschungen untersuchten Gemeinschaften und Gebiete, werden
im Text nur in Ausnahmefdllen Quellenhinweise gegeben. Die dort gemachten Aussagen
beziehen sich direkt auf die Auswertung der aus den Feldforschungen resultierenden
Veroffentlichungen (vergl. Anhang IV und V1), diein der Form von Exzerpten und Tabellen in
den Anhangen V, VIl und VIII, differenziert nach den einzelnen Gemeinschaften und Gebieten,
wiedergegeben wird. Dort finden sich auch die Quellenhinweise im einzelnen.

Spezifisch psychologische und soziologische Literatur, auf die sich einzelne Urtelle und
Bewertungen im Kapitel V2 und vor allem den Anmerkungen zu diesem Kapitel beziehen,
werden in der Regel nicht im Literaturverzeichnis aufgefiihrt, da sie fur die Arbeit nur insowelt
relevant sind a's sie den ‘'ideologischen Hintergrund' des Autors gepragt haben.

Die bibliographische Einordnung burmesischer, thailéndischer und Karen sprechender Autoren
ist leider sehr uneinheitlich und ohne verbindliche Regel. Ich habe mich entschieden, diese
Autoren soweit mdglich, unter ihrem Familiennamen zu zitieren und zu bibliographieren.

Namen und Begriffe aus dem Karen werden in der Regel in der Transkription der jeweiligen
Autoren wiedergegeben, gegebenenfalls wird auf synonyme, von anderen Autoren benutzte
Transkriptionen hingewiesen. Werden Karen-Termini ohne Bezug zu bestimmten Autoren
gebraucht, so wird i.d.R. die Transkription Mischungs von 1990 benutzt, die sich auf den
Sgaw-Dia ekt seines Untersuchungsgebiets bezieht.



| Die Karen in Siidostasien

|.1. Bezeichnungen und Sprache

Der englische Begriff 'Karen' bezeichnet eine ganze Gruppe ethnischer Minoritéten in Burma
und Thailand, die in erster Linie aufgrund linguistischer Kriterien unter dieser Bezeichnung
zusammengefaldt werden. (Lebar 1964:58; Schrock u.a.1970:793f; Renard 1979:34;
MacMahon 1876:43ff)

In Burma war der entsprechende Oberbegriff fur alle KarenGruppen 'Kayin', wovon
wahrscheinlich auch der englische Begriff abgeleitet ist. Die Zentralthai bezeichnen die Karen
als 'Kariang, die Nordthai und Shan als 'Yang' und die Mon benutzen die Bezeichnung
'Kareang'. Allerdings scheint sich der Gebrauch dieser Fremdbezeichnungen, in den
verschiedenen historischen Quellen und in der Alltagssprache, nicht immer eindeutig mit der
ethnologisch oder linguistisch definierten Kategorie 'Karen' zu decken. (vergl. Lebar 1964:58;
Schrock u.a 1970:794; Keyes 1979:25ff; Renard 1979:6f,9f,34ff; Luce 1959:8; Hamilton
1976b:7f)

Samtliche Fremd- und Eigenbezeichnungen lassen sich eventuell auf den Karen-Begriff 'nyang'
zurtckfihren, der 'Person’ oder 'Mensch' bedeutet. (vergl. Hamilton 1976b:7f; Keyes
1979:10,23; Renard 1979:10f,35; Lehman 1967b:7; lijima 1970:12)

Die linguistische Einordnung der verschiedenen Karen-Sprachen ist noch nicht endgiltig
geklart. Im allgemeinen wird von einer Zugehtrigkeit zu den sinotibetischen Sprachen
ausgegangen, die Stellung des Karen innerhalb dieser Sprachfamilie ist aber umstritten. Von
einigen Autoren (Young 1974:74f; Matisoff 1983:67; Tschesnov 1985:16; Hamilton 1976b:8)
wird es direkt den tibeto-burmanischen Sprachen zugeordnet, wahrend ihm andere (Shafer, R.;
Benedict, P.K.) ene der tibeto-burmanischen Abteilung gleichwertige, selbsténdige
Hauptabteilung zubilligen. (sehe Anh. 11/1; vergl. Marshall 1922:8f; Young 1974:74f; Lebar
1964:59; lijima 1965:417, Kunstadter 1967a:79,83; Schrock u.a. 1970:797f; Lehman
1979:219ff; Matisoff 1983:65ff,72f; Mischung 1984a:11; Renard 1979:36ff; lijima 1970:12f)

Die Spezialisten des Karen (Luce 1959, Jones, R.B. 1961) neigen dazu, eine eventuell sogar
noch nahere Verwandtschaft der Karen- zu den Thai-Sprachen anzunehmen, womit
Verbindungen zu den Austro-Thai Sprachen gegeben waren. (vergl. Keyes 1979:10f,28f;
Lehman 1979:219ff; Luce 1959:9,11; Matisoff 1983:65ff; Renard 1979:36ff; Po 1928:22;
Stern 1968c:2)

Starke burmesische und Mon Einflisse werden von fast alen Autoren festgestellt.
Hervorgehoben wird eine ausgepragte Verschiedenheit zu den anderen Sprachen der Region.
(Keyes 1979:10f; Renard 1979:36; Mischung 1984a:11; vergl. Matisoff 1983:73)

Die Linguisten unterteilen die Karen-Sprachen in die drel Gruppen des 'Sgaw', 'Pwo’ und '‘Bwe,
deren Sprachen zwar nahe verwandt, aber nicht gegenseitig versténdlich sein sollen. Innerhalb
dieser Sprachgruppen lassen sich wiederum verschiedene mehr oder weniger gegenseitig
verstandliche Sprachen und Dialekte unterscheiden. (siehe auch Anhang 11/2; vergl. Marshall
1922:1f; Mischung 1984a:10; Schrock u.a. 1970:798; Cooke u.a. 1976:188; Renard 1979:11,
Marshall 1945:14ff; Scott/Hardiman 1900:524; Jones, R.B. 1961:V,61; MacMahon 1876:62f;
Hinton 1975:15f)



In der Literatur wird allgemein davon ausgegangen, dal die Karen kein eigenes Schriftsystem
entwickelt hatten. (vergl. Mischung 1984a:24; Schrock u.a. 1970:799) Erst in den 30er Jahren
des 19. Jh's wurde durch den amerikanischen Baptisten Dr. Jonathan Wade ein auf der
burmesischen Schrift beruhendes Alphabet fir die Sgaw-Karen in Burma entwickelt. (Marshall
1945:16; MacMahon 1876:68; Renard 1979:32; Harris 1920:160f; vergl. Rgjah 1990:112; aber
auch Scott/Hardiman 1900:555; Renard 1979:33,36,97,162; Stern 1968c:2,30f,35; Low
1850:417; Baldwin 1949:103f; Bunker 1870)

Es soll recht weite Verbreitung unter den Karen gefunden haben und wurde spéter durch einen
anderen Baptisten-Missionar, Dr. Francis Mason, an das Pwo angepald. (Schrock u.a.
1970:799; Jones, R.B. 1961:V; Renard 1979:32; vergl. aber Marshall 1945:17!)

Auch von Karen-Gruppen in Thailand soll dieses von der burmesischen Schrift abgeleitete
Alphabet benutzt werden. (Mischung 1984a:87; Renard 1979:32f,162)

|.2. Verbreitung der verschiedenen Gruppen und Demographie

Die Karen siedeln heute in einem ziemlich ausgedehnten Gebiet entlang der burmesisch-
thailandischen Grenze, welches sich im Norden bis auf das Shan-Plateau (ca. 22°N) und im
Siiden auf die malaiische Halbinsdl, fast bis zur Enge von Kra (ca. 10°N) erstreckt. Im Westen
soll das zentrale Irrawaddy-Delta noch einen Siedlungsschwerpunkt bilden, wahrend im Osten
vereinzelte Gruppen bis zum Mekong vorgedrungen sind. Die grofite Konzentration befindet
sich aber wohl 6stlich des Sittang und im Einzugsgebiet des unteren Salween. (siehe auch
Anhang I11/1) (Mischung 1984a:8; Lebar 1964:59; Hinton 1973:235f; Marshall 1945:2f)

Diejungsten mir zugénglichen Schatizungen gehen von insgesamt 3-5 Millionen Karen aus, von
denen Uber 90% in Burma leben, wo sie nach den Burmesen die zweitstarkste
Bevolkerungsgruppe des Landes bilden. (Mischung 1984a:2,8,10; Keyes 1979:1; Renard
1979:8; vergl. Baldwin 1949:113)

Die Karen-Bevdlkerung in Thailand wird auf etwa 250000 300000 geschétzt, womit sie etwa
die Hélfte der 'Bergbevdlkerung' ausmachen und unter den Minderheiten des Landes nach den
Chinesen und Malaien zahlenmél3ig den dritten Platz einnehmen. (Hinton 1973:235; Hinton, E.
1974:27; Hinton 1978:186; Mischung 1984a:10; Renard 1979:8f; Kunstadter/K esmanee/Pothi-
at 1987:19,149; Kamnuansilpa/Kunstadter/Auamkul —1987:2; Kunstadter 1983b:18;
Burusapatane/Atipas 1988:51; Hinton 1969c:1)

Die Autoren die Angaben dazu machen, gehen von enem durchschnittlichen
Bevolkerungswachstum von 2,5-3% oder einer Verdoppelung pro Generation wahrend der
letzten Jahrzehnte aus. (Hinton 1973:240ff; Mischung 1984a:10; Kunstadter 1978:18,74,
Kunstadter 1968:234; Kunstadter/Kesmanee/Pothi-art 1987:19; Kamnuansilpa/Kunstadter/
Auamkul 1987:2,33ff; Kunstadter 1972b:342; Mischung 1990:143; vergl. Bruneau 1967:27;
Kunstadter 1970a:7; aber auch Hinton 1975:51 der von einem Zuwachs unter 2,5% berichtet
und Kunstadter 1984b:11f der 3,5% fir die Sgaw um Mae Sariang angibt)

Innerhalb der im wesentlichen linguistisch definierten Kategorie 'Karen', werden in der jiingeren
ethnologischen Literatur, in der Regel die vier grofen Gruppen der Sgaw, Pwo, Kayah und
Taungthu unterschieden. Sprachlich werden die Kayah den Bwe-Sprechern zugerechnet,
wéhrend die Taungthu einen Pwo Diaekt sprechen. (sehe Anhang 11/2)(Marshall 1922:1f;
Mischung 1984a:10f)
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Daneben werden eine Rehe zahlenmédldig unbedeutende, meist Bwe sprechende
Splittergruppen, mit Beziehungen zu einer der grofderen Gruppen unterschieden. (siehe auch
Anhang 111/2) (vergl. Young 1974:74ff; Lebar 1964:58; Marshal 1922:4; Lehman
1967b:7,10,12,15,65ff; Luce 1959:3f; Renard 1979:9ff,15ff; Mason 1866:2-6; Marks
1978:49f; Kunstadter 1967a:87; Schrock u.a. 1970:795; O'Riley 1862; Scott/Hardiman 1900;
Colgquhoun 1885:58-79)

Die Beziehungen dieser Gruppen zu den groferen Fraktionen scheinen noch weitgehend
ungeklart zu sein und ethnographische Daten tber kulturelle Merkmale sind &ul3erst sparlich.
Dartberhinaus wird die Unterscheidung der grofen Gruppen wohlmoglich nicht von alen
Karen so getroffen. (vergl. Marshall 1922:3; Kauffmann 1966:51f; Obayashi 1964:213; Renard
1979:4; Hamilton 1976b:12)

Die Sgaw (Eigenbezeichnung 'pakanyau’) bilden die gréfite und am weitesten verbreitete
Gruppe, in Burma wahrscheinlich mit Uber einer Million, in Thailand Gber 100000. Im
allgemeinen sollen sie nordlicher als die Pwo siedeln. (siehe auch Anhang 111/1)(Renard
1979:12f; Schrock u.a. 1970:796)

Die anndhernd gleichstarken Pwo (Eigenbezeichnung 'phlong’) sollen in Burma vor alem in
den Ebenen des Irrawaddy Deltas und des nérdlichen Tenasserims, sowie entlang der Kiste
des Tenasserims bis Mergui siedeln. (Marshall 1922:1; Tadaw 1961:499ff; Lebar 1964:59;
Stern 1979:63; Renard 1979:13; Schrock u.a. 1970:796)

Die Pwo in Thailand (die Schatzungen reichen von ca. 40000 bis 80000) sollen sich vor alem
um Mae Sariang und stidwarts davon entlang der thail&ndisch-burmesischen Grenze, sowie am
Oberlauf des Khwae Noi in der Kanchanaburi Provinz konzentrieren. (siehe auch Anhang
[11/2)(Y oung 1974.80; Stern 1979:65ff; Hinton 1978:186; Cooke/Hudspith/Morris 1976:187ff;
Renard 1979:13f)

Die Kayah (friher 'Kayin-ni' oder 'Karenni', Eigenbezeichnung 'kaya liy") haben seit 1948 in
Burma ihren eigenen Staat, in welchem sie mit Gber 70000 Menschen (1961) die Mehrheit der
Bevdlkerung stellen und zu etwa 3/4 in den Berggebieten siedeln. (Lehman 1967b:7f)

Vor dlem in den unzugdnglichen Berggebieten im Westen des Kayah-Staates und den
angrenzenden Gebieten des Karen-Staates, leben die meisten der Bwe sprechenden
Splittergruppen. (vergl. Anhang 111/2)

Die ausgepragte Gliederung und relative Unzuganglichkeit dieser Berggebiete und des Kayah-
Staates, wird fur die Differenzierung in viele kleine, sprachlich und kulturell verschiedene
Stamme, sowie die von den anderen Karen-Gruppen verschiedene geschichtliche Erfahrung
und Entwicklung verantwortlich gemacht. (Marshall 1922:3; Tadaw 1961:497; vergl. O'Riley
1962:214; Lehman 1967b)

In Thailand soll eine kleinere Anzahl von ca. 1000 Kayah (1961) in den Grenzgebieten der dem
Kayah-Staat benachbarten Provinz Mae Hongson siedeln. (Young 1974:83; Renard 1979:16;
vergl. Lehman 1979:241-247)

Die Taungthu (Eigenbezeichnung 'pa-0) leben vor allem as Handler im stidwestlichen Teil des
Shan-Staates und ¢stlich des Golfes von Martaban um Thaton, meist zwischen den Sgaw und
den Pwo, in Thalland vereinzelt in der Mae Hongson Provinz. (Marshal 1922:3; Young
1974:83; Lebar 1964:59; Stern 1968:298)

Die Taungthu selbst sollen sich aber nicht as Karen identifizieren, weshalb einer der Autoren
sie trotz der Sprachzugehorigkeit nicht zu den Karen rechnen will. (Renard 1979:4; vergl.
Keyes 1979:11)
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|.3. Wirtschaftliche Verhaltnisse

Im Gegensatz zu Thailand, wo aufgrund der regen Feldforschungstétigkeit in den 60er und
70er Jahren zum Teil sehr genaue Beschreibungen der wirtschaftlichen Verhdtnisse einzelner
Karen-Gemeinschaften vorliegen, fehlen fir die Karen in Burma neuere ethnographische Daten
vollig.

Fur das 19. und die erste Halfte des 20. Jahrhunderts findet man Hinweise in historischen
Untersuchungen, Berichten englischer Kolonialbeamter und amerikanischer Missionare, sowie
sehr generalisierte Aussagen in ethnographischen Beschreibungen.

Demnach haben die Karen in den Ebenen Burmas schon sehr lange, éhnlich wie ihre Nachbarn,
die Mon und Burmesen, Nal¥reis angebaut, wahrend sie in den Bergen Brandrodungsfel dbau
betrieben. (vergl. Marshal 1922:75f 87f; ders. 1945:6ff; Schrock u.a. 1970:839; Lebar
1964.60; Renard 1979:47f; Low 1850:419; Carpenter 1883:380,382; siehe auch Kap.ll1b
sowie Anm.27 und 46)

Nur die Kayah, die auf ihrem hiigeligen Hochplateau spétestens seit dem 19.Jh. Pfluganbau
betreiben, scheinen von diesem Schema abzuweichen. (vergl. O'Riley 1859:16f; O'Riley
1862:190; Lehman 1967b:8f; Kap.l112a,h)

Die Karen in den Ebenen Burmas scheinen um die Jahrhundertwende schon stark in die
Geldwirtschaft integriert gewesen zu sein und unter britischer Koloniaverwaltung nicht selten
gunstigere Lebensbedingungen als unter den Burmesen vorgefunden zu haben. (Marshal
1922:92ff; Marshall 1945:9; Tadaw 1961:499; siehe vor allem auch Po 1928; vergl. Kap.113a)

Auch in Thailand sollen in der zweiten Héalfte des 19.Jh's die Karen eine Phase rdativen
Wohlistandes erlebt haben, bevor sich um die Jahrhundertwende ihre Situation wieder
verschlechterte. (vergl. Renard 1979:101-110,165-171; Kap.113b,c)

Die Uberwiegende Mehrheit der Karen-Gemeinschaften in Thailand wirtschaftet heute auf der
Grundlage einer Kombination von Brandrodungsfeldbau und Nal¥reisanbau, wobei sich das
Verhdltnis in den Bergen zugunsten des Brandrodungsfeldbaus, in den Ebenen und Fluftélern
zugunsten des Naldrei sanbaus verschiebt.

Insgesamt kam dem Brandrodungsfeldbau zur Subsistenzsicherung, zumindest bis Anfang der
80er Jahre, aber wohl noch die grolRere Bedeutung zu. (Lebar 1964:60; Hinton 1973:237,
Hinton 1978a:186; Keyes 1979:14; Mischung 1984a:32; Hinton 1975:226; vergl. Truxton
1958:63f; Hinton 1969c:1; Mischung 1990:31,127,185-188)

|.3.a. Brandrodungsfeldbau

Der von den Karen in Thailand praktizierte Brandrodungsfeldbau wird in der Literatur oft mit
dem Begriff "established swiddening”" gekennzeichnet. Verstanden wird darunter eine Form der
Feldwechselwirtschaft. Innerhalb eines von einer Dorfgemeinschaft gehaltenen, mehr oder
weniger genau definierten Territoriums, wird ein Brandrodungsfeld, nach in der Rege
einjahriger Nutzung, einige Jahre brach liegen gelassen. Nach ener die Regeneration des
Bodens gewahrleistenden Brache wird die Sekundarvegetation wieder abgebrannt und das Feld
erneut genutzt. Eine Verlegung des Dorfes ist in der Regel nicht n6tig. (vergl. z.B. Grandstaff
1980:7-12)
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In der jingeren Literatur wird algemein der auf einen Okologisch stabilen Zustand
ausgerichtete Charakter des Brandrodungsfeldbaus der Karen hervorgehoben, den die Karen
sehr bewul3t so zu betreiben scheinen. (vergl. Mischung 1990: 122,189-193,195,358-360,367)

Durch eine ganze Reihe von zum Teil recht arbeitsintensiven Mal3nahmen gelang es ihnen,
zumindest bis in jingste Zeit, die Langzeitproduktivitét der Boden zu erhaten. (Kunstadter
1967b:652; Hinton 1978a:192; Kunstadter 1978a:74, 91; Mischung 1980:144; Hinton
1969c:1,10f; vergl. Jorgensen 1976; Grandstaff 1980:5,7)

Aufgrund des starken Bevolkerungswachstums und zunehmender Landverknappung, kann aber
inzwischen die nétige Brachezeit in viden Fallen nicht mehr eingehalten werden, was sich in
sinkenden Ertrégen und zunehmender Belastung der Boden bemerkbar macht. (Kunstadter
1978a:74; Hinton 1973:234; lijima 1965:419f; lijima 1970:25; Hinton 1978a:193; Grandstaff
1980:10; Hinton 1969c:1f)

Die Landnutzungsrechte fur Brandrodungsfelder in einem bestimmten Gebiet lagen und liegen
bis heute primér bel der Dorfgemeinschaft und deren Fihrer, wobel die einzelnen Haushalte,
solange noch genuigend Land vorhanden war, in der Wahl ihres Feldes aber relativ frei gewesen
zu sein scheinen. Mit der erstmaligen Rodung von Primarwald erwirbt, bzw. erwarb der
jeweilige rodende Haushalt, mehr oder weniger genau definierte Nutzungsrechte an dem
Brandrodungsfeld fur die Zukunft. (Kunstadter 1978a:79; Lebar 1964:60; vergl. Hinton
1978a:189; Hinton 1975:102ff; Bruneau 1967:37; Madha 1980: 142ff)

In jlngster Zeit scheint es gewisse Tendenzen zu geben, Brandrodungsfelder als vererbbaren
Privatbesitz zu betrachten. (siehe lijima 1965:420; Marlowe 1969:55; Kunstadter 1978a:116;
vergl. Kunstadter 1966:4,9)

Als wirtschaftliche Einheit ist der Haushalt, trotz verschiedener kooperativer Tatigkeiten vor
allem wahrend des Pflanzens und der Ernte, weitgehend autonom. Jeder Haushalt bestellt sein
eigenes Feld entsprechend der Arbeitskraft des Haushalts, wobel vor allem die notwendigen
Jatarbeiten den begrenzenden Faktor darstellen sollen. (Mischung 1984a:19,106ff; Hinton
1978a:188; Mischung 1980:144; Kunstadter 1978a:79; Jorgensen 1976:275; Bruneau 1967:30;
Grandstaff 1980:10f; Kunstadter 1983b:33; vergl. aber Hinton 1975:241)

|.3.b. Nal3reisanbau

Anders als in Burma, wurde der Nal¥reisanbau von den Karen in Thailand anscheinend selten
vor dem Ende des 19. Jn's eingefuihrt. Mindestens bis in die 70er Jahre, in verschiedenen
Gebieten wahrscheinlich bis heute, scheint es Gemeinschaften zu geben, die ausschliefdich auf
der Basis des Brandrodungsfeldbaus wirtschaften. (lijima 1965:419; Kunstadter 1967:652;
Kunstadter 1978:92; Stern 1979:68; Hinton 1973:237; Renard 1979:102,165f; vergl. aber auch
Mischung 1990:127 und Anm.9 und 11)

Von verschiedenen Autoren wird die Einfiihrung des Naldreisanbaus in Zusammenhang mit der
zunehmenden Landverknappung gebracht (lijima 1965:419; Hamilton 1965b; Hamilton
1976b:58; Kunstadter 1970:7f; Hinton 1969c:17; vergl. Bruneau 1967:38; Kunstadter
1975:261-290), was aber nicht unumstritten ist. (vergl. Mischung 1990:128ff; Kap.IV3a)
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Die Techniken des Bewasserungsfeldbaus sollen in der Regel, samt den dazugehdrigen
Ritualen, von den Tha oder Lua Ubernommen worden sein. (Kunstadter 1967b:652; ders.
1978a:92; lijima 1970:25; Hinton 1978a:186; Hinton 1975:98,122)

Im Gegensatz zum vergleichsweise eher kooperativen Charakter des Brandrodungsfeldbaus, ist
der Nal¥reisanbau im wesentlichen Angelegenheit der einzelnen Haushalte. Die Felder, fur die
in der Regel auch Besitztitel existieren, befinden sich durchweg im Privatbesitz, und anders als
im Brandrodungsfeldbau, wo gegenseitige Hilfeleistungen nach dem Prinzip des
Arbeitstausches beglichen werden, herrscht im Nal¥eisanbau die Lohnarbeit vor. (lijima
1970:16; Kunstadter 1978a:80; Mischung 1984a:108; vergl. Hinton 1978a:189; Hinton
1975:150-157; Madha 1980:143,146,151,155)

Eine ganze Relhe von Verdnderungen wird mit der EinfUhrung des Naldeisanbaus in
Verbindung gebracht: So die Forderung der Sefhaftigkeit, die Entstehung von privatem
Landbesitz, die Auflosung der uxorilokalen Residenzregel, sowie ene beginnende
Stratifizierung der Gesellschaft.

Der Unterhalt alter und die Einrichtung neuer Bewasserungsfelder werde fir &mere Familien
aufgrund steigender Kosten immer schwieriger.

Die gleichzeitige Einfihrung des Wasserbiuffels schranke die Mdglichkeiten der Aufforstung
und des Gartenbaus in der Néhe der Dorfer ein und hat eventuell zu einem Rickgang
handwerklicher Téatigkeiten gefuhrt. (lijima 1965:419; lijima 1970:26; Mischung 1984a:113ff;
Bruneau 1967:37; Kunstadter 1978a:85,95; vergl. Kunstadter 1966; Hamilton 1965b:2f)

|.3.c. Sonstige wirtschaftliche Tatigkeiten und 6konomische Krise

Traditionell, zumindest seit dem 19. Jh. (vergl. Kap.ll3), waren Karen vor alem im
Holzhandel, as Holzfdler, Elefantenfihrer und Handler beschéftigt, und fur ihre Fahigkeiten
as Elefantenfuhrer sind sie bis heute berihmt. (Marshall 1922:87; Hinton 1975:135; Keyes
1979:15; Stern 1979:66; Marlowe 1970:4f; Keyes 1969:29f; Kunstadter 1970a:5f; Madha
1980:15-19,159-163; Colguhoun 1885:93f)

Weitere Verdienstmdglichkeiten ergeben sich aus dem Verkauf von Huhnern, Schweinen,
Rindern und Wasserbiuffeln, sowie Res, Hirse, Sorghum, Sesam, Tabak, Alkohoal,
verschiedenen Gemusen, Wild, Waldprodukten und anderem. (lijima 1970:18; Kunstadter
1967b:653; Marlowe 1969:57; Stern 1979:69; Hinton 1973:237; Hinton 1978a:192; Bruneau
1967:36; Grandstaff 1980:9; Marshal 1922:84ff,87,92-95; Marlowe 1970:8; Mischung
1990:206; Madha 1980:163,166-176)

Fur die Kayah hat die Produktion und der Verkauf von "sticlac" zumindest im 19. und zu
anfang dieses Jahrhunderts eine grofere Rolle gespielt. (vergl. Scott/Hardiman 1900,
Bd.2:393f; O'Riley 1859:18; Renard 1979:106,139; Marshall 1922:86; Richardson 1837:1007f;
siehe auch Dold 1991)

Der kommerzielle Opiumanbau scheint noch die Ausnahme zu sein, aber nicht selten sollen
Karen in Thailand als Lohnarbeiter fir andere Opium anbauende Minderheiten, vor allem Meo,
tatig sein. (vergl. Kunstadter 1967b:654; Marlowe 1969:56f; Hinton 1978a:186f; Mischung
1984a:107; Keyes 1979:14; Cohen 1984:157; Bruneau 1967:38; Kunstadter 1983b:39;
Kunstadter 1978b:249; Hinton 1975:155; Hinton 1978b:1,20,25; Mischung 1990:133ff,203ff)
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Nachdem die wirtschaftlichen Verhdtnisse der Karen in Thailand noch gegen Ende des letzten
Jahrhunderts relativ ginstig gewesen sein sollen, stellen die Feldforscher der 60er und 70er
Jahre, fur fast ale beschriebenen Dorfgemeinschaften in den Berggebieten, eine mehr oder
weniger ausgepragte Krise der wirtschaftlichen Verhdtnisse fest.

Se soll im wesentlichen durch das starke Bevolkerungswachstum und eine damit
einhergehende Landverknappung bedingt sein. Durch die anhatende Immigration anderer
ethnischer Minderheiten, sowie die verstérkt in die Berggebiete vordringenden Thai-Bauern,
wird der Druck auf die Landressourcen noch verstérkt. (Kunstadter 1978a:74f,116f; Hinton
1973:241ff; Stern 1979:69; lijima 1979:103; Hinton 1978a:185f,195; Cohen 1984:161f;
Kunstadter/K esmanee/Pothi-art  1987:203f; Kamnuansilpa/Kunstadter/Auamkul  1987:21ff;
Bruneau 1967:36; Kunstadter 1984a:310; Grandstaff 1980:9,39; Kunstadter 1983b:44; Hinton
1975:140ff,226-230,255; Hamilton 1976b:197,199,201f; Hinton 1978b:8f; Marlowe 1970:5,9;
Keyes 1969:35f; Kunstadter 1970a5,7; Hinton 1969c:3,12,14,17;  Mischung
1990:140,145f,151; vergl. aber auch Renard 1979:230f; Marshall 1922:75f)

Die Reisproduktion scheint inzwischen sehr oft unter dem Subsistenzbedarf zu liegen, was
haufig zur Verschuldung fuhre und viele Karen zur Lohnarbeit in den Talern zwingt.

Als Folgen dieser Krise werden der Zusammenbruch traditioneller Fihrungsstrukturen,
vermehrte Konflikte zwischen DOrfern um Landnutzungsrechte, die Konzentration von Land in
den Hénden wohlhabender Karen und Tieflandbewohner, sowie eine verstérkte Abwanderung
in die Tédler und Ebenen genannt. (Kunstadter 1978a:74,116ff,291,299; Hinton 1978a:195;
Marlowe 1969:56; Cohen 1984:158ff,163; Grandstaff 1980:9; Kunstadter 1983b:29f; vergl.
Kunstadter 1971b:50f,58; Hinton 1975:287f; Madha 1980:85,179f)

|.4. Soziale und politische Organisation

|.4.a. Entwicklung der Siedlungsform

In vielen der dteren Beschreibungen wird von verschiedenen Karen-Gemeinschaften berichtet,
die in Langhéusern siedeln. (O'Riley 1859:12; O'Riley 1862:175,212; Mason 1868:126f;
Marshall 1922:56,63,127; Logan 1858a:95; MacMahon 1876:230f,283,311; Andersen, J.P.
1923:54f; Cross 1854:295; Low 1850:416)

Im Durchschnitt soll es von 20-30 Familien (in einem Fall von 60-70; MacMahon 1876:230f)
bewohnt worden sein und im Zuge des Wanderfeldbaus ale 1-2 Jahre an eéinem anderen Ort
neu erstellt worden sein. (vergl. Marshall 1922:56,63,127; lijima 1965:420; lijima 1970:19ff;
Stern 1979:80; Tadaw 1961:498; Andersen, J.P. 1923:54f; Cross 1854.:295; Mason 1868:126f;
O'Riley 1859:12; O'Riley 1862:212; Renard 1979:75,157f; Hamilton 1976b:240,247; aber auch
O'Riley 1862:175!)

Im westlichen Grenzgebiet von Mae Sariang soll es 1970 noch Dorfer gegeben haben, die ale
drei Jahre verlegt wurden. (lijima 1970:24; vergl. Grandstaff 1980:7)

Inzwischen sind die Karen aber, zumindest in Thailand, von alen Bergstammen die
sefdhaftesten, was zum einen auf den Besitz von Nal¥eisfeldern, zum anderen auf eine starke
Bindung an ein bestimmtes Gebiet und dessen spirituelle Herrscher ("kau k'ca"), aber auch eine
spezifische emotionale und kognitive Grundhaltung zurlickgefuhrt wird. (vergl. Hinton
1973:248; Grandstaff 1980:18; Hinton 1975:103f; Mischung 1980:147; siehe auch Kap.IV3a
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und Anm.9) Nicht zuletzt aber schréankt natlrlich die zunehmende Landverknappung die
Bewegungsmoglichkeiten ganzer Dorfgemeinschaften in den meisten Gebieten immer mehr ein.,

|.4.b. Familie und Haushalt

Die 6konomisch weitgehend autarke, relativ stabile monogame Kernfamilie, voribergehend
erweitert durch einen Schwiegersohn oder Elternteile, ist die primére soziale und ékonomische
Einheit bei den meisten Karen-Gruppen. (Lebar 1964:61; Hinton 1978a:188; Stern 1979:68;
Mischung 1984a19; Grandstaff 1980:18; Hinton 1975:54-58; Bruneau 1967:38f; Hinton
1978b:5; vergl. Kamnuansilpa/Kunstadter/Auamkul 1987:4,25; Mischung 1990:153,157,166f;
Madha 1980:56)

Im Durchschnitt setzt sich ein Karen-Haushalt zumindest in Thailand, wo Untersuchungen
vorliegen, aus funf bis sechs Personen zusammen. (vergl. Kunstadter 1983b:19; Kap.I112c)

Wo mdglich wird eine uxorilokale Residenz vorgezogen, sei es im Haushat, in der
Nachbarschaft oder im Dorf der Eltern der Frau. (lijima 1965:421; Marlowe 1969:54; Stern
1979:71f; Mischung 1984a:20; Mason 1866:18; Marshall 1945:6; Kunstadter/K esmanee/Pothi-
art 1987:212ff; Madha 1980:59f,65,67; vergl. Low 1850:418; Mischung 1990:157f,169f)

Letztenendes scheinen aber oft wirtschaftliche Erwagungen, insbesondere die Verfligbarkeit
von Brandrodungs- oder der Besitz von Nal¥reisfeldern, die Entscheidung fur den Wohnsitz zu
bestimmen. (Stern 1979:72,75f; Hinton 1978a:188; Hinton 1973:245; Kunstadter 1969a:234;
Mischung 1984a:113f; Kunstadter 1984a:311,320; Hinton 1975:45f,244,286; Mischung
1990:157f,171f; Madha 1980:60,65)

Der Besitz soll in etwa gleichmal3ig an die Nachkommen vererbt werden. In der Praxis gehe
aber oft der bewegliche Besitz (Vieh u.d) an die weggezogenen Kinder, vor allem die Séhne,
waéhrend die Anspriiche auf Felder in der Regel auf die Tochter und deren Manner Ubergehen
sollen. Diese Tendenz ist aber wohl nicht fir ale Karen-Gemeinschaften typisch. (Lebar
1964.61; Kunstadter 1978a:80; Walton 1923:77; vergl. Cohen 1984:162; Mason 1868:142;
Kunstadter/K esmanee/Pothi-art 1987:151f; Hinton 1975:62f; Mischung 1990:162; Madha
1980:60,68f; aber auch Marshall 1922:150)

Das Ausmald in dem Karen an interethnischen Heiraten beteiligt sind wird kontrovers
diskutiert. Die meisten der Autoren stellen eine sehr geringe Neigung zu interethnischen
Verbindungen fest.(Kunstadter 1967b:661; Andersen, J.P. 1923:54; Tadaw 1961:504; Hinton
1978a:186; Mischung 1984a:17; Mason 1863:25; Mason 1866:8; Mason 1868:151; Gilmore
1911a:82; Marshall 1945:6; MacMahon 1876:36; Grandstaff 1980:18; Po 1928:18; Tadaw
1959:33; O'Riley 1859:12; Hinton 1975:31; Renard 1979:170; Marshall 1922:176; Mischung
1990:170; Marshall 1927:27; Hinton 1969c:2; Hamilton 1976b:142) Andere Autoren, vor
allem in jungeren, auf Feldforschungen basierenden Verdffentlichungen, halten den Anteil aber
doch eher fur grofer. (Marlowe 1979:179,197; Stern 1974:10; Stern 1979:71,74; Hinton
1983:165; vergl. Hinton 1975:31; Renard 1979:170,214; Mischung 1990:170) Vermutet wird
auch, dal3 sich die Verhdtnisse im Laufe historischer Entwicklungen verandert haben. (Hinton
1984:343; Kunstadter 1984a:310,322; Andersen, K.E. 1976:269; Hamilton 1976b:142f;
Kunstadter 1979a:121,141; Renard 1979:216; vergl. Carpenter 1873:13; lijima 1970:28f)
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|.4.c. Verwandtschaftsstrukturen und -gruppen

Das bilaterale Verwandtschaftssystem der Karen ist, bis auf geringe Variationen, strukturell
identisch mit dem der T'ai-Sprecher, Burmesen und Mon. Im Grunde Eskimo-Typus, mit
besonderer Beachtung der Differenzierung von Junioren und Senioren in den
Abstammungdlinien. (Marlowe 1979:177; lijima 1970:30; Marlowe 1969:54; Stern 1979:72;
vergl. Hamilton 1965a:122-125; Hamilton 1976b:93-98; Kap.I112d)

Eine Zeitlang wurde in der wissenschaftlichen Literatur davon ausgegangen, dal3 es bei den
Pwo Thallands, im Gegensatiz zu den Sgaw, matrilineare Abstammungsgruppen,
"matrilineages’ gebe. Inzwischen spricht wohl niemand mehr von "matrilineages’ im
eigentlichen Sinn. Es scheint aber, zumindest bei enigen Pwo-Gruppen, matrilinear
organisierte Kultgruppen zu geben, die bei den Sgaw in dieser Form hdchstwahrscheinlich
nicht vorkommen. (vergl. Kap.1V3b)

In der jungeren Literatur wird allgemein das Fehlen korporierter Abstammungsgruppen
festgestellt. Die fur das Individuum relevante Verwandtschaftsgruppe 183 sich unter dem
Begriff 'Kindred' fassen, der alerdingsin der Literatur nicht verwendet wird.

|.4.d. Die Dorfgemeinschaft

In Thailand ist das Dorf die grofde und einzige funktionelle politische Einheit der Karen.
Strukturell wird es in der Regel durch die verschiedenen matrilokalen Nachbarschaftsgruppen
gepragt, wahrend es ideologisch, im Gegensatz zur matrilateral gepréagten Familie, vor alem
patrilateral bestimmt sein soll. (Marlowe 1969:54; Lebar 1964:61; Mischung 1984a:17,20,80-
89; Hamilton 1965a:133; Hamilton 1976b:144f; vergl. Mason 1868:130f; Marshall 1945:29;
Hinton 1975:53; Marshall 1922:127; Truxton 1958:68; vergl. Kap.I112€)

In der Regel grinden sich diese Dorfgemeinschaften auf den relativ losen und labilen
Zusammenschlufd kognatisch verwandter Haushalte, mit kollektiven Landrechten an dem
umliegenden Territorium. (Hinton 1979:82; Mischung 1984a:17; Lebar 1964:60; Hinton
1978a:188; Hinton 1975:36; vergl. Hinton 1978b:6)

Zumindest zu Zeiten reichlich vorhandener Landreserven, scheint die Aufsplitterung von
Dorfgemeinschaften héufig gewesen zu sein. Zumeist wohl aufgrund zu langer Wege zu den
Feldern oder interner Differenzen. (Mischung 1984al17ff; Stern 1979:68; Kunstadter
1969a:234f; Kunstadter 1967b:649f,660; Bruneau 1967:40; Hinton 1975:36,38; Hinton
1978h:6) Eventuell haben aber auch ideologische Griinde eine sehr viel grol3ere Rolle gespielt.
(vergl. Mischung 1990:116,124f; Madha 1980:60ff)

Traditionell steht dem Dorf ein sozioreligidses Dorfoberhaupt vor ("hi hkd"), dessen Amt in
der Regel patrilinear vererbt wird und der ein Nachkomme der Erstsiedler des Ortes oder der
Gegend sein sollte. (Kunstadter 1969a:234; Lebar 1964:61; Hinton 1979:83; lijima 1965:422f;
Kunstadter 1967b:660; Hinton 1975:41ff; Hamilton 1965a:134f; Hamilton 1976b:146-152;
Marshall 1922:128f; Mischung 1990:155,171; Kunstad ter 1972b:338; Madha 1980:60ff,249;
vergl. Marlowe 1969:55)

Seine Funktionen sind vor allem die Vermittlung zwischen der Dorfgemeinschaft und dem
territorialen Schutzgeist, sowie die Leitung der wichtigsten landwirtschaftlichen Riten.
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(Larchrojna 1983:170; Hinton 1975:41; vergl. Mischung 1990:154ff; Hamilton 1976b:148;
Madha 1980:71f,250ff)

Dariberhinausgehende  sékulare  Autoritdt  soll  weitgehend  von  individuellen
Fuhrungsgualitéten abhangig sein. (Mischung 1984a:18; Lebar 1964.61; Hinton 1978a:188;
Kunstadter 1978a:80; lijima 1979:102; Kunstadter/Kesmanee/Pothi-art 1987:158; Madha
1980:71,248)

Aufgrund der, abgesehen von der Geschlechterdifferenzierung relativ - egalitéren
Gesdllschaftsordnung, dem Fehlen ingtitutionalisierter Machtstrukturen, hat er kaum
Maoglichkeiten seinen Willen in sakularen Angelegenheiten gegen die herrschende Dorfmeinung
durchzusetzen. Wichtige Entscheidungen werden in der Regel von einer Art 'Altestenrat’ ("pga
mi pga pga'), den erwachsenen, beziehungsweise verheirateten Mannern eines Dorfes im
Konsens getroffen. (Mischung 1984a:18; Hinton 1979:83f; Hinton 1978a:188; Marlowe
1969:55; vergl. Mason 1868:131; Mischung 1990:156; Madha 1980:71,104f)

Vorubergehende Statusunterschiede grinden sich auf wirtschaftlichen Erfolg, Alter,
Fuhrungsgualitéten und rhetorische Fahigkeiten. Prestigegiter sind WasserbUffel, Naldreisfelder
und Elefanten, sowie vor alem auch Bronzetrommeln, welche die Karen von den Shan
erworben, ev. aber auch selbst hergestellt haben. (Marshall 1922:9; Villiers 1965:38; Mason
1868:128f; Lehman 1967b:27f; vergl. O'Riley 1862:213, 214; Renard 1979:163,167; Marshall
1929) Privilegien seien mit deren Besitz aber nicht verbunden. (lijima 1970:17; Kunstadter
1978a:77,103,125; Hinton 1979:83; Lebar 1964:61; Mischung 1984a:18; vergl. MacMahon
1889:159; Grandstaff 1980:11)

Die wirtschaftliche Krise in den Bergen, wie die Verhdltnisse in den Stadten, scheinen
inzwischen aber auf eine Stratifizierung der Gemeinschaften hinzuwirken. (vergl. Stern
1979:69; Mischung 1984a:84ff,114f; Hamilton 1965a:168ff; Hamilton 1976b:135,194;
Grandstaff 1980:12; Madha 1980:139,156f,159f,192; siehe auch Kap.l112e) Vor alem Hinton
weist in diesem Zusammenhang immer wieder darauf hin, dal? es bei den Karen keine soziae
Verpflichtung zur Verteilung von Surplusertrégen geben soll. Eine Sicht, die so aber nicht von
allen Autoren geteilt wird. (Hinton 1978a:194; Hinton 1979:83; Hinton 1978b:5f; Keyes
1969:55; Hinton 1969c:14; Hinton 1975:54; vergl. aber auch Schrock u.a. 1970:839; Hamilton
1965h:9; Hamilton 1976b:71,103,118; Marshall 1922:145,179f,192; Mischung 1990:157,159;
Hinton 1983a:160; Madha 1980:156f)

|.4.e. Die Territorialgemeinschaft

Im Gegensatz zu den Kayah in Burma, die spatestens im 19. Jh. kleine Firstentiimer nach dem
Vorbild der Shan-Staaten entwickelten und im 20. Jh. ihren eigenen Staat erhalten haben
(vergl. Kap.l12b,3d,4a), haben die Karen in Thalland keine eigenstdndigen politischen
Strukturen oberhalb der Dorfebene entwickelt. (Keyes 1979:16,52f; vergl. Kap.113b)

Von grundlegender Bedeutung fur die soziale Identitdt der Karen soll aber ein durch einen
bestimmten Fluf3abschnitt definiertes Gebiet mit bis zu 30 Siedlungen sein. Diese, aufgrund
bilateraer Verwandtschaftsbeziehungen zusammenhdngenden Siedlungen, scheinen in der
Regel aus der Aufsplitterung eines Griinderdorfes hervorgegangen zu sein.

Diese Territorialgemeinschaften sollen aber keine funktionellen Einheiten in dem Sinne sein,
dad die Mitglieder korporative Aktivitéten ausfuhrten. Vielmehr handelt es sich um ene

18



identitétsstiftende Einheit, welche zur Selbstbestimmung gegenlber anderen Karen benutzt
werde. (Marlowe 1969:54ff; Mischung 1984a:39,60ff; Mischung/Schworer-Kohl 1989:4;
Mischung 1990:27f,31,102,154; vergl. lijima 1965:421,423; lijima 1970:23f; lijima 1979:102;
O'Riley 1962:177)

|.4.f. Nationalstaatliche I ntegration

Immer wieder wird in der Literatur den Karen, in Burma wie in Thailand, ein im Vergleich zu
anderen ethnischen Gruppen auf3erordentlich stark entwickeltes "Wir-Gefuhl' zugesprochen,
welches sich vor alem in einer starken Selbstabgrenzung gegeniiber alen Nicht-Karen, einer
geringen Tendenz zur Assimilierung auswirken soll. (sehe Lehman 1967b:35; Kunstadter
1967h:652; Kunstadter 1969a:232f; Kunstadter 1969b:69; lijima 1970:30f; Hinton 1978a:186;
Keyes 1979:1,19; Kunstadter 1979:120ff; Mischung 1980:147; Mischung 1984a:17,53,230;
Tadaw 1961:504; Marks 1978:51; Tadaw 1959:33; Kunstadter 1971b:48,57; Marshall
1922:176; Truxton 1958:62,64f; Hinton 1975:14f; vergl. Kap.V 1a)

In Burma haben Karen, in der Folge der Dekolonialiserung und Nationalisierung, zwei
staatliche Gebiete erhalten, deren Beziehungen zum burmesischen Nationalstaat aber recht
verschieden sind. (vergl. Kap.l14a)

So scheinen die Kayah mit ihrem Kayah-Staat eher zufrieden zu sein und der Regierung in
Rangoon doch zumindest neutral gegeniiberzustehen, obwohl es auch verschiedene Kayah-
Rebellengruppen gibt. In den 60er Jahren hat die Regierung des Kayah-Staates aus politischen
Grinden sogar versucht, sich 'ethnisch’ von den anderen, rebellierenden Karen-Gruppen zu
differenzieren. (vergl. Lehman 1967b:14f; Lebar 1964:58; Mischung 1984a:10,28f; Lehman
1967a:99ff; Kap.114a)

Die anderen Karen-Gruppen, die sehr vidl zerstreuter in Burma siedeln und nur im heutigen
Karen-Staat ('Kawthoolel) eine Bevolkerungsmehrheit, in enigen anderen Provinzen
Niederburmas aber starke Minderheiten stellen, waren mit dem ihnen zugesprochenen Gebiet
von Anfang an unzufrieden. Diese Unzufriedenheit fand in heftigen kriegsahnlichen
Auseinandersetzungen mit der Zentralregierung ihren Ausdruck, die bis heute anhalten und
anscheinend von einem nicht geringen Tell der Karen-Bevolkerung unterstiitzt werden. (vergl.
vor alem Tadaw 1961 u. 1959; Moreau 1990; Renard 1988; Asiaweek 1980; Ragah 1990;
Marks 1978; Trager 1966; Kap.|14a)

In Thailand werden die Karen anscheinend seit den 20er Jahren zunehmend, zusammen mit den
anderen in den Bergen |ebenden Minderheiten, unter der Kategorie ‘chao khao' ("Bergleute”)
gefald und mit von den Meo abgeleiteten und negativ besetzten Stereotypen belegt. (vergl.
Mischung 1984a:35; Kunstadter 1979a:161; Renard 1979:213,237ff; Kap.l14b)

Separatistische Tendenzen scheint es aber hier bis jetzt nicht zu geben. (vergl. vor allem Rgah
1990)

Die einzelnen Karen-Gemeinden sind in das allgemeine thailandische Verwaltungssystem
integriert.Im Zuge der Vereinheitlichung der kommunalen Verwatung Thailands wurde die
Institution eines gewahlten, von der Distriktsverwaltung bestétigten Gemeindevorstehers
geschaffen, der die Interessen der Verwaltung im Dorf wahrnehmen und den 'Informationsflufd
zwischen Dorf und staatlicher Verwaltung gewahrleisten soll.
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Angesichts dieser Aufgabe kann es nicht verwundern, dal3 seine Stellung im Dorf im
algemeinen recht ambivalent zu sein scheint. (vergl. Mischung 1984a41,102f; Hinton
1979:84; Kunstadter 1967b:649f,660; lijima 1965:423; Hinton 1975:43; Kunstadter 1970a:4;
Kunstadter 1965:10f; Hamilton 1976b:44, 146f,243ff; Truxton 1958:69ff; Madha
1980:71,104f)

Die Besteuerung soll zwar fir die meisten Karen-Haushalte keine allzu grof3e Belastung sein
(Hinton 1978a:187; Hinton 1979:85), aber andere Vorschriften, wie die Anmeldepflicht fur
Gewehre, das Verbot Schnaps zu brennen, oder die Abgaben auf Schlachtungen, wirden as
Belastung empfunden und soweit mdglich umgangen. (Mischung 1984a:42,103; lijima
1970:33)

Von grof3erer Bedeutung war aber wohl das Verbot des Brandrodungsfeldbaus durch die
thailandische Regierung 1959, das, wenn es auch praktisch nicht konsequent durchgesetzt
werden kann (beziehungsweise dessen strikte Durchsetzung nicht gewollt ist), doch fir
dauerhafte Spannungen und Verunsicherungen sorgt, die Bergbevolkerung praktisch in einen
Zustand der lllegalitéat setzt. (vergl. lijima 1965:420; Hinton 1979:85; Mischung 1984a:42,53;
Kunstadter 1978a:22f,81; Marlowe 1969:56; Keyes 1979:14,17,54; Ratanakul 1978:48ff,50ff;
Hinton 1978b:20; Hinton 1975:30f; vergl. Kap.l14b)

|.5. Religion und Weltbild

|.5.a. Traditionelle Religionsformen

Das traditionelle religiose System der Karen wird in der Literatur in der Regel unter dem
Begriff des 'Animismus kategorisiert, worunter die Vorstellung verstanden wird, dald alen
Menschen, Tieren und Pflanzen eine Art von 'Lebenskraft’ oder 'Seel€' innewohnt.

Durch Opfer und Rituale versuchen die Karen, die fir ihre Existenz wichtigen 'Seelen,
insbesondere die der Menschen, des Reises und der wichtigsten Haustiere, zu kontrollieren,
beziehungsweise deren Verlust zu verhindern. (siehe Mischung 1984a:122ff,133f,235f; Y oung
1961:75; Larchrojna 1983:170ff; Kunstadter/K esmanee/Pothi-art 1987:157f; Renard 1979:91;
Truxton 1958:67f)

Die wichtigste Kategorie der nichtmenschlichen 'geistigen Wesen' sind fur die Karen die
sogenannten 'Herren des Landes' ("kau k'cd"), die die Fruchtbarkeit der Béden bestimmen und
das ordnungschaffende Element eines Gebietes verkorpern.

Die Aufrechterhaltung und Pflege der Beziehungen der Dorfgemeinschaft zu ihnen ist vor
allem die Aufgabe des sozioreligiosen Dorfoberhauptes, der auch die wichtigsten Riten des
Anbauzyklus durchfihrt. (Mischung 1984a:186ff,197,203f,239f; Hinton 1979:83; vergl. lijima
1965:421; lijima 1979:113f; Hinton 1983a:160; Larchrojna 1983:170; Mischung 1990:115f;
aber auch Stern 1968b:2f)

Daneben werden noch eine ganze Reihe anderer unsichtbarer Wesenheiten unterschieden, die
den Menschen in der Regel unfreundlich oder feindlich gegentiberstehen und mit dem Wald as
Lebensraum oder dem Totenland assoziert werden. (siehe Mischung 1984a:136-141,213-217;
Marshall 1922:223-233)
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Von geringer praktischer Bedeutung scheint der mythologische Schopfergott der Karen
("Ywa') zu sein, der as in einem sehr weit entfernten Jenseits ruhend vorgestellt wird, ohne
grofRen Einflufd auf die Alltagswirklichkeit der Karen zu nehmen. (Mischung 1984a:121,252;
Madha 1980:253; vergl. Rajah 1990:112f; Keyes 1977:52; sowie Kap.113a)

Die meisten der religitosen Vorstellungen und Praktiken der Karen sind wohl in Sidostasien
allgemein verbreitete Konzepte. Als Karen-spezifisch und in dieser Form einzigartig, wird
dagegen ihr Ahnenkult ("all gai") hervorgehoben. (vergl. Mischung 1984a:153f,228,235,237;
Madha 1980:197f; siehe auch Kap.1V3b,V 1b)

|.5.b. Religioser Wandel, Buddhismus und Christentum

Als ein wesentliches Merkmal der Religiositédt der Karen wird eine im Vergleich zu anderen
vergleichbaren ethnischen Gruppen angeblich aufféllige Motivarmut und geringe emotionae
Beteiligung festgestellt. Die rituelle Praxis werde as quas technisches Verfahren angewandt,
und die Bereitschaft, viele religitse Formen auszuprobieren, nebeneinander zu praktizieren und
auch wieder aufzugeben, sai grof3. Hierbei sollen die grundiegenden religiosen Vorstellungen,
die 'spirituelle Umwelt', dieselbe bleiben. Lediglich die Formen, die Technik des Umgangs mit
dieser Umwelt anderten sich. (siehe Mischung 1984a:118f,226f,229,235,260ff; Kunstadter
1969a:233; vergl. Andersen, K.E. 1981:254ff)

In dieses Verhatensmuster scheint auch die Tendenz vider Karen zu passen, den sehr
aufwendigen und kostenintensiven Ahnenkult aufzugeben. (vergl. Kap.V1b)

Bevorzugt dient hierzu bel den Sgaw in Thailland ein Tatauierungsritus ("hsai t's"), der
wahrscheinlich aus Burma stammt und sich seit Beginn dieses Jahrhunderts in Thailand
ausbreitet. Der Ritus, der anscheinend von burmesischen Shan tbernommen wurde, soll die
Verpflichtungen gegentiber den Ahnen aufheben, beziehungsweise diese "abschrecken'. (vergl.
Mischung 1984a:179-186,238f; lijima 1970:32f; Kunstadter 1969a:233; Marlowe 1969:59;
Keyes 1979:21)

Eine andere, in ihren soziaen Auswirkungen schwerwiegendere Reaktion auf als nicht mehr
tragbar empfundene Belastungen durch den Ahnenkult, ist der Ubertritt zum Christentum.

In Burma war der tUberraschende Erfolg der amerikanischen Baptististen, die dort seit den 20er
Jahren des 19. Jn's sehr erfolgreich missionieren, aber wohl eher auf bestimmte Uberlieferungen
der Karen von einem verlorenen Buch das ihnen wiedergebracht werden sollte, sowie das
belastete Verhdtnis der Karen zu den Burmesen zuriickzufiihren. (vergl. Desai 1950:278f;
MacMahon 1876:161-204; Po 1928; Renard 1979:89f,161; Hamilton 1976b:45; Rajah
1990:112; siehe auch Kap.113a)

Im Gegensatz zu Burma scheint die christliche Mission in Thailand, die etwa ab 1880, zunéchst
durch bekehrte burmesische Karen, nach dem 2. Weltkrieg dann auch durch amerikanische
Baptisten erfolgte, aber nicht sehr erfolgreich zu sein. (sehe Young 1974.75; Marlowe
1969:59; Stern  1968a:313; Keyes  1979:21,50f; Mischung  1984a:222f,241;
Kunstadter/Kesmanee/ Pothi-art  1987:4f; KamnuansiipalKunstadter/Auamkul  1987:28ff;
Renard 1979:95,147,161f; vergl. Kunstadter 1983b:25; Truxton 1958:72f,110; Hamilton
1976h:45; Keyes 1969:26f,37f,39f; Kunstadter 1970a: 11ff; Rajah 1990:120)
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Einfacher und haufiger scheint, zumindest in Thailand, der Ubertritt zum Buddhismus zu sein,
der aber in der burmesischen Form des Hinayana-Buddhismus und auf die Verhdtnisse der
Karen zugeschnitten bevorzugt wird und vor allem in den Ebenen an Bedeutung gewinnt.

In Burma wie in Thailand sollen im algemeinen die Pwo empfanglicher fir den Buddhismus
sein als die Sgaw, die eher dem Christentum zuzuneigen scheinen. (siehe Kap.1112g,3c; vergl.
Renard 1979:90f,148,160,170,214,234f; Hamilton 1976b:279; Truxton 1958:67; Carpenter
1873:11,14; Harris 1920:149)

In den meisten Fdlen flhrten die Karen aber, trotz eines formalen Bekenntnisses zum
Buddhismus, ihre traditionellen Religionsformen, zum Teil in verénderter Form, fort. (siehe
Mischung 1984a56; Young 1974:75; Keyes 1979:50ff; lijima 1965:422; Kunstadter
1969a:233; Marlowe 1969:59; Hinton 1979:82; Stern 1979:70f; Keyes 1979:21f; vergl.
Renard 1979:235; Truxton 1958:67; Keyes 1969:40f,43f; Madha 1980:275-298)

In der Literatur wird immer wieder die Bedeutung der zahlreichen millenaristischen
Bewegungen unter den Karen im 19. und 20. Jh., bisin die jingste Zeit hinein, diskutiert.
Immer wieder brachten einzelne charismatische religiose Fihrer und Sektengriinder eine zum
Tell recht grofRe Anhangerschaft hinter sich, wobei mit politischen Hoffnungen verknipfte
Heilserwartungen eine grol3e Rolle spielten. (vergl. Marlowe 1969:59; Keyes 1979:20ff,50f;
Stern 1979:67,72; Hinton 1983a:162f; Hinton 1975:28f; Mischung 1984a:58f; Marshall
1945:37; Renard 1979:92f; vergl. Marlowe 1970:10; Keyes 1969:18; Kunstadter 1970a:10f;
Hamilton 1976b:279-282; Keyes 1977b)

Verschiedene Autoren sehen in ihnen immer wiederkehrende Bemihungen der Karen, ihre
ethnische Identitét in einem grofReren politischen Kontext zu behaupten. (siehe Hinton
1979:84f,90f,92f; Stern 1968a:304,307f; Mischung 1984a:25,58f; vergl. Hinton 1983a:163f;
Andersen, K.E. 1981:256f; Renard 1979:92f,231ff; Keyes 1979:20; Rajah 1990:115; Keyes
1977h:289f; siehe auch Kap.V1b)

|.5.c. Mythologie, Weltbild und Werthaltung

Die Uberlieferungen und Mythen der Karen sollen sehr stark durch deren marginale und
unterlegene Rolle in ihren Beziehungen zu den benachbarten Zivilisationen geprégt sein.
(Hinton 1979:86f; Mischung 1984a:22; Keyes 1979:11; Hinton 1975:26f)

Die in der Mythologie marginaler Bergvolker relativ haufige Vorstellung einer urspriinglich
gleichwertigen beziehungsweise hervorragenden Stellung des eigenen Volkes neben den
anderen, die durch Ungeschicklichkeit und Schwerféligkeit verloren geht, soll ein fir die
Karen besonders charakteristisches kognitives Grundmuster sein. (Mischung 1984a:22f; Keyes
1979:11; Hinton 1975:27f; vergl. Hinton 1983a:162; Mason 1865:177; Mischung 1990:363;
Harris 1920:154f; Marlowe 1979:170f; aber auch Jones, D.J. 1970)

Damit einherzugehen scheint, als eine Art Kompensation, ein tief verwurzeltes Gefihl
moralischer Uberlegenheit tber die wirtschaftlich und politisch dominanten Nachbarn. Diese
Uberzeugung, die 'richtigen’ Lebensprinzipien zu besitzen, finde in vergleichsweise strengen
moralischen Normen ihren Ausdruck (vergl. Mischung 1984a:19f; Young 1974.78; Keyes
1979:12; Andersen, J.P. 1923:54; Hinton 1975:30; Truxton 1958:65; Mischung 1990:123;
Baldwin 1949:107; Harris 1920:152; Hinton 1975:30,56; Kunstadter 1972b:338; Marlowe
1979:174; Marshall 1922:139,192,288; Stern 1968a:316)
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Zentrale ideologische und praktische Bedeutung soll auch den mit dem Begriff "hta"
bezeichneten Uberlieferungen zukommen. Diese "hta' sind gesungene oder rezitierte Verse,
von denen angenommen wird, dal? es sich um die unverdndert Uberlieferte, authentische
Sprache der "Vorfahren der alten Zeit" handelt, in denen die Lebensform der Karen verbindlich
festgelegt und Uberliefert wird.

lhre Funktionen scheinen so vielfdtig zu sein wie die Anldsse in denen sie zur Anwendung
kommen. Angefangen von ihrer orientierenden und legitimierenden Funktion im politischen
Entscheidungsfindungs-Prozef3 und fir das soziale Handeln, Uber kommunikative und
‘unterhaltende’ Funktionen, bis hin zu ihrer Bedeutung fir das 'emotionale Gleichgewicht' und
die ethnische Identitdt der Karen. (vergl. Mischung 1984a:100ff,243; Mischung/Schworer-
Kohl 1989:5,7-12)
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|| Geschichte der ver schiedenen Gruppen

I1.1. Ursprung der Karen und Einwanderung nach Hinterindien

I1.1.a. Ursprung der Karen

Seit den ersten Kontakten mit amerikanischen Missionaren in den 20er Jahren des 19. Jh's bis
heute, ist vidl Uber die Herkunft der Karen spekuliert worden. Nicht zuletzt wohl aufgrund
frappanter Ahnlichkeiten zwischen ihren Schopfungsmythen und der Genesis des Alten
Testaments. (vergl. Marshall 1922:10f,210ff; Stern 1968a:303; Durr 1898:118; Renard
1979:33f,40ff; Mason 1868:162ff; Mason 1865:173f; Gilmore 1911:36-39; Renard 1988:25;
Desai 1950:277ff; MacMahon 1876:29,41f,95f,187ff,190-196; Logan 1858a; Logan
1858h:376f; Rajah 1990:112-115; siehe auch Kap.l13a)

Eine wissenschaftliche Bearbeitung der vorhandenen miindlichen Uberlieferungen zu Ursprung
und frihester Geschichte der Karen liegt bisher leider noch nicht vor.

Eine in verschiedenen Versionen wiedergegebene und bei den Karen anscheinend sehr populére
und weit verbreitete Uberlieferung erzahit von einer Zeit, als die Karen noch weiter im Norden
unter einem Patriarchen "Htau Mei Ba' lebten. Diesem gelang es, zusammen mit seinen
Sohnen, einen wilden Eber zu toten, dessen Hauer ewige Jugend verliehen.

Aufgrund von Uberbevélkerung fuhrt Htau Mei Ba einen Teil der Karen nach Siiden. An einem
FluR ("Hti Sei Mai Ywa") rasten sie und finden Schalentiere, die sie kochen. Als es Htau Mei
Ba zu lange geht bis diese weich werden, bricht er aleine auf und verspricht den
zurtickbleibenden Karen seinen Weg zu markieren.

Reisende Chinesen stol3en auf die Karen und erkléren ihnen, dal3 die ef3baren Teile in der
Schale sind. Nachdem die Karen dann die Mahlzeit genossen haben, versuchen sie Htau Mel
Ba zu folgen, verlieren aber seine Spur, da der Dschungel inzwischen alle Zeichen Uberwachsen
hat. Da ihnen mit Htau Mei Ba die magische Kraft des Eberzahns fehlt, sind sie von nun an
sterblich. (siehe Renard 1979:1; Mischung 1984a:23; Jones, R.B. 1961:224-231; Gilmore
1911:75-79; Marshall 1922:5; Rajah 1990:113)

Allgemein wird von einem Ursprungsgebiet im Norden, wahrscheinlich in Westchina
ausgegangen. (vergl. Marshall 1922:5f; Y oung 1974:74; Tadaw 1961:497 Mischung 1984a:13;
Renard 1979:30-37; MacMahon 1889:150,156; MacMahon 1876:107-116; aber auch Gilmore
1911:80f,82; Rajah 1990:113ff,128f)

Es wird angenommen, da3 se zu der frihesten Welle der sino-tibetischen Nord-
Sldwanderungen gehdrten, die durch die Expansion der Han ins mittlere und stidliche China
um die Zeitenwende ausgelost wurden. (Renard 1979:37f; Mischung 1984a:13; vergl.
Tschesnov 1985:62; Brailey 1970:39; Truxton 1958:46)

Es spricht vieles dafir, dal3 ihr Weg sie Gber Y Unnan gefthrt hat, wo sie sich vielleicht eine

Zeitlang aufgehaten haben. (Marshall 1922;6ff; Mischung 1984a:13; Luce 1959:11; Renard
1979:35f; vergl. Truxton 1958:46)
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I1.1.b. Einwanderung nach Hinterindien

In den friihen Jahrhunderten des ersten Jahrtausends sollen Karen sich von China aus stidwarts
bewegt haben, eventuell unter dem Druck nachriickender T'al.

Wahrscheinlich sind sie in kleinen Gruppen tber Jahrhunderte hinweg entlang des Mekong,
Salween und Irrawaddi nach Sldostasien eingewandert, wo sie mit ziemlicher Sicherheit vor
den Burmesen und T'al eingetroffen sind. (Renard 1979:37f)

Spétestens gegen Ende des ersten Jahrtausends mufd man mit Karen-Sprechern auf dem Gebiet
des modernen Burma rechnen. (Kauffmann 1966:51; Mischung/Schworer-Kohl 1989:3;
Mischung 1984a:13; vergl. Keyes 1979:28f; Luce 1959:1; Renard 1979:46f)

In den relativ diinn besiedelten Stromgebieten des Ping und Salween haben sie wahrscheinlich
in den Berg- und den Talregionen gesieddlt, bis sie von den nachriickenden T'al in die Ebenen
des oberen Irrawaddi und die Berggebiete der Irrawaddi-Chao Phraya Wasserscheide
abgedréngt wurden. (Renard 1979:46f)

Die Uberlieferungen der Karen sollen darauf hindeuten, dal3 zunichst die Pwo nach Burma
einwanderten, die spéater dann von den zahlreicheren, nachriickenden Sgaw in die Fluf3ebenen
abgedrangt wurden. Die Bwe sprechenden Karen (Kayah u.a.) sollen zuletzt eingetroffen sein.
(Kauffmann 1966:51; Stern 1979:63f; vergl. Keyes 1979:29; Brailey 1970:42)

Uber die frilheste Besiedlung Thailands durch die Karen gehen die Meinungen auseinander.
Linguistische Indizien, archdologische Funde und vereinzelte Hinweise in friihen schriftlichen
Quellen lassen es moglich bis wahrscheinlich erscheinen, dal3 die Karen bereits im 8. Jh. in
Nordthailand anzutreffen waren, se somit zusammen mit den Lua as autochthone
Bevdlkerung Thailands anzusehen wéren. (vergl. Lehman 1979:219ff; Keyes 1979:26ff,31,
Renard 1979:38f,46,51f ,55ff)

Ein Teil der Autoren ist der Meinung, dal3 diese frihen Karen von den nachfolgenden T'ai-
Sprechern aber wieder absorbiert oder verdrangt wurden und die Vorfahren der heute in
Nordthailand siedeinden Karen durchweg aus Burma kommen (Keyes 1979:30ff; Mischung
1984a:35), wéahrend andere eine kontinuierliche Anwesenheit von Karen in Thailand fir
moglich bis wahrscheinlich haten (Renard 1979:51f 54ff; Lehman 1979: 230), was mir
angesichts der geographischen und politischen Verhatnisse durchaus plausibel erscheint.

[1.2. Karen in Hinterindien von ca. 1200 - 1800

I1.2.a. Sgaw und Pwo in Burma

Es scheint recht schwierig zu sein, konkrete Aussagen Uber die Geschichte der Karen vor dem
19. Jahrhundert zu machen. Zum einen, weil die Karen sdber in ihren Uberlieferungen und
Erzdhlungen anscheinend kaum historische Ereignisse aufbewahrt haben. In ihrer
Vergangenheitswahrnenmung klaffe zwischen einer weit entfernten mythischen 'Urzeit’, in
welcher die grundlegenden Charakteristika der Karen entstanden und ihrer jingsten
Vergangenheit, fur die das Interesse der Karen auch nur schwach ausgepragt sei, eine Liicke
weitgehend unbestimmter Zeit.
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Zum anderen, weil in den Chroniken der benachbarten Staaten kaum auf sie Bezug genommen
wird, beziehungsweise eine sichere Identifizierung schwierig oder unmaoglich ist. (Renard
1979:X1X-XX11,30-33,119,248; vergl. Mischung 1990:109; Mischung 1984a.65)

Eine erste schriftliche Erwahnung (‘Karyan') &% sich, fir die Zeit um 1238, auf einer Inschrift
nahe Pagan nachweisen. Etwa um diesalbe Zeit tauchen die Begriffe 'cakraw' und ‘plaw’ in
Zentralburma auf, die a's Synonyme der modernen Begriffe 'Sgaw' und 'Pwo’ gedeutet werden
(Lebar 1964:59; Lehman 1979:238; Luce 1959:2; Marks 1978:52), wofur es aber wohl keinen
‘harten’ Beweis gibt. (vergl. Renard 1979:47; Renard 1988:25)

Sollte es sich bei den in den burmesischen Chroniken erwahnten ‘cakraw' und 'plaw’ tatsachlich
um Sgaw und Pwo gehandelt haben, hétten die Karen eine wichtige Rolle im Zusammenhang
mit dem Untergang des Pyu Reiches 'Sri Ksetra im 8. Jh. gespielt und waren im 12. und frihen
13. Jahrhundert eine autonome und dominante Bevolkerungsgruppe in den Ebenen des
Irrawaddi und Sittang gewesen. (Renard 1979:47f; vergl. Anm.27 und 28)

Erst im 13. Jahrhundert gerieten zunéchst vor allem die Sgaw unter die Herrschaft der immer
stérker werdenden Burmesen, was wahrscheinlich zu Riickzugsbewegungen nach Siiden und in
die Berggebiete der Pegu Y oma gefiihrt hat.

Den Pwo scheint es weiter stdlich, in der Nachbarschaft der Mon, in der Regel zundchst
deutlich besser ergangen zu sein als den Sgaw. Mit der Eroberung des Mon-Kénigreiches von
Pegu durch das burmesische Reich von Avaim 16. Jh., kommen dann aber auch die Pwo unter
burmesischen Einflul3. (Tadaw 1961:498; Stern 1979:64ff; Mischung 1984a:13f; vergl. Renard
1979:48-51; Andersen, K.E. 1976:269; Jorgensen 1989:24)

Bis heute werden die Pwo in Burma as Taaing-Kayin' (MonKaren) und die Sgaw as 'Bama-
Kayin' (Burmesen-Karen) bezeichnet. (Lebar 1964:58; Stern 1979:64)

Zu Beginn des 18. Jh's befanden sich die Karen dann Uberwiegend im Herrschaftsbereich der
burmesischen Konige von Ava, die aber zu dieser Zeit zu schwach gewesen seien um eine
effektive Herrschaft ausiiben zu kdnnen. Dartiberhinaus befindet sich im Osten der Karen, nach
dem Tod Konig Narais 1688, der samesische Staat ebenfalls in einer Niedergangsphase. Die
Schwéche des burmesischen Reiches nutzt der Y uan-Prinz von Chiang Mai, um sich im friihen
18. Jh. von Burma unabhangig zu machen.

1740 erhebt sich dann auch die Bevolkerung Niederburmas, Mon, Burmesen und Karen,
erfolgreich gegen die Herrschaft von Ava. Der erste Konig des wiedererstarkenden
Konigreiches von Niederburma ("Smin Htaw Buddhaketi") war von seiner Abstammung her
vielleicht sogar Karen. (Keyes 1979:33; vergl. Brailey 1970:34f)

1752 gewinnt aber Oberburma/Ava wieder die Oberhand und es kommt zur erneuten
Vereinigung Burmas unter Alaungpaya. Die folgende Periode der sogenannten "Konbaung
Wars' ist gekennzeichnet durch verstarkte Auseinandersetzungen zwischen Burma und Siam,
welches Alaungpaya zu erobern versucht, sowie wiederholte Unruhen in Unterburma. (vergl.
Villiers 1965:155f; Brailey 1970:37,44f; Williams 1976:106)

1767 wird die dSamesische Hauptstadt Ayutthaya durch den Sohn Alaungpayas

("Hsinbyunshin™) zerstort. Die Eroberung Siams durch die Burmesen kann jedoch verhindert
werden. (Keyes 1979:34)
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Nach 1767 kampfen dann Siamesen mit verblndeten Yuan gegen die Burmesen um die
Vorherrschaft in Nordthailand (Lannathai), bis 1804 die Burmesen endguiltig vertrieben werden
konnen. (Keyes 1979:34ff; Stern 1979:65)

Diese standigen Auseinandersetzungen zwischen den Staaten von Burma und Siam fihrten oft
zur Verwistung der dazwischenliegenden Siedlungsgebiete der Karen, wéahrend in
Friedenszeiten hohe Steuern, Zwangsdeportationen und Zwangsarbeit fur die jeweiligen
Herrscher die Regel waren. (Mischung 1984a:14; vergl. Tadaw 1961:498, Renard 1979:131,
Hinton 1975:19f; Renard 1980:15,17)

Mehr oder weniger zwangdaufig wurden die Karen in die Auseinandersetzungen zwischen
1740 und 1804 hineingezogen. Als Unterstiitzer des Aufstands von 1740 gegen die Herrscher
von Ava sollen sie, nachdem diese 1752 wieder die Macht bernahmen, besonders starken
Repressionen ausgesetzt gewesen sein. Sie wurden zur Versorgung der Truppen
herangezogen, héufig gefangengenommen und zwangsumgesiedelt. (vergl. Stern 1968a:299;
Keyes 1979:35; Mischung 1984a:14; Hinton 1983a:162; Brailey 1970:45ff; Marks 1978:55)

Die Unterdriickung und Unsicherheit habe verstarkt Fluchtbewegungen nach Siam ausgel 6st
und zur Entstehung verschiedener buddhistisch beeinflulter Heilsbewegungen gefihrt. (Stern
1968a:299f; Keyes 1979:35; Mischung 1990:28; vergl. Kap.I5b; V1b)

I1.2.b. Die Kayah

Schon sehr friih scheinen die Kayah eine von den anderen Karen-Gruppen verschiedene
Entwicklung genommen zu haben. Wann genau es zu der Differenzierung der Kayah kam ist
nicht bekannt, aber Renard vermutet, dal3 die Abspaltung der Kayah vor der Sgaw-Pwo
Differenzierung stattfand, und Uberlieferungen der Karen sollen darauf hindeuten, dal? diese
Differenzierungen bereits vor ihrer Einwanderung nach Burma erfolgten. (vergl. Renard
1979:52; Kauffmann 1966:51; Stern 1979:63f; Keyes 1979:29; Brailey 1970:42; siehe auch
Kap.V1a, S.80)

Uber den Zeitpunkt der frilhesten staatlichen Organisationsformen bei den Kayah gehen die
Meinungen in der Literatur weit auseinander. (vergl. Lehman 1967b:20,54f; Lehman 1979:224,
Keyes 1979:32,40; Mischung 1984a:27; Renard 1979:54f, 121-130; Renard 1987:81,84)

So spricht G.E. Harvey in seiner "History of Burma' bereits fur das 14. Jh. von 'Kayah-
Staaten'.

Renard will zu diesem frihen Zeitpunkt lieber noch nicht von 'Staaten’ sprechen, glaubt aber
fur das frihe 16. Jnh. die Entstehung eines solchen Staates nachweisen zu konnen (Renard
1979:53f), wahrend Keyes die Anfénge staatlicher Organisation um die Wende vom 17. zum
18. Jh. vermutet. (Keyes 1979:32)

Lehman schliefdlich sieht die Entstehung der Kayah-Firstentimer als eine direkte Folge
millenaristischer Bewegungen unter den Karen zu Beginn des 19. Jn's. (Lehman 1967b:20,54f;
Lehman 1979:224) Er versteht die Kayah-Furstentimer als quasi-staatliche politische Systeme,
die sich unter einer Uberwiegend stdmmischen Bevdlkerung, als eine Adaptation an das Shan-
Burmesische zivilisatorische Umfeld herausgebildet haben.
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Obwohl dem Sawbwa-System der Shan nachgebildet, seien sie konzeptionell doch in die
Kayah-Kultur integriert. Ausschlaggebend fir die Autoritét der Herrscher, die sich nicht as
Buddhisten verstehen, sind weniger erbliche oder genealogische Aspekte, as vielmehr
charismatische Fahigkeiten, der Anspruch Ubernatirlicher Macht und die Fahigkeit andere von
dieser Macht durch den praktischen Erfolg in politischen Handlungen, im wesentlichen
Raubziigen und Kriegen, zu Uberzeugen. (Lehman 1967b:15,26; Lehman 1967a:119; vergl.
MacMahon 1889:148; O'Riley 1862:191,192; Desai 1950:276; MacMahon 1876:87f; Hinton
1975:23f; Bunker 1870:172)

Fur die gegen Ende des 18. Jh's in Nordthailand dominierenden Yuan werden die kleinen
Furstentimer der Kayah immer wichtiger. Zum einen as Grenzgebiete gegen die Burmesen,
zum anderen aber auch 6konomisch, as Mittler im Teak- und Sklavenhandel. Die Kayah sollen
damals Yuan, Shan und Burmesen mit Sklaven beliefert haben und aufgrund ihrer Raubzlige
geflrchtet gewesen sein. Bis zur Annektion der Kayah-Staaten durch die Briten 1889 waren sie
auch immer wieder in kriegerische Auseinandersetzungen mit ihren Nachbarn und
untereinander verwickelt. (Keyes 1979:36,47f; Marlowe 1979:199; Keyes 1970:233)

[1.2.c. Karen in Thailand

In den Chroniken der Tha sind die Hinweise auf Karen, zumindest bis ins 17. Jh., noch
durftiger as in Burma. Erst im Zusammenhang mit den kriegerischen Auseinandersetzungen
zwischen Burma und Siam im 18.Jh. ("Konbaung Wars') nehmen die Belege zu. (Keyes
1979:29f; Renard 1979:51,248) Allerdings darf daraus nicht der Schlufd gezogen werden, dal3
zwischen dem 13. und 17. Jahrhundert keine Karen in Thailand siedelten. (vergl. Renard
1979:51f 54ff)

Fur das 17. Jh. scheint es Hinweise zu geben, dal? die Karen zumindest in den Grenzgebieten,
zusammen mit den Lud, in die politische Sphére des Yuan-Flrstentums von Chiang Mai
einbezogen und wenigstens formal in politischen Einheiten organisiert waren, die denen der
Y uan ahnlich waren. (Keyes 1979:32; vergl. Brailey 1970:39)

Zu Beginn des 18. Jahrhunderts sollen Karen in verstreuten Siedlungen entlang der westlichen
Grenze Thailands, bedroht von Burmesen und Thai, vor alem in den Bergen gelebt haben.
(Renard 1979:58)

In den 70er Jahren des 18. Jh's wurden dann die Kdmpfe der Yuan und Siamesen gegen die
Burmesen um die Vorherrschaft in Nordthailand, vor allem in den Tdern des Ping und des
Wang ausgetragen, und Karen scheinen als Soldner fir die Y uan beteiligt gewesen zu sein.

1774 gelang es den Truppen der Thai Chiang Mai zu erobern und zu zerstoren, worauf Konig
Taksin von Siam zwel Vasalen-Herrscher, Ca Ban und Kawila, Uber die Flrstentimer von
Chiang Mai (Ca Ban) und Lampang (Kawila) einsetzte.

1782 wurde Kawila dann auch zum Herrscher Gber Chiang Ma ernannt und sah sich als
solcher mit den Problemen der Grenzsicherung und einer durch die Kriegsverluste und Flucht
verursachten Unterbevolkerung seines Gebietes konfrontiert.

Zur Losung beider Probleme nahm Kawila 1783 Kontakt mit den Karen auf und schickte
Truppen bis Uber den Salween, um Karen zur Umsiedlung in sein Territorium zu Uberreden,
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beziehungsweise unter Zwang zu deportieren. Einige Fuhrer relativ kleiner Karen-
Gemenschaften westlich des Salween, scheinen die Oberherrschaft Kawilas anerkannt zu
haben.

Verschiedene Karen-Gruppen (wahrscheinlich Sgaw) wurden zur Umsiedlung in die Nahe
Chiang Mais gezwungen und stellen wahrscheinlich die Vorfahren der heute an den Hangen
des Ping-Tales lebenden Sgaw-Karen dar. (vergl. Keyes 1979:34,37ff; Renard 1979:121-126;
Renard 1987:84f; Carpenter 1873:13; Keyes 1970:230ff)

Neben diesen Zwangsumsiedlungen, die nicht nur in Nordthailand sondern auch von Siam
durchgefuhrt wurden, fand ende des 18. Jh's anfang des 19. auch eine starke freiwillige
Expansion der Karen in relativ menschenleere Gebiete Nord- und Zentralthailands statt, die
meist als Fluchtbewegung vor Unterdriickung und Auspliinderung durch die burmesische
Staatsmacht interpretiert wird, eventuell aber auch durch ein Bevolkerungswachstum, welches
nicht mehr durch Brandrodungsfeldbau in den traditionellen Gebieten unterhalten werden
konnte, mitbedingt war. (vergl. Keyes 1979:3543ff; Mischung 1984a:36; Renard
1979:71f,108; Mischung 1990:28; Stern 1968b:1; Stern 1974:3; Renard 1980:17f)

[1.3. DieKaren im 19. Jahrhundert

I1.3.a. Sgaw und Pwo in Burma

Die Geschichte der Karen in Burma im 19. Jahrhundert, war vor allem geprégt durch die
englische Kolonialisierung Burmas und die Missionserfolge der amerikanischen Baptisten.

Gleich von Anfang an scheinen die Karen die Briten in ihren Kriegen gegen die Burmesen
tatkréftig unterstitzt zu haben, und gegen Ende des Jahrhunderts stellten sie einen nicht
unbetrachtlichen Teil der Truppen in Burma und wurden in der Regel von den Briten mit
groRerer Sympathie bedacht als die Burmesen. (Truxton 1958:17; Marshall 1922:306ff; Desai
1950:277,280; MacMahon 1876; Renard 1988:24,26,29; Marks 1978:55ff,58f; vergl.
Carpenter 1883:209-221,231f; Goodman/K ersch 1954.75)

Unter der britischen Herrschaft siedelten die Karen, die sich wdhrend der 'Konbaung Kriege
verstarkt in die Berggebiete zurlickzogen hatten, dann auch vermehrt wieder in den Ebenen
Unterburmas. (vergl. Keyes 1979:56; Marshall 1945:1,3,32; Marks 1978:58) Zum einen wohl
aufgrund besserer 6konomischer Chancen und einer intensiven Propagierung der Ansiediung in
den Ebenen durch die Missionare, zum anderen aber anscheinend auch als Folge einer
Umsiedlungspolitik der Englander zum 'Schutz' der Waldreserven, die sie selbst auszubeuten
gedachten. (Tadaw 1961:499; Mischung 1984a:15; Truxton 1958:18; Hinton 1975:12; vergl.
Renard 1987:88; Mischung 1990:113)

In der Folge des ersten Britisch-Burmesischen Krieges von 1824-1826 und der Kolonisation
Niederburmas, ergaben sich fur die sidlicheren Karen, vor allem Sgaw und Pwo, vermehrt
neue Beschaftigungsmadglichkeiten im Teakholzhandel, der insbesondere nach der Einrichtung
des Hafens von Moulmein durch die Englander betréchtlich zugenommen hatte. (vergl. Trager
1966:22; Scott/Hardiman 1900, Bd.2:307-313; Renard 1979:139f; Keyes 1969:23f; Mischung
1990:32)
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Karen arbeiteten as Holzfdler, Elefantenfihrer und zum Teil als Mittelsmanner im
Teakhandel. Die Kayah-Herrscher von Kantarawady konkurrierten anscheinend sogar mit den
Shan und den Yuan um die Kontrolle der Teakwélder in der Region. (Keyes 1979:46; vergl.
Lehman 1979:224; Renard 1979:133,139143; Renard 1987:88f; MacMahon 1889:158)

Brachte die Ausweitung der britischen Macht in Burma den Karen auf der einen Seite mehr
Gerechtigkeit, Sicherheit und Wohlstand, so vertiefte sich auf der anderen Seite die Kluft
zwischen Karen und Burmesen, sicher nicht zuletzt aufgrund der Tatsache, dal3 sich viele der
aufstrebenden und mit einem neuen Selbstbewuldsein auftretenden Karen zum Christentum
bekannten. (Truxton 1958:18,19,20f; Marshall 1922:306ff; vergl. Hinton 1975:20; Carpenter
1883:10,16-34,209-221; Goodman/K ersch 1954:75; Ragjah 1990; Kap.|14a)

Die amerikanischen Baptisten nahmen ihre Missionsarbeit in Burma in den 20er Jahren des 19.
Jn's auf und wandten sich, nach wenig erfolgreichen Bemihungen unter den buddhistischen
Burmesen Anhanger zu finden, in den 30er Jahren sehr schnell den Karen zu.

Die frihen Missonare scheinen ziemlich Uberrascht gewesen zu sein, bel den Karen
monotheistische Traditionen (Hochgott Y wa) vorzufinden, in denen die Schopfungsgeschichte
fast identisch mit der der Genesis ist, angefangen mit der Schaffung des Menschen, Uber
Paradies, Siindenfall und Sintflut, bis hin zum Turmbau von Babel. (vergl. Mason 1834:383-
385; Marshall 1945:14; Desa 1950:277f; Harris 1920:152,154; Bunker 1902:87-92;
L acrampe/Plaisant 1849:178-181; Keyes 1977:52; Rajah 1990:112f)

Sie gdten natlrlich sofort als Kandidaten fur die 'verlorenen' Stdmme Isragls. Wo die
Vorstellungen, die ausschliefdlich Materia des Alten Testaments umfassen sollen tatséchlich
herkommen, ist bis heute nicht geklart. (Marshall 1922: 10f,211ff; Renard 1979:33f,40f;
Mason 1834:382,390f; vergl. Logan 1858b:376f; Rajah 1990:113f)

Die Missionserfolge, welche die Baptisten dann vor allem bei den Sgaw aber auch den Pwo in
Burma hatten, scheinen wirklich alle Erwartungen Ubertroffen zu haben und lassen sich wohl
vor alem durch zwei Faktoren erkléren:

Zum einen waren bel den Karen Mythen und Prophezeiungen von einem verlorenen heiligen
Buch der Weisheit |ebendig, welches eines Tages den Karen von ihren ‘weil3en Bridern'
zuriickgebracht werden sollte und das anscheinend sofort mit der Bibel identifiziert wurde.
(vergl. Marshall 1922:211,218,296ff; Marshall 1945:16,23; Stern 1968a:303f; Hinton
1983a:162; MacMahon 1889:146; Renard 1988:25; Gilmore 1911:36; Po 1928:2; Marks
1978:57f; Desai 1950:278f; MacMahon 1876:41f,187ff; Marshall 1927:28ff; Harris 1920:153-
156; Bunker 1902:79-86; Keyes 1977:52; Renard 1979:161; Rajah 1990:112f; aber auch
Mischung 1984a:28)

Zum anderen bot das Christentum, und vor alem auch die Ausbildungsmoglichkeiten an den
Missionsschulen, den von den buddhistischen Burmesen diskriminierten Karen die Chance
eines neuen Selbstwertgefihls und besserer dkonomischer Verhdtnisse. (Renard 1979:90;
Truxton 1958:20f; Marshall 1922:307ff; vergl. Po 1928; MacMahon 1876:161-204; Carpenter
1883:243-247,288f,365ff,415-419; Harris 1920:161f; Rajah 1990)

Insgesamt scheint es viden der Karen in den Ebenen Burmas und vor alem den

christianisierten, um die Jahrhundertwende besser gegangen zu sein als jemals zuvor. (vergl.
Marshall 1922; Po 1928; Desai 1950; Mischung 1984a:28; Harris 1920:163)
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11.3.b. Sgaw und Pwo in Siam

In Siam waren es vor alem Pwo die meist in den Berggebieten Kanchanaburis und der Tak
Provinz siedelten und im 18. und 19. Jahrhundert eine zentrale Rolle im Rahmen der
Grenzsicherung fir die Herrscher von Ayutthaya und Bangkok spielten.

Sie unterstitzten die Thai in ihren Kriegen mit den Burmesen as Spione, Fihrer und
Grenzwéchter (Keyes 1979:45; Marshall 1984a:37; Renard 1979:66) und wurden spéter fir
die Herrscher in Bangkok noch wichtiger als es darum ging, die Territorialanspriiche an ihrer
Westgrenze gegenilber den Briten in Burma zu begrinden und zu behaupten. (Renard
1979:76,80,82f,86; Renard 1980:18f,22,24)

In der Regel scheinen die Karen, denen die Integration in die Thai-Gesellschaft angeboten
wurde, diese Gelegenheit begrufdt zu haben, und die Beziehungen zwischen Thai und Karen
sollen im 19. Jh. relativ konfliktfrei gewesen sein. (Renard 1979:84; Renard 1980:17ff,22)

Eine Ausnahme hiervon bilden nur die Kayah, die Ende des Jahrhunderts von den Siamesen,
meist gegen deren Willen, as "phrai” eingeschrieben wurden, um die Territorialanspriiche im
Nordwesten zu unterstiitzen. (Renard 1979:155f)

In der Kanchanaburi Provinz, siidostlich des 'Drei Pagoden Passes, lebten in 'Si Sawat', einem
im 18. und 19. Jh. fur die Thai wichtigen Grenzstaat, spédtestens seit dem Ende des 18.
Jahrhunderts Karen. Gegen Ende des 19. Jh's bildeten sie dort die Bevolkerungsmehrheit, und
Karen-Fuhrer regierten, as von den siamesischen Herrschern anerkannte, feudal@hnliche
Vasallenfirsten die Provinz.

Ein spater Nachfolger dieser Herrscher Uber das Khwae Noi Gebiet hielt bis 1924 die Position
des 'nai amphoe' (Disrikt-Chef) von Sangkhlaburi. (Stern 1974:3; Mischung 1984a:50; Keyes
1979:16,52f; Renard 1979:69-79; Renard 1980:22ff)

Am Oberlauf des Khwae Yai scheinen die politischen Verhdtnisse wahrend des 19. Jh's éhnlich
gewesen zu sein. (vergl. Jorgensen 1989:24)

Waéhrend die Karen in Si Sawat von ihrem Status her "phrai” waren und &hnlich wie Thai in
abgelegenen Gebieten besteuert wurden, lebte anscheinend die Mehrheit der Karen im
samesischen Machtbereich in Dschungelgebieten, wo sie kaum zu Abgaben herangezogen
worden sein dirften.

In der Gegend um Si Sawat siedelten die Sgaw zu Beginn des 19. Jh,s anscheinend noch
generell in Langhausern, wahrend die Pwo diese in der Regel friher as die Sgaw aufgegeben
haben sollen. (Renard 1979:74ff,85f; Renard 1980:19ff)

Wie die Karen in Nordthailand betétigten sie sich im Teakhandel, sollen aber in goferem
Umfang al's diese auch Nal¥reisanbau betrieben haben. (Keyes 1979:51)

Um 1880 bekannten sich in Siam wohl nur wenige Pwo und so gut wie keine Sgaw zum
Buddhismus. Allerdings integrierten viele Karen buddhistische Elemente in ihren Animismus.
"Quasi-Buddhistische" Sekten, wie zum Beispiel die "Telakon"-Bewegung oder die "Leke"-
Sekte, fanden unter den Karen eine grof®e Anhangerschaft. (vergl. Stern 1968a:314-325;
Renard 1979:89,92ff; Carpenter 1873:11; siehe Kap.I5b; V1b)

Die christlichen Missionare, bekehrte Karen aus Burma die in den 80er Jahren die
Missionsarbeit in Thailand aufnahmen, scheinen dagegen kaum Erfolg gehabt zu haben.
(Renard 1979:95f; Truxton 1958:72f,110f; vergl. Carpenter 1873:9f,12)
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Zumindest bis zur Mitte des 19. Jh's spielten die Karen eine wichtige Rolle im traditionellen
Exporthandel Siams. Es sieht so aus, als hétten die Karen fast alle Luxusguter geliefert mit
denen die siamesischen Konige Handel trieben, und bis 1852 bildeten, von Karen als Steuern
("sua") gelieferte Produkte, einen wichtigen Teil von Siams Exporten. (vergl. Renard
1979:105ff; Renard 1980:19f,23)

In den 80er Jahren des 19. Jn's, als Chulalongkorn in Bangkok die Herrschaft Ubernahm, soll es
den meisten Karen in Siam relativ gut gegangen sein, und obwohl die Sgaw nicht in dem Mal3e
wie die Pwo von dem Interesse der Thai profitierten, sei ihnen doch die wachsende Sicherheit
vor burmesischen Uberféllen zugute gekommen. Unter den Karen, die in engstem Kontakt mit
den Tha lebten, sollen sich Anndherungstendenzen beziglich von Kleidung,
Nahrungsgewohnheiten und religidsen Gebrauchen bemerkbar gemacht und Sprachkenntnisse
in Thai zugenommen haben. Zur Assimilierung scheint es vor allem unter den Pwo gekommen
zu sein. (Renard 1979:108; vergl. aber auch Carpenter 1873:13f)

I1.3.c. Sgaw und Pwo in Nordthailand

Im Norden lebten zu Beginn des Jahrhunderts vor allem Sgaw, aber auch Pwo, entlang der
Thai-Burmesischen Grenze, in verstreuten Siedlungen, oft in Langhdusern, bedroht von
Truppen der Thai und Burmesen, aber auch Kayah-Banden.

Die Immigration in die diinn besiedelten Gebiete, zunéachst vor alem Sgaw und Pwo, ab Mitte
des Jahrhunderts verstérkt auch Kayah, scheint wéhrend des ganzen 19. Jh's angehaten zu
haben, und bald schon bildeten die Karen die dominierende ethnische Gruppe in den
Berglandern des westlichen Teils des Y uan-Furstentums Chiang Mai.

Sie fanden dort in der Regel noch geniigend unbesiedeltes Land, was zum einen darauf
zurtickgefuhrt wird, dal3 sich die Thai, in der Folge der Konbaung Kriege, weitgehend aus
diesen Gebieten zuriickgezogen hatten beziehungsweise die Bevolkerung stark dezimiert
wurde, zum anderen darauf, dal3 die Lua, die urspringlichen Besitzer des Landes, aufgrund
zunehmender  Uberfdle durch bewaffnete Banden, wahrscheinlich Kayah, ihre
Siedlungsstruktur  anderten und aus Sicherheitsgrinden kompaktere Siedlungseinheiten
bildeten. (vergl. Kunstadter 1967b:641; Hinton 1973:237; Keyes 1979:36,48; Marlowe 1979:
199; Renard 1979:125f,131f; Keyes 1969:10ff)

Die Beziehungen der sich neu ansiedelnden Karen zu den tatschlichen oder nominellen
Besitzern des Landes, scheinen dabei von Ort zu Ort sehr unterschiedlich gewesen zu sein.
Neben Karen-Dorfern die den Lua einen bestimmten Tell der Reisernte abzuliefern hatten,
sollen andere (vor alem Sgaw Tieflandsiedler) den Yuan-Herrschern direkt Tributpflichtig
gewesen sein.

Wieder andere, wie zum Beispiel die Pwo im siidlichen Mae Sariang Distrikt, scheinen dagegen
fast vollig autonom gewesen zu sein. (vergl. Kunstadter 1967b:641; Hinton 1978a:187;
Kunstadter 1978a:76f; Keyes 1979:48ff; Kunstadter 1979a:128,130; Marlowe 1969:53f;
Hinton 1973:237; Renard 1979:134,149f; lijima 1970:23; Kunstadter 1966:10; Marlowe
1970:3; Keyes 1969:15; Kunstadter 1965:5f; Mischung 1990:29f,113,115)

Mit der St&rkung Chiang Mais unter Kawilorot in der ersten Hélfte des 19. Jh's und unter
dessen Nachfolger Chao Inthawichayanon, die beide eine aktive Einwanderungspolitik
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gegeniiber den Karen betrieben haben, verbesserte sich die Situation der Karen in Nordthailand
ganz erheblich, vor alem as nach der Niederlage der Kayah durch die Briten 1889 deren
Uberfalle weiter zuriickgingen. (Renard 1979:148,150f)

Im spéten 19. Jh. anerkannten fast alle Sgaw und Pwo in Nordthailand die Thai-Herrschaft und
entrichteten oft, in der einen oder anderen Form, Tribut an die Y uan-Herrscher.

Von Mae Hongson bis Tha Song Y ang bildeten Sgaw und Pwo die Bevdlkerungsmehrheit, und
Sgaw siedelten in den Bergen um das Ping Tal, von Om Koi und Doi Tao im Norden bis Fang.
Einige wenige Pwo-Gruppen (meist "suai kabang") waren, auf der Suche nach flacherem Land
bisin die Lamphun, Lampang und Phrae Provinzen vorgedrungen. (Renard 1979:157)

Die Nordthai |ebten anscheinend oft enger mit den Karen zusammen als die Tha in Siam. Mit
Ausnahme der Gegend um Mae Sariang, wo die Sgaw die engeren Kontakte zu den Thai
pflegten, waren es in der Regel die Pwo, die in der nachsten Nachbarschaft zu den Thai
siedelten. (Renard 1979:158)

Wie in Siam sollen die meisten Sgaw und Pwo Nordthailands eine Mischung aus Buddhismus
und traditionellen Religionsformen praktiziert haben, wobel die wenig vom Buddhismus
beeinflufden Pwo siidlich von Mae Sariang den matrilinearen Ahnenkult anscheinend sehr viel
intensiver gepflegt haben als die Pwo in Zentralthailand. (vergl. Kap.l112g,3c)

Die'suai kabang' waren in der Regel Buddhisten oder Christen. (Renard 1979:159f)

Nach Renard lebten die Sgaw und Pwo zu Ende des 19. Jn's in Nordthailand sicher, geachtet
und mit einem den Tha vergleichbaren Lebensstandard. Sie besal3en Schriftkenntnisse,
unterhielten freundschaftliche Beziehungen zu den Thai-Nachbarn und betrieben Handel mit
hohen Thai und Tiefland-Handlern. Als loyale und zufriedene Mitglieder der Y uan-Gesellschaft
hétten viele begonnen sich an die Thai zu assimilieren. (Renard 1979:169f)

Die zunehmende Sicherheit unter der Herrschaft der Yuan scheint auch in einem stérkeren
Selbstbewul3tsein und groRerer Selbstsicherheit der Karen zum Ausdruck gekommen zu sein,
wahrend sie in den Reisebeschreibungen aus der ersten Halfte des 19. Jn's, in ihrem Verhalten
gegeniiber Tha und Européern, noch als tiberaus verangstigt und demtitig beschrieben wurden.
(Renard 1979:136,150,169; vergl. Blundell 1836)

11.3.d. Die Kayah im 19. Jahrhundert

Zu Beginn des 19. Jahrhunderts werden die historischen Daten Uber die Kayah-Staaten
sicherer. Demnach flhrten Rivalitéten unter den Fihrern Bawlakes, dem bedeutendsten Kayah-
Staat um die Jahrhundertwende, zur Aufspaltung des Staates und zur Griindung Kantarawadis
durch den Mon "Maung Maung Pon", der sich spéter "Papaw Gyi" nennt.

In der Folge wurde Kantarawadi oder 'Eastern Karenni' zum grof3ten und fur die Herrscher von
Chiang Mai wichtigsten Kayah-Staat. (Renard 1979:127)

Ebenfallsin den ersten Jahrzehnten des 19. Jh's wurde Kyebogyi, im Nordwesten von Bawlake,
durch Key Pho gegrindet, der auch die mit etwa 500 Einwohnern grofdte Kayah-Siedlung
Ngwe Daung grindete, die als einzige befestigte Kayah-Siedlung bis in jingste Zeit ein
Zentrum der Herstellung von Bronzegongs gewesen sein soll, diein alle Karen-Gebiete und bis
nach Laos exportiert wurden. (Renard 1979:127; Marshall 1922:124; Renard 1987:85; vergl.
Anm.20)
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In der ersten Halfte des Jahrhunderts scheinen die Kayah immer stérker geworden zu sein. In
den 30er Jahren dehnten sie ihren Einfluld auf kleine Shan-Staaten entlang des Salween aus die
tributpflichtig wurden. Einzelne Kayah-Gruppen siedelten in Nordthailand, und die Grenzstadte
der Yuan, wie Mae Sariang oder Mae Hongson, wurden immer wieder Uberfalen. (Renard
1979:130f,139,145; Renard 1987;86; Keyes 1979:47; siehe auch Anm.30)

Die dauernden Uberfélle der Kayah fiihrten zu einer Verdrangung der dort lebenden Sgaw und
Pwo, die, trotz der sie dort erwartenden Besteuerung, nach Nordthailand abwanderten.
(Renard 1979:139)

Nach 1844 befanden sich die Kayah fir Uber 20 Jahre im Kriegszustand mit den benachbarten
Burmesen und Shan. (vergl. Keyes 1979:47; Renard 1987:87; Wilson 1981:18ff,32ff,37)

Neben Uberfalen auf andere Holzfller, waren die Kayah selber im Holzhandel engagiert, und
die Kayah-Herrscher von Kantarawady konkurrierten sogar mit den Shan und den Y uan um die
Kontrolle der Teakwélder. (Keyes 1979:46; vergl. Lehman 1979:224; Renard 1979:133,139-
143; Renard 1987:88f; MacMahon 1889:158; Anm.31)

1866 kam Sawlapaw, der méchtigste Kayah-Fuhrer des Jahrhunderts, in Kantarawadi an die
Macht. Er unterwarf Bawlake und erhielt neben verschiedenen Shan-Staaten auch Tribut von
Mae Hongson und dem benachbarten Yuan Grenzdistrikt Khun Yuam. Die kriegerischen
Auseinandersetzungen zwischen Kantarawadi und den Nordthai dauerten an, bis die Briten
Sawlapa 1889 besiegten. (Renard 1979:152f)

Die meisten der Kayah scheinen die britische Herrschaft schliefdich akzeptiert zu haben. Aus
vielen der friheren Banditen wurden Bauern, und die Aktivitéen der Kayah-Banden die
weitermachten gingen zurtick.

Sawlapi, der Sohn Sawlapas und dessen Nachfolger unter den Briten, ermutigte Shan und Pa-
O in Kantarawadi zu siedeln. So entstanden um 1899 verschiedene Shan und Pa-O Dorfer,
sowie neue Stral3en um sie zu verbinden. Der Karawanenverkehr durch die Kayah-Staaten, an
dem vor allem auch die Briten interessiert waren, war sicher und regelméaldig. Die Preise fielen
und der Wohistand Kantarawadis habe, im Gegensaiz zu den anderen Kayah-Gebieten
zugenommen. (Renard 1979:153)

In diesen anderen Gebieten wollen zeitgendssische Berichte einen auffélligen Riickgang der
Bevdlkerungszahlen feststellen, was so weit ging, dal3 ein britischer Beamter ein Aussterben
der Kayah prognostizierte. Uber die Grinde des Riickgangs, sofern tatsichlich einer
stattgefunden hat, wird noch spekuliert. Eventuell hat eine Hungersnot eine Rolle gespielt.
Zumindest ein Teil der vordem patriotischen Kayah soll in die Ebenen Burmas und nach
Nordthailand emigriert sein und sich an andere ethnische Gruppen assimiliert haben. (vergl.
Renard 1979:154)



[1.4. Karen in Burma und Thailand im 20. Jahr hundert

I1.4.a. Burma

Die unter britischer Herrschaft einsetzende Wanderungsbewegung von Karen in die Ebenen
Unterburmas, scheint sich bis ins 20. Jh. hinein fortgesetzt zu haben, sodal3 der burmesische
Census von 1931 bereits die Mehrheit der Pwo und Sgaw in den Ebenen Unterburmas
auffuhrte, ohne dal3 jedoch die demographisch dominierende Position der Karen in den
higeligen Grenzgebieten Slidostburmas verlorengegangen wére. (Mischung 1984a:15f; Tadaw
1961:498ff) Erst mit dem Rickzug der Briten aus Hinterindien scheint sich dieser Trend
wieder umgekehrt zu haben. Von der Jahrhundertwende bis heute sind es vor alem zwel
gegenlaufige Tendenzen, die fir die Karen Burmas in der Literatur beschrieben werden.

Einersaits eine wachsende ethnische beziehungsweise nationadle Identitét, die in
Separationsbestrebungen  ihren  Ausdruck  findet, andererseits aber auch starke
Assimilationstendenzen, die Integration vieler Karen in die burmesische Gesellschaft und die
Angleichung an diese. Die Wurzeln dieser neuen ethnischen Identitét, die sich vor allem unter
den christlichen Karen entwickelte, werden zum einen in der britischen Politik der ethnischen
Differenzierung in Burma sowie deren Kategorien von 'Ethnizitét’, zum anderen in der
schnellen Ausbreitung des Christentums unter den Karen im Gegensatz zu den buddhistischen
Burmesen vermutet. (Renard 1988:24f; vergl. Tadaw 1961:505; Tadaw 1959:35f; Marks
1978:49; Mischung 1984a:28; Keyes 1979:20f; Stern 1968a:312f; Carpenter 1883:246; Keyes
1969:25f; Keyes 1977:56;Goodman/Kersch  1954:74; Kunstadter 1970a:14; Haris
1920:148,150f; Rajah 1990:102,110,115f,121)

Aufgrund dieses neuen Selbstversténdnisses und der im Zuge der Missionierung zunehmenden
Bildungsmoglichkeiten, griindeten hauptsachlich christliche Karen 1881 die 'Karen National
Association’ (KNA), um den verschiedenen Karen-Gruppen eine nationale Organisationsform
anzubieten, in der sie sich vereinigen und ihre Interessen vertreten konnten.

Militérisch aktiv wurde die KNA nach dem dritten Anglo-Burmesischen Krieg 1884-86, als
sich die Burmesen an den Karen wegen deren Loyalitdt mit den Briten zu réachen versuchten.
(Renard 1988:26; vergl. Tadaw 1961:505; Tadaw 1959:33f; Baldwin 1949:108f; Stern
1968a:313; Taylor 1982:18) Trotz gelegentlicher ZusammenstofRe zwischen Karen und
Burmesen, kam es aber erst nachdem die Briten sich zu Beginn des 2. Weltkriegs aus Burma
zuriickziehen muldten zu grofReren Konfrontationen.

Die Spannungen zwischen Karen und Burmesen wuchsen noch, nachdem die Karen die Briten
in ihrem Kampf gegen die Japaner unterstiitzten, zumal die Burmesen die Japaner zunéchst als
Befreier von der britischen Herrschaft begriifden. (Renard 1988:27; Desai 1950:280f; vergl.
Tulloch 1946; Tadaw 1959:34; Trager 1966:61f,64,102f; Marks 1978:65f; Truxton 1958:25f;
Hall 1968:819ff; Baldwin 1949:109; Goodmar/K ersch 1954:75)

Als dann nach dem zweiten Weltkrieg die Verhandlungen tber die Unabhangigkeit Burmas
einsetzten, fand im Oktober 1945 in Rangoon eine grof3e Versammlung der Karen statt, auf der
man beschlof3, sich fir einen separaten Karen-Staat, der Tenasserim einschliefRen sollte,
einzusetzen. Nachdem der Wunsch in Burma kein Gehdr fand, reiste eine Karen-Delegation
unter Saw Ba U Gyi 1946 nach London, um doch noch einen eigenen Karen-Staat unter
britischer Protektion oder im Commonwealth zu erreichen. Trotz grof3er Sympathien fir die
Karen unter den britischen Konservativen in der Opposition, konnten sie die L abour-Regierung
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nicht fir sich gewinnen, und die Delegation kehrte erfolglos und enttauscht zurtick. (Renard
1988:27; Trager 1966:104; Baldwin 1949:110)

Wichtige Gruppen der Karen unterstiitzten zwar die foderale Einheit in einem unabhangigen
Burma, aber die Mehrheit beflrwortete aufgrund der schlechten Erfahrungen mit den
Burmesen einen unabhangigen Karen-Staat. Diese Differenzen fuhrten zu einer Aufspaltung
der politischen Organisationen in die, Aung San nahestehende, von Mahn Ba Khaing geftihrte
"Karen Youth Organization” (KYO), und die, einen separatistischen Kurs steuernde "Karen
National Union" (KNU), die von Saw Ba U Gyi gefuhrt wurde. (Trager 1966:103)

Im April 1947 weigerte sch dann die Karen National Union an den Wahlen fur die
verfassunggebende Versammlung teilzunehmen, sodal? viele der fir Karen reservierten Sitze an
die Aung San nahestehende Karen Y outh Organization gingen, die der nationalen Einheit mit
den Burmesen positiver gegentberstand und sich nicht fur einen separaten Karen-Staat
einsetzte. (Renard 1988:27f; Tadaw 1959:34; vergl. Trager 1966:103; Marks 1978:66ff;
Baldwin 1949:111)

Im Rahmen der Aufgliederung des unabhéngigen Burma 1948 in halbautonome Unionsstaaten
der verschiedenen Nationalitéten, erhielten die Kayah einen eigenen Staat. Die Forderung der
sudlichen Karen, vor allem Sgaw und Pwo, nach einem separaten Nationalstaat wurde
zunéchst von der burmesischen Regierung abgelehnt, worauf sich die militante "Karen National
Defense Organisation” (KNDO) bildete.

Die Karen Separatisten lehnten den von U Nu und Clement Atlee 1947 unterzeichneten
Vertrag, der fur den 4. Januar 1948 die Unabhangigkeit Burmas vereinbarte, sowie die
Beschliisse der verfassunggebenden Versammlung ab und bereiteten sich auf einen bewaffneten
Kampf vor. Im November 1948 forderten die Fihrer der KNU zusammen mit Mon-
Nationalisten ultimativ einen unabhangigen Karen-Mon Staat, der die Tenasserim und Irrawadi
Divisonen, sowie die angrenzenden Karen- und Mon-Gebiete mit Ausnahme Ranguns
umfassen sollte.

Bevor die nationale Regierung das fir sie unannehmbare Ultimatum der KNU zurtickweisen
konnte, kam es, anscheinend aufgrund eines Massakers, das burmesische Truppen an christlich
en Karen im Mergui Distrikt vertibten, zum Ausbruch des Karen-Aufstandes. (Renard 1988:28;
Tadaw 1959:34; vergl. Trager 1966:81f,104f; Marks 1978:68f; Truxton 1958:28f; Lintner
1984:407; Hall 1968:841; Goodman/Kersch 1954.76f; Taylor 1982:18)

Die folgenden Auseinandersetzungen wurden nicht nur von nationalistischen christlichen Karen
getragen, obwohl diese bis heute die Flhrungsstrukturen bestimmen, sondern auch von vielen
nichtchristlichen Karen. Dartiberhinaus liefen viele Soldaten und Offiziere der Armee, die sich
zu grof3en Tellen aus Karen rekrutierte, zu den Rebellen Gber. Im Januar 1949 wurde Insein
eingenommen, die Kampfe griffen auf Bassein und Toungu Uber, auf Maymyo in den Shan-
Staaten wurde ein Luftangriff durchgefihrt und Mandalay konnte sogar besetzt werden. Nur
knapp und mit viel Gliick wurde die Einnahme von Rangun verhindert. (Renard 1988:29; Desai
1950:281f; vergl. Trager 1966:105ff; Truxton 1958:29f; Marks 1978:58; Hall 1968:842ff;
Bianco 1989:291f)

Trotz weiterer Aufstdnde durch andere Gruppen wie der "People's Volunteer Organization”
(PVO) (eine noch von Aung San gegrindete antijapanische Guerilla Einheit), den Pa-O in den
Shan-Staaten, den Kachin in den nérdlichen Shan-Staaten, "Red Flag® und "White Flag"
Kommunisten und verschiedener kleinerer Gruppen, die zum Teil schon vor den Karen den
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Kampf aufgenommen hatten, konnte sich die Regierung in Rangun halten und 1950 wieder
relativ sicher fuhlen. Im August 1950 gelang es den Burmesen dann sogar den Fihrer der
Separatisten Saw Ba U Gyi und enige seiner engsten Mitarbeiter auszuschalten. (Renard
1988:29f; vergl. Trager 1966:95-102)

In den frihen 50er Jahren kontrollierte die KNDO aber immer noch grof3e Teile des Irrawadi
Deltas und grof3e Gebiete ostlich des Sittang und stidlich im Tenasserim.

Die verschiedenen Versuche U Nus, die Karen wieder in den Staat zu integrieren, wozu auch
die Einrichtung des Karen Staates '‘Kawthoolai' 1952 auf dem ehemaligen Gebiet des Salween-
Staates zahlt, stiel}en bel den Rebellen in den besetzten Gebieten auf wenig Resonanz, haben
aber wohl die Loyalitét vieler Karen in den nicht von den Rebellen kontrollierten Gebieten
gewonnen. (Renard 1988:30; vergl. Desai 1950:281; Tadaw 1959:34f; Trager 1966:121f;
Marks 1978:70-73; Truxton 1958:30ff; Goodman/K ersch 1954:77f)

Nach einer kurzen Zusammenarbeit mit der ‘Burma Communist Party’ in den 60er Jahren, was
voribergehend zu einer Spaltung der KNU fihrte, scheinen die Karen-Rebellen, im Gegensatz
zu viden anderen Rebellengruppen der Minderheiten in Burma, ausgesprochen
antikommunistisch orientiert zu sein. (vergl. Asiaweek 1980:31,35; Trager 1966:109f,121f)

Obwohl die Rebellen seit 1948 stetig an Territorium verloren, hat sich die Situation bisin die
spéten 80er Jahre hinein anscheinend nicht grundlegend verandert. Mit Ausnahme einiger von
Regierungstruppen gehaltener Stiitzpunkte, kontrollieren Karen-Rebellen die thai-burmesische
Grenze nérdlich von 'Victoria Point' bis hinauf zur Grenze des Kayah-Staates. Die
Gebietsgewinne der burmesischen Truppen wahrend der Trockenzeit wurden von den Karen in
der Regenzeit i.d.R. wieder zurtickgewonnen. (Renard 1988:30; Marks 1978:48)

Insgesamt habe die Karen-Rebellion ganz erheblich dazu beigetragen Burma zu destabilisieren.
Vor alem indem burmesische Truppen gebunden wurden und der Regierung der Zugang zu
Gebieten mit erheblichen wirtschaftlichen Ressourcen wie Teak und Erzvorkommen unmdglich
gemacht wurde. Darliberhinaus gelang es den Karen den offiziellen Handel Burmas mit
Thailand auf ein Minimum einzuschrénken, beziehungsweise den Handel weitgehend unter ihre
Kontrolle zu bringen und fur die Finanzierung des Widerstands zu nutzen. (vergl. Renard 1988:
30ff; Asiaweek 1980; Keyes 1969:29; Goodman/Kersch 1954:74; Rajah 1990:106f)

Erst in jungster Zeit, gegen ende der 80er, anfang der 90er Jahre, scheint sich eine
Verschiebung der Kréfteverhdtnisse anzudeuten. Nach dem weitgehenden Verbot des
Holzeinschlags in Thailand Ende 1988, weichen die Thai zur Deckung ihres Bedarfs in grofsem
Umfang auf die Holzvorkommen in den Grenzgebieten Burmas aus. Die Regierung in Rangun,
die sich in einer schwierigen wirtschaftlichen Situation befindet, ist nur zu gerne bereit, den
Wiunschen der Thai nach Konzessionen nachzukommen. Die Erlose aus diesem Geschéft
werden vor alem in die Verstarkung und Modernisierung der Truppen investiert, die man dann
erfolgreich einsetzt, um von Karen kontrollierte Gebiete mit reichen Teakvorkommen zu
erobern. Die Thai-Burmesische Zusammenarbeit scheint auf diesem Gebiet ganz ausgezeichnet
zu funktionieren.

Die fur den Holztransport erforderlichen Allwetterstral’en ermoglichen es den Burmesen, die
Kémpfe auch in der Regenzeit fortzusetzen, und eine von den Tha durchgefiihrte
Luftaufkldrung, um Konzessionsgebiete abzustecken, scheint von den Burmesen zur
Aufkléarung der Rebellengebiete genutzt worden zu sein. Dartberhinaus gelingt es ihnen immer
mehr den Grenzhandel, Uber den die Rebellen sich vor alem finanzieren, unter ihre Kontrolle
zu bringen.
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S0 soll es den Burmesen in den letzten zwel Jahren gelungen sein, den Karen erhebliche
Verluste beizubringen und ihnen eine Anderung ihrer Taktik, hin zu einem Guerillakrieg,
aufzuzwingen. (vergl. Moreau 1990:22-24; IWGIA 1987ab,c; Rgah 1990:103-111; Lwin
1991.:21f)

Die andere, zu Beginn dieses Kapitels angesprochene Tendenz der Karen in Burma, die
zunehmende Bereitschaft zur Assimilation an die burmesische Kultur, hat in der Literatur
weniger Niederschlag gefunden, was sicher auch darauf zurlickzufihren ist, dald genauere
Daten dartber fehlen. Diese Gegenbewegung zu den Bestrebungen nach nationaler
Eigenstandigkeit aul3erhalb eines burmesischen Staates, betrifft eventuell sogar eine Mehrheit
der Karen, was aber je nach Interessenlage verschieden beurteilt wird.

Es scheint sich Giberwiegend um nichtchristliche Karen und eher Pwo als Sgaw zu handeln. Sie
sprechen vermehrt burmesisch, werden Buddhisten und Ubernehmen andere Aspekie
burmesischer Kultur, sodal3 sie in manchen Gegenden, wie zum Beispie im Burma-Delta,
kaum noch von den Burmesen zu unterscheiden seien. (Renard 1988:26f,30)

Inwiefern sie damit auch ihre ethnische Identitét aufgegeben haben, geht aus den Hinweisen in
der Literatur nicht immer klar hervor, oder wird unterschiedlich dargestellt. (vergl. Tadaw
1961:503f; Trager 1966:121f; Marks 1978:51)

[1.4.b. Thailand

Erheblich verschieden von den Entwicklungen in Burma, stellen sich die Verhditnisse der
Karen in Thalland im 20. Jahrhundert dar. War das 19. Jh. fir sie noch gepragt durch
wachsenden Wohlstand und Sicherheit, so begann sich um die Jahrhundertwende die Situation
fur die meisten von ihnen wieder deutlich zu verschlechtern.

Die Grinde hierfir scheinen zunéchst vor alem eine Umorientierung der siamesischen
Wirtschaft (die bereits um die Mitte des 19. Jh's einsetzte) sowie die Zentralisierung Thailands
um die Jahrhundertwende gewesen zu sein, spater dann zunehmend der wachsende Thai-
Nationalismus und die durch ein starkes Bevdlkerungswachstum und Zuwanderungen bedingte
Verknappung der Landressourcen. So soll die Dominanz des siamesischen Handels durch die
Briten nach dem Bowring Abkommen, die Verfiigung Mongkuts, dal’3 Steuern (‘suai’) nicht
mehr in Naturalien, sondern nur noch in Silber zahlbar sind, sowie die Eréffnung des Suez-
Kanals 1869, der eine Verschiffung von Massengitern nach Europa wirtschaftlich machte
gemeinsam dazu gefuhrt haben, dal3 die Karen um die Jahrhundertwende ihre zuvor grof3e
wirtschaftliche Bedeutung fir die Herrscher Siams und Nordthailands verloren. (vergl. Renard
1979:86,109,170f,230; Renard 1980:23ff)

Die expansionistischen Bestrebungen der britischen und der franzosischen Kolonialmacht im
Norden veranlaldten dann Chulalongkorn um die Jahrhundertwende, verstérkte Bemihungen
zur Zentralisierung seines Staates zu unternehmen und die nordliche Peripherie unter die
direkte Kontrolle Bangkoks zu bringen.(Mischung 1984a:41; Renard 1979:181f; vergl. Keyes
1987:49-56; Colquhoun 1885:192-205)

Zu diesem Zweck wurde unter Chulalongkorn ein neues Modell lokaler Administration
entwickelt und eingefihrt, nach welchem alle lokalen erblichen Herrscher oberhalb der
Dorfebene durch Beamte der siamesischen Krone ersetzt wurden. (Keyes 1979:53)
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1874 Ubernahm ein siamesischer Hochkommisar einen Tell der Verwatungsfunktionen in
Chiang Mai, und zu Anfang des 20. Jh'sresidierte hier der Vizekonig der nordlichen Provinzen.
(Mischung 1984a:41)

Den Karen scheint Chulalongkorn grof3e Sympathien entgegengebracht zu haben. So wurde die
Umstrukturierung der lokalen Administration in den Karen-Gebieten Siams zunédchst
anscheinend mit grof}er Rucksicht auf die Karen-Bevilkerung durchgefuhrt und die
Besteuerung den jeweiligen Fahigkeiten angepal’t, worauf die Karen Siams und insbesondere
die Pwo auch sehr kooperativ reagiert hétten. (Renard 1979:183,197-207)

In Nordthailand trafen die Reformen Chula ongkorns dagegen auf erheblichen Wiederstand der
Karen, aber auch der Nordthai, was zu verschiedenen Bauernaufstanden fhrte. (vergl. Tanabe
1984; Keyes 1977h)

Indem der Status der Karen in Nordthailand sehr stark an die Macht des Y uan-Adels gebunden
war, beeintréchtigte die Entmachtung der Yuan-Herrscher den Status und das
Selbstversténdnis der Karen ganz erheblich. Von den siamesischen Beamten, denen sie zum
Tell mit Gewalt begegneten, fihlten sie sich ausgebeutet und bedroht. (vergl. Renard
1979:171,208-213,221)

Gegen Ende der Herrschaft Chulalongkorns 1910, seien die Karen in Nordthailand in der Regel
der Thai-Regierung sehr vid entfremdeter gewesen als in Zentrathailand, wo viele Karen,
insbesondere Pwo, den Thai-Buddhismus Ubernahmen, flieflend Tha sprachen und teilweise
Tha heirateten oder sich an die Tha assimilierten. Im Gegensatz zu diesen Karen, von denen
viele direkten Kontakt mit Chulalongkorn gehabt hétten dem sie sich verbunden fuhlten, blieb
der Konig und die Zentralregierung in Bangkok den Karen in Nordthailand fremd. Vor den
Steuereintreibern zogen sie sich wo méglich in entlegene Gebiete zuriick, und die Kontakte
zwischen Karen und Thai sollen in Nordthailand, mit Ausnahme verschiedener "suai kabang'"-
Siedlungen, ganz erheblich zuriickgegangen sein. (Renard 1979:213-216)

Zur Zeit der Thronbesteigung durch Vajiravudh, waren die von den Karen bevolkerten Gebiete
keine strategisch wichtigen Grenzgebiete mehr, das Interesse der Thai an den Karen ging
weiter zurlick. Vordringliche Interessen Vgiravudhs waren vor allem die Entwicklung eines
Nationalgefuhls unter den Tha, sowie die Ausenandersetzung mit dem westlichen
Imperialismus. Eine Folge des von ihm propagierten Nationalismus war die Unterscheidung der
Thai, as staatstragendes Volk, von den anderen ethnischen Gruppen wie Chinesen, Malayen
und anderen ethnischen Minoritéten, die as nicht-Thai Minoritéten nur eingeschrankt als
Mitglieder der Thai-Gesellschaft galten. (Renard 1979:216ff)

Uber die Politik Vajiravudhs gegeniiber den Karen scheint es keine Unterlagen zu geben, wie
Uberhaupt die Literatur zu den Karen in Thalland in der ersten Héalfte des 20. Jh's, im
Gegensatz zu Burma, aul3erst spérlich ist. Anscheinend wurde aber immmer weniger zwischen
Karen und anderen in den Bergen siedelnden ethnischen Minderheiten unterschieden, und als
Hmong und Yao 1921 aus Arger iiber Besteuerungen und Zwangsrekrutierungen revoltierten,
wurden die Karen von den Thai-Beamten in dieselbe Kategorie eingeordnet, die sich in der
Folge immer mehr zu dem von den Hmong abgeleiteten Stereotyp der nicht dem Thai-Volk
angehdrigen, aggressiven, Opium anbauenden ‘troublemaker’ verdichtete und sich bel vielen
Thai bis heute hdlt. Schliefdlich setzte sich in den verantwortlichen Regierungsstellen gegeniiber
diesen Gruppen, nachdem man eine Zeitlang mit dem Gedanken gespielt hatte sie auszuweisen,
die Haltung einer 'duldenden Nichtbeachtung' durch, die man in Bangkok bisin die 60er Jahre
hinein verfolgte. (Renard 1979:213,218f,229,237ff; vergl. Mischung 1984a:35; Kunstadter
1979a:161; Truxton 1958:69f; Keyes 1969:44,50; Kunstadter 1970a:11f)
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Ebenfalls in den 20er Jahren setzte ein rasches Bevolkerungswachstum unter den Karen ein,
aufgrund der verbesserten Gesundheitsversorgung und der Assimilation kleinerer Gruppen, wie
zum Beispiel der Lawa, und damit einhergehend eine Verschlechterung der wirtschaftlichen
Verhdltnisse. (Renard 1979:229; vergl. Kap.13c)

Von 1923 an habe nur die Minderheit der Karen die bereits dabei war sich an die Thai zu
assimilieren weiter prosperieren konnen und den Prozel? der Assimilation fortgesetzt, wahrend
die Mehrheit der Karen stetig an Prestige und Wohlstand einbiife, bis sie zu den @&msten
Bevolkerungsteilen Thailands z&hiten. (Renard 1979:221f,234ff)

Erst in den 60er Jahren setzte, aufgrund sich wandelnder Interessen, eine Anderung in der
Minderheitenpolitik der Regierung gegeniiber den Bergbewohnern ein.

Zum einen wollte man Entwicklungen wie in Indochina, wo die Bergbevdlkerung immer
wieder in Aufsténde verwickelt war vorbeugen und kommunistische EinfliRe zurickdréngen,
zum anderen spielten aber auch 6konomische und 6kologische Interessen eine Rolle, indem
man die Holz- und Erzvorkommen in den Minderheitengebieten nutzen wollte und in dem von
den Bergbewohnern Uberwiegend praktizierten Brandrodungsfeldbau zunehmend eine
Bedrohung fur die Boden und den Wasserhaushalt zu erkennen glaubte. Darliberhinaus wuchs
der Druck aus dem Audand, gegen den von verschiedenen ethnischen Minderheiten
praktizierten Opiumanbau und Handel vorzugehen.

Vor diesem Hintergrund wurden in den 60er Jahren eine gan ze Reihe von Institutionen und
Programmen ins Leben gerufen, die alerdingsin erster Linie auf die Hmong und andere Opium
anbauende Minderheiten zugeschnitten waren und den Karen nur sehr bedingt zugute kommen
konnten. Ziele der neuen Politik waren vor alem die Integration der langer in Thailand
lebenden Minderheiten in die Thai-Gesellschaft, die Anhebung des Lebensstandards der
Bergbevolkerung, die Registration aller Bergbewohner und schliefdich die Verminderung des
Bevdlkerungswachstums durch die Propagierung von Programmen zur Geburtenkontrolle und
den Vesuch die Zuwanderung soweit wie moglich einzuschranken.  (vergl.
Burusapatane/Atipas 1988:51-54; Renard 1979:238,240; Keyes 1979:17,53; Mischung
1984a:41; Grandstaff 1980:1f; Keyes 1969:44-49; Kunstadter 1965:19-23; Ratanakhon
1978:45)

Der Wandel von einem Feudalstaat zu einer modernen zentralisierten Burokratie hat fur die
Karen grundlegende Verénderungen ihrer Rechtsposition gebracht, nicht zuletzt auch
beziiglich des Bodenrechts. Von grof3er Bedeutung fur das Selbstversténdnis der Karen und
deren Verhdltnis zur thailandischen Verwaltung war sicher auch das Verbot der Brandrodung,
welches den Grofdteil der Bergbevolkerung praktisch in einen Zustand der Illegalitét setzt.

Auf der einen Seite wéachst so seit den 60er Jahren das Interesse der Zentralregierung an den
Berggebieten, die sie nutzen und integrieren will. Auf der anderen Seite, und wahrscheinlich
nicht unabhangig von diesen staatlichen Interessen, bleibt die Stellung der Karen im Staat und
ihre Landrechte in vielen Falen ungeklart. (vergl. Keyes 1979:17,53; Mischung 1984a:41;
Grandstaff 1980:1f; Renard 1979:240; Ratanakhon 1978:45)

In den 70er Jahren erkannte man dann auch, dal3 die Anbaumethoden und Wirtschaftswei sen
der verschiedenen ethnischen Gruppen durchaus sehr unterschiedliche Auswirkungen auf die
jeweilige Umwelt haben, aber nur sehr langsam scheint man in den verantwortlichen
Regierungsstellen bereit zu sein, zwischen den verschiedenen Gruppen zu differenzieren und
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Programme den spezifischen Bedirfnissen anzupassen. (Bhruksasri Méarz 1990, mundliche
Mitteilung)

Einen engagierten Firsprecher fanden die Karen dagegen in Konig Bhumiphol, der ihnen,
dhnlich wie Chulaongkorn, viel Interesse entgegenbringt und sich tatkrdftig fir ene
Verbesserung ihrer Verhdtnisse einzusetzen scheint. (Renard 1979:239f; vergl. Mischung

1990:87f; Hamilton 1976b:237)
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1l Vergleich der untersuchten K aren-Gemeinschaften/Gebiete

In diesem dritten Teil werden die verschiedenen durch Feldforschungen untersuchten Karen-
Gemeinschaften und Gebiete verglichen. Eine Ubersicht (ber die verschiedenen
Gemeinschaften und Gebiete sowie deren Lokalisation findet sich im Anhang [11/3, eine
Ubersicht (ber die aus den Feldforschungen resultierenden und —ausgewerteten
Veroffentlichungen im Anhang IV und Uber die Auswertungskategorien in Anhang VI. Die
Auswertung der Veroffentlichungen, auf die sich der in diesem Teil 11l durchgefihrte
Vergleich stltzt, wird vor allem in Form von Exzerpten im Anhang VIl wiedergegeben, wo
sich auch die Quellennachweise finden. Eine tabellarische Ubersicht mit den wichtigsten Daten
der verschiedenen Gemeinschaften/Gebiete wird in Anhang V, Uber die wirtschaftlichen Daten
in den Anhangen V111/1-15 gegeben.

Die Ziffern hinter den Namen der Dorfgemeinschaften im Kapitel 1111 beziehen sich auf die in
den Kapiteln 1112, 1113 und den Anhangen I111/3, IV, V, VII und VIII fir die verschiedenen
Gemeinschaften/Gebiete benutzte Numerierung und geben die chronologische Folge der
Feldforschungen wieder.

I11.1. Feldfor schungen in Karen-Gemeinschaften nach 1950
(Quéllennachweise siehe Anh.VII, Auswertungskategorie 1.)

Die erste Feldforschung im engeren Sinn in einer Karen-Gemeinschaft wurde zwischen 1959
und 1961 von James W. Hamilton durchgefihrt, der von Februar bis September 1961 in dem
Pwo Karen-Dorf Ban Hong (1), im Ta des Ping direkt am Fluf3, etwa 100 km stidwestlich
Chiang Mais wohnte. Ein zweiter Aufenthalt in dem Gebiet folgte 1969, nach der Flutung des
Dorfterritoriums in der Folge eines Staudammbaues und der damit einhergehenden Auflésung
der Dorfgemeinschaft.

In seiner Dissertation von 1965 (Hamilton 1965a) gibt Hamilton eine Darstellung der sozialen
und 6konomischen Organisation Ban Hongs, insbesondere im Hinblick auf das 6konomische
System einer 'dualen Wirtschaft' ("dual economy") und dessen Auswirkungen auf die soziale
Organisation. In der Monographie von 1976 (Hamilton 1976b) wird dartberhinaus der
kulturelle Wanddl in der Folge der Auflésung der urspringlichen Dorfgemeinschaft
thematisiert.

Etwa zur selben Zeit, von Juni bis Dezember 1961, arbeitete F.K. Lehman im Kayah-Staat
(Burma), wo er die meiste Zeit in dem Kayah-Dorf Kyebogyi (2a) und Loikaw, der Hauptstadt
des Staates, verbrachte. 1965 fanden kurze Besuche bel Kayah-Gemeinschaften in der Mae
Hongson Provinz Thailands (2b) statt. Die Forschungsberichte Lehmans sind von besonderer
Bedeutung, da es sich um die einzige jingere Forschung bei einer Karen-Gruppe in Burma und
die einzige ethnographische Darstellung der Kayah und anderer im Kayah-Staat ansassiger
Karen-Gruppen Uberhaupt handelt.

Die Einladung zu dem Feldforschungsaufenthalt durch die Regierung des Kayah-Staates hatte
anscheinend einen politischen Hintergrund, indem die Forschungsergebnisse dazu beitragen
sollten, die Kayah von anderen Karen-Gruppen zu differenzieren, die zu einem grof3en Tell in
die Auseinandersetzungen der ethnischen Minderheiten mit der burmesischen Zentralregierung
verwickelt waren. (vergl. Lehman 1967b:14)

In seinen beiden Verdffentlichungen von 1967 setzt er sich mit dem traditionellen sozialen und
ideologischen System der Kayah vor dem Hintergrund seiner Theorie 'subnuklearer Systeme'
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(Lehman 1967b), sowie dem Problem ethnischer Identitét und ethnischer Kategorien am
Beispiel der Autonomiebestrebungen ethnischer Minderheiten in Burma nach der
Unabhangigkeit (Lehman 1967a) auseinander.

Shigeru lijima fuhrte dann als erster Feldforschungen bei Sgaw-Karen durch. Von Méarz 1963
bis April 1964 hielt er sich in dem Bergdorf Mae Ha Ki (3) (lijima benutzt meistens das
Pseudonym "Hti Topa'), an der Stralle von Hot nach Mae Sariang auf, gefolgt von einem
Aufenthat in Phamalo (4) (Pseudonym "Hti Kani") von November 1964 bis Juli 1965, einem
‘Tadorf" in der unmittelbaren Nachbarschaft Mae Sariangs. Gegenstand seiner
Veroffentlichungen ist vor alem der Kulturwandel im Zusammenhang mit der Einfihrung des
Nal¥eisanbaus, sowie der Prozef3 der 'Thaiiserung, den er vor dem Hintergrund eines
theoretischen Konzepts ("closed” versus "open culture") zu sehen versucht. (vergl. lijima
1970)

Die in Englisch vertffentlichten ethnographischen Daten sind alerdings sehr selektiv und
unvollsténdig und vermitteln kein umfassendes Bild der beiden Gemeinschaften.

Ebenfalls eine vergleichende Untersuchung fihrte 1964/65 Theodor Stern bei Pwo in
Zentrathailand, im Gebiet des Oberlaufs des Khwae Noi sowie in Sangkhlaburi durch. Er lebte
einen Monat in dem Dorf Waplonkhu im Bikhi-Tal (5) sowie sieben Monate in Sangkhlaburi
(6), bevor die Feldforschung vorzeitig abgebrochen werden mufite.

Zid sainer Untersuchungen war vor allem die Analyse des Zusammenhangs von linguistischem
und kulturellem Wandel, sowie die Auswirkungen der ‘Urbanisierung' in Sangkhlaburi.

Auch in diesem Fall wurden nur sehr selektive Daten verdffentlicht, die sich zum Tell auf das
Dorf, z.T. auf das Gebiet und zum Teil auf die Stadt beziehen.

Zwischen 1964 und 1968 fihrte David H. Marlowe eine Befragung in ca. 2000 Karen-
Haushalten, vertellt auf 120 Dorfer des zentralen Hochlands der westlichen Chiang Mai
Provinz durch, sowie Feldforschungen in den Sgaw-Ddrfern Mae Tia Glo (7a) (Ban Luang
Sub-Distrikt) und Nawn Krissu (7b) (Borkeo Sub-Distrikt).

Untersucht werden sollten soziale und kulturelle Faktoren in Beziehung zur Epidemiologie der
Karen der Chiang Mai Provinz. Die Veroffentlichungen Marlowes thematisieren vor allem die
interethnischen Beziehungen der Karen und die Beziehungen zwischen Hochland- und
Tieflandbevolkerung. Leider hat er praktisch keine dorfspezifischen Daten seiner
Feldforschungen verdffentlicht. (Nach Mischung sollen sich die verdffentlichten Angaben
Marlowes vor alem auf das Dorf Mae Tia Glo (7a) bei Chom Thong beziehen. Mischung
1984a:49)

Peter Kunstadter, der seit 1963 bei den Lua im Bergland nordéstlich Mae Sariangs arbeitete,
fhrte von Februar 1968 bis Februar 1969 in dem benachbarten Sgaw-Karen-Dorf Laykawkey
(8) eine Feldforschung durch.

Schwerpunkte seiner Untersuchungen und Verdffentlichungen waren zundchst die
wirtschaftlichen Verhaltnisse, insbesondere die Okologie des Brandrodungsfeldbaus der Lua
und Karen, sowie die interethnischen Beziehungen in dem Gebiet. In der Folge wendete er sich
vermehrt demographi schen Fragestellungen und Untersuchungen zu. Dorfspezifische Daten zur
sozialen Organisation sind eher sparlich, solche zu Ideologie und ritueller Praxis fehlen fast
vollig.

Im Berggebiet sidostlich Mae Sariangs arbeitete Peter Hinton 1968/69 tUber 18 Monate bel
Pwo-Karen in Dong Luang (9).
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Wie im Fale Kunstadters gat sein Interesse zundchst vor allem den Okonomischen
Verhdtnissen, mit denen er sich in seiner Dissertation (Hinton 1975) auseinandersetzte. Spater
traten dann zunehmend Zusammenhange zwischen ©konomischem System und soziaer
Organisation in den VVordergund.

Von 1970 bis 1972 arbeiteten Kirsten Ewers Andersen, Anders Baltzer Jorgensen und Mikagl
Gravers in einem Pwo-Karen-Gebiet am Oberlauf des Khwae Ya (10) im Westen
Zentralthailands. Krzere Nachuntersuchungen fanden 1976 und 1980 statt.

Die Verdffentlichungen sind nicht dorfspezifisch und beziehen sich auf die Form des
Brandrodungsfeldbaus in dem Gebiet, vor allem aber auch auf die spezifische Form des von
den dortigen Pwo praktizierten Buddhismus und verschiedene Aspekte des ideologischen
Systems.

Die Untersuchung der religiosen Praxis und der Wirklichkeitsvorstellungen einer Sgaw-Karen-
Gemeinschaft war Ziel der Feldforschung Roland Mischungs, der von Oktober 1975 bis Juni
1976 in Na Lo Hté& (11), einem Sgaw-Dorf im Doi Inthanon Nationalpark stidwestlich Chiang
Mais |ebte.

Seine Dissertation von 1980 (Mischung 19844) ist die bisher umfassendste Ausenandersetzung
mit religiosen Praktiken, Wirklichkeitsvorstellungen und Werthaltungen einer Karen-Gruppe.
Dartiberhinaus bildet der Vergleich verschiedener Anpassungsstrategien von Hmong und Karen
in dem Gebiet einen Schwerpunkt seiner Arbeit.

Zwei  kontrastierende Sgaw-Karen-Gemeinschaften in der Umgebung Mae Sariangs
untersuchte Michael Abol-Rehman Madha von November 1975 bis Februar 1977. Kweethal uta
(12) in den Bergen nahe Mae Sariangs (ein Nachbardorf des von lijima untersuchten Mae Ha
Ki (3)) und Pho So (13) etwa einen Tagesmarsch von Mae Sariang entfernt, nahe der
burmesischen Grenze.

In seiner Dissertation von 1980 (Madha 1980) versuchte er vor alem die unterschiedliche
Integration in das thailandische Marktsystem herauszuarbeiten und die damit
zusammenhangenden Veranderungen der sozialen und religidsen Organisation zu analysieren.

In Palokhi (14), einem Sgaw-Dorf im Gebiet des Huai Thung Choa Entwicklungsprojekts,
fuhrte Ananda Rajah zwischen 1980 und 1982 Feldforschungen durch.

In seinen Verdffentlichungen setzt er sich vor alem mit Zusammenhangen zwischen soziaer
und religioser Praxis einerseits, und der Ebene der Ideologie und Wirklichkeitsvorstellungen
anderersaits auseinander, in seiner Dissertation von 1986 (Rajah 1986)(die mir leider nicht
zuganglich war) insbesondere mit der Aufrechterhaltung der ethnischen Identitét.

In den 80er Jahren verfolgte Roland Mischung seine Untersuchungen verschiedener
Anpassungsstrategien von Hmong und Karen weiter, indem er 1982/83 Feldforschungen in MU
K& KI0 (15), eéinem Sgaw-Dorf in derselben Territorialgemeinschaft in der er bereits 1975/76
gearbeitet hatte, sowie dem benachbarten Hmong-Dorf Mae Ya Noi durchfiihrte. Die Daten
fur das Karen-Dorf MO K& KI6 hat mir Herr Mischung freundlicherweise zur Verfligung
gestellt. Sie sind im wesentlichen seiner unverdffentlichten Habilitationsschrift von 1990
(Mischung 1990) entnommen.

Neben diesen ethnologischen Feldforschungen im engeren Sinn wurden noch verschiedene
andere Untersuchungen unter den Karen Thailands durchgefiihrt, die sich aber fir den
beabsichtigten Vergleich nicht auswerten lief3en.



Von August 1967 bis November 1968 untersuchte Charles F. Keyes in Mae Sariang die
Beziehungen zwischen der Thaibevilkerung und den ethnischen Minderheiten des Gebiets. Die
Veroffentlichungen sind ganz Uberwiegend historisch ausgerichtet und lassen sich fir den
Vergleich der verschiedenen Karen-Gemeinschaften nicht auswerten. (siehe Keyes 1969, Keyes
1970, Keyes 1979)

Eine weitere Felduntersuchung, in den spéten 60er Jahren durch Paul T. Cohen im San PaTon
Didtrikt, stidwestlich Chiang Mais, hatte die Rolle der dortigen Karen im Opiumanbau und
Opiumhandel zum Gegenstand und lief3 sich fur meine Zwecke ebenfalls nicht auswerten.
(siehe Cohen 1984)

Neben diesen Uberwiegend ethnologisch ausgerichteten Feldforschungen, fihrten in den 60er
Jahren Joseph R. Cooke, Edwin J. Hudspith und James A. Morris umfangreiche linguistische
Forschungen unter Pwo-Karen durch. (siehe Cooke/Hudspith/ Morris 1976)

I11.2. Vergleich der Gemeinschaften und Gebiete

In diesem Kapitel werden die verschiedenen untersuchten Gemeinschaften und Gebiete im
Hinblick auf die Variationsbreite und grundsitzliche Ubereinstimmungen untersucht.

Die verschiedenen Gemeinschaften/Gebiete wurden nach der zeitlichen Abfolge der
Feldforschungen numeriert (siehe Kap. 1111 und Anhang V). Grundlage des Vergleichs sind
die aus den verschiedenen Verotffentlichungen gewonnenen, in den Anhéangen V, VII und VIII
zusammengestellten Daten. Die Quellennachweise finden sich in den Exzerpten im Anhang
VII, die Numerierung hinter den KapitelUberschriften bezient sich auf die
Auswertungskategorien (siehe Anhang V1) nach denen die Exzerpte des Anhangs VI geordnet
sind.

[11.2.a. Vergleich der wirtschaftlichen Verhaltnisse (5.1-5)

In alen untersuchten Gemeinschaften stellt der Reisanbau fur die meisten der Einwohner die
primére Lebensgrundlage dar. In den Taldorfern kommt dem Nal¥reisanbau in der Regel die
grofere Bedeutung zu, aber nur von enem Dorf (4) wird berichtet, dal3 kein
Brandrodungsfel dbau betrieben wird.

In den meisten untersuchten Bergddrfern spielt der Brandrodungsfeldbau ¢konomisch und
ideologisch die wichtigere Rolle (3,8,9,10,12,14), und selbst fir zwel der drei Bergdorfer in
denen der Nal¥reisanbau deutlich Uberwiegt (11,15), wird vom Autor die grof3e Bedeutung des
Brandrodungsfeldbaus in der Vorstellungs- und Gefuhlswelt der Bewohner hervorgehoben.

Detaillierte, vergleichbare Produktions- und Konsumtionsdaten liegen leider nur fur vier der
Gemeinschaften vor (1,8,9, 15), in den Bergdorfern scheint aber im grof3en und ganzen zur
Zeit der Feldforschungen die Produktion des Subsistenzbedarfs noch mdglich gewesen zu sein,
wenn auch nicht immer bezogen auf die einzelnen Haushalte und mit deutlichen Unterschieden
in der Gesamtproduktion der einzelnen Dorfer.

Brauchbare wirtschaftliche Daten fur die Taldorfer sind leider noch spérlicher. Fir die einzige
Ausnahme (1) werden deutliche Defizite in der Reisproduktion festgestellt, was auch fur ein
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weiteres der Taldorfer (7) zu gelten scheint. Es sind dies auch die beiden Dorfer, die neben der
Karen-Bevdlkerung Sangkhlaburis (6), am stérksten in das Marktsystem integriert sind und die
einzigen, in denen Lohnarbeit eine grof3ere Rolle spielt. Zumindest in zwel von ihnen (1,6; Uber
7 liegen keine Angaben vor) besitzt ein Tell der Einwohner kein eigenes Land mehr. Die
anderen Taldorfer (4,5) sind dagegen noch stérker subsistenzorientiert.

Mit einer Ausnahme (12) spielt in den Bergdorfern Lohnarbeit eine eher geringe Rolle, und
meist nur as bezahlte Arbeit fir andere Karen innerhalb der Dorf- oder
Territorialgemeinschaft. Das Ausmal3 der Integration in die Marktwirtschaft ist aber bei den
Bergdorfern sehr verschieden und zumindest in drei (3,13,15) nicht unerheblich.

Wohl standsunterschiede zwischen den Haushalten sind in den Berg- wie in den Taldorfern, wo
Sie starker ausgepragt sind, eher die Regel als die Ausnahme, trotz einer 'Ideologie der Egalitat’
von der verschiedene Autoren berichten, die einer Differenzierung der Lebensstile, zumindest
in den Dorfern, entgegenzuwirken scheint.

Einige Autoren stellen eine beginnende Stratifizierung (7, 11,15) bis hin zur Entwicklung von
Klassenstrukturen (1,9, 13) fest, die fur die Dorfgemeinschaften primér auf den Besitz bzw. die
Kontrolle von Landressourcen, in der Stadt (6) auf Einnahmen aus Unternehmertum oder
Beamtent&tigkeiten zurtickgefuihrt wird.

Wie Sgaw und Pwo sollen die Kayah (2) in der Regel eine Mischung aus Nal¥reisanbau und
Brandrodungsfeldbau praktizieren. Allerdings unterscheiden sich die Anbaumethoden in
einigen Aspekten deutlich voneinander, vor allem was den Einsatz des Pflugs auf flacheren
Brandrodungsfeldern sowie den Feld- und Fruchtwechsel betrifft.

[11.2.b. Landressourcen und Vererbung (6.1/2)

Soweit Angaben dazu gemacht werden befinden sich Nal¥eisfelder bel den Sgaw und Pwo
durchweg im Privatbesitz.

In den meisten Gemeinschaften liegen die traditionellen Rechte Uber das fir den
Brandrodungsfeldbau genutze Land bei der Dorfgemeinschaft (1,2,3,5,8,9,12,13) oder der
Territorialgemeinschaft (7,11,15). Die einzelnen Haushdte erhalten lediglich individuelle
Nutzrechte, die durch kontinuierliche Nutzung aufrechterhalten werden und in der Regel auch
vererbbar zu sein scheinen. Von der Moglichkeit der Verpachtung oder des Verkaufs von
Brandrodungsfeldern berichtet ein Autor (8).

Uber den Zuzug in eine Gemeinschaft und die damit zusammenhangenden Landnutzungsrechte
entscheiden, zumindest in den Bergddrfern, in der Regel das Dorfoberhaupt in Absprache mit
den "Altesten". Zwei Autoren (8,9) weisen auf die Bedeutung hin, die starke ansissige
V erwandtschaftsgruppen fir die Erlangung der Zuzugserlaubnis haben.

Der Besitz scheint idealerweise zu gleichen Teilen an die Kinder zu gehen, wobel in der Regel
das jungste Kind, wenn es bei den Eltern bleibt, einen etwas grof3eren Teil bzw. das Haus
erhalten soll. Lediglich in einer Gemeinschaft (1) sollen dtestes und jingstes Kind einen etwas
grofleren Anteil erhalten. Letztenendes scheint aber die Residenzwahl ausschlaggebend dafir
zu sein, welche ererbten Nutz- oder Besitzrechte tatsachlich in Anspruch genommen werden.
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Wie in den meisten anderen Karen-Gemeinschaften, soll auch bel den Kayah vererbbarer
Besitz, vor adlem Vieh, Haus und Gérten, gleichmaiig an die Kinder vererbt werden, die
Inanspruchnahme der ererbten Rechte in der Regel aber von der Residenzwahl abhéngig sein.

Im Gegensatz zu den Pwo- und Sgaw-Gemeinschaften, soll sich bel den Kayah aber alles
Ackerland, einschliefdich der Nal¥reisfelder, im Gemeinbesitz befinden.

I11.2.c. Haushalt und Familie (7.1)

Das Muster der sozialen Organisation ist mit Ausnahme der Kayah, die separat verglichen
werden (siehe unten), sehr viel homogener als das der 6konomischen Verhé tnisse.

Das von den Autoren am durchgangigsten und meisten hervorgehobene Element der sozialen
Organisation der Karen, ist der 6konomisch und politisch weitgehend unabhangige Haushalt,
der im Schnitt fUnf bis sechs Personen umfalt.

In der Mehrzahl wird er von einer Nuklearfamilie gebildet. In den Gemeinschaften zu denen
genauere Angaben vorliegen, machen Nuklearfamilien immer Uber 50% bis hin zu 80% der
Haushalte aus, erweiterte Familien (meist durch eine verheiratete Tochter mit ihrer Familie) in
der Regel 10-30%, nur in einem Fall (5) liegt ihr Anteil mit 42% deutlich hoher.

Grundlage des Haushalts ist die relativ starke Verbindung durch die Heirat. Im algemeinen
fehlen zwar genauere Angaben Uber Scheidungsraten, Scheidungen sollen aber eher die
Ausnahme, Wiederverheiratungen mit Ausnahme der Karen in Sangkhlaburi (6) selten sein.
Auch im Hinblick auf interethnische Heiraten stellt die Karen-Bevolkerung Sangkhlaburis mit
einem Anteil von fast 50% eine Ausnahme dar. Hier ist auch der Anteil der Nuklearfamilien mit
ca. 80% am groften. In den anderen Gemeinschaften sollen interethnische Heiraten seltener
sein, die Angaben gehen bis zu 10%, in der Tendenz in den Taldorfern haufiger as in den
Bergdorfern.

In Berg- und Taldorfern, bis hin in die Stadt, ist das Ideal postmaritaler Residenz durchgehend
Uxorilokalitdt. Von verschiedenen Autoren wird aber hervorgehoben, dal3 die Residenzwahl
zunehmend von wirtschaftlichen Erwdgungen (Landressourcen, Arbeitskraft) bestimmt wird.
Wo konkrete Angaben gemacht werden (1,9,11,12,15) liegt der Anteil durchweg erheblich
Uber 60% bis tber 90% (1), eine Differenzierung nach Berg- und Taldorfern [&3t sich nicht
feststellen. Das gilt auch fir den Anteil intralokaer (dorfendogamer) Heiraten, die alerdings
ein ziemlich breites Spektrum von ca. 24% bis ca. 70% aufweisen.

Angaben zu Heiratsregeln machen nur vier Autoren (1,7,9,12), deren Feststellungen sich aber
im wesentlichen decken. Demnach gibt es keine Heiratsvorschriften. Heiratsverbote gelten fir
Cousins ersten Grades. Mifilligt werden in einzelnen Gemeinschaften Heiraten zwischen
metrilinear Verwandten (1) oder zwischen Cousins zweiten Grades wenn die Frau einer dlteren
Abstammungslinie als der Mann angehort (7). Alle berichten dartiberhinaus, dal3 zwei Heiraten
zwischen zwel Familien beziehungsweise "Matrilineages' (9) mif3billigt wirden.

47



I11.2.d. Abstammung und Verwandtschaftsgruppen (7.2)

Ohne Ausnahme wird den Karen, inklusive der Kayah, ein bilaterales bzw. kognatisches
Verwandtschaftssystem zugeschrieben, meist unter Hinwels auf das Fehlen unilinearer oder
korporierter Abstammungsgruppen. Die Verwandtschaftsterminologie soll in Ban Hong (1)
"normal nankanese", in Waplonkhu (5) "matri-eskimo" und im Gebiet westlich Chiang Mais (7)
"eskimo"-Typus nach der Terminologie Murdocks sein.

Neben dem bilateralen Verwandtschaftssystem weisen verschiedene Autoren auf eine starke
Tendenz zur Bildung matrifokaler Institutionen, bzw. die Bedeutung matrilinearer
Abstammungdlinien hin. (1,9,11,12,15)

Als Ergebnis des uxorilokalen Residenzmusters werden in fast alen Gemeinschaften
uxorilokale Nachbarschaftsgruppen festgestellt, die allerdings unter den Pwo des Khwae Noi
Gebiets (5) weniger hdufig sein sollen und in Sangkhlaburi (6) aufgrund der stadtischen
Wohnverhdtnisse fast vdllig verschwunden seien.

Einige der Autoren (Hamilton 1976b:100-103,132ff; Hinton 1975:46f,54; Stern 1979:68,70)
sprechen von "Matrilineages' bel den Pwo, ener im Zusammenhang mit einer Sgaw-
Gemeinschaft (lijima 1970:30f). Der Vergleich der verschiedenen Darstellungen macht
dlerdings ziemlich wahrscheinlich, dal3 es sich in keinem Fal im egentlichen Sinn um
"Matrilineages’, aso unilineare Abstammungsgruppen handelt. (vergl. Kap.1V3b)

Bel den Pwo wie bei den Sgaw scheint es sich letztlich um matrilinear bzw. matrifokal
organisierte Kultgruppen zu handeln, die in der Regel nicht mehr als drei bis vier Generationen
umfassen und primér rituelle Funktionen im Ahnenkult haben. In einigen Pwo-Gemeinschaften
(1,9) fungiert die dteste Frau der Kultgruppe as Oberhaupt, was nach Mischung fir eine im
Vergleich zu den Sgaw stérker formal festgelegte Struktur der Ahnenkultgemeinschaft bei den
Pwo spricht, was allerdings nicht fur die Pwo Zentralthailands zuzutreffen scheint (5,10).

[11.2.e. Soziopolitische Organisation der Dorfgemeinschaft (7.3)

In den alermeisten Falen setzen sich die Dorfgemeinschaften aus konsanguina und affinal
verwandten Haushalten zusammen und werden strukturell durch die verschiedenen
matrifokalen Nachbarschaftsgruppen geprégt. Lediglich von einem Taldorf (4) wird berichtet,
daid sich in grofRerem Umfang auch andere Karen und Nicht-Karen ansiedeln, das Dorf sehr
denen der Thai oder Shan &hnelt. Einige der Dorfer (1,2,9,12,13) sollen wohldefinierte
Territorien haben, in anderen sollen Territoriumsgrenzen weniger genau definiert sein bzw.
fehlen (8,10). In einigen soll das Gebiet der Territorialgemeinschaft definiert sein, die einzelnen
Gemeinschaften aber keine genau definierten Dorfterritorien haben (9,11,15).

Die kooperativen tkonomischen Funktionen des Dorfes scheinen allgemein minimal und auch
die politische Organisation des Dorfes nur schwach entwickelt zu sein, was mit der starken
autonomen Stellung der einzelnen Haushate eklart wird. Das Dorf betreffende
Entscheidungen werden von den "Altesten” (in der Regel die ménnlichen Haushaltsvorstande)
und dem traditionellen sozioreligiosen Dorfoberhaupt im Konsens getroffen. Verschiedene
Autoren weisen auf die Bedeutung von starken matrifokalen Verwandtschaftsgruppen im
Entschel dungsfindungsprozef3 hin (3,8,9).
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Mit dem Amt des Dorfoberhaupts ist in keiner der Gemeinschaften (mit der méglichen
Ausnahme von 1) eine weitergehende sékulare Autoritdt verbunden. Das Amt wird in der
Regel patrilinear vererbt, in einzelnen Gemeinschaften scheinen die Nachfolgeregeln aber eher
flexibel zu sein bzw. viel Raum fur Interpretationen zu lassen (1,8). In einem Fall (7) scheint es
moglich zu sein, im Bedarfsfall die Nachfolge Uber ein weibliches Bindeglied anzutreten,
worauf das Amt aber wieder patrilinear weitergegeben wird. Die einzige Ausnahme bilden die
stark buddhistisch beeinfluten Pwo des Khwae Ya Gebiets (10), wo das Amt des
Dorfoberhaupts ('boungko’) in der Regel an den Mann der @ltesten Tochter des Vorgangers
gehen soll.

Der fur die Thai-Verwaltung arbeitende Dorfvorsteher kann sich in  dorfinternen
Angelegenheiten je nach dem noch weniger durchsetzen als das traditionelle Dorfoberhaupt.
Das Amt kann in Personalunion mit dem des Dorfoberhaupts ausgefihrt werden, was aber eher
die Ausnahme as die Regel zu sein scheint. Allgemein wird es as sehr ambivalent und eher
unbeliebt beschrieben.

[11.2.f. Die Territorialgemeinschaft (7.4, 7.5)

Zwei der Autoren (Marlowe und Mischung; 7,11,15) beziehen sich explizit auf die
Territorialgemeinschaften der Karen as wichtiger Einheit der soziaen Identitét, bis hin zur
letztlich 'landbesitzenden’ und kontrollierenden Einheit.

Geht man davon aus, dal3 es sich bel den Teritorialgemeinschaften um die aus den
Abspaltungen von einem Gruinderdorf entstandenen Siedlungsgemeinschaften handelt, so kann
man auch in den Darstellungen anderer Autoren (1,8,9) Hinweise auf die Existenz solcher
Territorialgemeinschaften  finden. Sie setzen sich aus 'Mutterdérfern’  samt  ihren
‘Tochterdorfern’ zusammen, haben verwandtschaftliche, rituelle und religitse Verbindungen (1)
oder beanspruchen ein gemeinsames Territorium (9).

Das Ausmal3, in dem Karen in den verschiedenen Gemeinschaften an interethnischen
Kontakten beteiligt sind, variiert nach der Darstellung der Autoren sehr stark, quantitative
vergleichbare Daten liegen aber nicht vor. Die Angaben deuten auch nicht auf charakteristische
Unterschiede zwischen Berg- und Taldorfern oder Sgaw- und Pwo-Gemeinschaften hin.

I11.2.9. Religidses Bekenntnis und rituelle Praxis (8,1/2)

Genauere Angaben Uber religitses Bekenntnis und rituelle Praxis fehlen leider fur die
alermeisten der untersuchten Gemeinschaften. In fast allen Sgaw-Gemeinschaften spielen
Formen des Animismus und Ahnenkults noch eine relativ grof3e Rolle, Christentum und
Buddhismus wenn tberhaupt meist nur eine untergeordnete. Lediglich in Phamalo (4) und Pho
So (13) kommt buddhistischen Formen eine grofiere Rolle zu.

Von erheblicher Bedeutung ist in den meisten Sgaw-Dorfern (3,4,7,11,12,13,15) der "hsai
t's"-Ritus, der aus Pwo-Gemeinschaften Gberhaupt nicht berichtet wird.

Die Pwo-Gemeinschaften Nordthailands (1,9) scheinen noch weitgehend animistische

Religionsformen zu praktizieren, wéhrend die Pwo Zentralthailands (5,6,10) sich zum
Buddhismus bekennen, den sie zum Tell in Karen-spezifischen Formen (10) ausiiben.
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Neben diesen Gruppen- und Gebietsspezifischen Tendenzen scheint sich in enigen
Gemeinschaften Nordthailands noch eine Zunahme der Bedeutung des Buddhismus im
Zusammenhang mit zunehmender Integration in das Marktssystem und die Thai-Gesallschaft
feststellen zu lassen (1,4,13).

[11.2.h. Soziale Organisation der Kayah im Vergleich

Wahrend sich Pwo und Sgaw aufgrund ihres 6konomischen und soziden Systems kaum
voneinander differenzieren lassen, unterscheidet sich die soziale Organisation der Kayah doch
ganz erheblich von den beiden anderen Gruppen, weshab sie im Folgenden gesondert
dargestellt wird.

Die durchschnittlich finf Personen pro Haushalt decken sich mit den Verhdltnissen bel Sgaw
und Pwo und lassen vermuten, dal? auch bei den Kayah die Nuklearfamilie vorherrscht.

Grundsétzliche Unterschiede ergeben sich aber hinsichtlich der Heiratsregeln. Wahrend bei
Sgaw und Pwo Heiraten unter Cousins ersten Grades durchweg verboten sind, sollen Heiraten
zwischen Cousins jeden Grades und jeder Art bel den Kayah bevorzugte Heiratsverbindungen
sein, was mit der Stérkung der Abstammungslinien (siehe unten) begriindet wird.

Lehman berichtet nicht von einer spezifischen Residenzregel, vielmehr werde die postmaritale
Residenz zwischen den Eltern des Brautpaares vor der Heirat verabredet, in der Regel in
Abhangigkeit von Bedarf an Arbeitskraft oder zu erbendem Besitz.

Das kognatische Verwandtschaftssystem teilen die Kayah mit Sgaw und Pwo, ebenso wie das
Fehlen korporierter Abstammungsgruppen.

Lehman spricht von "apikalen kindreds' aus denen sich jedes Dorf zusammensetzen soll. Die
auf eine kleine Anzahl anerkannter Ahnen zurtickgehenden Gruppen sollen aber nicht
sgnifikant korporiert sein. Ein grof3er Teil der Dorfbewohner konne theoretisch und praktisch
zu mehr as einer solchen Gruppe im Dorf genealogische Verbindungen herstellen, aktive
Mitgliedschaft, die z.B. Zugang zu spezifischen rituellen Aktivitéten ermdglicht, ist nur in einer
Gruppe moglich. Sie soll in der Regel von der Entscheidung des Individuums abhéngig sein,
das seine aktive Mitgliedschaft im Laufe seines Lebens aber auch wieder andern kann.

Von erheblicher Bedeutung fir die sozidle Identitdt der Kayah, sei die mehr oder weniger
optionale Zugehorigkeit zu ener, auf enen in der Regel fiktiven Ahnen zuriickgehende
Abstammungdinie ("utrolaterale” oder "ambilaterale affiliation” nach Lehman), die Lehman als
"ramage” bezeichnet.

Diese verschiedenen Abstammungslinien werden von Lehman in vier unterschiedliche
Kategorien eingeteilt, in denen die apikalen Ahnen soziologisch jeweils gleichwertig seien. Die
furstlichen Linien ('khtiy"), Abstammungslinien von Sawbwas, sind die einzigen von denen zum
Tell apikale Ahnen namentlich bekannt sind. Daneben gibt es zwel Kategorien von Priester-
Linien (iylow' und 'kéy' Priestertum), und dartberhinaus ist nach Lehman noch die
Residualkategorie der ‘Gemeinen’ ("commoners') zu unterscheiden. Sie setzt sich aus Personen
zusammen die sich entschlossen haben, weder einer Sawbwa- noch einer Priester-Linie
anzugehoren. Leider macht Lehman keinerlei Angaben Gber Bedeutung, Umfang und soziaen
Status der verschiedenen Kategorien.
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Die Angaben Uber die soziopolitische Organisation des Dorfes sind leider sehr spérlich und
lassen kaum einen Vergleich mit den anderen Karen-Gruppen zu, lassen aber vermuten, dal3 es
charakteristische Unterschiede gibt.

Die fur die Kayah typische Organisation in Furstentimern bzw. Kleinstasten sowie die
Institution des 'Sawbwa fehlen bel Sgaw und Pwo vallig.

Es scheinen sich deutlich zwei Sphéren ritueller Praxis mit jewells eigenem Priestertum
unterscheiden zu lassen. Eine eher auf buddhistische Formen zurtickgreifende, auf das
Sawbwatum ausgerichtete Sphére, der das 'iyluw'-Priestertum zugeordnet ist, sowie eine eher
auf das Dorf und animistische Rituale ausgerichtete, die von den 'kéy'-Priestern betreut wird.

Auch auf der Ebene des Sozialverhaltens und der Ideologie soll es charakteristische
Unterschiede geben. Lehman versucht diese vor einem geschichtlichen Hintergrund zu
erkldren, um zu zeigen, dald das unterschiedliche Sozialverhaten auf einer gemeinsamen
psychischen Grundhaltung von Kayah, Sgaw und Pwo basiert. (vergl. Kap.l1VV2b)

I11.3. Ergebnisse des Vergleichs

I11.3.a. Kategorisierungen und kulturelle Variabilitat

Zwei Autoren, die Untersuchungen uber grofere Gebiete hinweg durchgefuhrt haben,
kategorisierten in den spéaten 60er Jahren die verschiedenen Dorfgemeinschaften in den von
ihnen untersuchten Gebieten. Peter Kunstadter (1967:649ff) fir die Sgaw-Karen in der
Umgebung Mae Sariangs und David H. Marlowe (1969:55) die Sgaw-Karen-Gemeinschaften
im Bergland westlich Chiang Mais. (vergl. auch Anhang 1X)

Unterscheidungskriterien waren zundchst bei beiden Autoren vor allem geographische Lage
und wirtschaftliche Basis der Gemeinschaften. So unterscheidet Kunstadter in seinem Gebiet
zunéchst isolierte, vorwiegend auf dem Brandrodungsfeldbau zur Subsistenzsicherung
baserende Bergdorfer, sodann Uberwiegend auf der Grundlage des Nal¥eisanbaus zum
Eigenverbrauch und Verkauf existierende Taldorfer und schliefdich Karen in stédtischer
Umgebung (Mae Sariang) mit einem breiten Spektrum verschiedener Beschéftigungen.

Die Verhdltnisse in dem von Marlowe untersuchten Gebiet scheinen sich davon deutlich zu
unterscheiden. Der wahrscheinlich am weitesten verbreitete Siedlungstyp ist in seinem Gebiet
die auf dem Nal¥reisanbau basierende Gemeinschaft in den Hochtélern, eine Kategorie die bel
Kunstadter gar keine Rolle spielt. Die beiden anderen von Marlowe unterschiedenen Typen,
das auf dem Brandrodungsfeldbau basierende Bergdorf und das primér Nal3reisanbauende
Taldorf, entsprechen in etwa den jeweiligen Kategorien Kunstadters.

Nimmt man beide Kategorisierungsschemata zusammen, so lasen sich alle der untersuchten
Karen-Gemeinschaften nach diesen formalen Kriterien einordnen. Das gilt aber nicht mehr fir
die weiteren Merkmale, die die Autoren fir ihre Gebiete mit ihren Typen verbinden, was auch
wahrend personlicher Besuche in verschiedenen Karen-Gemeinschaften 1990 deutlich wurde,
(vergl. Anhang IX)
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Die Karen-Gemeinschaften erweisen sich im Hinblick auf Grof3e, wirtschaftliche Verhatnisse,
Integration in das Marktsystem und den Nationalstaat, sowie religitses Bekenntnis und Praxis
as sehr viel differenzierter, als man aufgrund der Kategoriserungen Kunstadters und
Marlowes annehmen wirde. Diese Differenziertheit 183 sich auch keineswegs ausschliefdich
auf Entwicklungen in den 70er und 80er Jahren zurtickfihren, da viele der verglichenen
Untersuchungen noch aus den 60er Jahren stammen. Vielmehr scheinen ausgeprégte lokale und
regionale Unterschiede typisch fur Karen-Gruppen zu sein, ein Eindruck der auch durch

Aussagen Marlowes unterstiitzt wird der schreibt:
"Both Karen and Khon Muang almost make a fetish of the variability that exists between village clusters
and settlement areas of the same cultural group. As one Karen put it to me when we discussed the extreme
variations between river valeys, 'Each river valley does things in the way that the grandparents who settled
it said things should be done.... Why should the Grandparents think the same way or do things the same
way? They are al different.” (1979:190),

und auch Mischung weist auf die "enorme kulturelle Variabilitét innerhalb der ethnischen

Kategorie 'Karen™ hin. (Mischung 1984a:52,43f)

Aufgrund der von mir fur den Vergleich der Gemeinschaften ausgewahlten Daten und
Kategorien, die in starkem Mal3e auch durch die in den Feldforschungen erhobenen Daten nahe
gelegt wurden, 183 sich praktisch kein Kriterium finden, mittels dessen sich Uber verschiedene
Gebiete hinweg wirklich durchgéngig und eindeutig zwischen den ethnischen Kategorien Sgaw
und Pwo unterscheiden lief3e, was viedlleicht auch mit den zur Verfiigung stehenden Daten
zusammenhangt.

Neben Sprache und ev. Kleidung, scheinen in Nordthailand noch am ehesten in der
Organisation des Ahnenkults charakteristische Unterschiede zu bestehen. Die Unterschiede
zwischen den Pwo Nordthailands und denen Zentralthailands, beziehungsweise zwischen
verschiedenen Gruppen Zentralthailands, scheinen aber noch ausgeprégter zu sein als die
zwischen Sgaw und Pwo Nordthailands. Leider gibt es keine Untersuchungen tber Sgaw-
Gemeinschaften in Zentralthailand.

Die Unterscheidung zwischen einer Giberwiegend im Tiefland siedelnden Pwo-Bevdlkerung und
vorwiegend in den Bergen siedeinden Sgaw-Karen, &% sich fur Thailand sicher nicht
feststellen, worauf auch schon Mischung hingewiesen hat. (Mischung 1984a:34)
Dartberhinaus wurde die generelle Gultigkeit dieses Klischees auch fir die Verhdltnisse in
Burmain Frage gestellt.

Eine stérkere Affinitdt zum Buddhismus scheint sich fur die Pwo Zentralthailands feststellen zu
lassen, ist aber wohl nicht unbedingt fir Pwo-Gruppen in Nordthailand charakteristisch. (vergl.
Kap.l113c)

[11.3.b. " Kulturelles Grundmuster” und ethnische Kategorien

Mischung glaubt, dal3 zumindest Sgaw und Pwo "unter ihren eher oberflachlichen regionalen
Anpassungsformen ein kulturelles Grundmuster bewahrt hatten, das als Karen-typisch
anzusehen ist und auf die dhnliche geschichtliche Erfahrung beider Gruppen zurtickgehen
durfte.” (Mischung 1984a:17)

Als wesentliche Elemente dieses Grundmusters fihrt er auf:
Einen ausgeprégten Ethnozentrismus, die deutliche Untertellung der Welt in Karen und
Nicht-Karen, sowie eine "tiefe Abneigung” sich mit Nicht-Karen zu vermischen.
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Autonome, lose konstituierte Dorfer, meist mobil und in sich instabil, zur Aufspaltung und
Zerstreuung Uber grofiere Areale neigend. Das Dorf ist meist die grofdte politische Einheit.
Der losen Kongtitution des Dorfes entspricht die egalitére Gesellschaftsordnung ohne
institutionalisierte Machtstruktur und permanente soziodkonomische Schichtung.

Die stabile, monogame Kernfamilie a's primére soziale und 6konomische Einheit der Karen-
Gesellschaft, die nur vortbergehend durch einen Schwiegersohn oder Elternteile erweitert
wird. Sie ist 6konomisch weitgehend autonom und mobil.

Die ideologische Introverson der Dorfgemeinschaft, d.h. die Ausrichtung zentraler
Wertvorstellungen auf die Stabilisierung und Harmonisierung des innerdorflichen Bereichs.
Das Dorf bildet trotz loser Kongtitution einen organisatorischen Ausdruck des Karen-
Ethnozentrismus. Der latente Gegensatiz zwischen dem Ordnungsanspruch der
Dorfgemeinschaft und der Autonomietendenz der Kernfamilien ist nach Mischung eines der
Leitthemen der Sozialstruktur der Karen.

Eine matri-zentrierte Familienordnung, die vor allem in der uxorilokalen Residenzregel, der
priméen Position der Frau im Ahnenkult und Einzelheiten der Hochzeitsriten zum
Ausdruck kommt. Im Gegensatz zur ‘'mannlich’ definierten Dorfgemeinschaft ist die Familie
metrilateral definiert. (vergl. Mischung 1984a:17-20; Mischung 1984b:246)

In seiner Habilitationsschrift betont Mischung darlberhinaus noch die Bedeutung der
Organisation in Territorialgemeinschaften im Zusammenhang mit einem auf die langfristige
Nutzung eines Siedlungsgebiets ausgerichteten Anbausystem fir das Selbstversténdnis sowie
die sozide und 6konomische Organisation der Karen seines Untersuchungsgebiets. (vergl.
Mischung 1990:28,31,34)

Die von Mischung unterschiedenen Elemente des "kulturellen Grundmusters' beziehen sich
praktisch ale auf Aspekte der soziden Organisation, zum Teil auf deren ideologische
Konstruktion. Tatsachlich zeigt auch der Vergleich der verschiedenen untersuchten Sgaw- und
Pwo-Gemeinschaften bezlglich der sozialen Organisation das einheitlichste Bild, ganz
besonders im Hinblick auf Bedeutung und Zusammensetzung des Haushalts, matrifokaler
Tendenzen in der Organisation des Haushalts und des Dorfes, sowie der relativ losen
Konstitution des Dorfes.

Auch der ausgepragte Ethnozentrismus wird mehr oder weniger von allen Autoren bestétigt,
was aber offenbar nicht zwangdaufig mit einer Achtung interethnischer Heiraten oder der
Vermeidung interethnischer Beziehungen einhergehen mul3.

Ob es sich be der Territorialgemeinschaft um ene fur die Karen algemein typische
Organisationsform handelt oder sie nur in bestimmten Gebieten ausgepragt ist, 183t sich
aufgrund der Veroffentlichungen nicht entscheiden. Moglicherweise ist sie der Aufmerksamkeit
einiger Autoren entgangen. Hinweise auf die Existenz von Territorialgemeinschaften finden
schin vielen Berichten.

Vergleicht man dieses im wesentlichen von den Verhdtnissen bei Sgaw und Pwo abgeleitete
Muster sozialer Organisation mit der Darstellung der sozialen Organisation der Kayah, so félt
zundchst auf, dald sich in den Verdffentlichungen Lehmans praktisch keine Hinweise auf
matrifokale Ingtitutionen oder Tendenzen finden. Uxorilokale Residenz scheint keine Rolle zu
spielen, und konsequenterweise wird auch nicht von uxorilokalen Nachbarschafts- oder
V erwandschaftsgruppen berichtet, ebensowenig von einem matrifokal orientierten Ahnenkullt.
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Die relativ spéarlichen Hinweise zur Organisation des Haushalts und der Dorfgemeinschaft
lassen immerhin die Vermutung zu, dald diese beiden soziaden Einheiten und ihr Verhdtnis
zueinander, gewisse Parallelen zu den Verhdtnissen bel Sgaw und Pwo aufweisen, mit relativ
autonomen Haushalten (geringe interne Macht des Headman) und einer eventuell etwas stérker
integrierten Dorfgemeinschaft als bei den Sgaw und Pwo Thailands. Dagegen scheint das Amt
des Headman bei den Kayah sehr vid stérker nach auf3en orientiert zu sein as das des
sozioreligidsen Dorfoberhauptes bei Sgaw und Pwo.

Uberformt werden diese Ingtitutionen zum einen durch ein System von Abstammungslinien
bzw. 'Ramages, die in ihrer Form (vergl. Kap.I112h) zumindest sehr stark durch die Institution
des Sawbwatums gepragt, wenn nicht Uberhaupt erst mit ihm entstanden sind, zum anderen
durch das politische und ideologische System des Sawbwatums selber. (vergl. Lehman
1967a:110)

Weniger eindeutig |&3 sich das Fehlen matrifokaler Tendenzen erklaren.

Geht man davon aus, dal3 es sich bel diesen 'matrifokalen Tendenzen' (Uxorilokalitét, matri-
zentrierte Familienordnung, Stellung der Frau im Ahnenkult) um Elemente eines fir die Karen
grundlegenden "Kulturmusters® handelt, welches urspriinglich Kayah, Sgaw und Pwo
gemeinsam war, so mifdten die Kayah diese Merkmale irgendwann verloren haben. Es liegt
dann wohl nahe zu vermuten, dal3 dies im Zusammenhang mit der Entwicklung bzw.
Ubernahme des Sawbwa-Systems stattgefunden hat. Ob dazu dlerdings die vieleicht
zweihundert Jahre, die es besteht, ausgereicht hétten, scheint zumindest fraglich.

Eine aternative Erkléarungsmoglichkeit wére, da® Sgaw und Pwo diese matrifokalen
Tendenzen unabhéngig von den Kayah erworben haben.

Auch Mischung will, im Zusammenhang mit dem von ihm vorgeschlagenen kulturellen
Grundmuster, dem Aspekt der matrizentrierten Familienordnung nicht denselben Stellenwert
wie den anderen Elementen zubilligen wenn er es fir Gbertrieben halt, "dieses Kulturmerkmal
der Karen mit derselben Wahrscheinlichkeit historisch-funktional zu begriinden wie die
politische Organisationsstruktur oder die ideologische Introversion der Dorfgemeinschaft”.
(Mischung 1984a:20)

I11.3.c. Religidse Variabilitat, 'Pragmatismus und Millenarismus

Leider sind die Angaben zur religitsen Praxis fur die alermeisten Gemeinschaften sehr spérlich
und selektiv und erlauben nur selten (11;12 und 13 mit Einschrankungen) ein umfassenderes
Bild der religitsen Vorstellungswelt und rituellen Praxis. Die vorhandenen Angaben lassen aber
immerhin den Schlul? zu, dal3 es sich hier um den Bereich der Karen-Kultur handelt, der die
grofdte Variabilitat und wahrscheinlich auch grofdte Dynamik aufwelst.

Aus fast allen Gemeinschaften wird von einem an ‘Lokal-' oder 'Dorfschutzgeister' gerichteten
rituellen Komplex berichtet, der die Konstitution der Dorfgemeinschaft stérken und deren
Integration in die spirituelle Umwelt gewdhrleisten soll. Gleichermalien weit verbreitet sind
Seelenrtickruf- und ‘wristtying'-Zeremonien. In beiden Falen handelt es sich wohl um rituelle
Komplexe, die nicht Karen-spezifisch und in Siidostasien weit verbreitet sind.

Verschiedene Zeremonien, die sich in der einen oder anderen Weise an die Ahnen richten und
Karen-typisch sein sollen, werden aus allen Karen-Gemeinschaften Nordthailands berichtet,
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beziehungsweise sollen erst in den letzten Jahren aufgegeben worden sein. (vergl. Kap. 1V 3b;
V1b)

Interessanterweise wird aus beiden Pwo-Gebieten Zentralthailands (5/6,10) Ubereinstimmend
berichtet, dal3 ein friher praktizierter Ahnenkult (Uber seine Form werden keine Angaben
gemacht) unter dem Einfluf millenaristischer buddhistischer Bewegungen aufgegeben wurde,
bzw. dal3 sich diese Bewegungen explizit gegen die Praxis des Ahnenkults richteten. (siehe
auch Kap.V1b)

In den Gemeinschaften Nordthailands scheint sich dagegen das Bekenntnis zum Buddhismus
bzw. die Teilnahme an buddhistischen Ritualen in der Regel ohne weiteres mit der Praxis des
Ahnenkults zu vertragen (4,12,13), zumindest wird nichts gegenteiliges berichtet (1,7). (vergl.
Kap.V1b)

Aus fast allen Sgaw-Gemeinschaften Nordthailands (3,4,7,11, 12,13,15) werden, im Gegensatz
zu den Pwo-Gemeinschaften, deutliche Tendenzen zur Aufgabe des traditionellen Ahnenkults
berichtet, die sich in jungster Zeit noch zu verstdrken scheinen. Neben dem sich seit der
Jahrhundertwende in Thailand ausbreitenden 'hsai t'si'-Ritus, entstehen inzwischen anscheinend
auch andere Praktiken die diesem Zweck dienen. (vergl. Kap.V1b)

Die Aufgabe des Ahnenkults geht in aller Regel nicht zwangdaufig mit einem Ubertritt zu
Buddhismus oder Christentum einher.

Sehr verschieden sind auch die Formen in denen der Buddhismus in verschiedenen
Gemeinschaften und Gebieten Aufnahme in die religidse Praxis der Karen gefunden hat.

Aus den Darstellungen gewinnt man den Eindruck, dal3 dem Buddhismus unter den Karen
Nordthailands insgesamt eine sehr viel geringere Bedeutung zukommt als in Zentralthailand.

In den Sgaw- und Pwo-Gemeinschaften Nordthailands in denen er eine Rolle spidlt (1,4,7,13),
scheint er eher as eine Erganzung des traditionellen religidosen Systems verstanden zu werden,
als dal? er dieses abgelost oder auch nur Uberformt hétte. In den meisten Féllen scheint die
buddhistische Praxis as Auswirkung eines mehr oder weniger deutlich ausgeprégten Prozesses
der Thaiisierung' interpretierbar zu sein.

In den Pwo-Gemeinschaften Zentralthailands (5,6,10; Untersuchungen Uber Sgaw-
Gemeinschaften liegen hier leider keine vor) kommt dem Buddhismus dagegen eine deutlich
andere Rolle zu. In beiden untersuchten Gebieten scheint er zu einem voll integrierten und
dominierenden Teil des religisen Systems der Karen geworden zu sein, mit deutlich
eigensténdigen, vom Buddhismus der benachbarten Thai-Bevolkerung verschiedenen Formen.
Dartiberhinaus scheinen sich auch noch in den beiden Gebieten jeweils ganz individuelle,
voneinander verschiedene Systeme entwickelt zu haben.

Interessant ist in diesem Zusammenhang auch ein Vergleich mit den Verhdtnissen bel den
Kayah, bei denen buddhistische Formen auch eine gewisse Rolle spidlen. Anders as bel den
Pwo Zentralthailands scheint er hier aber kein dominierender integrierter Teil des religitsen
Systems zu sein, sondern im wesentlichen nur die Symbole zu liefern, die das den
buddhistischen Shan-Firstentiimern nachgebildete aber Kayah-typische Sawbwa-System
ideologisch legitimieren.

Lassen sich diese verschiedenen Bedeutungen und Auspragungen des Buddhismus unter den
Karen erklaren?
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Auf den ersten Blick kénnten drei Faktoren fir die Unterschiede zwischen den Verhaltnissen in
Nordthailand und denen in Zentralthailand eine Rolle gespielt haben:

1. Unterschiedliche Herkunftsgebiete der urspriinglichen Siedlergruppen.

2. Unterschiede in den Beziehungen zu und der Integration in die verschiedenen staatlichen
Systeme.

3. Unterschiedliche Herkiinfte bzw. Entwicklungen des Buddhismus in den Siedlungsgebieten
in Thailand selbst.

zu 1: Die im westlichen Bergland Zentralthailands siedelnden Pwo (5,6,10) sollen urspriinglich
ganz Uberwiegend aus Gebieten gekommen sein, in denen sie in enger und in der Regel guter
Nachbarschaft mit den Mon gelebt und starke Einflisse durch deren Buddhismus erfahren
haben. Uber die Herkunft der beschriebenen Pwo-Gruppen in Nordthailand liegen leider keine
genauen Angaben vor. lhre eigenen Aussagen deuten aber darauf hin, dald sie eher aus dem
zentralen ostburmesischen Bergland stammen, "und nur wenig von den Kulturen der Mon
und/oder Burmesen beeinflul3t” waren, wie Mischung fir die tUberwiegende Mehrheit aller
Karen-Gruppen Nordthailands feststellen zu konnen glaubt. (Mischung 1990:29)

Die unterschiedlichen Einflisse in den verschiedenen Herkunftsgebieten lassen die
unterschiedliche Bedeutung des Buddhismus unter Karen in Nord- und Zentralthailand
immerhin verstdndlich erscheinen.

zu 2: Darlberhinaus mag eine Rolle gespielt haben, dal3 die Pwo in Zentralthailand in der Regel
starker und formaler in den siamesischen Staat integriert waren als die Mehrheit der Karen
Nordthailands (vergl. Kap.l13b), was zum einen zu einer Forderung des Buddhismus gefihrt
haben konnte, zum anderen die Aushildung eigener Formen zur Abgrenzung beginstigt haben

mag.

zu 3: Schliefdlich scheinen an der Ausbildung des Buddhismus unter den Pwo Zentralthailands
in ganz erheblichem Umfang millenaristische Bewegungen beteiligt gewesen zu sein, die in
Nordthailand wohl nicht in dem Mal3e wirksam waren. Vorbild scheint in Nordthailand in der
Regel der Buddhismus der benachbarten Thai-Bevolkerung, und das Motiv fur die Ubernahme
nicht selten die Anpassung an die Thai-Gesellschaft gewesen zu sein. (vergl. auch Stern
1979:79f/Anm.5)

Die Kayah haben die buddhistischen Einflusse offenbar von den Burmesen und insbesondere
den Shan Ubernommen. Wie es scheint aber nicht im Zuge eines Prozesses der Akkulturation,
sondern vielmehr im Rahmen einer Transformation des kulturellen Systems, von einem auf die
Dorfgemeinschaft  zentrierten politischen System hin zu dem "supralokalen" oder
kleinstaatlichen Sawbwa-System. Die buddhistische Formensprache dient zur symbolischen
Darstellung und ideologischen Legitimation des neuen Systems, sowie dessen Anbindung an
die Vorbilder der benachbarten Tieflandkulturen.

Wie bei den Pwo Zentrathailands, haben wahrscheinlich auch bel der Herausbildung des
religiosen und rituellen Systems der Kayah millenaristische Bewegungen eine entscheidende
Rolle gespielt. (vergl. Lehman 1967a:110)

In keiner der untersuchten Gemeinschaften spielt das Christentum eine grofere Rolle. Wenn
Uberhaupt sind es einzelne Haushalte die sich zum Christentum bekennen oder es
vorUbergehend "ausprobieren”. (vergl. Mischung 1984a; Madha 1980) Das mag damit
zusammenhangen, dal? mit dem Ubertritt zum Christentum der weitgehendste Bruch mit den
traditionellen Wirklichkeitsvorstellungen und der rituellen Praxis verbunden ist.
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Betrachtet man die grof3e Variabilitét der religiosen Formen und Systeme unter den
verschiedenen Karen-Gruppen, deren vielfaltige unterschiedliche Funktionen bel verschiedenen
Gruppen und die Leichtigkeit, mit der einzelne rituelle Elemente gebraucht oder aufgegeben
werden, scheint vieles fur die These Mischungs von der pragmatischen Grundhaltung der
Karen gegentiber religioser Praxis und Ideologie zu sprechen. (vergl. auch Kap.I15b und V 1b)

I11.3.d. Auswirkungen jungerer Entwicklungen und Kulturwandel

Die meisten der Elemente des "kulturellen Grundmusters’ kommen durch Entwicklungen der
letzten 20-30 Jahre in vielen der Karen-Gemeinschaften Thailands erheblich unter Druck oder
befinden sich im Wandel. Ursachen dieses Wandels sind vor alem der zunehmende
Bevdlkerungsdruck und die damit einhergehende Landverknappung, aber auch die zunehmende
Integration in den Nationalstaat und das Marktsystem.

So scheint in Gebieten mit  haufigeren interethnischen Kontakten (1,4,6,7,13) der
Ethnozentrismus weniger ausgepragt zu sein, ohne dal3 damit aber zwangdaufig die Aufgabe
der ethnischen Identitét einhergeht.

Die in der Regel hohe Siedlungsdichte macht in den meisten Gebieten Dorfspaltungen
praktisch unmdglich, was mdglicherweise zu ener Zunahme der dorfinternen
Auseinandersetzungen und Spannungen fihrt.

Zunehmende Integration in das Marktsystem und knapper werdende Landressourcen wirken in
vielen Gebieten auf eine Stratifizierung der Dorfgemeinschaften und die Entstehung einer
Schicht landloser Arbeiter hin.

Die stabile, monogame Kernfamilie als primére soziale und 6konomische Einheit, scheint
dagegen am wenigsten durch die jungeren Entwicklungen verandert zu werden. Fir die Karen
in stédtischer Umgebung (6) gibt es aber immerhin Hinweise, dald sie nicht mehr so stabil ist
wie in den Dorfgemeinschaften, die Scheidungsraten relativ hoch sind.

Die Auswirkungen auf die matri-zentrierte Familienordnung werden vermutlich ganz erheblich
sein. So wird fast allgemein berichtet, dald aufgrund der zunehmenden Landverknappung die
Préferenz uxorilokaler Residenzwahl zunehmend zugunsten pragmatischer Entscheidungen fir
den Wohnsitz aufgegeben wird. Zum Zeitpunkt der Feldforschungen war alerdings in den
allermeisten Gemeinschaften der Anteil uxorilokaler Residenz noch ganz erheblich, was sich in
Zukunft aber wahrscheinlich zunehmend éndern wird.

Auswirkungen auf die Stellung der Frau kdnnte auch die wachsende Tendenz zur Aufgabe des
Ahnenkults mit sich bringen, in welchem der Frau eine zentrale Stellung zukommt. Aufgrund
der abzusehenden Entwicklungen mufd man wohl damit rechnen, dal3 die Stellung der Frau
zunehmend schwécher wird.

Es gibt einzelne Hinweise, dal? sich die thailandische Verwatungseinheit des 'mu ban' haufig

mit den traditionellen Territorialgemeinschaften der Karen decken, was unter Umstanden zu
einer Stérkung dieser Einheit der sozialen Organisation fiihren konnte.
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Die Entwicklungen im religisen Bereich scheinen mir am wenigsten einheitlich und
vorhersagbar zu sein. Am deutlichsten zeichnet sich vielleicht noch die starke Tendenz zur
Aufgabe des Ahnenkults bei den Sgaw Nordthailands ab.

Praktisch in alen untersuchten Karen-Gemeinschaften in Thailand (vielleicht mit Ausnahme
eines Teils der Karen des Khwae Yai Gebiets/10) finden in erheblichem Umfang Prozesse des
Wandels statt, meist wirtschaftliche, soziale und religiose Aspekte der Haushate und
Gemeinschaften betreffend.

Die Informationen aus den Gemeinschaften in denen Untersuchungen Uber langere Zeit hinweg
oder Nachuntersuchungen gemacht wurden (1,11,15) deuten darauf hin, dal3 diese
Wandlungsprozesse sich eher noch beschleunigen.

Trotzdem wird von den meisten Autoren tbereinstimmend berichtet, dal3 Karen im Vergleich

zu anderen ethnischen Minderheiten eine erstaunlich geringe Tendenz zeigen, ihre ethnische
Identitét aufzugeben. (vergl. aber auch Lehman 1979:242f)
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IV Thesen und Theorien in der Literatur Uiber die Karen

In dem Male wie sich Ethnologie as Wissenschaft und insbesondere empirische
Sozialwissenschaft versteht, wird sie Gber die ethnographische und ethnohistorische Forschung
und Darstellung hinaus, an der Aufdeckung und Erklérung von Kausalzusammenhéngen
beziehungsweise dem ‘Verstehen' von Entwicklungen und Zusammenhéngen ihres
Forschungsgegenstandes interessiert sein.

Es soll in diesem Teil nicht untersucht werden, inwieweit die verschiedenen Forschungsansétze
dem einen oder anderen methodologischen Paradigma gerecht werden. Ganz allgemein kann
aber festgestellt werden, dal3 keiner der Erkl&rungsansétze, Thesen oder Theorien dem aus der
naturwissenschaftlichen Forschung abgel eiteten und zumindest theoretisch auch vielfach fir die
empirischen Soziawissenschaften geforderten Wissenschaftsideal der theoriegeleiteten, auf die
Falsfizierung von Hypothesen abzielenden Forschung gerecht wird. (siehe auch Anm.63 und
Kap.V2)

In Einzelfdlen wird versucht, mittels standardisierter Testverfahren oder Datenerhebungen, zu
statistisch abgesicherten und vergleichbaren Ergebnissen zu kommen. (siehe z.B. Mischung
1984a; Kunstadter 1971b; Kunstadter 1972b; Kunstadter 1984a; Kunstadter 1986)

In den allermeisten Féllen handelt es sich aber bei den Thesen und theoretischen Ansétzen um,
aus Beobachtungen, mehr oder weniger systematisch erfaldten Daten und der Analyse der
Literatur abgel eitete Vermutungen, die argumentativ begriindet werden.

Im Folgenden wird ein kurzer Uberblick tber Forschungsschwerpunkte (Kap.lV1) sowie
Thesen und theoretische Ansétze in der Literatur Uber die Karen (Kap.IV2) gegeben, gefolgt
von ener intensiveren Auseinandersetzung mit verschiedenen ausgewahlten Ansétzen, vor
allem im Hinblick auf Zusammenhange von ldeologie, Interessen und sozialer Organisation.
(Kap.IV3)

I'V.1. Forschungsschwer punktein der Literatur Uber die Karen
(FUr dieses Kapitel siehe vor allem auch die chronologische Bibliographie im Anhang 1)

Einen ersten Schwerpunkt der ‘wissenschaftlichen' Auseinandersetzung mit der Kultur der
Karen, der in der Literatur zum Ausdruck kommt, kann man in den Bemuhungen der frihen
Missionare sehen, die Sprachen der verschiedenen Karen-Gruppen zu verstehen, was sich
wéahrend der 40er Jahre und der zweiten Hélfte des 19. Jh's in verschiedenen Worterbiichern
und Grammatiken niederschlug. Diese sehr stark interessenbestimmten 'Forschungen’ waren
natlrlich notwendige V oraussetzungen fir die Arbeit der Missionare.

Vergleichende linguistische Untersuchungen begannen in der Literatur etwa ab den 20er Jahren
des 20. Jn's eine Rolle zu spielen und wurden dann, in den 40er und vor alem 50er und 60er
Jahren, zu einem wirklichen Schwerpunkt der Forschung, wobel es vor allem um die
Einordnung der Karen-Sprachen in die Ubergeordneten Sprachfamilien des asiatischen Raumes

ging.

Sehr frih setzten, in den 50er Jahren des 19. Jn's, auch schon die Bemihungen ein, die
‘ethnische Position' bzw. Herkunft und Geschichte der Karen zu bestimmen. Dieses Thema
zieht sich dann bis in die jungste ethnologische Literatur durch und bildet, nicht zuletzt in der
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theoretischen Auseinandersetzung um das Konzept 'ethnischer Kategorien' und der ethnischen
Identitét der Karen, eine wichtige Grundlage der Diskussion.

Einen weiteren Schwerpunkt in der friihen Literatur Gber die Karen, wenn auch nicht unbedingt
Gegenstand wissenschaftlicher Forschung, bildeten Mythologie, Tradition und Religion der
verschiedenen  Karen-Gruppen.  Allerdings  scheinen  die  Wahrnehmungen  und
Veroffentlichungen der friihen Missionare sehr stark durch deren Interessen gepragt gewesen
zu sein. (vergl.z.B. Stern 1968a:304; Keyes 1977:52; Rajah 1990:112f) Eine kritische
wissenschaftliche Auseinandersetzung mit diesen frihen Quellen hat bis heute leider nicht
stattgefunden.

Mit Beginn des 20. Jh's, und dann vor alem in den 20er, 40er und 50er Jahren (seltsamerweise
gibt es kaum Veroffentlichungen aus den 30er Jahren!), haufen sich dann die
Veroffentlichungen, die sich mit der Rolle der ethnischen Minderheit bzw. der ‘Nation' der
Karen innerhalb des burmesischen Staates auseinandersetzten. Auch diese Vertffentlichungen
scheinen in der Regel sehr stark durch die Interessen der christlichen Missionare und
bestimmter gesellschaftlicher Gruppen innerhalb der Karen-Bevolkerung Burmas (im
wesentlichen wohl der christianisierten stadtischen Eliten) bestimmt gewesen zu sein.

Nachdem es schon im 19. Jh. und zu Beginn des 20. Jh's einzelne Versuche gegeben hatte, die
Karen oder einzelne Gruppen in ihrer Gesamtheit ethnographisch darzustellen (der bis heute
einzige Versuch einer Monographie tber die Karen, im wesentlichen Sgaw und Pwo, stammt
aus dem Jahr 1922 von dem Missionar Marshall), setzten in den 50er Jahren des 20. Jh's die
ersten ethnol ogischen Untersuchungen im engeren Sinne ein, zunachst noch vor alem Uber die
Karen in Burma. Erst in den 60er Jahren verlagerte sich der Schwerpunkt der Forschungen
deutlich nach Thailand, wo in den 60er Jahren so etwas wie en 'Feldforschungs-Boom' in
verschiedenen Karen Gemeinschaften ausbrach.

Forschungsschwerpunkte waren hier zunéchst vor alem die wirtschaftlichen Verhdtnisse und
Anbausysteme, interethnische Beziehungen, sowie die Integration in den Nationalstaat und der
damit einhergehende kulturelle Wandel, spdter auch breit angelegte demographische und
medizinische Untersuchungen in der Gegend um Mae Sariang.

Daneben begann sich Ende der 60er Jahre und dann vor alem in den 70er Jahren ein neuer
Forschungsschwerpunkt abzuzeichnen. Ankntpfend an Leach (1954) wurde das Problem der
ethnischen Identitdt der Karen vor dem Hintergrund der kulturellen Variabilitét und
geschichtlichen Erfahrungen diskutiert und Theorien zum Konzept ‘ethnischer Kategorien'
formuliert. (siehe Kap.IV2b)

IV.2. Thesen und theor etische Ansitze in der Karen-Literatur

Die Thesen und theoretischen Ansdize, die in erster Linie auf der Grundlage der
Feldforschungserfahrungen seit den 60er Jahren formuliert wurden, lassen sich im wesentlichen
in zwei Themenkomplexe unterteilen.

Es sind dies zum einen Fragestellungen und Thesen die Zusammenhange zwischen dem

Okonomischen System und der sozialen Organisation postulieren und untersuchen, zum
anderen solche zum Komplex 'kulturelle Variabilitét und ethnische Identitét’, die sich vor alem
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mit Zusammenhangen von ldeologie, historischen Erfahrungen und sozialer Organisation
auseinandersetzen.

Im Folgenden wird ein kurzer Uberblick (iber verschiedene Thesen und Ansitze gegeben, ohne
dai’3 jedoch eine vollstdndige Darstellung beabsichtigt wére. Die Zusammenstellung vermittelt
aber einen Uberblick iiber das gesamte Spektrum der Diskussion.

1V.2.a. Okonomisches System und soziale Or ganisation

Hamilton, der die erste Feldforschung in einer Karen-Gemeinschaft in Thailand durchgefihrt
hat, formuliert aufgrund seiner Untersuchungen in Ban Hong das Modell einer "dual
economy". (vergl. Hamilton 1963a; ders. 1965a; 1965b; 1976b)

Als Folge der Modernisierung (darunter versteht er den aus dem Kontakt mit einer dominanten
Kultur resultierenden Kulturwandel) habe sich eine Dualwirtschaft entwickelt, die sich durch
zwei gegensédzliche bzw. komplement&re Pole auszeichne. Einerseits en auf die
Subsistenzproduktion, verwandtschaftsorientierte Verteilung und Gruppenkonsumtion hin
orientierter Pol, dem auf der anderen Seite ein Bereich gegentibersteht, der auf die Surplus-
Produktion fir den Verkauf, eine vorrats- und nachfrageorientierte Vertellung und die
indirekte Konsumtion ausgerichtet ist. Okonomische Beziehungen in der Gesellschaft basierten
meist auf Verwandtschaftsbeziehungen, wéahrend Beziehungen nach aufen in der Regel
Marktbeziehungen seien. (siehe z.B. Hamilton 1965hb:4-11)

Fur die Pwo-Karen Thailands bedeute Modernisierung intensiveren Kontakt mit der Kultur der
Thai, eine Entwicklung hin auf das Thai-Bauerntum und die Integration in den Thai-Staat. Die
Einflisse seien zunéchst vor allem oOkonomische und politische, denen aber praktisch
automatisch sozialer und religioser Wandel folge, da Kulturen nach Integration und
Gleichgewicht strebten. (Hamilton 1965b:1f)

Marlowe glaubt aufgrund seiner Untersuchungen in der Region westlich Chiang Mais, dal3 das
in der wissenschaftlichen Literatur weit verbreitete Hochland-Tiefland Schema zumindest zum
Tell eine Fiktion ist. (vergl. Marlowe 1968; ders. 1969; 1970; 1979; vergl. auch
Anm.7,27,29,46)

Jedes Individuum, jeder Haushalt und jedes Dorf sai zumindest teilweise abhéngig von Rollen,
die siein der regionalen Sozia struktur Nordthailands spielen. Zur Subsistenzsicherung agierten
die meisten Karen innerhalb eines 6konomisch-0kologischen Gebietes das Uber die Siedlung,
den Didtrikt und oft die Provinz hinausgehe. Aus der Sicht eines Karen kdnne man
Nordthailand as "Region" bezeichnen, als das kulturelle und strukturelle System, vor dessen
Hintergrund sein Karen-Sein definiert ist. (vergl. z.B. Marlowe 1970:5-11)

Mit dieser Sichtweise nimmt Marlowe eine gewisse Gegenposition zu den meisten anderen
Autoren ein, die in der Regdl die Beschrénkung des Aktionsradius und der Erfahrungswelt auf
die ndhere Umgebung des Siedlungsortes als eher typisch fir die Karen hervorheben.

Eine ganz besondere Rolle spiedlen Zusammenhange zwischen sozider Organisation und

wirtschaftlichem System in der Argumentation und den Thesen Hintons. (vergl. Hinton 1975;
ders. 1978b; 1983b; 1984)
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So glaubt er, da? die auf kleinen, autonomen und mobilen Nuklearfamilienhaushaten
aufgebaute Karen-Gesellschaft, speziell Bedingungen angepald ist, unter denen genligend
Landreserven vorhanden sind und eine expansive Siedlungspolitik mdglich bzw. nétig ist.
Waéchst die Bevolkerung und erfordert eine zunehmende Verknappung der Landressourcen die
Intensivierung der Anbautech niken, so sollen Wiederspriiche zwischen sozialem und
okonomischem System auftreten, komme es zu Anpassungsschwierigkeiten an die neuen
Bedingungen. (Hinton 1978Db:6ff)

Unter diesen Bedingungen werde zum Beispiel der Mangel an Arbeitskréften zum
Haupthindernis bei der Einrichtung von Nal¥eisfeldern, und auch der Opiumanbau werde
durch die beschrankte Gréfe der Produktionseinheiten und deren geringe Kontinuitét
verhindert. (Hinton 1978b:10,15-19)

Auch in anderer Hinsicht versucht Hinton Zusammenhénge zwischen sozialer Organisation und
Okonomischen Bedingungen plausibel zu machen. Er glaubt einen Rickgang der Bedeutung
der matrifokalen Kultgruppen (oder "Matrilineages") bel den Pwo seines Untersuchungsgebiets
feststellen zu kdnnen und meint, dal3 diese besonders bedeutend waren und die Kontrolle tber
die Landressourcen ausibten, as die Gemeinschaften noch Uberwiegend vom
Brandrodungsfeldbau abhingen und das verfligbare Land langsam knapp zu werden begann.
Mit dem Ubergang zum Nal¥reisanbau und zunehmendem Privatbesitz an Land, nehme ihr
Einfluld dann wieder ab. (vergl. Hinton 1984:342-347)

Immer wieder und von verschiedenen Autoren werden Verdnderungen der soziaen
Organisation in Verbindung mit der Einfihrung des Nal¥eisanbaus gebracht. (vergl. lijima
1965; lijima 1970; Hamilton 1965b; Hamilton 1976b; Kunstadter 1970; Kunstadter 1978;
Hinton 1969c; Hinton 1978b; Mischung 1984a)

In der Regel wird die Einfuhrung des Nal¥eisanbaus als Folge der zunehmenden
Landverknappung interpretiert.

Als Auswirkungen des Nal¥reisanbaus selbst werden die Forderung der Sefthaftigkeit, die
Entstehung von Privatbesitz an Land, die Auflésung der uxorilokalen Residenzregel und die
Stratifizierung der Dorfgemeinschaft diskutiert oder einfach postuliert.

Einen von den anderen Autoren wesentlich verschiedenen Ansatz wahit Mischung. (vergl. auch
Kap.lV2c) Seiner Meinung nach ist der Naldreisanbau bei den Karen nicht primér as Reaktion
auf die Verknappung der Landressourcen zu verstehen, sondern vielmehr als Teil einer Anpas
sungsstrategie, die auf die langfrisige Nutzung enes als "Heimat" verstandenen
Siedlungsgebiets abzielt. (vergl. Mischung 1980; Mischung 1984b; Mischung 1990)

Vor dem Hintergrund dieser Anpassungsstrategie, die er historisch zu begrinden und erklaren
versucht, interpretiert er, im Gegensatz zu den meisten anderen Autoren und insbesondere zu
Hinton, auch die Entstehung des zyklischen Brandrodungssystems, den weitgehenden Verzicht
auf den Opiumanbau bel den Karen, sowie verschiedene Aspekte ihres sozialen und rituellen
Systems, als mehr oder weniger bewuldte Folgen einer psychischen, im wesentlichen wohl
emotional begriindeten Grundeinstellung.

IVV.2.b. Soziale Organisation und ethnische I dentitét

Noch ausgepragter als Zusammenhange zwischen sozialer Organisation und 6konomischem
System hat der Themenkomplex ethnische Identitét und ethnische Kategorien zur analytischen
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und theoretischen Auselnandersetzung angeregt. Wahrscheinlich nicht zuletzt deshalb, well hier
an eine gut etablierte, wesentlich aus dem sldostasiatischen Raum hervorgegange,
wissenschaftliche Diskussion angeknlpft werden konnte.

Ahnlich wie spater Mischung (der sich zum Teil explizit auf Lehman beruft) argumentiert
Lehman, wenn er die erheblichen Unterschiede im Sozialverhalten der Kayah gegeniiber dem
der Sgaw und Pwo im 19. Jh. vor dem Hintergrund eines gemeinsamen psychischen
Grundmusters, aufgrund unterschiedlicher historischer Erfahrungen und Bedingungen, sowie
unterschiedlicher ideologischer Systeme zu erklaren versucht. (vergl. Lehman 1967b)

Im Zusammenhang mit seiner Untersuchung Uber die Kayah diskutiert Lehman auch sein
Moddl "subnuklearer sozider Systeme’, die e im Rahmen seiner Arbeit bei den Chin

entwickelt hatte. Unter "subnuclear socia and cultural systems' versteht er:
"...a..class of social systems by which essentially tribal peoples, that is, peoples not themselves organized in
political states, live in fundamental symbiosis with groups of people who are organized in states of a very
particular sort.
Thiskind of stateisfound mainly, if not exclusively, in Southeastern Asia - and perhaps India and Chinato
some extent.” (Lehman 1967b:52)

Die in diese Kategorie fallenden ethnischen Minderheiten hétten in der Regel eigene Formen
supralokaler Organisation. Sie seien weder regelmadige Teilhaber am ingtitutionalisierten
Rollennetzwerk, noch formale Untertanen der benachbarten Staaten, aber die Strukturen ihrer
sozialen und kulturellen Systeme seien weitgehend Mittel der Anpassung an diese benachbarten
Zivilisationen und symbolisierten ihr symbiotisches Verhdltnis zu diesen. (vergl. Lehman
1967b:52ff)

In einer anderen Verdffentlichung desselben Jahres (Lehman 19674) formuliert Lehman (mit
Bezug auf die Arbeiten Leachs) seine Theorie ethnischer Kategorien as kognitiver
Rollensysteme, die er spéter (sehe Lehman 1979) weiter zu begriinden und formalisieren
versucht.

Die theoretischen Uberlegungen zum Charakter ethnischer ldentitdt in Sudostasien und
darUberhinaus gehen von der Beobachtung aus, dal3 es in Sidostasien sehr schwer ist, klar
abgegrenzte und definierte ethnische Einheiten zu unterscheiden, die sich eindeutig durch
gemeinsame kulturelle Merkmal e auszeichnen.

Nach Lehman und anderen sollen den Angehdrigen von ‘ethnischen Gruppen' in der Regel
verschiedene Modelle soziopolitischer Anpassung an die Umwelt zur Verfigung stehen. Das
heif¥, dal’ sie Uber verschiedene ‘ethnische Rollen' als aternative Anpassungsstrategien fir
verschiedene 'soziale Umwelten' verfiigen. (Lehman 1967a:107; vergl. Leach 1954)

Vor diesem Hintergrund wird die Theorie entwickelt, dal3 ethnische Kategorien kognitive
Modelle darstellen, die den Menschen in interethnischen Kontakten ermoglichen die
Handlungssituation zu definieren und zu strukturieren, indem sie die Erwartungen und
Handlungsmdglichkeiten der Handelnden abstecken. So definiert wéren ethnische Kategorien
formal sozialen Rollen analog. Ethnische Selbstidentifikation hief3e demnach eine Position in
einem kulturell definierten Kontext von Gruppenbeziehungen einzunehmen. (Lehman
1967a:105ff; vergl. Kap.V1a)

Auf Defizite einer solchen formalen Theorie weist Mischung hin, wenn er zwischen den

Bedingungen die zur Herausbildung ethnischer Kategorien fuhren und der Tradition
(Uberlieferung) 'ethnischer Identititen’ zu unterscheiden versucht.
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Der Theorie zufolge sollten sich, in dem Mal3e wie sich die den Gruppenbeziehungen eines
Raumes  zugrundeliegenden  'Oppositionssituationen”  (6kologische,  politische  und
wirtschaftliche Differenzen zwischen ethnischen Gruppen) wandelten, auch ethnische
| dentitétszuwei sungen und Sel bstdefinitionen &ndern. (Mischung 1984a:6)

Nach Mischung sind aber gerade die Karen ein Beispiel dafir, dal3 in der Praxis die von der
Theorie postulierten Zusammenhénge nicht unbedingt auftreten mussen. Ethnische Grenzen
sind demnach nicht unbedingt das Resultat aktueller Oppositions-Stellungen verschiedener
Bevolkerungsgruppen bzw. Folge pragmatischer oder opportunistischer Entscheidungen.
Vielmehr konnten "..unter der Bedingung anhaltender und extremer Konfrontation ethnische
Identitdten gelernt und mitsamt ihren spezifischen Wahrnehmungen struktureller Opposition
kulturell verfestigt und Uberliefert werden." (Mischung 1984a:54)

Mischung nimmt an, dal3 einmal verfestigte ethnische Identitdten ihre eigene Dynamik
gewinnen kénnen, "... und selbst dann noch tradiert und akzeptiert werden, wenn der ‘Nutzen'
einer solchen Selbstidentifikation fraglich geworden ist." (Mischung 1984a:8; vergl. Kap.V 1a)
Fur die Sgaw und Pwo schlagt Mischung ein gemeinsames, "Karen-typisches kulturelles
Grundmuster” vor (vergl.Kap.ll13b), welches auf &hnliche geschichtliche Erfahrungen
zurtickgehen soll und nur oberflachlich durch regionale Anpassungsformen Uberlagert worden
sei. Von aulen wie von innen betrachtet sollen sie eine distinkte ethnische Kategorie bilden,
was typischerweise in der intellektuellen Verarbeitung ihrer ethnischen Position in der
burmesischen GesamtgeselIschaft in Form von Mythologie zum Ausdruck komme, die bel allen
KarenGesdllschaften strukturell und inhaltlich weitgehend gleich sei. (vergl. Mischung
1984a:17-22)

In der stark durch den Gegensatz zwischen eigener unterdriickter Kultur und dominierenden
benachbarten Zivilisationen gepragten Mythologie der Karen, sieht Mischung denn auch ein
wichtiges Element der Identitét der Karen. (vergl. Mischung 1984a:22-30)

Begrindet sient er diese Identitét letztlich in einem "ldentitétsgefuhl”, das sich in seinem
wesentlichen Kern vor alem auf einen diffusen "Wir"-Begriff beziehe, "...der normativ nicht
ausgeflllt ist, sich aber in einer langen Periode negativer Erfahrungen mit der Umwelt zu einem
kognitiven und emotionalen Stereotyp verfestigt hat. Man glaubt eine gemeinsame strukturelle
Position gegentiber der Umgebung zu teilen und bedient sich einer Reihe von - jeweils fir sich
genommen nicht unbedingt verbindlichen - Signalen, um dies einander zu kommunizieren.”
(Mischung 1984a:57)

IV.2.c. 'Argumentationslinien' und Kategorien der Forschung

Vergleicht man die verschiedenen Thesen und Ansétze, so lassen sich, in der Regel unabhéngig
von deren Thema und Inhalt, deutlich verschiedene ‘Argumentationdinien’ (oder
"Kausalgefédle"; vergl. S.92) unterscheiden.

Alle Autoren scheinen davon auszugehen, dald es sinnvoll ist, im Hinblick auf die von Ihnen
beschriebenen Gesellschaften oder Gemeinschaften der Karen Unterscheidungen zu treffen
zwischen einem wirtschaftlichen System, einer Kategorie 'soziale Organisation’ und einem
religios-weltanschaulichen Bereich. In der Regel wird dann versucht zwischen einzelnen
Elementen dieser Bereiche mehr oder weniger deterministische Zusammenhange zu postulieren
und zu begrinden.



In den meisten Fallen werden Bedingungen oder Entwicklungen des 6konomischen Systems
herangezogen, um Elemente oder Veranderungen des soziden und/oder religios-
weltanschaulichen Systems zu 'erklaren'’.

So zum Beispiel wenn Hamilton sozialen und religidsen Wandel als Folge 6konomischer und
politischer Einflisse beschreibt, Marlowe die Identitét der Karen vor dem Hintergrund der
"Region" Nordthailand als Folge des Zwangs zur Subsistenzsicherung in einem weiteren
Rahmen versteht, Hinton die Haushaltsstruktur als Anpassung an bestimmte Bedingungen der
Verflgbarkeit von Landressourcen interpretiert oder die Bedeutung der matrifokalen
Kultgruppen von den vorherrschenden wirtschaftlichen Verhdltnissen ableiten will, fast ale
Autoren die Folgen der EinfUhrung des Nal¥reisanbaus auf das soziale System diskutieren,
Lehman "subnuclear socia and cultural systems' as Mittel der Anpassung an die benachbarten
Zivilisationen interpretiert oder aber auch den Wandel oder Wechsal der ethnischen Identitét
als Folge eines Wandels der wirtschaftlichen oder politischen Beziehungen zwischen ethnischen
Gruppen deutet.

Weniger haufig findet sich eine 'Argumentationdlinie€’, die Bedingungen oder Elemente der
sozialen Organisation zur Erklérung wirtschaftlicher oder ideologischer Verhétnisse bemiint.

Beispiel hierfir wére die These Hintons, dal? die Struktur des Haushalts ein Haupthindernif3 fir
die Expansion des Nal¥reisanbaus und den Opiumanbau darstellt, oder zum Teil auch die
Rollen-Theorie Lehmans, wenn er als eine Ursache die zum Wandel der ethnischen Identitét
fuhren kann, die Veranderungen politischer Verhdtnisse zwischen ethnischen Gruppen anfuihrt.

In den seltensten Fallen werden ideologische oder psychische Faktoren herangezogen, um
Verhdtnisse oder Entwicklungen des wirtschaftlichen oder sozialen Sytems zu erkléren.

Der einzige Autor der bewuf3 eine solche Argumentationslinie vertritt und zu fordern versucht
ist Mischung, der immer wieder die Bedeutung kognitiver und emotionaler Einstellungen fir
die Organisation der wirtschaftlichen und soziden Verhdtnisse zu begriinden und belegen
versucht.

Eine &hnliche Argumentationdinie benutzt Lehman, wenn er unterschiedliches Soziaverhalten
zumindest zum Tell auf unterschiedliche ideologische Systeme zurlckfihrt.

Man gewinnt den Eindruck, dal3 die verschiedenen Autoren in der Regel jewells verschiedenen
Argumentationslinien zuneigen, die zum Teil wohl durch Aushildung, wissenschaftliche
Paradigmen oder Weltanschauung bestimmt sein mégen. (vergl. auch Mischung 1990:163f)
Man kann die verschiedenen Ansédize oder Argumentationglinien vielleicht ganz grob in eher
'kausal-funktionalistische' einerseits und eher ‘historisch-idealistische’ andererseits unterteilen.
Die gewdhlten Begriffe sind aber eher 'Gedéchtnisstitzen' als scharfe, definierende und
unterscheidende Instrumente.

Verstanden werden darunter einersaits Ansdize die eher versuchen monokausale
deterministische Zusammenhange, meist zwischen materialen Elementen des kulturellen
Systems festzustellen und in der Regel funktionalistisch zu begriinden, andererseits Ansétze die
eher historisch argumentieren und ideologischen und psychischen Faktoren eine sehr viel
stérker determinierende Rolle zuweisen as die ersteren.

Die Anayse der verschiedenen Ansdize, Thesen und Theorien im Hinblick auf diese
Unterscheidung kann hier nicht weitergefiihrt werden. Nicht selten bedient sich ein Autor auch
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verschiedener Argumentationdinien. Im Folgenden wird es mir viedmehr um die
Beschrankungen und 'blinden Flecken' solcher "Argumentationglinien’ gehen.

I'V.3. Die wissenschaftliche Auseinander setzung

Besonders aufschluf¥eich fur die Fragestellung nach den 'blinden Flecken' wird es, wenn
verschiedene 'Argumentationdinien’ am selben Thema oder derselben Fragestellung ansetzen,
eine 'wissenschaftliche Auseinandersetzung' einsetzt.

Beispiele hierfir sind in der jingeren Literatur Uber die Karen vor alem die
Auseinandersetzung um die Grinde fur den weitgehenden Verzicht der Karen auf den
Opiumanbau, die Frage der Geschichte und Bedeutung des Nal¥reisanbaus bei den Karen, die
Diskussionen um die "Matrilineages' und den "Ahnenkult" der Karen sowie die theoretischen
Ansédtze zum Konzept ethnischer Kategorien und ethnischer Identitét.

IV.3.a. Opiumproduktion, Naf3reisanbau und Sefl3haftigkeit

Hinton scheint einer der Ersten in der wissenschaftlichen Literatur gewesen zu sein, der
versuchte eine Antwort auf die Frage zu geben, warum bei den Karen der Opiumanbau in der
Regel keine Rolle spielt, ganz im Gegensatz zu benachbarten ethnischen Minderheiten, die sich
aufgrund des Opiumanbaus wirtschaftlich zum Teil in einer sehr viel glnstigeren Position
befinden. (siehe Hinton 1978b:12f)

Ganz im Sinne eines 'monokausal-funktionalistischen’ Ansatzes kommt er zu der Antwort, dal3
dem Opiumanbau die soziale Struktur der Karen-Gesellschaft und insbesondere die Grof3e der
Produktionsgruppen entgegenstehe, die er wiederum as Anpassung an in der Vergangenheit
vorherrschende wirtschaftliche Verhdtnisse interpretiert. Die Haushalte der Karen seien
einfach zu klein und zuwenig kontinuierlich, um die fir den profitablen Opiumanbau
erforderliche Arbeitskraft aufzubringen. (vergl. Hinton 1978b:16ff)

Gegen diesen Ansatz wendet sich Mischung und versucht, am Beispiel der Verhdltnisse in
seinem Untersuchungsgebiet, die These Hintons zu wiederlegen. Demnach scheinen gute
Grunde dafir zu sprechen, dai3 die jeweilige Haushaltsgréfie nicht der entscheidende Faktor
sein kann. (vergl. Mischung 1990:133ff) Er sieht den Verzicht der Karen auf die
Opiumproduktion vielmehr in ener ideologisch und emotional bestimmten Einstellung
gegentiber ihrem Siedlungsgebiet begrindet, als mehr oder weniger bewul3ten Verzicht auf
finanzielle Vorteile, um an einem Wirtschaftssystem festhaten zu kdnnen, mit dem sie sich
ihren Siedlungsraum als "Heimat" schaffen und erhaten konnen. (vergl. Mischung 1990:133f;
Mischung 1980:147f,153)

Ahnlich verlaufen die 'Fronten' im Hinblick auf das Problem der Einfiihrung und Bedeutung des
Nal¥reisanbaus und der 'Seffhaftigkeit’ der Karen. Zunéchst scheint man algemein davon
ausgegangen zu sein, ohne dies in Frage zu stellen, dali’ die Einflihrung des Naldreisanbaus wie
die Selthaftwerdung as Folge einer zunehmenden Bevolkerungsdichte zu verstehen sind und
sich dariiberhinaus noch gegenseitig verstarken.

In der Sichtweise und Argumentation Mischungs wird diese Erklérung fraglich, bekommen
Nal¥eisanbau und 'Seffhaftigkeit’ bzw. das zyklische Anbausystem der Karen eine andere
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Bedeutung. Demnach handelt es sich, bel dem von der Uberwiegenden Mehrheit der Karen in
Thailand praktizierten zyklischen System des Brandrodungsfeldbaus, welches mit der
dauerhaften Besiedlung eines Gebiets einhergeht, ebenso wie dem Naldreisanbau, nicht um
jungere Anpassungen an den wachsenden Bevolkerungsdruck, sondern vielmehr um &ltere, auf
die geschichtlichen Erfahrungen mit den dominierenden Nachbarzivilisationen zurtickgehende,
ideologisch und emotional begriindete Anpassungsformen, bzw. im Falle des Nal¥reisanbaus
um eine Strategie, welche die Schaffung einer langfristig nutzbaren "06kologischen Nische"
ermoglicht und zumindest im Falle der von Mischung untersuchten Gemeinschaften
wahrscheinlich bereits aus Burma mitgebracht wurde. (vergl. Mischung 1990:31-34,
120ff,126ff; Mischung 1980:147f)

Es kann hier in dieser Arbeit nicht darum gehen, die verschiedenen Ansdtize und Thesen
gegeneinander abzuwagen oder zu bewerten. In der Regel scheinen die verflgbaren Daten und
Fakten nicht auszureichen, um eindeutig zwischen dem einen oder anderen Ansatz entscheiden
zu konnen, sodal? es letztlich eine Frage der Plausibilitét bleibt, fur welchen Erklarungsansatz
man sich entscheiden will! Darliberhinaus hat natirlich auch der Verfasser dieser Arbeit einen
weltanschaulichen  Standpunkt und  préferiert  bestimmte  Erkl&rungsansétze  und
Argumentationslinien.

Was dlerdings sehr deutlich wird ist, wie radikal sich die Bedeutung eines 'kulturellen
Elements oder Parameters (Naldreisanbau, 'Sef3haftigkeit’, Haushaltsgrof3e usw.) andern kann,
je nachdem in welchen ideologischen Zusammenhang er gestellt wird, wie sehr das 'Welthild',
und wahrscheinlich 'Wissenschaftsideal' die Wahrnehmung und Interpretation der "Wirklichkeit'
bestimmt.

Vermutlich kann es in den meisten Féllen auch gar nicht darum gehen, sich fir die eine oder
andere Sicht zu entscheiden, werden wahrscheinlich beide gewisse Aspekte der 'Wirklichkeit'
wiedergeben, die tatséchlich noch sehr viel differenzierter ist.

IV.3.b. "Matrilineages", " matrifocal cult groups’ und " Ahnenkult"

Wie sehr die Begriffe und Kategorien der Wissenschaftler die Wahrnehmung der Wirklichkeit
bestimmen, wird auch anhand der Diskussion um die "Matrilineages’ und die Formen des
Ahnenkults bei den Karen deutlich.

Als erster scheint Hamilton von "matrilineages’ berichtet zu haben. Demnach existierten in der
von ihm untersuchten Pwo-Gemeinschaft Ban Hong exogame  matrilineare

Abstammungsgruppen.
"The lineages are not named but the term for "lineage" is 'ler dong'. It is an exogamous matrilineal descent
group. Membership, which includes both males and females, is by birth only." (Hamilton 1965a:112)

Der Lineage sollte die &lteste lebende Frau der &ltesten Generation als rituelles Oberhaupt
vorstehen und die Geister der Lineage ("ther myng xae") betreuen. Als Einheit sollte die
Lineage keine spezifischen dkonomischen Funktionen haben, die politisch-legalen Aspekte der
Lineage werden as 'soziale Kontrolle, die Sanktionierung oder Verurteilung individuellen
Verhatens beschrieben, eine Funktion die aber primér vom "lineage segment”, dem in einem
Dorf ansassigen Teil der Lineage samt der eingeheirateten Méanner, ausgelibt werde. (vergl.
Hamilton 1965a:112-115; Hamilton 1976b:100-104)
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In seiner Monographie von 1976 (Hamilton 1976b) versucht Hamilton dann den Widerspruch
zwischen bilaterder Terminologie und matrilinearen  Abstammungsgruppen  begrifflich
aufzulbsen, indem er zwischen "descent"-Beziehungen tber die Mutter und "affiliation™ Uber
Mutter und Vater unterscheidet, und die "Lineage" bel den Pwo jetzt ausdriicklich als "...
exogamous matrilineal descent line, not a 'descent group'..." definiert. (vergl. Hamilton
1976h:99f)

Als néchster spricht lijima, im Zusammenhang mit der Diskussion eines "family cults' ("oxe")
bei den Sgaw, von "matrilineages’:
"In order to perform the Oxe rite, the messages are sent to al the participants of a group called Dopuweh
which is amost identical with a family although it is based on a matrilineage." (lijima 1970:31)

Unabhéangig von anderen Ungereimtheiten bezliglich der Zusammensetzung der Kultgruppe,
auf die bereits Mischung hingewiesen hat (vergl. Mischung 1984a:169f), scheint mir, dal3 er
den Begriff 'matrilineage’ an dieser Stelle nur benutzt, um auf ein Strukturprinzip hinzuweisen.
Zumindest behauptet er an keiner anderen Stelle seiner englischsprachigen Verdffentlichungen
die Existenz von Matrilineages bei den von ihm untersuchten Sgaw. (vergl. auch Madha
1980:203f,211f,218, der in einem Nachbardorf Feldforschungen durchfiihrte und die von lijima
beschriebene Kultgruppe anders interpretierte. Siehe unten S.71)

Ausdriicklich von "matrilineages’ bei den Pwo spricht dagegen Hinton in seiner Dissertation
von 1975. Ihre Funktion und Zusammensetzung scheint sich im wesentlichen mit den Angaben
Hamiltons zu decken:
"Matrilineages ... comprised groups of people of pure Pwo Karen descent of both sexes who had the same
tutelary spirit. ... Lineages were rarely more than four or five generations deep, and ranged in membership
from six to 55 individuals. ... They did not act together in any economic or political capacity. Their function
was basically ritual, and members gathered together only when a ceremony was being held on behalf of one
who was sick and in need of increased protection from the lineage spirit." (Hinton 1975:46f)

Allerdings korrigiert auch er in einer spéteren Publikation den Begriff und spricht lieber von

"matrifocal cult groups":
"The cult groups were made up of a number of men, women and children who were connected through the
female line. In the study area their mean size was 32 members ... These groups were technically lineages,
and are often referred to as such in the literature, including some of my earlier writings ... | now feel that
this usage is misleading because it connotes a stress on intergenerationality rather than collaterality. In my
area, descent was aways from a living woman, so generational depth was rarely more than three or four
generations, and collateral spread was proportionately wide." (Hinton 1984:340)

Schliefdich schreibt noch Stern in einer Verdffentlichung von 1979 Uber "matrilineages” bei den
Pwo, alerdings nur um festzustellen, dal3:
"In comparison with the northern Pwo, those of the Khwae Noi headwaters have a matrilineage abbreviated
to the degree that in ritual scope it resembles the condition of the Sgaw." (Stern 1979:70)

was Mischung dahingehend interpretieren zu konnen glaubt, dald Stern selbst keine
"regelrechten” Lineages vorfand. (Mischung 1990:160)

Uberblickt man die verschiedenen AuRerungen der Autoren und die sich darauf beziehende
Diskussion in der Literatur, so kann man wohl davon ausgehen, dal3 heute niemand mehr von
Matrilineages bei Sgaw oder Pwo sprechen wiirde. (vergl. auch Mischung 1990:159-164)

Heftig diskutiert werden dagegen weiterhin die 'matrifokalen Kultgruppen' und der 'Ahnenkult'
bei den Karen.
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Eine der &testen Beschrelbungen des Ahnenkultes der Karen und bis heute eine der
umfassenderen, ist die von Marshal aus dem Jahr 1922. Allerdings unterscheidet er nicht
zwischen von verschiedenen Karen-Gruppen praktizierten Formen, weist lediglich darauf hin,
dals:

"While there is a general resemblance among the feasts held all over the Karen country (gemeint ist der

Ahnenkult), the various tribes and even parts of the same tribe differ in the details of their observances."
(Marshall 1922:249)

Die Angaben Uber die Adressaten der "feasts to the 'Bgha™, wie Marshall die verschiedenen

Zeremonien zusammenfassend bezeichnet und das Verhdtnis von "bgha’, Ahnen und Familie

bleiben ziemlich unbestimmt:
"In most parts of the Sgaw Karen country, however the "Bgha" is mentioned ..., in a specia way, as the
tutelary god of the family by whom it is reverenced and feared. ... A veneration of ancestors is manifest all
through the family ceremonies treated in this chapter. The ancestors are thought of as taking an interest,
although not always a friendly one, in the affairs of living men. ... The family 'Bghasare said to be eternal.
As new unions take place and households are set up generation by generation, each family finds itself
provided with a 'Bgha of its own. But the relation of the new crop of 'Bghas is to that of the preceding
generation, no oneis ableto explain." (Marshall 1922:248)

Im Folgenden unterscheidet er dann drel verschiedene Typen von "'Bgha feasts':

"There are three kinds of 'Bgha feasts. The most familiar kind is that observed by the members of the
immediate family when one of their number has fallen sick, in case divination shows that hisillnessis due
to his having offended the 'Bgha. In such a case the family must at once join in afeast. The second kind of
feast is that observed as a preventive of possible sickness and as a means of keeping on good terms with the
'‘Bgha. Thisis known as 'ta aw bwaw a' tha (eating to strengthen one's heart). The third kind of feast is that
participated in by al the kindred, when the most elaborate rites are celebrated. Such afeast is called 'ta aw
saw ke saw na." (Marshall 1922:249)

In einer in japanisch verfaldten Verdffentlichung von 1967 und einer englischsprachigen von
1970, setzt sich dann lijima eingehender mit "family-cults' bei den Sgaw auseinander.

Er nimmt an, dal} die ausgeprégte ethnische Identitét der Karen, hauptséchlich auf deren
Glauben an die Hausgeister ("Bgha') und den an diese gerichteten "oxe"-Ritus zurtickzufihren

ist. Zur Funktion und Organisation des Kults schreibt er:

"Each family is thought to hold a Bgha which presides over aimost al activities among its members. The
family-members can expect a favour from the house spirit through sacrificing a pig and/or some chickens.
But, when some of the family-members excite the Bgha's anger, not only the one responsible for it but also
all other members are considered to meet calamities and accidents. Bghais so important for the Karens, and
so difficult to dea with that each family makes appoint of offering a rite in order to propitiate it at least
once a year, even when no one of the family-members suffers from misfortune or sickness. The rite for the
house spirit is called Oxe in Karen language, and is widely practiced among the Pwo Karens as well as the
Sgaw Karens ..." (lijima 1970:30)

Er unterscheidet dann zwei Formen des Kultes, eine 'SgawForm' ("Oxe Chuco") und eine
'Pwo-Form' ("Oxe P'go"), die beziiglich der rituellen Aktivitéten im wesentlichen identisch sein
sollen. In der Sgaw-Form sei aber die Anwesenheit aller Mitglieder einer Kultgruppe
Voraussetzung, wahrend es bei der Pwo-Form mdglich sai, entfernten Mitgliedern einen Tell
des Opfers zu schicken. Auch im Hinblick auf die rituelle Fihrung soll die Pwo-Form flexibler
sein. Wahrend in der Sgaw-Form ausschliefdlich die dlteste Frau die Zeremonie durchfiihren
koénne, sal dies in der Pwo-Form zwar erwinscht, kénne die Leitung aber auch vom &testen
Mann Gbernommen werden.

Die Kultgruppe ("dopuweh") soll fast identisch mit einer Familie sein aber auf ener
"matrilineage” basieren. (siehe oben S.68)(lijima 1970:30f) Die Angaben Uber
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Zusammensetzung und Mitgliedschaft in der Kultgruppe sind alerdings in sich
wiederspriichlich. (vergl. lijima 1979:107f; Mischung 1984a:169f; Mischung 1990:160)

Hamilton beschreibt 1976 einen Familien- und einen "Lineage"-Kult in dem Pwo-Dorf Ban

Hong, wéhrend er in seiner Dissertation von 1965 lediglich die "Lineage’-Zeremonie erwahnt,

ohne diese weiter zu beschreiben. (siehe Hamilton 1965:113)

In dieser Verdffentlichung von 1976 bezeichnet er jetzt auch die ‘Lineage-Geister' als Ahnen

und unterscheidet zwischen "house spirits’ ("the animate force of the house"), die in den

einzelnen Haushalten unterhalten werden, und den "lineage spirits’, denen lediglich im Haus

des Lineage-Oberhauptes geopfert werde. (vergl. Hamilton 1976b:102f)

Im Zusammenhang mit den Funktionen der "Lineage" beschreibt er die "lineage ceremony”

("bae the myng xae") wie folgt:
"The woman who is head of a lineage keeps a small spirit house inside her own house for the 'thé myng
xa€', or spirits (ancestors) of the lineage. At times of serious illness to a lineage member the lineage head
will perform a special ceremony at which a pig is killed and sacrificed. ... When a marriage occurs, the
lineage head must make a sacrifice to the spirits; this ceremony is performed by the lineage head of the
bride, and by the lineage head of the groom. These are separate ceremonies, done at the houses of the two
lineage heads, which sanctify the union of the two lineages. It is the lineage ancestral spirits that come to
the final feast for the dead at afuneral." (Hamilton 1976b:103)

Von diesen "Lineage"-Zeremonien unterscheidet er:

"... a very important and significant ritual that focuses on a married couple plus one ascending and
descending generation. this ceremony is called 'bae x€', and is distinct from the lineage ceremony conducted
at marriage. Shortly after marriage a young couple performs this three-day ceremony in concert with the
parents of the bride. A short time later the couple goes to the house of the groom's parents and repeats the
entire ritual. The ritual consists of a ceremonia feast of a chicken and rooster on the first evening, a
ceremonia feast of a small pig on the second evening and finally a fish feast on the third evening. ... This
ceremony is a 'thank you' and a 'beg pardon' to the parents of the bride and groom. ... When small children
become ill, the parents may be told by a fortune teller to 'bae xe' at the home of one set of grandparents of
the sick child. The parents and children go to that grandparental household and all participate in a one-
evening feast of either chicken, pork, or fish. The object is to regest the 'lag’ ('Seelen’ d.V.) of the
grandparents to cure or help cure the sick child. If, however, the grandparents have died, the parents of the
sick child hold the ceremony calling upon the 'lag’ of the appropriate set of deceased grandparents to cure
the child. When the child becomes an adult and gets married, he goes with his wife to his, and la- ter to her,
parents to start the process again. The newlyweds then drop their grandparents from this ceremonial
sequence. It, therefore, is only three generations deep. (Hamilton 1976b:139f)

Im Zusammenhang mit den Funktionen der "matrilineages’ bei den von ihm untersuchten Pwo
(siehe oben S.68) erwéahnt Hinton in seiner Dissertation von 1975 Zeremonien, die von dem
"Lineage"-Oberhaupt im Falle einer schweren Krankheit eines Mitglieds der "Lineage"

durchgefthrt wurden.
"The officiant at these ceremonies was a priestess whose role was handed down from sister to sister and
then back to the daughters of the elder sister. During proceedings, each member of the lineage touched a
sacrificial pig before it was killed. They all then ate a portion of the meat and refrained from agricultural
work for one day. It was important that all members participated: those who could not attend a ceremony
were taken a portion of meat and spent an idle day, even if they lived some distance away." (Hinton
1975:47)

Erst in einer Verdffentlichung von 1984, im Rahmen einer breiteren Diskussion um das
Phdnomen der "matrilineal spirit cults’ in Nordthailand (vergl. Hale 1979; Hale 1984,
Wijeyewardene 1977; Turton 1972; Davis 1973; Rajah 1984; Kap.V1b) macht er weitere
Angaben zu dieser Zeremonie. Die Kultgruppe wird jetzt nicht mehr als "matrilineage”,
sondern als "matrifocal cult group” bezeichnet (vergl. oben S.68).

"The term for the group was 'phlong ang ther myng khwae dyng xang', which translates literally as 'the
people who feast their spirit together'. ... Individual groups were not named, and if differentiation was
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necessary, reference was made to the names of respective apical women, to whom | refer as the cult elders.
The role of the cult elder (ther myng khwae a khu, literally 'spirit head’) was to officiate in the ceremonies
of her group. ... The cult elder was normally the oldest female member of the group.” (Hinton 1984:340)

Madha beschreibt den Ahnenkult ("Aw Xe") wie er ihn in zwei Sgaw-Ddrfern in der Gegend
um Mae Sariang vorgefunden hat, von denen eines ein Nachbardorf des von lijima

untersuchten '‘Mae Ha Ki' ist. Zur Bedeutung des Begriffs schreibt er:
"The Sgaw term 'Aw Xe€' (Aw(G)khe or Oxe) is a conjunction of two words 'Aw' and 'Xe/('Gkhe'). Aw is
the Sgaw word for 'eat’ or 'feed' and Gkhe is the shortened form of 'Bgkhe' or 'Mu(k)he' which means
‘ancestor spirits or 'spirit’." (Madha 1980:199)

Beziiglich der Zusammensetzung der Kultgruppen bezieht Madha explizit gegen lijimas

Interpretation Stellung:
"The 'Aw Xe' rites involve the 'siblings of a household and the offspring of the female members of the
house. The emphasis is aways on siblings and less on kin of a generation above or below. The term the
Karens use to describe those involved is 'dopuweh’ which, as was discussed earlier, means 'siblings."
(Madha 1980:202; vergl. ebd. S.203f,211f,218)

Madha unterscheidet dann vor alem zwei Anldsse in denen es zur Durchfihrung des
Ahnenkultes kommt, zum einen as "prophylactic measure’, zum anderen as "curative
measure” im Krankheitsfall, wovon Ort des Ritus, Zusammensetzung der Kultgruppe und

Umfang der Riten abhangen.

"The prophylactic 'Aw Xe' ritual brings together under one roof a much larger family unit for a longer
period than normally congregates, and it ties them together for days. But at least it can be said that this
happens only when nobody is ill and the decision to hold the rite is almost optional. The attendance
requirements for 'curative Aw Xe' rituals differ to who is sick, and this has important conseguences on the
location of the ritual and the participants required to attend it. Unless it is the senior female member who is
sick the number of people involved in the ritua is far less than those involved in the prophylactic ritua."
(Madha 1980:214)

Am intensivsten und umfassendsten hat sich bisher Mischung mit dem Ahnenkult der Karen
und insbesondere den Verhdltnissen bei den Sgaw Nordthailands ausei nandergesetzt.

Die Einwohner des von ihm untersuchten Sgaw-Dorfes Na |0 hté sollen davon Uberzeugt sein,
"... dal3 sich ihre Religion einzig und alein durch die Form des Ahnenkults grundlegend von
den Religionen aller anderen Volker der Umgebung unterscheidet...”, was durch interkulturelle

Vergleiche bestétigt werde. (Mischung 1984a:153)

"Der elementare Sinn des Ritus drickt sich in seiner Cgau- Bezeichnung als 'all gai' aus. 'AU' bedeutet
'essen’, 'qal’ ist nach meinen Informationen nicht eindeutig Ubersetzbar, beinhaltet aber den Aspekt des
Sich-ZusammenschliefRens. Ein synonymer, aber seltener gebrauchter Ausdruck ist all bga, wobel 'bga’ dem
englischen Verb 'to join' entspricht, gelegentlich aber auch das Kollektiv der Ahnen bezeichnen soll. Al gai
bzw. ail bga meint also eine rituelle Kommunion mit den Ahnen. Kulteinheit ist die Familie, die an der
Kommunion vollzéhlig teilnehmen muf3. Eine vorlaufige funktionale Definition kdnnte also lauten, dald ail
ga ein Kult ist, der die Einheit der Familie starkt und ihre Verbindung mit der Welt der Vorfahren
herstellt." (Mischung 1984a:154)

Die direkten Adressaten des Kults seien zwar nur die jingst verstorbenen bilateralen Vorfahren
der Familie, es werde aber davon ausgegangen, dal3 diese, die wahrend des all gai empfangenen
Speisen und Bitten, ihrerseits an ihre Vorfahren weiterreichen, womit ... letzten Endes indirekt
eine Kommunion mit den fir ale Karen gleichen Urahnen des Volkes..." stattfinde. (Mischung
1984a:155)

Wie lijima unterscheidet Mischung zwel Formen, enen etwas komplizierteren und
aufwendigeren "all gai cgau" und einen etwas leichteren und flexibleren "all gai pgo". Die von
den einzelnen Haushalten praktizierte Form wird aber (zumindest heutzutage) nicht, wie die

71



Bezeichnungen nahelegen, durch die jeweilige Zugehdrigkeit zu der gleichnamigen Gruppe
bestimmt, sondern soll vielmehr von der individuellen Entscheidung der einzelnen Haushalte
abhangig sein. Die Unterschiede der beiden Formen seien aber sekundérer Art und beriihrten

nicht Sinn und Struktur des Rituals. (vergl. Mischung 1984a:164f)
"Der wohl wichtigste Unterschied ist jedoch, daf3 beim all gai cgau stets die Frau den Ritus leitet (ihr Mann
ist alerdings anwesend und assistiert ihr), wahrend diese Funktion beim ali gai pgo in der Regel vom
Familienvater ausgeiibt wird und nur nach seinem Tod die Mutter an seine Stelle tritt." (Mischung
19844:165)

Der haufigste Grund fur die Durchfiihrung des Ritus sei die Erkrankung oder der Unfall eines
Familienmitglieds. (vergl. Mischung 1984a:162f) Die Zusammensetzung der am Ritus
beteiligten Gruppe variiert je nach dem welches Familienmitglied betroffen ist und ob noch

lebende Grof3eltern vorhanden sind. (vergl.Mischung 1984a:170-174)
"Obwohl (im Fall des 'all gai pgo', d.V.) in der Regel der Mann das Ritual leitet (erst nach seinem Tod tritt
seine Frau an seine Stelle), machen die ... dargestellten Organisationsformen des Ahnenkults deutlich, dal3
die Ahnen der weiblichen Abstammungslinie die primére Rolle spielen. ... Die von den Ahnen vererbte
"Familiensubstanz' fliefdt also vor alem von der Mutter auf die Kinder tber." (Mischung 1984a:173f)

Trotz der herausragenden Stellung des Ahnenkults im rituellen System der Karen und seiner
Bedeutung fur die Identifikation der Karen (vergl. z.B. Mischung 1984a:153f), stellt Mischung,
wie andere Autoren auch, eine zunehmende Aufgabe des Ahnenkults unter den Sgaw
Nordthailands fest (vergl. auch Kap.V 1b), woflr er vor allem drei Griinde anfihrt:

1. behindere der Ahnenkult mit seinem Zwang zu haufigen Familienzusammenkinften die
réaumliche Mobilitét,

2. von wesentlich groRRerer Bedeutung sei das Gefuhl der materiellen und zeitlichen
Uberforderung durch die Anspriiche der Ahnen

3. verliere der Ahnenkult durch die Schwéachung seiner soziostrukturellen Basis, der Dominanz
der Frau in der Familie, an Bedeutung.

Wie Hinton verdffentlicht auch Rajah seine Darstellung und Analyse des Ahnenkults ("au’ ma
xag") in einer Sgaw-Gemeinschaft im Zusammenhang mit der Diskussion um die matrilinearen
Kultgruppen der Nordthai (Rajah 1984; siehe oben S.70).
Seine Beschreibung des Ritus und der Zusammensetzung der Kultgruppen deckt sich
weitgehend mit der Mischungs. Dartiberhinaus geht esihm in dieser Verdffentlichung vor allem
um den Versuch einer Klarung des Begriffs "xag", der oft mit "Ahnen-" oder "Hausgeist"
Ubersetzt wird, tatsachlich aber nicht eindeutig Ubersetzbar sein soll. (vergl. Rgjah 1984:349;
Mischung 1984a:154) Er kommt zu dem Schiuf3:
"Rather than calling the xae 'ancestral spirit', etc., | think it would be more accurate to regard it - despite the
risk of some reification of the Karen concept - as akind of shared ‘consubstantial essence' (or, perhaps, even

a shared 'state’) which comes into existence with the formation of a marital union and the birth of children.”
(Rajah 1984:354f)

In seiner Einleitung zu dem Artikel versucht Rajah eine Art Bilanz der Diskussion zu ziehen,
die um die von den Karen mit "au' ma xae" bezeichneten Zeremonien stattgefunden hat und

glaubt feststellen zu kdnnen:

"However, | think it is now clear that the term 'au’ maxae' isin fact used by the Karen themselves to refer to
two different types of ritual - a domestic ritual (of the kind reported by Mischung and Madha, and with
which | deal in this paper) and a ritual which is indeed organized on matrilineal principles and which is
essentially concerned with spirits. For the Pwo, this is quite evident from the descriptions of Hamilton and
Hinton. The matrilineal cults of the Pwo quite clearly deal with spirits (‘the myng chae', cognate with the
Sgaw 'tamyxa). The other ritual, as Hamilton points out, is concerned with xae, cognate with the Sgaw xae,
... While this makes matters a little clearer in the Pwo Karen ethnography, the Sgaw Karen data however
remain problematic. We do not know, for instance, why the Sgaw Karen studied by lijima should use the
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term 'au’ ma xag, or 'au’ xag, for a ritual which so obviously resembles the matrilineal spirit cults of the
Pwo Karen described by Hinton and Hamilton, and the Northern Thai cults, whilst other Sgaw Karen use
the term to refer to something rather different.” (Ragjah 1984:348)

Uberblickt man die verschiedenen Darstellungen in der Literatur, die Zeremonien beschreiben
die in Zusammenhang mit einem Opfer an die '‘Ahnen' gebracht werden, so kann man
tatsachlich ziemlich durchgehend zwel strukturell verschiedene Komplexe unterscheiden, auf
die bereits Marshall hingewiesen hat. (vergl. Marshall 1922:249; siehe oben S.69)

Einerseits eine 'Familien-Zeremoni€', an der die Familienmitglieder, Eltern und Kinder,
gegebenenfals Grolleltern oder auch Geschwister der Eltern, sich im Rahmen eines
gemeinsamen Mahles an die Vorfahren wenden, um deren Hilfe oder Wohlwollen zu erlangen.
(sehe Marshall 1922:249-254; Hamilton 1976b:139-141; Mischung 1984a:166-168; Rajah
1984:351-353; Madha 1980:197-218; vergl. Anm.52)

Andererseits eine Art "'Lineage"-Zeremoni€, bei der die Kultgruppe streng matrilinear, tber
die Abstammung von einem weiblichen Kultgruppen-Oberhaupt, welches auch die Zeremonie
durchfihrt, definiert ist. (siehe Marshal 1922:254-257; Hamilton 1976b:141f; Hinton
1984:341; vergl. Anm.52)

Die einzige Darstellung, die sich nicht ohne weiteres in eine der beiden Kategorien einordnen
|a3, ist die Beschreibung eines "oxe"-Ritus bei den Sgaw durch lijima. Einerseits soll die
Kultgruppe praktisch identisch sein mit der Familie, andererseits auf einer "matrilineage’
basieren. (vergl. lijima 1970:31; lijima 1979:107f)

Leider sind seine Angaben zur Kultgruppen-Mitgliedschaft und zum Verlauf der Zeremonie in
seinen  englischsprachigen  Verdffentlichungen  ziemlich  ungenau  und  zum  Tell
wiederspruchlich. (vergl. Mischung 1984a:169f; Mischung 1990:160)

Abgesehen von der unklaren Rekrutierungsregel und Zusammensetzung der Kultgruppe,
deuten die Ubrigen Angaben und insbesondere die Unterscheidungskriterien zwischen der
Sgaw- und der Pwo-Form, die sich weitgehend mit der Darstellung Mischungs decken aber
doch eher darauf hin, dal3 der von lijima beschriebene Ritus in die erste Kategorie der
'Familien-Zeremonien' einzuordnen ist. Diesen Schlul legen auch die Untersuchungen Madhas
in einem Nachbardorf der von lijima untersuchten Dorfgemeinschaft nahe. (vergl. Madha
1980:197-218)

Weniger klar wird die Situation wenn man versucht, die verschiedenen Typen verschiedenen
Karen-Gruppen zuzuordnen.

Leider ist bereits Marshall diesbeziiglich in seiner Darstellung sehr unprézise. Die von ihm
beschriebenen FamilienZeremonien ordnet er noch ausdriicklich den Sgaw zu, macht aber
keine Angaben dartiber, ob die Pwo einen dhnlichen Ritus durchfihren. Die einzige explizite
Darstellung einer Familien-Zeremonie bei den Pwo kommt von Hamilton (Hamilton 1976b:
139ff), dessen sparliche Angaben aber nicht ausreichen um zu entscheiden, inwieweit es sich
dabei tatsachlich um denselben Ritus handelt der von den Sgaw berichtet wird, worauf der
Name immerhin hindeutet.

Die Beschreibungen der Familien-Zeremonie bei den Sgaw, von Marshall Gber Mischung und
Madha bis Ananda und mit Abstrichen sogar lijima, 8hneln sich dagegen so weitgehend, dal3
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man wohl davon ausgehen darf, dai’ es sich um denselben Ritus handelt. Uber diesen Familien-
Ritus der Sgaw existieren auch die genauesten und umfassendsten Berichte. (sehe Marshall
1922:249-254; Madha 1980:197-218; Mischung 1984a:153-179; Rajah 1984:349-354)

Inwieweit es bei den Sgaw eine "Lineage'-Zeremonie gibt ist aufgrund der Literatur nicht
vollig zu kléren, aber wohl doch sehr unwahrscheinlich. Die Darstellung Marshalls schlief¥
zumindest nicht aus, dal3 die von ihm beschriebene "Lineage"'-Zeremonie auch von den Sgaw
durchgefihrt wird. Dagegen darf man bel dem von lijima beschriebenen Ritus, trotz der
irreftihrenden Terminologie, wohl davon ausgehen, dal3 es sich um die Familien-Zeremonie der
Sgaw handelt. Schliefdich berichtet Mischung, der sich am intensivsten mit der religiosen
Vorstellungswelt und rituellen Praxis der Karen auseinander gesetzt hat, von keinem Ritus der
einer "Lineage"-Zeremonie entsprechen wirde.

Im Gegensatz zu den Beschreibungen des Familien-Ritus bei den Sgaw, gibt es keine
ausfuhrlichere und umfassendere Beschreibung der "Lineage'-Zeremonie bel den Pwo, sodal
eine ganze Reihe von Fragen offen bleiben, insbesondere auch im Hinblick auf die Adressaten
der Zeremonie.

Wie werden diese verschiedenen Phdnomene begrifflich bestimmt und eingeordnet?

Mischung spricht im Hinblick auf die Familien-Zeremonie bei den Sgaw explizit von einem
Ahnenkult, was er vor alem damit begriindet, dal3 der Ritus von verschiedenen Haushalten
periodisch abgehalten wird und eine rituelle Kommunion mit den Ahnen stattfindet. Er benutzt
den Begriff aber auch wenn er von der "Lineage'-Zeremonie der Pwo spricht. (vergl.
Mischung 1984a:154,162)

Marshall bezeichnet ale in Frage kommenden Zeremonien mit dem Oberbegriff "feasts to the
'‘Bgha" oder "family ceremonies’, wobei eher unbestimmt bleibt, was man sich letztlich unter

den "Bgha’ vorzustellen hat. (vergl. oben S.69) Im selben Zusammenhang meint er, dal3:
"A veneration of ancestors is manifest all through the family ceremonies treated in this chapter. The
ancestors are thought of as taking an interest, although not aways a friendly one, in the affairs of living
men." (Marshall 1922:248)

Allerdings macht er keine Angaben dartiber, in welcher Beziehung die "Bgha' zu den Ahnen
stehen.

Hamilton spricht 1965 zunéchst lediglich von einer Zeremonie die an die "spirits of the lineage"
gerichtet ist, ohne nédhere Angaben zu dieser Kategorie von "spirits’ zu machen. (Hamilton
1965a:113) In seiner Veroffentlichung von 1976 setzt er diese "lineage spirits' dann mit
"ancestors of the lineage" gleich. (vergl. Hamilton 1976b:103, siehe S.70) Die von ihm
beschriebene Familien-Zeremonie soll sich, je nach dem ob die Grof3etern noch leben und je
nach Anlal3, an die Eltern, die Grof3eltern bzw. deren 'Seelen’ ("lag"), oder die "lae" der jingst
verstorbenen Grof3eltern richten. (vergl. Hamilton 1976b:139f; siehe oben S.70)

lijima spricht 1970 zundchst von einem "rite for the house spirit" ("oxe"), und identifiziert
diesen "house spirit” mit "Bgha’, ohne weitere Angaben Uber diese Kategorie zu machen.
(lijima 1970:30) 1979 bezeichnet er dann die "Bgha' explizit as "ancestor spirit" bzw.

"ancestral spirits of kin groups called dopuweh™. (lijima 1979:107)
"The 'oxe' is performed for the 'bgha!, an ancestral spirit who is believed to be the most closely related to the
eldest living female in the group.” (lijima 1979:108)

Den Begriff "oxe" Ubersetzt er mit "feeding the xe (bgha)".
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Madha benutzt mit "Aw Xe€" eine etwas andere Transkription fur denselben Ritus, Ubersetzt
diesen Begriff aber im wesentlichen wie lijima. Die Kultgruppe bezeichnet er wie lijima as
"dopuweh", weist aber verschiedentlich darauf hin, dal3 er diesen Begriff anderst as lijima
interpretiert und in der Kultgruppe keine "matrilineage” erkennen kann, sondern diese eher
familienzentriert versteht. (siehe oben S.71)

In seiner Dissertation erwahnt Hinton eine Zeremonie, die sich an einen "lineage spirit” richten
soll. (Hinton 1975:47) Spéter (1984) spricht er von "matrifocal spirit cults® und versucht den

Adressaten des Kults genauer zu definieren:
"These ceremonies were not an expression of an ancestor cult in the sense that they were dedicated to a
particular group of ancestors, actual or fictional, from whom members of the group traced descent. Instead,
the ceremonies were directed towards a powerful spirit embodying a generalized category of ancestors, the
same abstracted entity towards which all the other Pwo Karen cult elders directed their officia- tions."
(Hinton 1984:340)

Rajah schliefdich unterscheidet zwischen einem "domestic ritual” und "matrilineal spirit cults”,
glaubt aber, dal? der Karen-Begriff "au' ma xae" fur beide Typen verwendet werde, vor alem
wohl weil er den von lijima beschriebenen Ritus den "matrilineal spirit cults’ oder "Lineage"-
Zeremonien zuordnet. (vergl. Rajah 1984:348; siehe oben S.72)

Geht man dagegen davon aus, dal3 es sich bel dem von lijima beschriebenen "oxe"-Ritus um
einen Familien-Ritus handelt wie er aus den anderen Sgaw-Gemeinschaften berichtet wird,
wofir alles zu sprechen scheint (siehe oben), so 18 sich der Begriff "au' ma xae" und dessen
Synonyme, zumindest in der jungeren Literatur, eindeutig auf die Familien-Zeremonie
beziehen.

Weniger eindeutig 183 sich dagegen die Frage nach den Adressaten der Kulte beantworten und
inwieweit es sich dabei tatsdchlich um 'Ahnenkulte’ handelt. Durchweg ale Berichte stellen
irgendeinen Zusammenhang zwischen den Riten und irgendwelchen 'Ahnen’ her. Allerdings 183
sch aufgrund der Angaben kein stimmiges Bild gewinnen oder irgendwelche
Verallgemeinerungen machen.

Rajah glaubt zwar feststellen zu konnen, dald sich die "Lineage'-Zeremonien eher an eine
Kategorie von "spirits' richten, wéhrend die Familien-Zeremonien an eine mit "xae" oder
"bgha’ bezeichnete Wesenheit gerichtet seien. Diese Begriffe werden in der Literatur meist mit
dem Begriff 'Ahnen’ oder @hnlichen Kategorien Ubersetzt. (vergl. Rajah 1984:348f) Nach
Meinung Rajahs mifiten diese aber eher "...- as a kind of shared ‘consubstantial essence ...
which comes into existence with the formation of a marital union and the birth of children.”
verstanden werden. (Rajah 1984.355)

Meiner Meinung nach legen die Berichte in der Literatur die Differenzierung von Familien- und
"Lineage"-Zeremonien im Hinblick auf die Adressaten der Riten nicht unbedingt nahe. Zum
einen bringen ale drel Autoren die von "Lineage’- Zeremonien berichten (Marshall, Hamilton,
Hinton) diese in mehr oder weniger eindeutige Beziehung zu irgendwelchen Ahnen oder einer
Kategorie von Wesen die mit den Ahnen zusammenhéngen (vergl. oben), zum anderen sind die
Begriffe "xae" oder "bgha' wie Ragjah selbst, aber auch Mischung (vergl. Mischung 1984a:154,
siehe oben S.71), bemerkt, keineswegs gekléart und liegen zum Beispiel die Bestimmungen des
Adressaten der "Lineage'-Zeremonie durch Hinton (siehe S.75) und die der Familien-
Zeremonie durch Mischung (siehe S.71) letztlich gar nicht sehr weit auseinander.
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Eher scheint sich eine Gemeinsamkeit der Familien-Zeremonien abzuzeichnen, ndmlich die, dal3
se sich im Gegensatz zu den "Lineage'-Zeremonien, in der Regel an jingst Verstorbene
richten. (vergl. Hamilton 1976b:139f; Mischung 1984a:155; Rajah 1984:351)

Die Frage nach den Adressaten der Familien- wie der "Lineage’-Zeremonien ist aber alles
andere as gekléart. Ein nicht geringer Teil der Unstimmigkeiten und Unklarheiten scheint mir
dadurch zu entstehen, dal3 die Autoren, vor alem im Hinblick auf die Adressaten der Riten,
meist nicht genau unterscheiden zwischen Bestimmungen, die sie aus der Bezeichnung des
Ritus ableiten und solchen, die sich aus den im Ritus gebrauchten Anreden und Formeln
ergeben. In den meisten Féllen wird auf die letzteren leider gar nicht Bezug genommen.
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V ldeologie, Interessen und 'kulturelles System'

Rickblickend wird in diesem Tell noch versucht, anhand einzelner Beispiele aus der Geschichte
und Kultur der Karen zu schauen, welche Rolle Ideologie und Interessen im Rahmen einer
'Kultur' oder eines 'kulturellen Systems spielen. (Kap. V1) Im letzten Kapitel werden
schlieflich noch Konsequenzen diskutiert, die sich fir den Autor aus der Analyse der
wissenschaftlichen Beschreibung und Diskusson der Karen im Hinblick auf die
wissenschaftliche Forschung ergeben. (Kap.V2)

Unter 'ldeologi€’ verstehe ich in dieser Arbeit nicht im urspriinglichen engeren Sinn ein
wirklichkeitsverzerrendes, den Interessen bestimmter gesellschaftlicher Gruppen dienendes
Wdthild, sondern in einem umfassenderen Sinn ein System von Waeltanschauungen, kognitiven
Grundeinstellungen und Werthaltungen, welches an eine soziale Gruppe oder eine 'Kultur'
gebunden ist.

Der Begriff des 'Interesses soll in diesem Zusammenhang vor alem auf die Intentionalitdt und
Emotionalitdt des Individuums in einer sozialen Gruppe oder einem kulturellen System
hinweisen, dessen Wirklichkeitswahrnehmung und Handeln eben wesentlich auch durch sein
Interesse, das ist seine Anteilnahme und Aufmerksamkeit, seine Neigungen und Vorlieben,
seinen Nutzen und Vorteil bestimmt sind.

Der Begriff 'Kultur' wird in einer sehr weiten Bedeutung verstanden als, "... die raum-zeitlich
eingrenzbare Gesamtheit gemeinsamer materieller und ideeller  Hervorbringungen,
internaliserter Werte und Sinndeutungen sowie ingdtitutionalisierter Lebensformen von
Menschen.". (Klein 1986:169)

Zur Unterscheidung von dem Begriff 'Kultur', der sich eher auf real existierende Gruppen von
Menschen beziehen soll, benutze ich den Begriff ‘kulturdlles System' um auf die
wissenschaftliche Beschreibung und Interpretation von Kultur zu verweisen.

V.1. Ideologie, Interessen und Kultur

Der Versuch, die Bedeutung von Ideologie und Interessen auf der konkreten Ebene der
Geschichte und Kultur der Karen auszumachen, muf in diesem Rahmen ein sehr spekulatives,
provisorisches und selektives Unternehmen bleiben.

Zum einen, weil ich mich praktisch ausschliefdich auf Beschreibungen und Interpretationen aus
zweiter Hand stitzen muf3, die ihrersaits in aler Regel unter vollig anderen Gesichtspunkten
wahrgenommen und wiedergegeben wurden, zum anderen weil mir selbst kein ‘Modell' oder
'Wahrnehmungsmuster' zur Verfigung steht, mit dem ich die Beschreibungen einordnen und
interpretieren konnte. (vergl. auch Kap.V2)

Ich werde deshalb im Folgenden versuchen, Zusammenhange zwischen Ideologie, Interessen
und kulturellen Phdnomenen anhand zweier Beispiele zu betrachten. Zunéchst im Hinblick auf
das Phanomen ‘ethnischer Kategorien' und ‘ethnischer ldentitét' (Kap.V1a), nicht zuletzt
deshalb, weil hierzu die am weitesten (bzw. die einzigen) ausformulierten theoretischen
Ansdtze existieren (vergl. Kap.lV2b), danach werde ich mich noch einmal ausfihrlicher mit
einem Phanomen kulturellen Wandels, der Aufgabe des Ahnenkults beschéftigen, vor allem im
Hinblick darauf, welche Rolle Ideologie und Interessen dabel spielen (Kap.V1b).
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V.1l.a. Ideologie, Interessen und ethnische I dentitéat

Das Problem 'ethnischer Kategorien' und 'ethnischer Identitét' ist nattrlich eines der ureigensten
und grundlegendsten Themen der Ethnologie, welches allerdings erst relativ spét, in den 50er
und dann vor alem den 60er Jahren problematisiert worden zu sein scheint. Eine wichtige
Stellung in dieser Diskussion nehmen Einsichten und theoretische Ansétze ein, die aufgrund
der Verhdltnisse auf dem siidostasiatischen Festland gewonnen und formuliert wurden. (vor
allem Leach 1954)

In dieser Tradition steht auch Lehman mit seiner "Theorie ethnischer Kategorien'. Er mochte
unter 'ethnischen Kategorien' kognitive Modelle verstanden wissen, die, analog zu sozialen
Rollen, in interethnischen Kontakten die Erwartungen und Handlungsmoglichkeiten der
Individuen abstecken und so Verhaltenssicherheit gewahrleisten. Einzelne Individuen kénnen
im Prinzip solche ‘ethnischen Rollen' Gbernehmen, je nach dem in welchen sozialen Umwelten
sie sich bewegen und welche Interessen sie damit verbinden.

Die Entstehung und Aufrechterhaltung solcher ethnischer Kategorien erkl&rt Lehman primér
aus strukturellen Oppositionsstellungen wirtschaftlicher, politischer oder ©kologischer Art
zwischen Gruppen, die mit "symbiotischen” Beziehungen zwischen diesen Gruppen
einhergehen sollen. (vergl. Kap.IV2b, S.94f; Lehman 1967a; Lehman 1979)

Keyes, der vor alem in Thailand und dort auch bel den Karen gearbeitet hat, néhert sich, von
derselben Problemstellung ausgehend (vergl. Kap.IV2b), dem Thema auf eine andere Weise.
Er versucht das Konzept "ethnic group” néher zu bestimmen und fragt, wodurch sich eine
ethnische Gruppe von anderen sozialen Gruppen unterscheidet. (Keyes 1976)

Im Gegensatz zu Lehman und Barth (1969), denen es in ihren theoretischen Ansdtzen vor
alem um die strukturellen Differenzierungen zwischen Gruppen geht und die kulturellen
Merkmalen nur eine sekundére Bedeutung fur die Organisation ethnischer Gruppen beimessen,
schlagt Keyes eine aternative Konzeption vor, "..., one which retains culture as a primary

defining characteristic ...". (vergl. Keyes 1976:203)

"The idea of shared descent, abstracted from the web of kin ship, is basic, | would insist, to the concept of
ethnic group. Instead of establishing genealogical connections, members of an ethnic group may validate
their claim to shared descent by marking certain attributes which they share (or believe they share) as
signifying common descent. While what attri butes are identified as diagnostics of ethnic group member
ship vary considerably, certain ones tend to be marked more often than others. Of these, language which is
believed to be shared, myths which posit a common origin, and folk histories which trace a people's shared
experiences are very commonly found to be markers of ethnic group membership. However, no cultura
attributes are universally recognized as distingui shing one ethnic group from another. While some
attributes of culture must be identified as signifying that a people share descent and while particular cultural
attributes are more li kely than others to be stressed in this way, what is common to all ethnic groupsis not
any particular set of cultural attributes but the idea of shared descent." (Keyes 1976:205f)

Kritisch mit den Ansétzen von Barth und Lehman setzt sich auch Mischung auseinander, wenn
er auf die Unterscheidung zwischen 'ethnischen Kategorien' und der Uberlieferung 'ethnischer
Identitdten’ wert legt und das "Identitétsgefuhl” der Karen auf einen "diffusen 'Wir'-Begriff"
zurickfihrt, verfestigte emotionale und kognitive Stereotype, den Glauben eine gemeinsame
strukturelle Position gegeniiber der Umgebung zu teilen. (vergl. Kap.IV2b, S.63)

Keyes wie Mischung scheinen beide ihre Ansétze aus einem 'gewissen Unbehagen' mit den
formalen und funktionalistischen Ansétzen Barths und Lehmans heraus zu formulieren. (vergl.
Keyes 1976:202f; Mischung 1984a8) Letztlich argumentieren aber beide nicht unbedingt
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gegen deren Ansdtize, sondern konzentrieren sich auf andere Aspekte derselben
Problemstellung, setzen andere Schwerpunkte.

Waéhrend es Barth und Lehman vor alem um die Heraushildung ethnischer Kategorien und
deren Funktion in interethnischen Beziehungen geht, versucht Keyes das eigentimliche
‘ethnischer Gruppen' gegenilber anderen sozialen Einheiten zu bestimmen, und Mischung
schliefdich das Verhédtnis der einzelnen Individuen zu solchen 'Gruppen’ oder Kategorien.

Dartberhinaus, aber sicher nicht unabhdngig von der Wahl der Ansatzpunkte, gehen die
verschiedenen Autoren auch noch mit verschiedenen 'Argumentationdinien’ an das Problem
heran. So wird man die Ansétze Barths oder Lehmans wohl eher a's 'kausal-funktionalistisch’,
die von Keyes und Mischung eher als ‘historisch-idealistisch' charakterisieren durfen. (vergl.
Kap.lV2c, S.65)

Welche Rolle spielen kognitive Aspekte beziehungsweise Ideologie in den verschiedenen
Ansdtzen?

Be Keyes und Mischung offenbar eine ganz zentrde. So definiert Keyes sein Konzept
‘ethnische Gruppe' explizit Uber "the idea of shared descent”, und indem sich Mischung dem
Thema Uber das Konzept der 'Identitét’ néhert, bekommen kognitive und emotionale Aspekte
von vorneherein eine ganz zentrale Stellung.

Nach Lehman stellen ethnische Kategorien zwar auch kognitive Modelle dar, in seiner Theorie
fungieren diese kognitiven Modelle dann aber as von den Individuen mehr oder weniger

unabhangige abstrakte Ideen, die man je nach Interesse anoder ablegen kann.

"In thefirst place, | assume that social and cultural systems are reference systems that is, cognitive models
a varying levels of awareness. Actual groups of people make se lective use of these models, or appeal to
them in order to guide their real-life actionsin an actual environment that, in most cases, includes groups of
peoples using other such systems. These models generate meaningful 'interpretations to situations and
things, and to the range of possible se quences of behavior in these contexts." (Lehman 1967a:105) "I
suggest that when people identify themselves as members of some 'ethnic' category,... they are taking
positions in cultu rally defined systems of inter-group relations (this particular formulation I owe to P.
Kunstadter)." (ders. 1967a:106)

Vollig aulBer acht gelassen wird in diesen Ansdizen die Verankerung dieser 'kognitiven
Modelle' in den Individuen Uber Emotionen und Werte, die eben nicht nur durch Interessen und
pragmatische Uberlegungen bestimmt werden.

Nimmt man die Geschichte und aktuelle Situation der Karen as Hintergrund, so legen die
Berichte in der Literatur zunéchst einmal nahe, dal3 das Identitétsgefiihl (gemeint ist damit die
emotionale Identifikation der Individuen mit einer ethnischen Kategorie wie 'Karen', Sgaw,
Pwo oder einer anderen Gruppe) der Karen starker ausgeprégt ist als das vieler anderer
ethnischer Minderheiten der Region, dal3 sie weniger dazu neigen ihre ethnische Identitét zu
wechseln.

Inwieweit diese Situation historisch bedingt ist, die Verhdtnisse zu anderen Zeiten anders
waren, &% sich anscheinend nicht sicher ausmachen. Immerhin legt ein Blick auf die gut
tausend Jahre Uber die es Daten oder zumindest Hinweise zur Geschichte der Karen gibt nahe,
dald es wahrend dieses Zeitraums kontinuierlich eine Gruppe von Menschen gab, die sich
zumindest sprachlich von benachbarten Gruppen abgrenzte, ganz unabhéngig davon wie scharf
diese Grenze und andere Abgrenzungen zu verschiedenen Zeiten gewesen oder wie genau
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ethnische oder andere Kategorisierungen durch benachbarte Gruppen auf diese Gruppe
bezogen gewesen sein mdgen.

Ob man diese Gruppe oder Kategorie 'Karen' Uberhaupt anders as sprachlich definieren kann
erscheint fraglich. Sicherlich kann man im Hinblick auf diese Kategorie fur den tberschaubaren
Zeitraum weder von gemeinsamer geschichtlicher Erfahrung, noch von gemeinsamen
strukturellen Oppositionen/Beziehungen mit benachbarten Gruppen, noch von Anpassungen an
einen gemeinsamen L ebensraum sprechen.

Vollig ungeklat bleibt leider die Frage, wann und wie es zur Differenzierung der
verschiedenen Gruppen (Sgaw, Pwo, Kayah u.a.) innerhalb der Kategorie 'Karen' gekommen
ist.

Die Uberlieferungen der Karen scheinen darauf hinzudeuten, dai diese Differenzierung bereits
vor ihrer Einwanderung nach Hinterindien stattgefunden hat (vergl. Kap.ll1b), wéhrend
Lehman, im Sinne seiner Theorie eher zu vermuten scheint, da3 sie sich aufgrund
unterschiedlicher Positionen und Beziehungen gegenliber Nachbargruppen wie Shan oder
Burmesen herausgebildet haben. (vergl. Lehman 1967a:118)

Die Beziehungen dieser Gruppen zu benachbarten ethnischen Gruppen oder staatlich
organisierten Einheiten scheinen in sich alerdings keineswegs 'homogen' gewesen zu sein,
missen vielmehr lokal sehr differenziert gewesen sein und waren darlberhinaus dauerndem
Wandel und Veranderungen in der Geschichte unterworfen.

Diese Differenziertheit der geschichtlichen Erfahrung und Verhdtnisse mag wesentlich zu der
ausgepragten 'kulturellen Variabilité' der Karen beigetragen haben. (vergl. Kap.ll13)
Erstaunlich wenig Einflul3 scheint sie dagegen, zumindest soweit man das aufgrund der
Berichte vermuten kann, auf die ethnische Identitét und das Identitétsgefihl der Karen gehabt
zu haben. Die Kontinuitét dieser 'ethnischen Identitédt' |&3t sich zwar aufgrund des vorhandenen
Materials nicht mit letzter Sicherheit rekonstruieren, scheint aber im Fal der Karen doch
ziemlich wahrscheinlich. In Frage gestellt wird in der Literatur in der Regel nur die Kontinuitét
‘ethnischer Kategorien' sowie Kongruitéten zwischen ethnischen Kategorien und ethnischen
Gruppen zu verschiedenen Zeiten.

Eigene Identitdt wird in der Regel nur dann zum Thema, wenn man mit anderen 'l dentitéten'
konfrontiert wird, 'ethnische Identitét' in der Konfrontation mit anderen ethnisch definierten
Gruppen. Diese Konfrontation findet zum einen natirlich ganz materiell im Rahmen
interethnischer Beziehungen statt, immer aber auch, und genaugenommen priméar, auf der
Ebene der ldeologie, der kognitiven Repréasentation ‘ethnischer Gruppen' und ethnischer
Differenzen. Es ist in aler Regel wohl auch diese Ebene, auf der ethnische Identitéten
erworben und weitergegeben werden, in Form von Erzahlungen, Uberlieferungen und
Mythologie, samt den damit verbundenen Emotionen und Werten.

Auf dieser Ebene bekommen ‘ethnische Kategorien' auch noch eine ganz andere Qualitét als die
von 'Rollen’ derer man sich in interethnischen Beziehungen bedient oder die man je nach
Interessenlage  wechselt. 'Ethnische Kategorien' werden auf dieser Ebene zu enem
wesentlichen Element der Selbstbestimmung des Individuums und der Gruppe.

Offenbar erfordert die Auseinandersetzung mit dem Ph&nomen ethnischer Kategorien und
ethnischer Identitét die Berticksichtigung einer ganzen Reihe von Faktoren und Aspekten wie
individuellen Interessen, Ideologie auf der individuellen und gesellschaftlichen Ebene,
Emotionen und Wertsystemen, die sehr komplex und differenziert zusammenwirken konnen.
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Fragt man nach der empirischen Basis, auf die sich diese Diskussion im Zusammenhang mit
den Karen stitzt, stellt man fest, dal3 sie, zumindest im Hinblick auf die Daten die
veroffentlicht wurden, auf3erordentlich durftig ist. Quantitative Angaben Uber die Aufgabe
bzw. den Wechsal der ethnischen Identitét fehlen praktisch vollig, ganz zu schweigen von
Vergleichszahlen mit anderen ethnischen Gruppen. Aussagen Uber interethnische Heraten
gehen oft nicht Uber Charakteriserungen wie "selten” oder "relativ haufig" hinaus. Auch
hinsichtlich der ideologischen Ebene, der kognitiven Représentation ethnischer Kategorien und
ethnischer Identitét auf der individuellen wie auf der Ebene verschiedener Gruppen, werden
nur selten empirische Daten verdffentlicht, noch seltener Uber damit zusammenhangende
Emotionen und Wertstrukturen. Keinerlei Angaben gibt es Uber die Rolle ethnischer
Kategorien und ethnischer Identitét im Rahmen der Sozialisation der Karen.

V.1.b. Interessen, I deologie und Ahnenkult

Aufschluf¥reich fir das Zusammenspiel von Interessen, ideologischem System und ritueller
Praxis, ist auch die Stellung des Ahnenkults bei den verschiedenen Gruppen und insbesondere
die verschiedenen Tendenzen zu dessen Aufgabe. (Zur Problematik des Begriffs 'Ahnenkult’
und den verschiedenen Formen vergl. Kap.lV3b)

Alle Autoren, die sich mit dem Ahnenkult der Karen auseinandersetzen, wie anscheinend auch
die Uberwiegende Mehrheit der Karen selber, unabhéngig davon, ob sie den Kult noch
praktizieren oder ihn aufgegeben haben, sehen in diesem en zentrales und wesentliches
Element des traditionellen rituellen und ideologischen Systems der Karen und zwar sowohl bei
den Sgaw wie den Pwo, im Hinblick auf die Familien wie die "Lineage’-Zeremonie.

Funktionell wird dem Ahnenkult vor allem Bedeutung fir die Integration und Starkung der
Einheit der jeweligen Kultgruppe, der Familie oder einer matrilinear definierten
V erwandtschaftsgruppe, zugeschrieben. Darliberhinaus wird aber auch immer wieder auf seine
Bedeutung fur die ethnische Identitdt der Karen hingewiesen. (vergl. z.B. Mischung
1984a:153f; Madha 1980:197f; lijima 1970:30ff)

Wie &3 sich vor diesem Hintergrund der "Niedergang des Ahnenkults' (Mischung 19844),
von dem in der Literatur in verschiedenen Zusammenhangen immer wieder berichtet wird,
erklaren und einordnen?

Zunéchst einmal ist es notig, zwischen verschiedenen Phanomenen und Entwicklungen zu
unterscheiden.

Historisch festmachen 183t sich das Phanomen (in der Literatur) zum ersten ma fir
verschiedene Pwo-Karen-Gruppen im Bergland des westlichen Zentralthailand. Es handelt sich
dabei um die Gruppen an den Oberléufen des Khwae Noi (5) und Khwae Ya (10), die
wahrscheinlich gegen Ende des 18. Jh's aus Burma einwanderten und im Laufe des 19. Jh's,
unter dem Einfluld jeweils verschiedener millenaristischer Bewegungen, ihren Ahnenkult
aufgegeben haben sollen. (vergl. Stern 1979:70; Andersen 1981:256; Anh.V11/5 und 10)

Parallel dazu begannen in der ersten Hélfte des 19. Jn's auch die amerikanischen Baptisten mit
ihrer erfolgreichen Missionsarbeit unter den burmesischen Karen. (vergl. Kap.I5b; 113a) In aller
Regel scheint mit dem Ubertritt zum Christentum die Aufgabe des Ahnenkults einhergegangen
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zu sein. Leider liegen kaum konkretere Angaben Uber die Auswirkungen der Christianisierung
auf die soziale Organisation und die rituelle Praxis der Karen im 19. Jh. vor. Verschiedene
Hinweise in der Literatur legen aber nahe, dal? mit dem Ubertritt zum Christentum, frilher wie
heute, ein relativ radikaler Bruch mit der traditionellen rituellen Praxis und vor allem auch dem
Ahnenkult, vollzogen wurde. Unter den christianisierten Eliten der Karen in den burmesischen
Stadten, scheint inzwischen eine stark abwertende Haltung gegenuber dem traditionellen
Ahnenkult vorzuherrschen. (vergl. Madha 1980:198)

Fur das 20. Jahrhundert 1803t sich fir die Sgaw-Karen Nordthailands eine zunehmende Tendenz
zur Aufgabe des Ahnenkults feststellen, die in den letzten Jahrzehnten besonders deutlich
ausgepragt zu sein scheint und von allen seit den 60er Jahren dort arbeitenden Feldforschern
berichtet wird. Zu diesem Phénomen, der Aufgabe des familienzentrierten Ahnenkultes bei den
Sgaw Nordthailands, liegen so auch die meisten Informationen vor.

In den alermeisten Fallen scheinen die Verpflichtungen gegentiber den Ahnen durch den hsai-
t's-Ritus aufgehoben zu werden. (vergl. Kap.I5b; 112g) Dieser Weg soll sich vor allem dadurch
auszeichnen, "... dal3 abgesehen vom Aufhdren der Ahnenriten die traditionelle Lebensroutine
in keiner Hinsicht geéndert werden mul3. Alle sonstigen das Wohlergehen des einzelnen und
der Gruppe férdernden Riten bleiben unberthrt.” (Mischung 1984a:179)

Daneben existiert, zumindest in einem Gebiet (15), ein funktionell gleichwertiger Ritus ("1006
bgd"), der dlerdings in der Literatur noch keinen Niederschlag gefunden hat.

Weniger haufig wird der Ubertritt zum Christentum gewahlt, um sich von den Verpflichtungen
gegentiber den Ahnen zu befreien. Dagegen scheint sich das Bekenntnis zum Buddhismus bel
den Sgaw in Nordthailand durchaus mit der Praxis des Ahnenkults und dem traditionellen
religitsen System zu vertragen. (vergl. auch Kap.I112g und 1113c)

Ein weiteres Phdnomen das sich unter dem Begriff des 'Niedergangs des Ahnenkults fassen
a3, wird fur Pwo-Gruppen Nordthailands diskutiert. Einer der Autoren glaubt eine
zunehmende Verminderung der Bedeutung der sich Uber den Ahnenkult konstituierenden
matrifokalen Kultgruppen feststellen zu konnen, was er vor allem auf den Ubergang vom
Brandrodungsfeldbau zum Nal¥eisanbau und den zunehmenden Privatbesitz an Land
zuruckfuhrt. (vergl. Kap.IV2a, S.62)

Inwieweit diese These Uber die Pwo Nordthailands empirisch begriindet ist, 183t sich aufgrund
der Veroffentlichungen allerdings nur schwer beurteilen.

Was sind die Griinde fur den 'Niedergang des Ahnenkults?

Im ersten Fall, den millenaristischen Bewegungen unter den Pwo Zentralthailands, wie im
zweiten Fall, der Christianiserung von Karen-Gruppen, vor alem in Burma, sind es offenbar
normative Forderungen eines neuen religitsen Systems, welches das traditionelle abldst und die
Aufgabe des Ahnenkults 'erzwingt'.

Uber die Griinde fiir die Haufigkeit und den Erfolg millenaristischer Bewegungen unter Karen
gibt es verschiedene Vermutungen und Erkl&rungsversuche. Vieles scheint darauf hinzudeuten,
dal3 se im Zusammenhang gesehen werden mussen mit der marginalen Rolle der Karen 'am
Rande' der dominierenden Staaten der Region, sowie einer sehr stark ausgeprégten ethnischen
Identitét, die zum Tell ebenfalls aus dem Verhdtnis zu den dominanten Nachbarn heraus
erklart wird. So sehen verschiedene Autoren in diesen millenaristischen Bewegungen
Bemuhungen der Karen, ihre ethnische Identitét in einem Uber die Organisation der
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Dorfgemeinschaften hinausgehenden, grofieren politischen Kontext zu konstituieren und
gegeniiber den dominanten Nachbarn zu behaupten.

Leider sind die Informationen Uber Ahnenkulte bzw. ehemalige Ahnenkulte bei den Pwo-
Gruppen im Westen Zentralthailands sehr spérlich. Interessant ist immerhin, dald aus beiden
Gebieten explizit berichtet wird, dal3 die dort jeweils spezifische Form des millenaristischen
Buddhismus sich bel der Einfihrung ausdriicklich gegen die Praxis des Ahnenkults und
insbesondere die damit verbundenen Tieropfer richtete.

So schreibt Stern Uber die Pwo des Khwae Noi Gebiets:

"The earlier Buddhist millenialism ... in this area has left a residual opposition among the Karen to the
sacrifice of do mestic animals in spirit cults, including sacrifices to the ancestors. Although in Dong Luang
(dem Untersuchungsdorf Hintons; d.V.), Northern Thai Buddhism is seemingly compatible with the lineage
sacrificia cult, in the more intimate con text of the plains the latter at least undergoes modification and may
give way atogether .... In the Khwae Noi region, Ka ren who have become Buddhist have had to foresake
the ceremo nies of the old lineage cult; and today there is said to be but one household in the Bi Khi
drainage that still maintainsit." (Stern 1979:70)

Und Andersen stellt Uber die Pwo-Karen des Khwae Yai Gebiets im Zusammenhang mit der

Heraushildung zweier buddhistischer Sekten ("lu baung” und "wi maung) in dem Gebiet fest:
"I would like to stress that the establishment of the 'lu baung' and ‘wi maung' meant a denia of the previous
religi ous belief, that of the Duwe Vaphyaung. The essential charac teristic of Duwe is that they make
sacrifices to the spirits (‘faung hrae’), whether these spirits be matrilineal ancestor spirits, as found among
the Karen in Northern Thailand, or some category of forest spirits, i.e. local lords of trees and mountains. ...
It was this spirit worship of the 'white thread' or Duwe Karen that was suppressed by our Karen sage.
("Th'Soung Ne Dje", der Stifter der beiden Sekten; d.V.) He forbade the Pwo Karen to feed the spirits
anymore and he issued an injunction against raising domestic animals such as fowls and pigs, which might
be used in these sacrifices. ... And to this day 'lu baung' and 'wi maung' Karen villages are conspicuous for
the total absence of fowls and pigs. Those close to the Thai show exceptions, though." (Andersen, K.E.
1981:256)

Dal’ dieses Phanomen nicht unbedingt primér auf allgemeine Charakteristika des Buddhismus,
alenfalls auf spezifische Auspragungen bel den beiden Pwo-Gruppen und insbesondere den
Einflu’ der millenaristischen Bewegungen zurlickzufhren ist, legen die beiden Autoren selber
nahe, macht aber auch ein Vergleich mit den Verhdtnissen in anderen Karen-Gemeinschaften
deutlich. (vergl. Kap.l112g und 1113c)

Im zweiten Fall, der Christianiserung grof3er Teile der burmesischen Karen durch
amerikanische Baptisten, liegt die Situation etwas anders. Charismatische Eigenschaften der
frihen Missionare mogen zwar durchaus eine Rolle gespielt haben, entscheidend fur den
groRRen Erfolg waren aber vor allem zwei Faktoren: Zum einen traditionelle Uberlieferungen
der Karen, denen zufolge ihnen ein verloren gegangenes 'Buch der Weisheit' zurlickgebracht
werden sollte, welches von den Missionaren wie den Karen sofort mit der Bibel identifiziert
wurde. Zum anderen, mit der Zeit immer starker werdend, das Interesse der Karen, sich von
den buddhistischen Burmesen durch den christlichen Glauben abzugrenzen, und die
Maoglichkeiten zu nutzen die ihnen die Missionsbewegungen boten, vor alem schulische
Bildung, aber auch Gesundheitsversorgung und die Entwicklung eines neuen Selbstwert und
| dentitétsgefuhls.

Mit dem Ubertritt zum Christentum scheint in aller Regel ein ziemlich radikaler Bruch mit der

traditionellen rituellen Praxis verbunden gewesen zu sein. ldeologisch konnten die Missionare
an traditionelle Uberlieferungen und Vorstellungen ankniipfen (vergl. Kap.I5b; 113a), wahrend
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se andere Elemente des traditionellen Systems, vor allem solche des Ahnenkultes und des
Geisterglaubens, bekampften.

Legitimitét gewann der Wandel und die neue Ordnung zunéchst priméar Uber die Ankniipfung
an traditionelle Uberlieferungen und Vorstellungen. In der Folge wurden dann aber, offenbar in
zunehmendem Mal%e, auch Vorstellungen die sich am 'Erfolg’, am Nutzen der neuen Ordnung
orientierten von Bedeutung.

Der dritte Fall, die Tendenz zur Aufgabe des Ahnenkultes unter den Sgaw-Karen
Nordthailands, unterscheidet sich in verschiedener Hinsicht von den ersten beiden Beispielen.

Zunéchst einmal ist der Tatauierungs-Ritus ("hsai t's™) kein neues religitses System, sondern
eine neue Technik innerhalb der traditionellen Praxis und ldeologie, die eine bestimmte
Funktion innerhalb dieses traditionellen Systems erflillt, némlich die Verpflichtungen gegentiber
den Ahnen aufzuheben. Es sind auch keine normativen Forderungen einer neuen Ordnung, die
zur Aufgabe des Ahnenkultes fuhren, wie in den ersten beiden Féllen, sondern die bewulde
Entscheidung einzelner Individuen oder Haushalte, mittels der Technik des 'hsal t's', den
Ahnenkult aufzugeben.

Als Grunde fur die Entscheidung werden in der Literatur in der Regel nicht mehr tragbare
Belastungen, vor alem okonomischer und/oder zeitlicher Art, angefihrt. Bel genauerem
Hinsehen erweist sich aber, dal3 6konomische Zwénge nicht die einzigen Faktoren sein kdnnen
und wahrscheinlich nicht einmal die entscheidenden sind. So ergibt zum Beispiel ein Vergleich
der Haushalte Na 10 hté's (11), dal? sich keinerlei Korrelation zwischen ékonomischem Status
und der Aufgabe des Ahnenkults durch hsal t's feststellen 183t (vergl. Mischung 1984a:177),
was Mischung dahingehend interpretiert, "... dal3 die "Wahrnehmung' 6konomischer Prioritéten
fur den religiésen Wandel in Na |0 hta eine grof3ere Rolle spielt als aktuelle Probleme der
Subsistenzsicherung.”  (Mischung 1984a:176) Auch en Vergleich  verschiedener
Dorfgemeinschaften zeigt, dald in den &rmeren Gemeinschaften die Tendenz zur Aufgabe des
Ahnenkults keineswegs stérker ausgepragt ist als in den wohlhabenderen. (vergl. z.B. Anh.VI)

Darauf, dal3 6konomische Faktoren nicht unbedingt primér ausschlaggebend sind fir die
Entscheidung den Ahnenkult aufzugeben, deutet auch eine andere Auskunft Mischungs hin,
derzufolge alle Haushalte in MU K& K16 ende der 70er Jahre den Ahnenkult mittels hsai t's
aufgegeben hatten, was aber nicht unbedingt zu einer Verringerung des rituellen Aufwands
fuhrte. Vielmehr trat an die Stelle des "all gai" ein "Ersatzritus’ ("gai hkwa'), der in einigen
Familien mindestens so haufig stettfinde wie friher die Ahnenriten.

Die Begrundungen, die von den Karen selber fir die Aufgabe des Ahnenkults angefihrt
werden, sind durchweg sehr ‘pragmatisch’, um nicht zu sagen hedonistisch. Man habe sich fir
den "leichten, beguemen Weg" entschieden ist die haufigste Begrindung, eine
Charakterisierung ohne abwertenden Beigeschmack, die von den hsai t'si-Praktikanten wie den
traditionell den Ahnenkult weiter praktizierenden Karen gleichermal3en geteilt wird. (vergl.
Mischung 1984a:260f,263,265f,269f,274,277)

Mischung glaubt, daf3 die Klage Uber den Kosten und Zeitaufwand nur der dkonomische
Aspekt eines Unmuts Uber einen zu starren Traditionalismus ist, der eine erfolgreiche
Anpassung an die gegenwartigen Lebensumstdnde erschwert. Die Dysfunktionalitét des
Ahnenkults zeige sich heute aber deutlicher as friiher, vor allem im Hinblick auf das Gefuihl der



materiellen und zeitlichen Uberforderung, die Einschrankung der raumlichen Mobilitét und die
Schwéchung seiner soziostrukturellen Basis. (Mischung 1984a:175; vergl. Kap. 1V3b, S.72)

Der Schlissal zur Entscheidung fur oder gegen die Fortfihrung des Ahnenkults liegt nach

Mischung bei den Alten.
"Eine Befragung alter Karen in hsai t'si-Haushalten ergab, dal3 in keinem Fall die Trennung von den Ahnen
ihrem eigenen Wunsch entsprochen hatte, sondern dai3 sie dies erst auf das Drangen ihrer verheirateten
Kinder hin unternommen hatten, um ihnen 'das Leben zu erleichtern’. In der Mehrzahl der Félle setzten
sich die Alten allerdings mit ihrem Votum 'fur' den Ahnenkult durch und baten ihre Kinder, das ersehnte
hsai t'si bzw. die Konversion zum Christentum bis nach ihrem Tod auf zuschieben." (Mischung 1984a:178f)

Eine weitere Dimension des Phdnomens eréffnet sich wenn man die Verhdtnisse bel den Sgaw
mit denen bel den Pwo vergleicht.

Feststellen [&% sich, dal? aus keiner der Pwo-Gemeinschaften Nordthailands von einem hsai
t's-Ritus oder einer dhnlichen Tendenz zur Aufgabe des Ahnenkults berichtet wird. (siehe auch
Mischung 1984a:179)

Mischung versucht das Fehlen des hsai t'si-Ritus bei den Pwo in einer Anmerkung damit zu
erklaren, dal3 bei den Pwo der Ahnenkult eine Angelegenheit der "Matrilineage” sei und somit
die meisten Haushalte nicht materiell belaste und dartiberhinaus auch die Anwesenheitspflicht
weniger streng gehandhabt werde as bel den Sgaw.

Die geringeren materiellen und zeitlichen Belastungen fuhrt Mischung in derselben Anmerkung
auch an, um die positivere Einstellung der Pwo gegeniber ihren Ahnen zu erkléren.

Diese unterschiedliche Haltung gegeniiber den Ahnen hat Mischung in enem friheren
Abschnitt seiner Arbeit, aufgrund spérlicher Hinweise in der Literatur und seiner eigenen Er
fahrungen in Na |0 ht&, auch noch anders zu erkldren versucht. (vergl. Mischung 1984a:156-
161) Demnach sieht er eine gewisse Ambivalenz im Wesen der Ahnen selber angelegt:
"Die fur den Ahnenkult unmittelbar relevanten Vorfahren sind 1) die Totenseelen der verstorbenen Eltern
bzw. GrofReltern, also der Personen, mit denen zu Lebzeiten die engsten und emotional positivsten sozialen
Beziehungen bestanden; 2) sie sind Uberdies die Mittler zu den Urahnen der ‘alten Zeit', die die ideale
Daseinsordnung verkérpern und von denen Identi tét und 'Wir-Gefuhl der Karen hergeleitet werden; 3)
gleich zeitig sind sie aber auch 'Tote' (plu), also Wesen, die fur die Menschen geféhrlich werden, sobald die
im Normalfall be stehende strikte Trennung zwischen Diesseits und Jenseits durchbrochen wird. Der
Widerspruch zwischen den ersten beiden und der dritten Komponente im Wesen der Ahnen ist fir die Ka
ren zumindest in Na |0 htd schwer auflésbar und fihrt zu einer ausgeprégt ambivalenten Einstellung
gegeniiber den mu ga." (Mischung 1984a:156f)

In diesem Zusammenhang versucht er die unterschiedliche Haltung von Pwo und Sgaw

gegeniiber den Ahnen anders al's primér 6konomisch und funktional zu erkléren:
"Die offenbar ausschliefllich positive Rolle der Ahnen bei den thailandischen Pgd konnte damit
zusammenhangen, dal’ as kultisch relevante Ahnen hier im Gegensatz zu den Cgau vor alem die
Totenseelen sehr weit zuriickliegender Vorfahren be trachtet werden. Wie wir friher ... gesehen haben,
bezieht sich bei den Cgau von Na |0 htd, aber moglicherweise auch bel anderen Karen, die Furcht vor den
Toten vor alem auf jingst Verstorbene." (Mischung 1984a:158)

TatsAchlich kdnnen natirlich durchaus beide Faktoren eine Rolle spielen. Insgesamt deuten die
Informationen und Analysen zum Phdnomen der Aufgabe des Ahnenkults bel den Sgaw
Nordthailands darauf hin, dal3 dabei eine ganze Reihe von ideologischen, konomischen und
emotionalen Faktoren eine Rolle spielen, denen bei verschiedenen Individuen und Haushalten
ganz verschiedenes Gewicht zukommen kann.
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Ein zumindest auf den ersten Blick vollig anderes Phanomen, das sich aber ebenfalls unter der
Kategorie 'Niedergang des Ahnenkults fassen &%, analysiert Hinton fir die Pwo seines
Untersuchungsgebiets in Nordthailand.

Er bezeichnet die "Lineage'-Zeremonie der Pwo des Mae Sariang Distrikts as "matrifocal
spirit cult” und weist auf deren Ahnlichkeit mit den 'spirit cults der Nordthai hin. (vergl.
Kap.IV3b, S.70)

"The Pwo Karen of upland Mae Sariang District have matrifocal spirit cults similar to those of the Northern
Thai. | argue that these were intrinsic to the economic and social organization of the Karen, link them to a
pervasive matrifocality in the region, and analyse their variations throughout the northern provinces,
showing how they were transformed under changing economic circumstances. ... The Pwo cults were no
more uniform than the Thai cults. They varied considerably from one region to another. This factor suggests
that economic and political considerations rather than ethnic identity exerted influence upon the variations.”
(Hinton 1984:339)

In dieser Vertffentlichung versucht er dann Zusammenhédnge zwischen den 6konomischen
Verhdltnissen und der Organisation und Bedeutung der matrifokalen Kultgruppen herzustellen
und die These zu belegen, dal3 diese Kultgruppen besonders bedeutend waren und im
wesentlichen die Kontrolle der Landressourcen ausibten, as die Gemeinschaften noch
hauptsachlich vom Brandrodungsfeldbau abhingen, aber das verfigbare Land langsam knapp
zu werden begann. Mit dem Ubergang zum Nalreisanbau und zunehmendem Privatbesitz an
Land nehme ihr Einfluf3 dann wieder ab. (vergl. Hinton 1984:342-347)

Aus der Vertffentlichung, in der er die These darlegt, geht leider nicht immer eindeutig hervor,
inwieweit die Argumentation historisch und empirisch begriindet ist, wo die Interpretation und
Spekulation des Autors ensetzt. Immerhin macht er zum Schlull selber gewisse

Einschrénkungen gegentiber seiner These:

"In this paper | have related the cults to economic and political concomitants, but must stress in concluding
that these factors operated in a complex manner and that care must be taken not to oversimplify their
operation. ... It is also important to emphasize that the cults were in no way expressions of a felt
commonality of economic interest by Karen matrikin, nor did the congregation coincide with the local
group, which was the entity concerned to protect its interests by limiting the access of others to land. The
uxorilocal clusters, which did have this function, were a phenomenon derivative from the fact of cult group
formation, and the cult rites could be seen as an implicit expression of the solidarity of this wider group.
The Karen would not have articulated matters in this way, but this did not stop the groups from 'de facto'
having the consequences | have outlined." (Hinton 1984: 346f)

Hinton glaubt die Verhdtnisse bei den Pwo des Khwae Noi Gebiets (5) (vergl. oben S.83) zur
Stiitzung seiner These heranziehen zu kdnnen, und argumentiert, dal3 es sich in deren Fall um
die von ihm postulierte Phase handele, in der die zunehmende Bedeutung des Naldreisanbaus
zum Niedergang der matrifokalen Kulte fihren soll. (vergl. Hinton 1984:345f)

Die Argumentation erscheint aber nicht unbedingt schltissig. So geht aus dem Text Sterns
keineswegs klar hervor, inwieweit er sich, in Bezug auf den Niedergang der "matrilineages"
und deren Kult, auf eigene empirische Daten stiitzt, und welche Rolle dabel die Erfahrungen
und Interpretationen Hintons und Hamiltons bei den Pwo Nordthailands gespielt haben. (vergl.
Kap. 1V3b; Stern 1979:70f) Das oben auf S.83 wiedergegebene Zitat Sterns ist meiner
Kenntnis nach die einzige Aussage, die dieser zur Organisation des "lineage cults'
veroffentlicht hat und alles andere al's sehr aussagekréftig.

Unklar bleibt auch, ob es sich bel der von Stern erwahnten "abbreviated matrilineage” und
deren Kult tatsdchlich um eine reduzierte Form der "Lineage'-Zeremonie der Pwo
Nordthailands handelt oder vielleicht um eine Form der Familien-Zeremonien, wie sie fir Sgaw
und Pwo beschrieben werden.
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Die Interpretation Hintons wird aber vor allem auch dadurch in Frage gestellt, dai3 Stern selber
die Aufgabe des Ahnenkults explizit auf den Einflu® eines millenaristischen Buddhismus
zuriickfuhrt und bei den Pwo des Khwae Ya Gebiets (10), unter vollig anderen 6konomischen
Verhdtnissen (vergl. Anh. VI1/10) eine andere Form des millenaristischen Buddhismus in einer
ahnlichen Weise gegen den Ahnenkult gewirkt hat. (siehe oben S.83)

Leider ist der Artikel Hintons von 1984 die einzige Verdffentlichung zu seiner These, und die
Hinweise auf den Einfluld der millenaristischen Bewegungen sind im Hinblick auf seine These
auch nur sehr dirftig, sodald die Auseinandersetzung damit in diesem Rahmen weitgehend
spekulativ bleiben mul3. Vieles spricht aber dafur, dal? die beiden Ph&nhomenen, die Hinton in
einen theoretischen und genetischen Zusammenhang zu bringen versucht, aus ganz
verschiedenen Kontexten heraus verstanden werden muissen. (vergl. oben S.82f/unten S.87f)

Es wére winschenswert, das von Hinton diskutierte Phanomen, soweit es sich empirisch
festmachen 1803, nicht nur vor dem Hintergrund der Verhdtnisse bei und Thesen tber die 'spirit
cults der Nordthai zu interpretieren, sondern viel stéarker auch unter Karen-spezifischen
Gesichtspunkten zu untersuchen. Wichtig wére in diesem Zusammenhang vor alem auch die
Analyse der unterschiedlichen Formen und des Stellenwerts des Ahnenkults bei verschiedenen
Gruppen und in verschiedenen Gebieten, unter Berticksichtigung ideologischer und
emotionaler Faktoren.

In alen zuvor beschriebenen Falen geben Individuen, Haushalte oder ganze Gruppen en
zentrales Element des traditionellen kulturellen Systems der Karen, den Ahnenkult, auf. Die
Griunde die zu diesem Schritt fihren und die Form in der er vollzogen wird, sind von Fal zu
Fall sehr verschieden.

In den ersten beiden Féllen, der Aufgabe des Ahnenkultes aufgrund des Einflusses
millenaristischer Bewegungen und der Christianisierung, handelt es sich um einen mehr oder
weniger radikalen Bruch mit dem traditionellen religitsen und rituellen System, welches durch
eine neue Ordnung ersetzt wird. Eine Folge oder ein Schritt dieses Umbruchs ist die Aufgabe
des Ahnenkultes. Im Falle der Christianisierung scheint dieser Umbruch, in ritueller wie in
ideologischer Hinsicht, noch weitgehender und radikaler zu sein as im Fale der
millenaristischen Bewegungen. Beide Phanomene kdnnen und miissen wahrscheinlich zu einem
wesentlichen Tell aus dem Interesse der Karen heraus verstanden werden, sich ethnisch
gegeniiber dominanten Nachbarn zu behaupten.

Dieses Motiv scheint in den beiden anderen diskutierten Fallen praktisch keine Rolle zu spielen.
Die Aufgabe des Ahnenkultes unter den Sgaw Nordthailands, bzw. die
Bedeutungsverminderung bel den Pwo Nordthailands, vollzient sich nicht im Rahmen der
Ablésung ener dten durch eine neue legitime Ordnung, sondern viemehr als
Anpassungsstrategie im Rahmen des traditionellen Systems.

Die Griinde fur die Aufgabe bei den Sgaw scheinen im Einzelfal sehr vielschichtig zu sein,
muissen aber wohl sehr viel stérker as in den ersten beiden Fallen vor dem Hintergrund der
Anpassung an 6konomische Entwicklungen und die Integration in den thailéndischen Staat und
dessen Marktsystem verstanden werden. Diese Entwicklungen und Faktoren spielen sicher
auch bel den Pwo eine Rolle.

Die hervorstechendsten Entwicklungen, die untereinander zusammenhadngen, sind hier die
zunehmende Landverknappung, die zunehmende Krise der wirtschaftlichen Verhaltnisse und
die zunehmende Integration in das Marktsystem und das soziokulturelle System der Thai. Ganz
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offensichtlich kommt durch ale drei Tendenzen das traditionelle System zunehmend unter
Druck. Eine Strategie auf diese Tendenzen zu reagieren, ist z.B. die Aufgabe des Ahnenkultes
durch hsal t's oder &guivalente Riten, um Belastungen zu verringern und die Mobilité zu
erhdhen. Die Art und Weise wie dies geschieht, bei den Sgaw Nordthailands in Form der
Aufgabe des Ahnenkultes durch den hsai t's Ritus, nicht durch eine Verdnderung des Kultes
(die durchaus vorstellbar ware), nicht durch den Ubertritt zu Buddhismus oder Christentum,
scheint in hohem Mal3e durch das kulturelle System, vor allem ideologische und emotionale
Faktoren, wahrscheinlich aber auch historische Bedingungen bestimmt zu sein.

Auf der Ebene der individuellen Entscheidung wird dann anscheinend, sehr vid stérker as die
objektive okonomische oder soziale Situation, die personliche Sicht der Situation, Interessen,
Hoffnungen, das individuelle Wertesystem, aber auch das soziale Umfeld, fur die Entscheidung
ausschlaggebend.

Ob und inwieweit sich zwischen diesen verschiedenen Phdnomenen und Entwicklungen in den
verschiedenen Gebieten und bel den verschiedenen Gruppen Zusammenhénge feststellen lassen,
a3t sich aufgrund des vorliegenden Materials nicht sagen. Fir diese Fragestellung miifte
zunéchst geklart werden, um was fir eine Form des Ahnenkults es sich jeweils handelt und wie
diese verschiedenen Formen genau zusammenhangen

Hochstwahrscheinlich 183t sich aber keines dieser Phdanomene, die unter dem Begriff
"Niedergang des Ahnenkults' gefald werden konnen, ausschliefdich mit einer 6konomisch-
funktionalen Argumentation fassen, spielen ideologische, emotionale und historische Faktoren
in alen Fallen eine entscheidende Rolle.

V.2. Bemerkungen zur wissenschaftlichen Beschaftigung mit dem Phanomen 'Kultur’

Im vorhergehenden Kapitel V1 wurde versucht an zwei Beispielen, den Tendenzen zur
Aufgabe des Ahnenkultes und der Problematik ethnischer Identitdt und ethnischer Kategorien,
kulturelle Phdnomene in einem moglichst umfassenden Zusammenhang zu interpretieren und zu
differenzieren. Ausgehend von dem Eindruck, daf? in der wissenschaftlichen Literatur kulturelle
Phadnomene nicht selten durch theoretische oder weltanschauliche 'Brillen' gesehen werden,
wodurch deren Interpretation und Analyse unter Umsténden verzerrt wird (siehe Kap.IV2 und
3), sollte anhand der Beispiele gezeigt werden, inwieweit sich verschiedene 'Sichtweisen'
erganzen konnen, beziehungsweise die Betrachtungsweise eines Phdnomens in einem
umfassenderen Kontext Differenzierungen erfordert. Besondere Aufmerksamkeit gewidmet
wurde dabei, soweit das moglich war, der Rolle, die Ideologie und Interessen im
Zusammenhang eines kulturellen Systems spielen. Aspekte die meiner Meinung nach in vielen
der Thesen und theoretischen Ansdize nicht ausreichend beachtet oder unzureichend
differenziert werden. (siehe auch Anm.65)

In diesem letzten Kapitel wird noch einmal die Betrachtungsebene gewechselt und die
Aufmerksamkeit auf die wissenschaftliche Auseinandersetzung mit dem Phanomen 'Kultur'
gerichtet. Dabei kann es im Rahmen dieser Arbeit nicht darum gehen, eine
erkenntnistheoretische oder methodol ogische Analyse anzustellen. Genausowenig kann weiter
verfolgt werden, welche Rolle Interessen und Ideologie auf der Ebene der wissenschaftlichen
Forschung und Theorienbildung spielen, was sicher sehr interessant wére. Es sollen hier
lediglich noch ein paar Konsegquenzen, Winsche und Forderungen zusammengestellt werden,

88



die sich fir den Autor aus der vorangegangenen Anayse des Materials ergeben, sowie einige
Bemerkungen zum eigenen Standpunkt gemacht werden.

Die Analyse der Thesen und Theorien in den Kapiteln 1V2, 1IV3 und V1 sollte gezeigt haben,
wie extrem unterschiedlich die Bewertung eines kulturellen Phénomens oder gesellschaftlicher
Daten ausfallen kann, je nachdem, in welchen Zusammenhang sie gestellt werden, vor welchem
Hintergrund oder unter welchen Voraussetzungen sie analysiert werden, welche Aspekte dabei
beriicksichtigt und welche ausgeklammert werden. Uberblickt man diese verschiedenen und
zum Teil widersprichlichen Erklérungsansitze im Hinblick darauf, wie man zu 'gultigeren’,
‘objektiveren’, das heif¥ die Wirklichkeit genauer wiederspiegelnden Aussagen gelangen kann,
so dréngen sich dem Autor verschiedene Forderungen und Winsche auf.

Mit etwas gutem Willen sollte der Wunsch nach begrifflicher Klarheit und Eindeutigkeit als
Grundlage der Versténdigung relativ einfach zu erflllen sein. Wie sich aber zeigt, kénnen sich
solche 'Klarungsprozesse' tiber einen sehr langen Zeitraum hinziehen. (vergl. z.B. Kap.IV3b)

Eine weitere Selbstversténdlichkeit wissenschaftlicher Forschung und Auseinandersetzung muf3
natirlich die Forderung nach der empirischen Begrindung und Prifung von Thesen und
theoretischen Ansdtzen, sowie ener moglichst klaren Differenzierung zwischen der
empirischen Grundlage und der sich darauf beziehenden Interpretation und Bewertung eines
kulturellen Phanomens sein. Leider geht aus vielen Verdffentlichungen nicht eindeutig hervor,
auf welche empirische Grundlage sich Aussagen stiitzen, und bei genauerem Hinsehen erwelst
sich diese empirische Grundlage nicht selten als &ul3erst durftig. (vergl. Kap.V1a, S.81f; V1b,
S.86f) Wiuinschenswert schiene mir auch ene grolere Bereitschaft zur kritischen
Infragestellung und Uberpriifung von Thesen.

Der Punkt der mir hier ganz besonders am Herzen liegt, ist der Wunsch nach Anséizen und
Modellen, die kulturelle Phdnomene in einem sehr viel umfassenderen, psychologische,
soziologische und anthropologische Fragestellungen und Forschungen integrierenden
Zusammenhang stellen und vor diesem Hintergrund analysieren.

Dal’ dieser Wunsch ales andere as neu ist und ich mich damit in 'guter Gesellschaft' befinde,

zeigt ein Zitat Lintons von 1945 (aber auch Beuchelt 1974:2f):

"Die Wissenschaftler, die sich mit dem menschlichen Verhalten auf der individuellen wie auf der sozialen
Ebene befassen, haben geeignete Methoden der Beschreibung entwickelt und beachtliche Erkenntnisse tiber
die Erscheinungen gewonnen, mit denen sie es zu tun haben. Sie werden sich ferner immer stérker der
Komplexitét dieses Stoffes und der engen funktionellen Interdependenz von Individuum, Gesellschaft und
Kultur bewufd. Ent sprechend den friheren, atomistischen Tendenzen der wissenschaftlichen Forschung
wurde bislang jeder dieser Bereiche als getrenntes Forschungsgebiet behandelt und zum Gegenstand einer
eigenen Disziplin gemacht. Das Individuum hat man der Psychologie zugewiesen, die Gesellschaft der
Soziologie und die Kultur der Kulturanthropologie, obwohl die beiden letzteren Wissenschaften sténdig die
Tendenz zur Uberschneidung ihrer Untersuchungen zeigten. Heute tritt immer deutlicher zutage, dal?
Individuum, Gesellschaft und Kultur so eng integriert sind und ihre Interaktion so kontinuierlich ist, dafd
der Forscher, der auf einem dieser Gebiete ohne Bezugnahme auf die beiden anderen zu arbeiten versucht,
in eine Sackgasse gerét." (Linton 1974:11f)

Linton, der sich as Vertreter und Mitbegriinder der "culture and personality-Forschung”
insbesondere auch fir Fragestellungen im Grenzbereich zwischen Sozialstruktur und
Individuum interessierte und zusammen mit Abraham Kardiner das Konzept der "basic
personality structure” ("Personlichkeitsgrundtypus"’) entwickelte (Beuchelt 1974:253,336f,341;
BeckerPfleiderer 1975:29ff, Luckmann 1974:XVf), versucht in der Vertffentlichung aus der
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das Zitat stammt, so etwas wie eine "lingua franca' zwischen den wissenschaftlichen
Disziplinen Soziologie, Psychologie und Anthropologie zu etablieren. (Linton 1974:7)

Wie bereits in dem einfiihrenden Zitat zum Ausdruck kommt geht er von der Unterscheidung
der Konzepte ‘Individuum’, 'Gesdllschaftt und ‘'Kultur' aus, die er verschiedenen

Wissenschaftsdisziplinen zuordnet und deren Verhdtnis er wie folgt bestimmt:

"Trotz der funktionellen Verknuipfungen von Individuum, Gesellschaft und Kultur kdnnen, ja missen diese
drel Dinge bei der Beschreibung auseinandergehalten werden. Obwohl ein einzelnes Individuum fir den
Fortbestand und die Funktionsfahigkeit der Gesellschaft, zu der es gehdrt, oder der Kultur, an der esteilhat,
selten von grofRer Bedeutung ist, bildet doch das Individuum mit seinen Bedirfnissen und Mdglichkeiten die
Grundlage aler sozialen und kulturellen Erscheinungen. Gesellschaften sind organisierte Gruppen von
Individuen, und Kulturen sind letzten Endes nichts anderes als die organisierten, sich wiederholenden
Resktionen der Mitglieder einer Gesellschaft. Aus diesem Grunde ist das Individuum der logische
Ausgangspunkt fir jede Untersuchung des gréfReren Gesamtgebildes. Man darf annehmen, dal3 es die
Bedirfnisse des Individuums sind, die die Motivationen fur sein Verhalten liefern und damit fur die
Wirkungsweise von Gesellschaft und Kultur verant wortlich sind. (Linton 1974:12)

‘Kultur' definiert er as:
"... das Gesamtgebilde aus erlerntem Verhalten und Verhaltensresultaten, dessen einzelne Elemente von
den Mitgliedern einer bestimmten Gesellschaft geteilt und weitergegeben werden." (Linton 1974:33)

Auf der Ebene der 'Kultur' unterscheidet Linton zwischen sichtbaren (materielle Erzeugnisse
und sichtbares Verhalten) und nichtsichtbaren oder ‘psychologischen’ Aspekten und bedauert,
da} anthropologische Feldforscher in der Regel nicht dafir ausgebildet sind diese
'nichtsichtbaren Aspekte' zu erfassen. (Linton 1974:37f)

Unter 'Gesdllschaft' versteht er ... eine organisierte Gruppe von Individuen, die gelernt haben
zusammenzuarbeiten”. (Linton 1974:51) Diese Gesellschaften sient er as "... die
Funktionseinheiten im Existenzkampf unserer Spezies...", und "als Gesamtheiten die Kulturen
tragen und aufrechterhalten”. Die Teilhabe jedes Individuums an der Kultur seiner Gesellschaft
werde primér von seinem Platz in der Gesellschaft bestimmt. (ebd. S.50) Hier misse auch die
Darstellung von Gesellschaftsstrukturen ansetzen und analysiert werden, wie die Individuen,
aus denen sich die Gesellschaft zusammensetzt, klassifiziert und organisiert werden, da ihnen
durch diese Mechanismen ihre Rolle in der "korporativen Existenz der Gesellschaft"
zugewiesen werde. (ebd. S.51)

Auf der Ebene des Individuums spielt bel Linton schliefdich das Konzept der 'Personlichkeit’
eine zentrale Rolle, die er als "...die organisierte Gesamtheit der psychischen Prozesse und
Zustande die das Individuum betreffen ..." definiert. (ebd. S.71) Er geht davon aus, "... dal3 die
Personlichkeit as Ganzes die Funktion hat, das Individuum zur Entwicklung von
Verhaltensformen zu beféhigen, die unter den durch seine Umwelt geschaffenen Bedingungen
fur das Individuum vorteilhaft sind”", und das méglichst 6konomisch, was am besten durch
"Gewohnheiten" erreicht werde, die wiederum durch Bedirfnisse oder "Bedurfnisbindel” im
Rahmen bestimmter Bedingungen ausgel 0st wirden. (vergl. Linton 1974:73-77)

Die Rolle der Gesdllschaft fur die Entwicklung der Personlichkeit und die Weitergabe der
Kultur beschreibt er wie folgt:
"Sozialer Druck hdlt die sich entwickelnden Verhaltensweisen des Individuums innerhalb der durch die
Kulturmuster seiner Gesellschaft gesetzten Grenzen und gewdhrleistet, dal3 die von ihm ausgebildeten
Gewohnheiten so sind, daf3 sein Verhalten aufgrund seiner Stellung innerhalb der Gesell schaft voraussehbar
ist. Er gewdhrleistet auch, dal? die Gewohnheiten des einzelnen mit denen Ubereinstimmen, die bei anderen
Mitgliedern der Gesellschaft durch die gleichen Mechanismen erzeugt wer den. Ohne eine solche soziale
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Komponente wére es unméglich, dal3 eine Kultur weitergegeben wird und daf3 Gesellschaften as
funktional e Gesamtheiten bestehenbleiben. (Linton 1974.78)

Soweit ein kurzer Uberblick Uber die Vorstellungen von den Zusammenhingen zwischen
Individuum, Gesellschaft und Kultur, die Linton vor gut 46 Jahren gehabt hat und die ihm
zufolge damals ‘wissenschaftlicher Konsens waren. Trotz seines gedul3erten Bedauerns Uber
die ungeniigende Kooperation zwischen den verschiedenen wissenschaftlichen Disziplinen, war

er im Hinblick auf die ndhere Zukunft &uf3erst optimistisch:

"Man geht jedoch sicher nicht fehl mit der Vorhersage, dal? die kommenden Jahre die Heranbildung einer
Wissenschaft vom menschlichen Verhalten bringen werden, die die Ergebnisse von Psychologie, Soziologie
und Anthropologie zu einer Synthese vereinigt. Wahrscheinlich wird sich dieser Dreiergemeinschaft zu
geblhrender Zeit noch die Biologie anschliefRen, aber Uber die Beziehung zwischen biologischen
Phanomenen einerseits und psychologischen, sozialen und kulturellen Vorgangen andererseits wissen wir
bisher noch so wenig, dal’ es am sichersten erscheint, fir den Augenblick die Biologie aus dem Spiel zu
lassen. (Linton 1974:12)

Zumindest in dieser Hoffnung hat Linton sich wohl grindlich getéuscht. Eine Wissenschaft
vom menschlichen Verhalten, die Psychologie, Soziologie und Anthropologie zu einer
Synthese vereinigt, ist auch heute noch nicht auszumachen und interdisziplindre Forschung
zwischen diesen verschiedenen Fachern immer noch eher die Ausnahme als die Regel, wobel
der Zaun zwischen Soziologie und Anthropologie etwas niedriger zu sein scheint, as der
zwischen Anthropol ogie und Psychologie.

Zu zeigen, wie dringend n6tig ein solcher interdisziplindrer ‘Rahmen’, insbesondere auch fur die
Erklarungsansatze und Theorienbildung in der Ethnologie wére, war eines der Ziele dieser
Arbeit. Phéanomene wie z.B. 'ethnische Identitét' oder die Aufgabe des Ahnenkultes kénnen
meiner Meinung nach nur angemessen verstanden werden, wenn sie neben spezifisch
ethnologischen auch unter psychologischen und soziologischen Fragestellungen analysiert
werden.

Abschlieffend noch ein paar Bemerkungen zu meinem personlichen Standpunkt im Hinblick auf
wissenschaftliche Forschung in der Ethnologie und den Soziawissenschaften ganz algemein.

Diese Arbeit sollte nicht zuletzt auch meine Uberzeugung zum Ausdruck bringen, dai3 es fiir
ein Versténdnis kultureller Phanomene unerlédich ist, diese aus eéinem maglichst umfassenden
Zusammenhang heraus zu analysieren und zu verstehen. Es erscheint mir wenig produktiv,
zwischen zwei Variabeln, sprich kulturellen Phéanomenen wie sozialem Verhaten, soziaen
Ingtitutionen oder sonstigen kulturellen Erzeugnissen, die vielleicht auf irgendeine Weise
korrellieren, einen wohiméglich kausalen Zusammenhang festzustellen oder zu konstruieren,
unter Ausklammerung aller anderen mdglicherweise damit zusammenhéngenden Faktoren.
(vergl. z.B. Kap.IV3a, 1V2c) Es scheint auch in der Ethnologie, wie in anderen Bereichen der
Sozialwissenschaften, gewisse Tendenzen zu geben, sich im Hinblick auf ein Gberkommenes,
meiner  Meinung nach  unangemessenes, den  Naturwissenschaften  entlehntes
Wissenschaftsideal, auf solche Aspekte der Gesellschaft oder Kultur zu konzentrieren, die am
besten quantifizier und beobachtbar sind und weniger gut quantifizier- und beobachtbare
Aspekte einfach aul3er acht zu lassen, was leicht zu dem Eindruck fuhrt, dal3 da jemand im
Licht der Stral3enlaterne nach dem Schliissel sucht, den er im Dunkeln verloren hat.

Viel notiger ware es meiner Meinung nach kulturelle Phéanomene im Rahmen der méglichen

wirksamen Faktoren zu sehen und im Hinblick auf deren Bedeutung und Wirksamkeit zu
analysieren. Ein solches Vorgehen erfordert nattirlich die Entwicklung umfassenderer Modelle
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von den Zusammenhdngen zwischen ‘Individuum’, 'Gesdlschaft’ und ‘Kultur', um die
Differenzierung Lintons zu benutzen. Der Versuch Lintons einen solchen Rahmen, eine
interdisziplinére Sprache und Grundlage zu schaffen, ist sicher in vielen Einzelheiten nicht mehr
auf der Hohe wissenschaftlichen Forschung, insbesondere auch auf dem Gebiet der
Psychologie und der Ebene des Individuums, zielt meiner Meinung nach aber in die richtige
Richtung. (vergl. Anm.65)

Winschenswert wére meiner Meinung nach auch eine stérkere Selbstreflektion des Forschers,
die Bewul¥machung des eigenen Weltbildes und kulturellen Hintergrundes, vor alem aber
auch des wissenschaftlichen Ansatzes und der Paradigmen mit denen man Wirklichkeit zu
fassen versucht und die die Wirklichkeit zwangsaufig reduzieren.

Ein in der Ethnologie (aber nicht nur hier) weit verbreitetes und selten hinterfragtes Paradigma
ist der funktionalistische Ansatz, der auf der Ebene der Erklérung oft so etwas wie eine
'kausale Qualitat' erhdlt.

Esist sicher interessant und sinnvoll nach der Funktion eines kulturellen Phdnomens zu fragen,
aber man muf3 wohl davon ausgehen, dald im Hinblick auf menschliche Individuen,
Gesdllschaften und Kulturen, Phénomene nur zum Teil funktionell deutbar sind und eine
Beschrénkung auf diese Aspekte zu einer erheblichen Reduzierung fihren muf3.

Man kann und muf sich tUberhaupt fragen wie sinnvoll es ist, auf der Ebene gesellschaftlicher
und kultureller Strukturen und Prozesse, kausale und insbesondere monokausae
Zusammenhange zu postulieren oder zu suchen.

Zum einen erfordert die Festellung kausaler Beziehungen eine &aul3erst weitgehende
Reduzierung und Kontrolle der Bedingungen, die hinsichtlich kultureller Phéanomene in aller
Regel praktisch nicht mdglich sein wird und mir theoretisch wenig sinnvoll erscheint. (siehe
oben)

Zum anderen beinhaltet das Konzept der Kausalitét immer auch die Vorstellung einer zeitlichen
Abfolge sich bedingender Ereignisse. Schaut man sich solche 'kausalen Zusammenhange,
insbesondere auf der Ebene kultureller Phanomene, genauer an, so |6st sich diese zeitliche
Abfolge sich bedingender Ereignisse oft auf in eine parallele Entwicklung zusammenhangender
Phdnomene, und die Richtung der kausaen Wirkung zwischen den Phanomenen (das
"Kausalitdtsgefdle" um einen von Beuchelt gebrauchten Begriff zu benitzen) hangt ganz
davon ab, welche 'Perspektiveé man ennimmt, von welchem weltanschaulichen oder
theoretischen Hintergrund man ausgeht. Dartberhinaus hangt natirlich jedes dieser Phanomene
zwischen denen ein 'kausaler Zusammenhang' hergestellt wird in der Regel noch mit vielen
anderen Phdnomenen und Ereignissen zusammen, die vernachléssigt oder unterschlagen
werden miissen um einen 'Kausalzusammenhang' herstellen zu kénnen.

Wie bereits weiter oben angesprochen halte ich es fir sehr viel sinnvoller, sich auf die
Komplexitét kultureller Phdnomene zu konzentrieren, auf das ‘Netz' von Faktoren, die fur ein
kulturelles Phénomen oder in einer bestimmten Situation wirksam sind, anstatt dieses ‘Netz' im
Hinblick auf vermeintliche grofere Genauigkeit und Exaktheit voreilig zu reduzieren. Erst vor
dem Hintergrund eines mdglichst umfassenden Modells mdglicher wirksamer Faktoren, und
hierfir ist die Integration psychologischer und soziologischer Fragestellungen und
Forschungen unerldich, kann man meiner Meinung nach sinnvoll versuchen, den Einfluld
einzelner Faktoren genauer zu bestimmen.
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Anmerkungen:

1. Zu Alphabetismus und Schulbildung unter den Karen der Gegend um Mae Sariang in
Thailand siehe Kunstadter 1983b:26f.

2. Nach Cross sollen Karen sogar bis 28°N Breite gesiedelt haben, was aber von keinem
anderen der Autoren bestétigt wird. (vergl. Cross 1854:291)

3. In einer Verdffentlichung, die dem Autor nicht zuganglich war (Mosdley, G.V.H.1973 "The
Consolidation of the South China Frontier”, Berkeley), soll von einer Karen-Bevdlkerung in
"the Pao-shan area of Yunnan" die Rede sein, wo diese as "Shan-t'ou” bekannt seien. (siehe
Rashid/Waker 1981:87f) Auch Cross (1854:294f,298f) berichtet von Karen in Y Unnan, die
dort als "Kakhyen" bezeichnet wirden. Inwieweit es sich dabel aber tatsachlich um Karen
handelt ist nicht geklart. (vergl. Mischung 1984a:8/Anm.6)

4. Nach Hinton unterscheiden sich die Karen durch dieses grol¥e, relativ geschlossene
Siedlungsgebiet zwischen dem Sittang in Burma und dem Ping in Thailand von anderen
ethnischen Gruppen von Brandrodungsfeldbauern, deren Siedlungsgebiete sehr viel zerstreuter
sind, was er auf eine im Vergleich zu den Karen grofere Mobilitdt zurtckfuhrt. (Hinton
19773:235; Hinton 1975:14)

5. Zur demographischen Situation in Thailand, insbesondere der Gegend um Mae Sariang;
vergl. vor allem Kunstadter 1983b:17ff;23ff; ders.1971b:51; 1972b,1986; Hinton 1975:66-73.

6. In ihrer physischen Erscheinung sollen die Sgaw am deutlichsten tibeto-burmanische
Charakteristika aufweisen, die 'Karen-Merkmale am reinsten représentieren. (siehe Young
1961:74; Marshall 1922:1; vergl. Mischung 1984a:11)

7. Die beiden Gruppen der Sgaw und der Pwo wurden in der dteren Literatur ofters mit den
Stereotypen einer Berg- gegentiber einer Kiusten- und Tieflandbevdlkerung belegt, was aber so
generalisiert nicht haltbar ist. (vergl. Stern 1979:64ff; Mischung 1984a:16f; Renard 1979:11ff;
Po 1928:22; Lehman 1979:238ff) Von vielen Karen sollen die Pwo mit einer weiblichen Seite,
die Sgaw mit der ménnlichen Seite der 'Karen' identifiziert werden. Neben den Unterschieden
in Sprache und Tracht werden ihnen auch verschiedene charakterliche Eigenschaften
zugeschrieben. (vergl. Renard 1979:11f)

8. Nach Lehman sind die Taungthu vdllig 'shanisierte’ Karen. (Lehman 1967:15;vergl. Wilson
1981:43) Von den Tha wurden sie auch oft als Shan identifiziert. (Keyes 1979:12f; vergl.
Brailey 1970:38,40) In der Mehrzahl soll es sich bei ihnen um Héndler handeln, deren
Téatigkeiten sich Uber ganz Hinterindien erstrecken. (Brailey 1970:38) Zusammen mit den
Kayah sollen die Taungthu physisch, linguistisch und in ihrerKleidung starke Wa-Einflisse
zeigen, was bis zu der Vermutung gefuhrt hat, dal3es sich bei ihnen um ehemalige Wa handelt,
die die ethnische Identitdt der Karen angenommen haben. (Young 1961:83; vergl. Mischung
1984a:11)

9. Verschiedene Autoren versuchen zu belegen oder gehen davon aus, dal3 viele Karen noch im
19. Jh. eher zu den sogenannten "pioneer swiddeners' zu rechnen waren und erst um die
Jahrhundertwende die Umstellung auf das Rotationssystem stattfand. (siehe z.B. Grandstaff
1980:7; Marshall 1922:76; lijima 1970:24;Renard 1979:75f,78,238,240) Dagegen glaubt
Mischung zeigen zu konnen, dal3 Sefdhaftigkeit und das zyklische System des

93



Brandrodungsfeldbaus eine wesentlich &ltere Anpassungsform der Karen darstellt. (vergl.
Mischung 1980:147f; Mischung 1990:31-34,120ff,126ff; Kap.IV3a)

10. Neben dem lediglich einjdhrigen Anbau und der mindestens achtjhrigen Brache werden

folgende Malinahmen genannt, die zum Teil eine erhebliche Arbeitsmehrbelastung mit sich

bringen sollen:

- das Anlegen von Feuerschneisen (Mischung 1980:144; Hinton 1975:86)

- die energische Bekampfung aul3er Kontrolle geratener Brande (Hinton 1978:192; Hinton
1975:86,105)

- das Stehenlassen von Baumgurteln oberhalb der Felder (Hinton 1978a:192; Hinton
1975:105)

- der Erhalt geschlossener Primérwaldbestdnde zwischen den Rodungszonen (Mischung
1980:144)

- die Schonung eniger grofRerer Baume im Feld (Mischung 1980:144; Hinton1978a:192;
Hinton 1975:84,105)

- die besondere Ricksicht auf Baumsprofdinge im spéteren Jétstadium (Hinton1978a:192;
Hinton 1975:105)

- die grofmogliche Vermeidung des Aufbrechens der Bodenoberflache beim Jéten
(Mischung 1980:145; Hinton 1978a:192f; Hinton 1975:90,105)(vergl. Grandstaff
1980:10,25f,38; Hinton 1975:104f)

11. In seiner Dissertation ging zunéchst auch Mischung noch aufgrund von Auskinften seiner
Informanten davon aus, dal3 die Karen des Kau MO K& Hki den Nal¥reisanbau von
benachbarten Nordthai Ubernommen hétten. (siehe Mischung 1984a:69,108) In seiner
Habilitationsschrift korrigiert er dann diese Darstellung und vertritt die Uberzeugung, dai3 die
Karen des Gebiets die Technik des Nal¥reisanbaus bei der Besiedlung bereits mitbrachten.
(vergl. Mischung 1990:127f)

12. Nach Keyes sollen sie, was die Teakgewinnung aus den Waldern Nordwestthailands
anbelangt, sogar eine gewisse Monopolstellung innehaben. Der Teakhandel habe aber nicht
mehr die Bedeutung wie vor kurzem noch. (Keyes 1979:15) Diese Tendenz hat sich, zu Beginn
der 90er Jahre, mit dem weitgehenden Abholzungsverbot in Thailand wahrscheinlich noch
verstarkt. Andersen stellt ihre gerihmten Fahigkeiten als Elefantenfuhrer alerdings inFrage
und behauptet, in einem der ersten Berichte Uber die Karen in Thaillandzu Anfang dieses
Jahrhunderts, wenig gut trainierte Elefanten bei ihnen vorgefunden zu haben. (Andersen, J.P.
1923:56)

13. Bei den Kayah und Taungthu Burmas spielt der Opiumanbau seit den 60er Jahren dieses
Jahrhunderts eventuell eine groélere Rolle. (vergl. Lintner 1984:417) Das Problem der
Opiumabhangigkeit scheint, insbesondere in Gegenden in denen die Karen a's Lohnarbeiter im
Opiumanbau fir die Meo oder Lisu arbeiten, zuzunehmen, und nicht selten zu einem Kreidauf
der Verschuldung zu fihren. (vergl. Cohen 1984:158ff,162f; Marlowe 1969:63)

14. lijima glaubt, dal3d mit zunehmender Sefhaftigkeit die Langhduser um die
Jahrhundertwende verschwunden, und die Karen in der Folge durch ein Stadium mit weniger
dauerhaften Hausern als derzeit gegangen seien. (lijima 1970:24) Ob die Siedlung in
Langhausern aber tatschlich mit einem regelrechten Wanderfeldbau einherging, wovon lijima
ausgeht, ist in der Literatur durchaus umstritten. (vergl. Mischung 1990:124f; Kap.IV3a;
Anm.9 und 11)
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15. In zwei neueren Publikationen, bei denen Kunstadter als Co-Autor mitgewirkt hat, wird
den Pwo-Karen erstaunlicherweise Patrilokalitét zugeschrieben, diePatrilokalitét der Pwo
sogar as wesentliches Unterscheidungsmerkmal gegeniiber der Matrilokalitét der Sgaw
hervorgehoben. (siehe Kunstadter/K esmanee/Pothi-art 1987:22,151,
Kamnuansilpa/Kunstadter/Auamkul 1987:4) Diese Bemerkungen lassen sich ziemlich schwer
einordnen, dasie im Gegensatz zu allen Aussagen in der Ubrigen Literatur und den Ergebnissen
der Feldforschungen stehen. (vergl. Kap.14b; I112c)

16. Im Gegensatz dazu wird von den 'Karieng' (= 'weilRe Karen') in Mae Sariang undMae
Hongson zu Anfang dieses Jahrhunderts berichtet, dal3 der dlteste Sohn der einzige Erbe sei
und esin dessen Ermessen liege mit seinen Geschwistern zu teilen. (Walton 1922:44)

17. So zum Beispiel nicht im Kau M Ka Hki, dem Untersuchungsgebiet Mischungs, wo Land
und beweglicher Besitz gleichméliig an die Nachkommen, unabhangig vom Geschlecht vererbt
wird, was in zunehmendem Male zu einer Zersplitterung derBewasserungsfelder fihrt.
(Mischung Mé&rz 1991, pers. Mitteilung)

18. Loeb und Broek schreiben, in ihrer Untersuchung zur Verbreitung von Langhdusern in
Slidostasien, den Karen erstaunlicherweise "patrilineal clans' in Verbindung mit "communal
houses' und Matrilokalitdt zu. (Loeb/Broek 1947:418) Woher die Informationen Uber
"patrillineal clans' stammen ist nicht nachvollziehbar. Die Quellenhinweise beziehen sich nur
auf die Existenz von Langhdusern bei den Karen, die von vielen Autoren bestdtigt werden.
(vergl. Kap.14q)

19. Mischung sind die zunéchst haufigen Ortswechsel des Grunderdorfes in seinem
Untersuchungsgebiet réatselhaft und seiner Meinung nach nicht durch 6konomischeMotive
begrindet. Eventuell sollen sie sich auf religidse Vorschriften zurtickfihren lassen. (Mischung
1990:125f) Andere ideologisch begrindete Motive die den Wechsel des Siedlungsplatzes nach
sich ziehen, sind die Unzufriedenheit der Dorfgemeinschaft mit ihrem "hi hkd"oder der Wunsch
nach einer Modifizierung des Kults der territorialen Schutzgeister. (siehe Mischung 1990:116)

20. Zu Beginn des 20. Jh's soll der Besitz einer Bronzetrommel mehr Prestige gebracht haben
als sieben Elefanten. (Marshall 1922:9) Die teuersten Trommeln sollen tausend Ochsen wert
gewesen sein. (Tschesnov 1985:47; vergl. MacMahon 1889:159; O'Riley 1862:213,214)
Neben ihrer Funktion als Prestigeobjekte waren sie anscheinend auch sakrale Objekte, denen
regelméldig Opfer gebracht wurden. (Marshall 1922:116,118) Marshall nimmt an, daf3 die
Karen die Trommeln um die Zeitenwende wahrend ihres Zuges durch Y Unnan tbernommen
haben. (Marshall 1922:9,116; vergl. Anm.26) Die meisten der Trommeln der Karen sollen aber
nicht dter as ein- bis zweihundert Jahre alt sein und bei alen Karen-Gruppen in Gebrauch sein.
(Marshall 1922:117) Inwieweit die Karen die Trommeln jemals selbst hergestellt haben ist noch
nicht geklart, scheint aber wohl eher unwahrscheinlich zu sein. (vergl. Marshall 1922:125;
Villiers 1965:38) Meist werden die Shan as Hersteller derTrommeln genannt. Ngwe Daung,
eine Kayah-Siedlung im Kayah-Staat, soll bis in jingste Zeit ein Herstellungszentrum gewesen
sein. (Marshall 1922:124; Renard 1987:85)

21. Marlowe zufolge soll es, in einigen dieser Territorialgemeinschaften im Bergland westlich
Chiang Mais, noch ein jahrliches beziehungsweise ale paar Jahre stattfindendes Ritual unter
Beteiligung aler Dorfer eines Gebietes geben,welches von der "senior ritua line€" (?) des
Gebietes durchgefuhrt werde.(Marlowe 1969:55)
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22. Kunstadter stellt allerdings fir die Karen seines Untersuchungsgebiets fest, dal3 sie, im
Gegensatz zu den Lua, keine enge Verbindung zwischen den Geistern eines bestimmten
Gebiets und dem landwirtschaftlichen Erfolg behaupten wirden. (Kunstadter 1969a:234)

23. Diese Tendenz zur Aufgabe des Ahnenkultes ist eventuell nur fir die Sgaw typisch, fur die
eine negativere Einstellung gegentiber ihren Ahnen, die sie in erster Linie als Bedrohung
erleben sollen, charakteristisch sei. Demgegeniber wirden die Pwo ihre Ahnen viel mehr as
Helfer erfahren. (Mischung 1984a:158f; vergl. Hinton 1983a:160; ders. 1975:53,131; siehe vor
allem auch Kap.V1b)

24. Besonders beliebt, und fast allen Karen bekannt, ist die folgende, in verschiedenen
Versionen existierende Erzahlung:

Ein Karen begibt sich mit zwei jingeren Bridern, von denen einer T'a oderBurmane, der
andere 'Kaukasier' oder 'Weiler' ist, in die Heimat des Hochgottes der Karen 'Ywa. Dieser halt
dort drei 'Weisheitsbiicher' fir sie bereit, ein goldenes fir den Weil3en, ein silbernes fir den T'ai
und eines aus Pergament fur den Karen. Zuhause &% der Karen dann sein Buch auf einem
Baumstumpf im Feld liegen, wo es zerstort wird als er das Feld abbrennt. Die Asche wird von
Huhnern gefressen, weshalb die Karen seither 'Weisheit' aus dem Huhnerknochenorakel
erhalten und den T a und Weil3en unterlegen sind. (vergl. Renard1979:2f; Mischung 1984a:22;
Mason 1865:177,231) In diesem Zusammenhang existierte auch eine Uberlieferung, derzufolge
den Karen eines Tages von den Welil3en das goldene Buch gebracht werden sollte. (vergl.
Kap.!13a)

25. Eine strukturell 8hnliche Erzéhlung wird von den 'Mépu' (‘white Karen’) berichtet. (vergl.
Scott/Hardiman 1900, Bd.1:550f) MacMahon gibt die Erzéhlung von der Rast am Fluf3 und
der verlorenen Spur in einer Version wieder, in der Htau Me Ba nicht erwadhnt wird, dessen
Rolle aber zum Teil von Chinesen tUbernommen wird. (MacMahon 1876:103-107; vergl.
Bunker1870:172f)

26. Marshall &uRRert aufgrund eines Berichts Uber einen chinesichen Genera (Chu-ko Liang),
der um 230 A.D. Y Unnan erobert und von den dort ansdssigen '‘Barbaren’ 63 Bronzetrommeln
als Tribut mitgebracht haben soll die Vermutung, dal3 es sich bei diesen '‘Barbaren' um die
Karen gehandelt habe, sie somit zu Anfang des ersten Jahrtausends in Y tinnan gesiedelt hétten.
(Marshall 1922:9; vergl.Renard 1979:35f)

27. Hall erwdhnt an einer Stelle seiner Geschichte Slidostasiens, dal3 die Burmesen nach ihrer
Einwanderung in Burma nach 832 ein ates Bewasserungssystem in derSalin-Sagu Region
(Minbu Distrikt) Ubernommen hétten, welches wahrscheinlich von Sgaw-Karen und Paaung
angelegt wurde und &lter al's das Bewasserungssystem von Kyaukse sein soll. (Hall 1968:144f)

28. Ihre Einwanderung nach Hinterindien wird von verschiedenen Autoren in Zusammenhang
mit dem Zerfall des Pyu Reiches im 8. Jh. gebracht, die, aus Mittelasien stammend, etwa ab
dem ersten Jahrhundert A.D. im nordlichen Burma siedelten.

So meint Luce, dal? die Karen kurz vor den Burmesen einwanderten und der Fall der aten Pyu
Hauptstadt Sri Ksetras im 8. Jh. auf einen Uberfall der Karen (‘Cakraw' von Minbu)
zurickzufthren ist. (Luce 1959:1; vergl. Stern 1968a:298; Marks 1978:51)

Nach Renard sollen die 'Cakraw' (deren Identifikation mit den Karen allerdings noch nicht
endglltig gesichert ist), alein oder as Verblndete der austro-asiatischen Palaung die
Nachschub und Handel sverbindungen der Pyu nach Siiden unterbrochen, und so den Fall des
Pyu-Staates bewirkt haben. (Renard 1979:47f)

96



Lea E. Williams meint, dal3 im 8. Jh. durch die Einwanderung der Vorfahren der Karen in
Zentralburma, das Gebiet der Pyu in zwei Hélften geteilt wurde.(Williams 1976:14; vergl.
Mischung 1984a:13)

Nach Villiers soll der Untergang der Pyu aber auf die Eroberung des nérdlichen Burma durch
die Mon, sowie einen Uberfall Nan-Chaos auf die Hauptstadt der Pyu (Haingyi ?) im Jahre
832 zurlckzufuihren sein. (Villiers 1965:141)

29. Mischung weist darauf hin, dal3 die Frage, ob es sich bei den nach Burma einwandernden
Karen urspringlich um ein Bergvolk handelte oder ob sie nicht zunéchst in den Ebenen
sedelten und erst unter dem Druck méchtigerer Nachbarvolker in die Berge abgedrangt
wurden, noch keineswegs geklart ist. (sehe Mischung/Schworer-Kohl 1989:3; vergl. Anm.27
und 28)

30. Zum ‘kriegerischen Charakter' der Kayah vergl. Lehman 1967b:60ff; Wilson

1981:18,28,31ff,45; Renard 1979:53f,121f,127-131; ders. 1987.85ff; Mason 1868:151f;

Scott/Hardiman 1900 Bd.1:532f; Logan 1858:364; O'Riley 1859:24f; Durr 1898:117,

MacMahon 1889:154,158; Richardson 1836:693,702ff,706; O'Riley

1862:168,169,174,182,197,210,211,212,215,216; Marshall 1922:152f; Hall 1968:160; Low

1850:414,420f; Keyes 1969:10f; Richardson 1837:1007f,1010; Colquhoun 1885:62-71)

- 1802 greifen Kayah zusammen mit Siamesen und wahrscheinlich Truppen Chiang Mais den
Shan-Staat Pai an (Renard 1987:85)

- 1829 soll Mae Sariang, die Grenzstadt der Yuan, aufgrund der Raubziige der Kayah
praktisch entvolkert gewesen sein (Keyes 1979:47; Renard 1987:86)

- wahrend der 1830er Jahre dehnen die Kayah ihren Einflufd auf kleinere Shan-Staaten am
Salween aus (Keyes 1979:47)

- nach 1844 befinden sich die Kayah Uber 20 Jahre im Krieg mit den benachbarten Burmesen
und Shan (vergl. Keyes 1979:47; Renard 1987:87; Wilson 1981:18ff,32ff,37)

- wahrend der 50er Jahre bekéampfen sich die Kayah-Staaten Bawlake und Kantarawaddy
untereinander (Renard 1987:87)

31. Die Ralle dieser Teakvorkommen fir die Entstehung der modernen Nationalstaaten in
diesem Gebiet und die Grenzziehung diskutiert Renard. Er geht, wie andere Autoren, davon
aus, dai’ bis etwa Mitte des 19. Jh's Reichtum und Macht der Staaten dieser Region (Kayah,
Shan, Burmesen, Thai) nicht auf den natirlichen Ressourcen des Landes, sondern auf der
Arbeitskraft der Menschen basierten. Grenzen seien deshalb nicht in Form eines bestimmten
Gebietes, sondern bezlglich der Kontrolle Uber Menschengruppen definiert gewesen. Das
reichlich vorhandene Land sei erst sekundér, als Siedlungsgebiet fir Menschen die man
kontrollieren konnte, von Bedeutung gewesen, weshalb territoriale Grenzen in unserem Sinne
relativ unwichtig gewesen seien. (Renard 1987:87, vergl. Anm.33)

Als die Briten mit ihren Vorstellungen von Grenzen as genau definierten territorialen
Grenzlinien und Ausdruck territorialer Souveranitét dann im 19.Jh. ihre Machtsphére in Burma
ausdehnten, hétten sie den dortigen Herrschern ihr Versténdnis von Grenzen aufgezwungen,
und in der zweiten Halfte des 19.Jh's orientierten sich diese in ihren Verhandiungen mit den
Briten an deren Vorstellungen von und Kriterien fir Grenzen. (Renard 1987:90ff)

Eine wesentliche Rolle soll in diesem Zusammenhang auch die zunehmende Bedeutung des
Teskhandels gespielt haben. Zum ersten mal fand sich in dieserGegend eine hochprofitable
natirliche Ressource. Kayah, Tha und Burmesen konkurrierten um die Ausbeutung der
lukrativen Teakvorkommen beiderseits des Salween, wofr die Kontrolle der Teakwdader die
V oraussetzung war, weshab die verschiedenen Herrscher Anspriiche auf das Land geltend zu
machen versuchten.(Renard 1987:88f)
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32. Zum Verhdtnis zwischen Burmesen und Karen vergl. vor alem Truxton 1958:16f; Po
1928; MacMahon 1876; Marks 1978:53ff,58f.

33. Seit dem Reich von Ayutthaya werden in Siam vier soziale Kategorien oder Statusgruppen
unterschieden. Es sind dies die Prinzen ("chao"), der Adel ("khun-nang"), die 'Gemeinen’
("phra™) und Sklaven ("that"). In die Kategorie der "phra" fiel die grofe Masse der
bauerlichen Bevolkerung, die durch ihre Arbeit Konigshaus, Adel und das Monchtum
unterhielten. Gesetzlich galten die'phra” as Eigentum ihrer "na" (eine aristokratische
gesdlIschaftliche Kategorie die Giber den Besitz von "phrai” definiert war) und fielen in dieselbe
Besitzkategorie wie Sklaven, Frauen und Kinder. Die gesetzlichen Machtbefugnisse der "nal”
Uber ihre "phrai" scheinen sehr weitgehend gewesen zu sein, und die Beziehungen zwischen
"phra” und Staatsapparat waren immer Uber den'nai" vermittelt. (vergl. Rabibhadana
1969:21,98,119,171; Rabibhadana 1975:96,104f,107; Keyes 1987:31) Bis ins 19. Jh. hinein
war eines der zentralen Probleme der Herrscher auf dem slidostasi atischen Festland, gentigend
Bauern unter ihre Kontrolle zu bringen, um den Unterhalt des Konigshauses und des Adels zu
gewéhrleisten und ihre Reiche ausdehnen zu konnen. Kriege und militérische Unternehmungen
scheinen oft nur dazu gedient zu haben, Bauern in den Einfluf3ereich eines Herrschers zu
bringen, wovon letztenendes Reichtum und Macht der Herrschenden abhangig war. Aus dieser
Interessenlage heraus, soll in Thailand das institutionalisierte Verhdtnis von "phra" und "nai"
entstanden sein. (vergl. Rabibhadana 1975:94f,101,111; Rabibhadana 1969:19f,24,32,171,174;
siehe auch Anm.31)

34. Es gibt allerdings auch zeitgentssische Berichte, denen zufolge es den Karen in den Bergen
gar nicht gut gegangen sein soll. (siehe z.B. Carpenter 1873:14)

35. In der zweiten Hélfte des 19. Jh's wurde im Machtbereich Chiang Mais das zumTeil nur
symbolische Tributsystem durch eine Kopfsteuer ersetzt. (Keyes 1979:49; Mischung 1984a:40)
Diese wurde Mitte des 20. Jh's durch Land und Viehsteuern, ghnlich den fur die Thai-Dorfer
der Ebenen geltenden, abgel 6st. (lijima 1965:423)

36. Unter der Bezeichnung 'sua kabang werden dle Pwo-Gruppen in Thailand
zusammengefalt, die nach 1800 aus der Gegend der 'Zwei Kabin'-Berge hinter Pa-an in Burma
kamen. 'Suai Kabang' scheint die thailandische Ubersetzung fiir 'Zwei Kabin' zu sein. (vergl.
Renard 1979:132)

37. Renard glaubt, dal3 Mitte des 19. Jahrhunderts die 'nicht-ethnische’ Selbstdefinition der
Karen, die sich auf eine soziokulturelle Rolle in einem interethnischen Beziehungsgeflecht
gegriindet habe, durch ein neues Versténdnis ethnischer Identitét abgeldst wurde, indem viele
Karen das westliche Konzept einer ethnischen Gruppe, als einer rassisch definierten Gruppe
von Menschen mit gemeinsamer Tradition und Abstammung, Ubernommen hétten. (Renard
1988:25,31)

Zwei unterschiedliche Ansdtze zur Erklérung der nationalen und separatistischen Bestrebungen
der Karen finden sich in Marks 1978 und Renard 1988; vergl.aber auch Taylor 1982.

38. Zu Beginn des 20. Jh's sollen etwa 12% der Karen in Burma christianisiert gewesen sein

(Harris 1920:163), gegen Ende der Koloniazeit wird der Anteil auf ca. 15% geschétzt. (vergl.
Mischung 1984a:28/Anm.80)
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39. Fur die Zeit nach 1950 und das Verhdtnis der Karen-Rebellen zu anderen Rebellengruppen
siehe vor alem Marks 1978:72-83; Lehman 1967a:94f; Asiaweek 1980; Moreau 1990; Rajah
1990; beziiglich des Verhaltens der Kayah-Staaten in den Auseinandersetzungen Lehman
1967a:99ff; IWGIA 1987a:42f.

40. Nach thailandischem Recht gehért grundsétzlich alles Land dem Konig beziehungsweise
dem Staat. Ganz grob werden zwei Kategorien von Land unterschieden: Solches fir welches
es einen Besitztitel (‘'Document of title’) gibt und Land ohne einen solchen Titel. Ersteres ist
von der Regierung registriert und die Eigentiimer dieses Landes kdnnten nur unter bestimmten
Voraussetzungen mit Kompensation vom Staat enteignet werden. Land ohne Titel kann sich
dagegen grundséizlich nicht in Privatbesitz befinden, esist ausschliefdich Eigentum desStaates.
Durch eine kontinuierliche Nutzung solchen Landes konnen dessen Bewohner unter
bestimmten Voraussetzungen aber Besitzrechte an ihm erwerben. Um legal Besitzrechte an
Land ohne Besitztitel zu erlangen, ist in der Regel eine Lizenz der 'land authority' nétig, die
allerdings kein Rechtsdokument, sondern lediglich ein Nachweis der Besitzanspriiche darstellt.
Erkennt die 'land authority' die Besitzrechte an, so erhélt der Besitzer ein 'land certificate of
development’ womit er das Land jetzt auch verkaufen und legale Transaktionen mit ihm
durchfihren kann. Im néchsten Schritt kann er dann, wenn die Regierung mit der Registrierung
soweit ist, auch einen Besitztitel furdas Land bekommen. Ohne die Lizenz der 'land authority'
ist grundsétzlich jede Landbesetzung und Nutzung illegal, der Besetzer kann vertrieben und
bestraft werden.

Diese Regeln fur den Erwerb von Besitzrechten an Land wurden im ‘land code'von 1954
modifiziert. Mit dem Inkrafttreten des Codes mufdten die Besitzrechte innerhalb einer Frist von
180 Tagen angemeldet werden, um von den Behdrden anerkannt zu werden. Da die
Brandrodung in den Bergen von Gesetzes wegen als schédlich fur die nationale Wirtschaft
betrachtet wurde, bestimmt der ‘landcode’, dal3, wer weder Besitzrecht noch eine Lizenz der
'land authority' hat, das Bergland weder in Besitz nehmen, noch bebauen oder zerstoren darf.
Damit wird praktisch jeder Brandrodungsfeldbauer 'kriminell’, sobald er sich in denBergen
irgendwo niederl&fdt, und mit der Brandrodung und dem Anbau begeht er weitere 'V erbrechen'.
Gegenuber der Regierung hat er keinerlei Rechte an dem Land und kann jederzeit ohne
Kompensation vertrieben und bestraft werden. (Ratanakhon 1978:45-49)

Bisjetzt scheint die Regierung, mit der Ausnahme von Waldreservaten, noch nicht versucht zu
haben, das Gesetz rigoros durchzusetzen, aber der quas 'illegale’ Zustand der Bergbewohner
muf3 von diesen als bedrohlich empfunden werden. (vergl. Kap.14f)

41. Siehe z.B. Rgjah 1989:85/Anm.2.; Kunstadter 1979a:134ff; Mischung 1984a:115

42. Die Begriffe 'Entwicklung von Klassenstrukturen' und 'beginnende Stratifizierung' werden,
geht man von den beschriebenen Verhd8ltnissen aus, von den verschiedenen Autoren
weitgehend synonym verwendet.

43. Hinton zufolge (9) sind es lediglich die Erdarbeiten, die fur ein Nalreisfeld errichtet
wurden, die den Privatbesitz begriinden. Verfalen sie, so verfédlt auch der Besitzanspruch auf
das Land. (Hinton 1984:344)

44. Die einzige Ausnahme bilden vielleicht die Pwo des Khwae Yai Gebiets (10), von denen
Andersen schreibt: "Every household in this area had control over its own means of
production, ..." (Andersen, K.E. 1981:260), ohne dal3 sie diesen Hinweis allerdings genauer
ausfuhrt.
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45. Einzelne Autoren benutzen verschiedene Bezeichnungen fir die uxorilokalen
Nachbarschaftsgruppen. Hamilton (1976b:102,133f) bezeichnet sie as "lineage-segment”,
Stern (1979:72) als "uxorilocal neighborhoods’, Hinton (1984:342) spricht von "uxorilocal
clusters', Andersen, K.E. (1981:252,254) von "matrilocal clusters’, Mischung (1984a79;
1990:157ff) bezeichnet sie a's "matrilineare Nachbarschaftsgruppen”.

46. Uberhaupt lassen sich die Karen, weder insgesamt noch einzelne Untergruppen, in das
ubliche Hochland/Tiefland-Schema einordnen. Vieles deutet darauf hin, daf? ihnen schon sehr
frih, vieleicht bereits bel ihrer Einwanderung nach Hinterindien, Anpassungsstrategien fur
beide Lebensrdume zur Verflgung standen. Seither scheinen fir die Wahl des
Siedlungsgebiets, neben urspringlich vielleicht gewissen gruppenspezifischen Préferenzen, vor
alem Uberlebensstrategien, Sicherheit vor den Nachstellungen durch die benachbarten
Zivilisationen, ausschlaggebend gewesen zu sein, in jingerer Zeit wohl auch die Verfugbarkeit
von Siedlungsgebiet und ein verfestigtes Mifdrauen gegeniber den staatlich organisierten
Nachbarn. (vergl. Stern 1979:65; Mischung 1984a:16f; Lehman 1979:238ff; vergl. Kap.13;
[11b,2a; 1112a; Anm.7,27,29)

47. Eine Bemerkung Lehmans stiitzt diese Feststellung dartiberhinaus indirekt: "In any case,
most Karen groups are straightforwardly cognatic, and the rest, e.g. the Sgaw and Pwo, are
also basically cognatic despite relatively great emphasis upon matrifiliality for purposes of
determining post-marital residence and inheritance ...." (Lehman 1967a:115)

48. Matrifokale Tendenzen sind, unter den Zivilisationen in deren Einfluf3ereich Sgaw und
Pwo, im Gegensatz zu den Kayah, Uber vide Jahrhunderte siedelten, weit verbreitet.
Postmaritale matrilokale Residenz wird fir Burmesen, Mon undThai berichtet (siehe Lebar
1964:41,97,202), matrifokale Kultgruppen und eine relativ starke Stellung der Frau, werden
vor alem bel den Nordthai diskutiert(vergl. Turton 1972; Davis 1973; Wijeyewardene 1977;
Hale 1979), aber auch im Zusammenhang eines fur Slidostasien typischen Phanomens. (vergl.
Hale 1984) Hinweise dafur, wie sich die fehlenden matrifokalen Tendenzen bei den Kayah
letztlich erkléren lassen, konnten sich eventuell aus der sozialen Organisation der in der
Nachbarschaft der Kayah lebenden Splittergruppen ergeben, Uber die aber leider kaum
entsprechende Informationen vorliegen. Scott/Hardiman berichten von den nérdlichen Bre,
einer Bwe sprechenden Splittergruppe auf demTerritorium des Kayah-Staates, dal3 die Mutter
das Vorrecht hat ihre Kinder zu benennen, woraus sie schlief3en: "This seems to show that
among them the family was matriarchal and that kinship was reckoned through women."
(Scott/Hardiman 1900, Bd.1:534) Bei den Mépu, einer anderen, mit den Taungthu verwandten
Splittergruppe im Paunglaung-Tal, scheint Uxorilokalitdt vorzuherrschen. (Scott/Hardiman
1900, Bd.1:552) Ein umfassendes oder schltissiges Bild 183 sich aus den wenigen Hinweisen
aber nicht gewinnen.

49. Ohne dali3 die einzelnen Autoren explizit dazu Stellung nehmen wirden, gewinnt man den
Eindruck, da? digenigen, die den ersten Ansaz bevorzugen, enem eher
naturwissenschaftlich/funktionalistisch orientierten Wissenschaftsideal nahestehen, die anderen
einem gei steswissenschaftlich/hermeneutischen. (vergl.auch Kap.V2)

50. Theoretischer Hintergrund dieser Annahme ist (explizit zumindest bei Hinton,1975:272ff)
die Untersuchung Boserups ("The Conditions of Agricultura Growth" 1965), die einen
kontinuierlichen Ubergang vom Brandrodungsfeldbau zum NaRreisanbau unter den
Bedingungen eines zunehmenden Bevolkerungsdrucks fir wahrscheinlich halt.
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51. Ich benutze, in Anlehnung an Mischung und den deutschen Sprachgebrauch, den Begriff
'‘Ahnenkult’ fur alle Zeremonien, die in Zusammenhang mit den Ahnen gebracht werden und
unterscheide innerhalb dieser Kategorie eine eindeutig auf die Familie hin orientierte 'Familien-
Zeremoni€, von einer, weniger eindeutig bestimmten, auf eine matrilinear definierte
Kultgruppe bezogene "Lineage'-Zeremonie. Die Benutzung des Begriffs "Lineage'-
Zeremonie, obwohl es sich bei den Kultgruppen nicht um "Lineages' handelt (vergl. Kap.
IV3Db), erfordert eineBegriindung, die allerdings lediglich pragmatisch sein kann. Hamilton, der
erste Autor, der sich explizit auf diese Kategorie des Ahnenkults bezieht, spricht von einer
"lineage ceremony”, andere Autoren benutzen die Begriffe "matrifocal spirit cults® (Hinton
1984:339) oder "matrilineal cults’ (Rajah 1984:348). Gegen den Begriff Hintons spricht, dal3
die 'Familien-Zeremoni€' durchaus auch 'matrifokale Tendenzen' aufweist (vergl. Mischung
1984a:173f,176) und der Begriff in der deutschen Ubersetzung einigermal3en unhandlich ist.
Der von Rajah benutzte Begriff &% sich nicht befriedigend ins Deutsche Ubersetzen und ist
auch nicht sehr aussagekréaftig. Fir den Begriff "'Lineage’-Zeremoni€e' spricht, dal3 er an den
von Hamilton zuerst benutzten Begriff anknlpft und dartberhinaus auf das Rekrutierungs-
Prinzip der Kultgruppe, im Gegensaiz zur 'Familien-Zeremoni€', verweist. Mit den
Anfuhrungszeichen wird darauf hingewiesen, dal3 es sich bei den Kultgruppen nicht um
Lineages im eigentlichen Sinn handelt.

52. Bezeichnungen fur die Familien-Zeremonie sind "ta aw bwaw a tha' (Marshall 1922), "bae
xe" (Hamilton 1976b), "all ga" (Mischung 1984a), "aw xe" (Madha 1980), "au’ ma xae"
(Rajah 1984). Bezeichnungen fur die "Lineage'-Zeremonie sind "ta aw saw ke saw na'
(Marshall 1922), "bae the myng xae" (Hamilton 1976b), "ther myng khwae" (Hinton1984).
(vergl. auch Mischung 1984a:155,158; Rajah 1984.356)

53. Dieser Kulturbegriff deckt sich zu grof3en Teilen mit dem Tylors, der Kultur as ein "...
complex whole which included knowledge, belief, art, morals, law, custom and any other
capabilities and habits acquired by a man as a member of society” (Tylor 1874:1) definiert,
schliefdt aber dartiberhinaus die materiellen Hervorbringungen mit ein. Er deckt sich auch in
vieler Hinsicht mit dem vonLinton benutzten Kulturbegriff, der allerdings stérker das Verhalten
der Individuen zum Bezugspunkt nimmt, was deutlich auf seine behavioristischen Wurzeln
hinweist. (Vergl. Kap. V2

54. Dartiberhinaus benutze ich den Begriff 'System’' auch in anderen Zusammenhangen wenn
ich eher auf die wissenschaftlichen Abstraktionen oder Modelle verweisen méchte (z.B.
'soziales' oder 'ideologisches System’) als auf die primér erfahr- und beobachtbare Wirklichkeit,
wofir ich den Begriff '‘Organisation’ bevorzuge. Das |&% sich damit begrinden, dal? sich die
meisten Beschreibungen und Interpretationen von Kulturen, Gesellschaften oder
Gemeinschaften als 'System’ verstehen lassen, indem es ihnen um eine Gesamtheit geht,
innerhalb derer verschiedene Bereiche oder Elemente unterschieden werden, die zueinander in
dynamischen Beziehungen stehen.

55. Interessant ware sicherlich zu untersuchen, inwieweit sich spezifische Charakteristika der
Sgaw oder Pwo auf ihre Kontakte mit Burmesen oder Mon zurlickfihren lassen, ohne daf3
damit aber die Frage nach der Entstehung der Differenzierung eindeutig geklért werden
konnte.

56. "Bel dieser neuerdings zunehmend beliebteren Variante der "Befreiung” von den Ahnen
(lod = herausziehen, wegnehmen, entfernen; bga = Marshal's "bgha') handelt es sich im
wesentlichen um die sténdige Darreichung von Kerzen, Raucherstdbchen und Blumen bzw.
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Zierpflanzen an "k'ca bau" ("Yellow Lord", wohl eineManifestation des Buddha), kombiniert
mit periodischen Besuchen und Opfergaben in buddhistischen Tempeln. Bei der Inauguration
dieses Kults durch einen "srélod bgad' ("lod bga-Meister”, in diesem Fall aus der Gegend von
Mae Sariang) findet, wie auch beim "hsa t's”, eine rituelle Reinigung des Hauses mit
Vertreibung "Ubler Geister” statt. Dies sollte eigentlich gegen alle Widrigkeitendes Daseins
ausreichen, aber im Kal MO K& Hki wird "lod bgd" dennoch héufig mit herkémmlichen
Heilungsriten und den Riten des traditionellen Jahreszyklus (vor alem Feldbauriten und

Neujahr) kombiniert." (Mischung, pers. Mitteilung, Mai 1991)

57."... an die Stelle des "aii gai" ist der "Ersatzritus’ "gai hkwa' (ein "mannliches" (all) ga)
getreten, der in einigen Familien mindestens so héufig stattfindet wie friher die Ahnenriten.
Fast dle ... erfaldten Schweineopfer (und auch ein kleiner Teil der Hiuhneropfer) gehen auf das
Konto von "gaihkwa'! Forma handelt es sich hierbel um ein "ki c(", aso um ein Herbeirufen
der Seelen mit Speise- und Trankopfer (Reisschnaps) und anschliefendem Umwickeln der
Handgelenke mit weif3en Baumwollféden. Alle Familienmitglieder miissen tellnehmen. Es ist
jedoch nicht notwendig, Eltern oder verheiratete Kinder herbeizurufen, und auf3erdem dauert
der Ritus nur 1-2 Stunden und ist nicht vonTabus begleitet, was gegentiber dem "ali ga"
ebenfalls as grofRe Erleichterung betrachtet wird." (Mischung, pers. Mitteilung, Ma 1991)
Man kann den Eindruck gewinnen, dal3 die Aufgabe des Ahnenkultes hier so etwas wie en
ideologisches und emotionales 'Vakuum' hinterlassen hat, ein unbefriedigtes Bedurfnis, das zur
Entstehung eines neuen rituellen Elements fuihrt.

58. Die im selben Zusammenhang gedullerte Vermutung Mischungs, dal3 die Ambivalenz
zwischen der positiven Wahrnehmung des Ahnenkults als Brennpunkt der Identitét der Karen
und der negativen Wahrnehmung a's Beschrankung der Handlungsmdglichkeiten immer schon
existierte und in Generationskonflikten ihren Ausdruck fand, durfte aber so verallgemeinernd
nicht haltbar sein, da sicher nicht zu alen Zeiten und in alen Gebieten aternative
Handlungsmoglichkeiten als Modell oder gar as praktische Moglichkeit zur Verfigung
standen.

59. Leider 183 sich aufgrund der Darstellungen in der Literatur, wie weiter oben dargelegt,
nicht eindeutig kléren, inwieweit neben der "Lineage'-Zeremonie bei den Pwo auch noch eine
der Familien-Zeremonie der Sgaw gleichwertige Form des Ahnenkults existiert. Mischung
bezieht sich, wenn e von enem "Ahnenkult" derPwo spricht, immer auf die
Veroffentlichungen zu deren "Lineage"’-Zeremonie.

60. Madha glaubt dagegen nicht, dal3 der Ahnenkult der Karen mit den 'matrifocal spirit cults
der Y uan vergleichbar ist. Zum einen konnten die in den Bergen |ebenden Karen-Sprecher nur
schwer mit den in den Tdlern siedelnden Yuan verglichen werden. Dartiberhinaus haben die
Kultgruppen der Yuan primé mit der Sexualitdt der weiblichen Mitglieder zu tun, indem
sexuelle Verfenlungen Opfer an die "matrilineal spirits’ erfordern. Dagegen richten sich
sexuelle Verfehlungen bei den Karen vor alem gegen die "lords of the land and water”, die
wieder versbhnt werden missen, was vor alem durch die Vermittlung des saphwa-hico erfolgt.
Auch die aul3erordentlich stabile Heiratsbeziehung der Karen lasse sich nicht mit der "transient
and extremely brittle" Heiratsbeziehung derY uan vergleichen. (vergl. Madha 1980:369f; vergl.
aber auch Marlowe 1979:178)

61. Auf der individuellen Ebene unterscheidet er dann physiologisch bedingte Beduirfnisse von
"psychischen Bedirfnissen" und fuhrt drei mehr oder weniger universelle, fir den Menschen
typische "psychische Bedirfnisse' ein, ndmlich das nach einer emotionalen Reaktion, das nach

102



langfristiger Sicherheit und das Verlangen nach neuen Erlebnissen, aso Neugierde. (vergl.
Linton 1974:12-16) 'Physischen’ und 'psychischen Bedirfnissen' weist Linton, im Hinblick auf
menschliches Verhalten, die Rolle von priméren Ursachen zu, die Formen die dieses Verhalten
annimmt, die Verhaltensmuster bis hin zu tiefsitzenden emotionalen Reaktionen, sollen aber
durch die Interaktion des Individuums mit der Gesellschaft und deren Kultur bestimmt werden.
(Linton 1974:16f)

62. Dartberhinaus bemangelt er, "... dald der Anthropologe es fortwahrend unterl&f3t, eindeutig
zu unterscheiden zwischen der Redlitét einer Kultur als einer Gesamtheit von Verhatensweisen
und so fort und dem Konstrukt, das er auf der Grundlage dieser Redlitét entwickelt und as
Werkzeug zur Beschreibung und Handhabung kultureller Daten benutzt." (Linton 1974:40f)
Um auf diese Unterscheidung hinzuweisen schldgt er die Termini ‘reale Kultur' und
'Kulturkonstrukt' vor, wobel er unter ‘realer Kultur' die ganze Variationsbreite beobachtbarer
Verhaltensweisen versteht, unter 'Kulturkonstrukt' "... die Gesamtsumme der Modi der
verschiedenen realen Kulturmuster...", also eine Art typischen Mittelwert des beobachtbaren
Verhaltens, dessen Bedeutung fir die Personlichkeitsbildung er hervorhebt. (Linton 1974:43-
46) Schliefdich weildt er noch auf die in ener Kultur existierenden "ldealmuster” hin,
Abstraktionen idedler Verhatensmuster, ".. die Ubereinsimmende Meinungder
GesdlIschaftsangehtrigen dartiber ..., wie die Menschen sich in bestimmten Situationen
verhalten sollten ...", die keineswegs mit den "Kulturkonstrukten" Ubereinstimmen miissen.
(ebd. S.47f)

63. In diesem Zusammenhang fuhrt er auch den Begriff des"Status' ein, als den Platz in einem
soziadlen System den ein bestimmites Individuum zu einem bestimmten Zeitpunkt innehat, sowie
den der "Rolle", as der Gesamtsumme von Kulturmustern, die mit einem bestimmten Status
verknipft sind. (Linton 1974:66)

64. Im Rahmen dieser Definition der 'Personlichkeit’ entwickelt Linton dann auch das Konzept
der "basic personality structure’. Praktisch arbeitende Anthropologen seien sich in der Regel
Uber drei Punkte einig: "1. Die Personlichkeitsnormen sind in verschiedenen Gesellschaften
verschieden. 2. Die Mitglieder jeder Gesellschaft weisen stets betréchtliche individuelle
Personlichkeitsunterschiede auf. 3. In allen Gesdllschaften findet man weitgehend die gleiche
Variationsbreite und weitgehend die gleichen Personlichkeitstypen.” (Linton1974:104) Die
unterschiedlichen  Personlichkeitsnormen  versucht e durch das Konzept des
"Personlichkeitsgrundtypus’ ("basic personality structure") zu erkldren, worunter er, fir eine
bestimmte Gesellschaft typische, gemeinschaftliche Personlichkeitselemente versteht, die
zusammen einen integrierten Gesamtkomplex bilden, der den Mitgliedern der Gesellschaft
gemeinsame Grundverstandnisse und Werte liefert und die enheitliche Gefiihlsreaktion
gegenuber Situationen in denen ihre gemeinschaftlichen Werte eine Rolle spielen erméglicht.
Aufbauend auf diesem "Personlichkeitsgrundtypus' unterscheidet er dann die
"Statuspersonlichkeit”, die er Uber "Resktionskomplexe ... die mit bestimmten, sozial
abgegrenzten Gruppen innerhalb der Gesellschaft verknipft sind” definiert. (vergl. Linton
1974:104ff) Die Erfahrung, dal® man in alen Gesellschaften etwa den gleichen Variations-
spielraum und so ziemlich die gleichen Personlichkeitstypen vorfindet, versucht er sehr
vorschtig durch é&hnliche familidre Situationen die auf Individuen mit &hnlichem
Fahigkeitsniveau einwirken, zu erkléaren. (ebd. S.119f) Zusammenfassend stellt er fest: ... die
Kultur mul3 as der dominierende Faktor fir den Aufbau sowohl der Personlichkeitsgrundtypen
als auch einer Anzahl von Statuspersonlichkeiten betrachtet werden, die fir jede Gesellschaft
charakteristisch sind. ... Hinsichtlich der Bildung individueller Personlichkeiten ist die Kultur
einer aus einer ganzen Reihe von Faktoren, zu denen auch die physisch bedingten
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Maoglichkeiten des Individuums und seine Beziehungen zu anderen Individuen gehéren. Es
kann kaum ein Zweifel darliber bestehen, dal3 in gewissen Félen andere als die kulturellen
Faktoren in erster Linie fur die Entstehung einer bestimmten Gesamtpersonlichkeit
verantwortlich sind; doch scheinen in der Mehrzahl der Félle die kulturellen Faktoren zu
dominieren.”(Linton 1974:121f) Dagegen soll die Kultur "... nur geringen Einflul} auf die
Prozesse haben, die bei der Bildung und fir die Wirkungsweise der Personlichkeit
entscheidend sind. Die Personlichkeitsprozesse sollen auf Eigenschaften zurtickgehen, die dem
menschlichen Organismus innewohnen. Sie stellen die psychischen Mdéglichkeiten des
Individuums in Aktion dar. Die Kultur bestimmt durch die Erfahrung, die das Individuum
durch seinen Kontakt mit ihr gewinnt, einen Tell der Materidien, mit denen die
Personlichkeitsprozesse arbeiten.” (Linton 1974:99)

65. Es kann an dieser Stelle keine kritische Auseinandersetzung mit den Vorstellungen Lintons
stattfinden, was eine andere Arbeit wére, die zu eéinem modifizierten oder alternativen Modell
des Zusammenhangs von Kultur, Gesdllschaft und Individuum, sowie Ansitzen zu dessen
Andyse fihren mifde. Stattdessen nur ein paar Anmerkungen zu Aspekten, die mir wichtig
scheinen. Die Differenzierung zwischen 'Individuum’, 'Gesellschaft' und 'Kultur' ist, wie Linton
selbst bemerkt, natlrlich stark durch die spezifische Sichtweise der verschiedenen
wissenschaftlichen Disziplinen und deren historische Entwicklungen bestimmt. Darlber,
inwieweit sie a's anaytische Kategorien in der von Linton definierten Form sinnvoll sind, kann
man sich sicher streiten. Ausgangspunkt eines integrierenden Ansatzes mifite meiner Meinung
nach die Unterscheidung und der Zusammenhang von "Individuum™ und "Gesellschaft” sein, da
es sich bel diesen beiden Kategorien um digienigen handelt, die primé& empirisch zugénglich
sind, wahrend es sich bei dem Konzept der 'Kultur', zumindest in dem Sinne wie ich es verstehe
in stérkerem Mal3e um ein'wissenschaftliches Konstrukt' handelt, namlich die spezifische
Qualitét eines Systems gesellschaftlich organisierter Individuen, die dieses 'kulturelle System'
von anderen solchen kulturellen Systemen, deren Grenzen letztlich derForscher definiert,
unterschei det.

Den Aspekt eines solchen 'kulturellen Systems, den Linton in etwa mit dem Begriff
'Gesdllschaft’ bezeichnet, wirde ich als 'sozial€' (Organisation und Integration der Individuen),
'politische’ (Organisation und Integration gesellschaftlicher Gruppen) und ‘Gkonomische
Organisation' bezeichnen. Ein weiterer Aspekt eines kulturellen Systems, der sich auf dieser
Ebene unterscheiden lief3e, wére zum Beispiel die kognitive Organisation.

Quer zu dieser Ebene der Organisation und Integration zusammen lebender und arbeitender
Individuen (‘Gesellschaft’), wie auch zur individuellen Ebene derPersonlichkeit, mufdte meiner
Meinung nach die analytische Differenzierung zwischen ldeologie und Praxis laufen. In den
alermeisten Verdffentlichungen habe ich eine klare Differenzierung zwischen diesen beiden
Aspekten sozialer Wirklichkeit vermif3t. Die Bedeutung dieser Unterscheidung fir die Analyse
und Interpretation kultureller Phé&nomene und sozidler Systeme, nicht zuletzt auch bei
derDatenerhebung und Darstellung der Daten, scheint mir aber doch ganz erheblich zu sein und
in aler Regel nicht genug Aufmerksamkeit zu erfahren.

Im Gegensatz zu Linton glaube ich nicht, dal3 das Konzept des 'Bedurfnisses, as primérer
Ursache menschlichen Verhaltens, fir eine empirisch orientierte Forschung sehr sinnvoll ist.
Vielversprechender scheint mir auf der Ebene desindividuums und dessen Einbindung in
Gesellschaft das Konzept des 'Interesses zu sein. (siehe auch Kap.V)

66. Neben der fehlenden gemeinsamen Sprache, mag fir dieses 'distanzierte Verhdtnis von
Psychologie und Ethnologie mitverantwortlich sein, dal? es in derPsychologie bis heute keine
umfassenden und weithin akzeptierten Vorstellungen und Modelle des Menschen a's sozialem
und kulturellem Wesen gibit.
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Erstaunlich ist in diesem Zusammenhang auch, wie wenig sich die Psychologie bel der
Entwicklung ihrer Modelle auf kulturvergleichende Ansétze stiitzt. Diese sind meiner Meinung
nach eine wichtige Voraussetzung fur die Weiterentwicklung der Psychologie, hin zu einer
starkeren Integration und Differenzierung des psychol ogischen Menschenbildes.

67. Dieses Wissenschaftsideal der theoriegeleiteten, auf die Falsifizierung von Hypothesen
abzielenden Forschung, ist in den Naturwissenschaften maglich, da hier in der Regel Uber eine
extreme Reduzierung von Wirklichkeit, mittels desExperiments unter kontrollierten
Bedingungen, bestimmte Fragestellungen relativ exakt analysiert und beantwortet werden
koénnen. Diese Reduzierung und Kontrolle der Bedingungen wird in den Soziawissenschaften
in aler Regel nicht moglich sein, weshab man sich meiner Meinung nach fragen muf3,
inwieweit es sinnvoll ist, einem Wissenschaftsdeal nachzulaufen, das prinzipiell nicht
erreichbar ist und dartiberhinaus auch der Wirklichkeit die beschrieben werden soll nicht
angemessen ist. Diese Skepsis bezieht sich in erster Linie auf verschiedene Bereiche der
Psychologie, wo dieses Wissenschaftsideal in der Regel eine gréliere Rolle spielt als in der
Ethnologie. In der Ethnologie scheint sich dieses Ideal meist nur in ener Tendenz zur
Konzentration der Aufmerksamkeit auf leichter quantifizierbare Aspekte und Faktoren
auszuwirken.

68. Man gewinnt nicht selten den Eindruck, dal3 funktionalistischen Zusammenhangen der
Rang von Kausalerklarungen zugesprochen wird. So z.B. wenn Hinton die Grof3e und Struktur
der Karen-Haushate durch ihre Funktion im Rahmen eines expansiven Siedlungsmusters
determiniert sieht, oder er die Bedeutung der matrifokalen Kultgruppen als Funktion der
Kontrolle von Landressourcen versteht.(vergl. Kap.IV2a) Es ist ohne weiteres klar, dal3 ein
funktioneller Zusammenhang aus sich heraus noch keinen kausalen Zusammenhang begriindet,
dieser im Einzelfall erst aufgezeigt werden mufte.

69. Darlberhinaus wird das Konzept der Kausditdt als universelles Erklarungsprinzip
inzwischen ja auch in den Naturwissenschaften und der Erkenntnistheorie in Frage gestellt oder
zumindest relativiert. (siehe z.B. Konrad Lorenz 1973 "Die Rickseite des Spiegels - Versuch
einer Naturgeschichte menschlichenErkennens’, Mduinchen; Erich Jantsch 1982 "Die
Selbstorganisation des Universums - Vom Urknall zum menschlichen Geist”, Minchen; Fritjof
Capra 1985 "Wendezeit - Bausteine fur ein neues Weltbild", Bern)
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Anhang |

Chronologische Bibliographie der Literatur Gber die Karen
(Abkirzungen siehe Literaturverzeichnis)

1834 Mason, Rev. Francis "Traditions of the Karens', BMM 14:382-393

1836 Blundell, E.A., Esq. Commissioner "An Account of Some of the Petty States lying North of the
Tenasserim Provinces; drawn up from the Journals and Reports of D. Richardson, Esg., Surgeon to the
Commissioner of the Tenasserim Provinces', Journal of the Asiatic Society of Bombay 58:601-625 ul.
688-707 (identisch mit Richardson 1836)

1836 Richardson, D. "Journey to Karenni", JRASB Nov. 1836 S.688-707

1837 Richardson, D. "Abstract Journal of an Expedition from Moulmein to Avathrough the Kareen
Country between December 1836 and June 1837", JASB 5,2:1005-1022

1842 Wade, Rev. Jonathan, D.D. "The Grammar of the Sgaw and Pgho Karen Language”, Tavoy

1845 Brayton, D. L. "Primer of the Pgho, or Sho, Karen Language”, 2nd ed., Moulmein, American
Mission Press

1846 Bennet, Rev. Cephas "An Anglo-Karen Vocabulary. Monosyllables. For the use of Karen
Schools.", Tavoy

1846 Mason, Rev. Francis"Synopsis of a Grammar of the Karen Language, Embracing Both Dialects,
Sgau and Pgho, or Sho", Tavoy: Karen Mission Press

1847-50 Wade, Jonathan/Kau Too, Sau "Thesaurus of the Karen Knowledge, Comprising Traditions,
Legends or Fables, Poetry, Customs, Superstitions, Demonology, Therapeutics, etc.", 4 vols. Tavoy (in
Sgaw Karen)

1849 Lacrampe, M./Plaisant, M. "Les Karians du Pégou", Nouvelles Annales des Voyages
CXXI11:170-185

1849 Wade, J. "A Vocabulary of the Sgau Karen Language”, Tavoy

1850 Low, James, Lieut-Col. "The Karen Tribes or Aborigines of Martaban and Tavai, with Notices of
the Aboriginesin Keddah and Perak”, JIA 4:413-423

1854 Brown, Rev. Nathan "Comparative Vocabulary of the Sgaw and Pwo Karen Dialects', JAOS
4.317-

1854 Cross, Rev. E. B. "On the Karens', JAOS 4:289-316

1857 O'Riley, Edward "Notices on Karen Nee, the Country of the Kaya or Red Karens' in: "India
Palitical and Foreign Consultations', London: India Office Records (verdffentlicht in JIA 4:1-25, 1859)
1858 - "Journal of a Tour to Karen-Nee for the purpose of opening atrading road to the Shan Traders
from Mobyay and the adjacent Shan Territory direct to Toungoo”, JIA 2:391-457

1858aLogan, J. R. "The West Himalaic or Tibetan Tribes of Assam, Burma and Pegu”, JA 2:68-114
1858b - "On the Ethnographic Position of the Karens', JA 2:364-390
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1859 O'Riley, E. "Notes on Karen Nee", JA 4:1-25

1860 Wylie, Mrs. Mcleod "The Gospel in Burma; the Story of its Introduction and Marvelous Progress
Among the Burmese and the Karens', New Y ork

1861 Stoll, W. G. "Notes on the Y oon-tha-lin Karens, Their History, Manners and Customs’, Madras
Journal of Literature and Science V1:52-67

1861 Wade,J. "Karen Varnacular Grammar", Maulmain

1862 O'Riley, E. "Journal of a Tour to Karen-ni for the purpose of opening a Trading Road to the Shan
Traders from Mobyay and the adjacent Shan States through that territory direct to Tungu", JRGS
32:164-216

1863 Mason,F. "Physical Characteristics of the Karens', The Missionary Magazine XLII1

1865 - "Religion, Mythology, and Astronomy Among the Karens', JASB 34,2 No.lll: 173-188;
No.IV:195-250

1866 - "Physical Character of the Karens', JASB 35,2 No.l:1-30

1867 McLeod, W. C. "Journa of Captain McLeod", Parliamentary Accounts and Papers, C,
Vol.50:13-104

1867 Richardson, D. "Journal of Dr. Richardson", Parliamentary Accounts and Papers, C, Val.
50:104-147

1868 Mason, F. "On Dwellings, Works of Art, Laws, &c. of the Karens', JASB 37,2 No.l11:125-169
1868-69 Parliamentary Papers "Papers relating to the Route of Captain W. C. McLeod from Moulmein
to the Frontiers of China and the Routes of Dr. Richardson on his Fourth Mission to the Shan Provinces
of Burmah, or Extracts from the Same", Parliamentary Papers Relating to the East Indies, House of
Commons, Val.46, Paper No. 420, Session of 1868-9

1870 Mason, Francis "The Story of aWorking Man's Life", New Y ork

1871 Bunker, Alonzo "On aKaren Inscription Plate”, JAOS 10,1:172-176

1871 Cross, E.B. "On the Karens and their Language”, JAOS 9:xi-xii

1873 Carpenter, D. H. "A Tour Among the Karens of Sam", BMM 53:9-16

1876 MacMahon, Lieut.-Cal. A. R. "The Karens of the Golden Chersonese”, London

1879 Brown, N. "On aKaren Inscription”, Trans. As. Soc. Japan VI

1879 Moore, A.W. "Burma: The Question of Karennee", in: "Palitical and Secret Memoranda of the
India Office", London: India Office Records

1879-80 Spearman, Horace Ralph "The British Burma Gazetteer", 2 vols., Rangoon,

1880 Luther, Mrs. Cdista Vinton "The Vintons and the Karens. Memorials of Rev. Justus H. Vinton",
Boston
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1883 Carpenter, D.H. "Sdf Support Illustrated in the History of the Bassein Karen Mission from
1840-1880.", Boston

1883 Wade,J. "The Anglo-Karen Dictionary", Rangoon

1884 Mason,F. "The Karen Apostle, or Memoir of Ko Tha Byu" Sgaw Karen Press
1885 Colguhoun, A. R. "Amongst the Shans', London

1887 Smeaton, Donald M. "The loya Karens of Burma', London (2nd Ed. 1920)

1889 Gould, E. B. "Eastern Karennee and Siamese Claims', Letter to the Marquis of Salisbury, 27
March 1889, London: Foreign Office Archives

1889 Letters from India"Expedition Against and Deposition of Sawlapaw of Eastern Karennee",
Political and Secret Series, Vol.LVII, London

1889 MacMahon, A.R. "Karenni and the Red Karens', The Asiatic Quarterly Review 8:144-167
1890 Brockett, L. P. "The Story of the Karen Mission in Bassein 1838 -1890", Philadelphia
1894 Carrick, Lieut. E. W. "Report on the Bwe Expedition”, Rangoon (Gov't)

1894 Coynder, Capt. "Notes on the Bwe Expedition”, Rangoon (Gov't)

1894 Houghton, Bernard "Short VVocabulary of Red Karen”, Journal of the Roya Asiatic Society,
S.29-49, 1894

1894 Poynder, Capt. E. W. "Report on the Bwe Expedition”, Rangoon: Governement Publications
(wahrscheinlich identisch mit Coynder 1894)

1894-95 Report on the Administration of the Shan and Karennee States 1894-95 et seq., Rangoon
1895 Carrick, Lieut. E. W. "Notes on the Bwe and Padaung Countries’, Rangoon

1896 Cross, E.B. "A Dictionary of the Sgaw Karen Language”, Compiled by Rev. J. Wade, Rangoon
1898 Diirr, Ludwig "Die Karenen", Deutsche Rundschau fur Geographie und Statistik 20:116-122
1898 Gilmore, Rev. D. C., D.D. "A Grammar of the Sgaw Karen", Rangoon

1900 Scott, Sir James George/Hardiman, John Thomas P. " Gazetteer of the Peoples of Upper Burma
and the Shan States’, 5 vals., Rangoon, Gov't Printer

1901 Gilmore, D.C. "A Karen Grammar", Rangoon

1902 Bunker, A. "Soo Thah: A Tae of the Making of the Karen Nation", New Y ork
1903 - "Sketches from the Karen Hills', New Y ork

1904 Manna, FraP. "l Ghekhu, Tribu Cariani della Birmania Orientale", Tipografia Pontificia S.
Giuseppe, Milano (siehe auch C.F. Emmons 1966)

1906 Than Bya, Rev. T., M.A. "Karen Customs, Ceremonies, and Poetry", Rangoon (in Karen)
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1907 Lone, Ko San "Sketch of Rev. Jonathan Wade, D.D., and Karen Tradition", Rangoon (in Karen)
1908 Vinton, Rev.J.B., D.D./Than Bya, Rev.T. "Karen Folk-lore Stories', Rangoon (in Karen)

1911a Gilmore, D.C. "Karen Folklore I: The Legend of Taw-Me-Pa', BBRS 1,1:75-82
1911b - "Karen Folk-lore Il: The Fal of Man", JBRS 1,2:36-42

1912 To, Rev. Ba"The Union of the Karen Tribes', Minutes of the Second Annual Meeting of the
Karen Trading Society, Rangoon (in Karen)

1913 Duffin, C. H. "A Manua of the Pwo-Karen Didect", Rangoon: American Baptist Mission Press
1913 Gyi, Maung "From Karenni", JBRS 3:72-75

1913 San Lone, Ko "Karen Folk-Lore. An unwritten bible", (Ubersetzung von Rev. H. M. N.
Armstrong), Rangoon (unveroff. Ms.)

1914 Burma Gazetteer; Toungoo Digtrict. Vol. A. History , Rangoon
1914 Than Bya, T. "The Karens and their Progress, 1854-1914", Rangoon (Karen)
1919 Gilmore, D.C. "Phonetic Changes in the Karen Language”, JBRS 8,2:122

1920 Harris, Edward Norman "The Conservation of a Race as a Missionary By-Product”, Biblioteca
Sacra, Vol.77, S.147-164

1920 Purser, Rev. W. C. B./Saya Tun Aung "Comparative Dictionary of the Pwo-Karen Dialect”

1922 Marshall, Rev. Harry Ignatius "The Karen People of Burma: A Study in Anthropology and
Ethnology", Columbus/Ohio

1922 Purser, M. A./Saya Tun Aung "A Comparative Dictionary of the Pwo-Karen Dialect”, Parts |
and |1, Rangoon: American Baptist Mission Press

1922 Walton, E. J. (Ubersetzer) "The Yang Kalo' (Karieng) or White Karens', JSS 16,1:39-46
1923 - "The Red Karens' (Autor: Nai Chandr Gandasena), JSS 17,3:74-79

1923 Andersen, Mgj. J. P. "Some Notes About the Karensin Siam", JSS 17,2:51-58
1924 -"A Journey Along a Part of the Siam-Burma Frontier”, JSS 18,2:111-133

1924 Lewis, James Lee "The Burmanisation of the Karen People: A Study in Racial Adaptability",
(M.A. Thesis) University of Chicago

1926 Tin, Gyi "Report on Origina Settlement Operations in Labutta Township, 1924-1925", Rangoon

1927 Marshall, H.I. "Karens; an Element in the Melting Pot of Burma", Southern Workman, Val. 56,
S.26-33

1928 Po, Sir San Crombie "Burma and the Karens', London
1929 Marshdl, H.l. "Karen Bronze Drums', JBRS 19:1-14

1933 Enriquez, Colin M. "Races of Burma', Handbooks for the Indian Army,Delhi
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1935 Deignan, H. G. "A Karen Doggerel”, JSS 28,2:187-188

1938 Andersen, J.P. "The Karensin Siam (Karerernei Siam)", Geografisk Tidsskrift XXX1:233-242
(Trandated by Army Trandl. Service Washington 1966)

1942 Haudricourt, M. A. G. "Restitution du Karen Commun"”, BSLP 42:103-111
1943 Marin, G. "An Old Pwo-Karen Alphabet”, Man XLIII, No.5
1945 Marshall, H.l. "The Karens of Burma', Burma Pamphlets No.8, Calcutta

1946 LewisJ.L. "Saf Supporting Karen Churchesin Burma: a Historical Study of the Development of
Karen Stewardship”, (Ph.D. Thesis) Central Baptist Sem.

1946 Loo Nee/Po Chit/ThaDin/Ba U Gyi "The Case for the Karens', London
1946 Tulloch, T. C. "Karensin the War on Burma', Asiatic Review 42:248-250
1947 Marshall, H.l. "Naw Su, a Story of Burma', Portland Maine

1948 BaU Gyi, Saw, et a "Annex 'A' to the Minutes of the Third Meeting of the Karen Affairs
subcommittee”, November 13. Typescript

1949 Baldwin, JW. "The Karensin Burma', The Royal Central Asian Society, 36,2:102-113

1949 Lowis, C. C. "Ethnographic Survey of India, BurmaNo.4: The Tribes of Burma', Rangoon:
Govt. Printing

1949a Governement of the Union of Burma "The Karen Rising”,Rangoon

1949b - "Burma and the Insurrections', Rangoon

1950 - "Karen Specia Enquiry Commission”, Rangoon (Report in Burmesisch, Appendix in Englisch)
1950 Desai, W. S. "The Karens of Burma', India Quarterly Vol.6, S.276-282

1950 Embree, John Fee/Thomas, William L. "Ethnic Groups of Northern Southeast Asia’, (eds) New
Haven

1950 Grant, C. F. "The Case for the Karens', January 4
1950 Zan, U "Higtory of Karen Mission Work in Thailand”, (mss) (Karen)

1951 Burma, Karen Special Enquiry Commission "Report of the Karen Special Enquiry Commission,
1950", Rangoon, Governm. Printing

1952 Bu Mu, Thra"The Karen Drums', Rangoon (in Karen)(siehe auch Bu Mu 1983)
1952 U.S. Dept. of State "The Kayah State", Washington (9S.), Mimeo.
1953 Burma "Progress of the Kayah State in 1951-52", Burma, Vol.lll, no.2, S.76-77. Jan. 1953

1953 Hackett, William D. "The Pa-O People of the Shan State, Union of Burma: A Sociologica and
Ethnographic Study of the Pa-O (Taungthu) People”, (Diss.) Corndl University, Ithaca

1953 Haudricourt, M. A. G. "A Propos de la Regtitution du Karen Commun”, BSLP 49:129-132
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1954 Blackwell, Rev. George E. "The Anglo-Karen Dictionary (Based on the Dictionary Compiled by
J. Wade and Mrs. J. P. Binney)", Rangoon

1954 Goodman, R. J/Kirsch, Ed. "The Karen Problem of Burma', World Affairs Interpreter, April
1954, S.74-78

1954 Hackett, Marion "Ouitline of Pa-O Grammar", Ms.

1954 Ko Hau, Vum "Karen Affairs, Religion”, The Guardian, Vol.2,n0.1,p.8, Nov.

1954 Willams, H. C. 1954 "Centenary of the Sgaw Karen Bibl€", Bible Trandator 5,3:126-130
1955 Myint, U On "Inside the Karen State", The Nation (Rangoon), 30.01., S.8
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Anhang 11

Linguistische Einordnung der Karen-Sprachen

1a) Karen-Sprachen als eigenstandige Sprach-Gruppe (‘Karenic') neben den tibeto-
burmani schen Sprachen im Rahmen der sino-tibetischen Sprachfamilie. (vertreten vor allem
von Paul K. Benedict und Robert Shafer, vergl. Matisoff 1983:65f)

Sino-Tibetische Sprachfamilie

/\

Sinitische S. Tibeto-Karen
(Chinesisch) /\
'Karenic' Tibeto-Burmanisch S.
Pwo Sgaw Bwe Kuki-Chin Kachin Lolo-Burm. u.a

1b) Karen-Sprachen als Untergruppe der Tibeto-Burmanischen Sprachen (vertreten z.B. von
Matisoff 1983:67)

Sino-Tibetische Sprachfamilie

/\

Sinitische S. Tibeto-Burmanische S.

(Chinesisch) %\

'Karenic' Kuki-Chin-Naga Kachinic Lolo-Burmes. u.a

2) Linguistische Differenzierung der Karen-Sprachen. (In Klammern ethnische Gruppen die
den Sprachgruppen zugeordnet werden, Quellen siehe Anh.111/3)

Sgaw Pwo Bwe
(Sgaw) (Pwo) (Kayah)
(Paku) (Taungthu) (Karenbyu)
(Mawnepgha) (Mopgha) (Zayein)
(Sinsin)
(Bre)
(Mano)
(Yinbaw)
(Padaung)

u.a., siehe auch Anh.Il1/2
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Anhang 111/1

Verbreitung der verschiedenen Karen-Gruppen in Burma und Thailand

Qudlen:

Diein der folgenden Karte dargestellten Verbreitungsgebiete miissen al's sehr grobe und
ungefahre Angaben verstanden werden. Sie geben auch keine Bevdlkerungsanteile oder
Bevolkerungsdichten wieder. (vergl. hierzu Kap.12 und vor allem Tadaw 1961) Insgesamt sind
die Angaben fur Thailand aktueller und préziser as die fir Burma.

Die Angaben zur Verbreitung in Thailand gehen vor allem auf die Karten des "Tribal Research
Centre, Chiang Mai" vom Nov. 1978 (vertffentlicht in MacKinnon/Bhruksasri 1983) und
Truxton 1958 zurtick, dartiberhinaus wurden Renard 1979, Y oung 1961 und Cooke 1976
berticksichtigt.

Die Angaben fir Burma gehen primér auf Tadaw 1961 zurtick, daneben auf Renard 1979,
Marshall 1922 und Luce 1959. Es ist davon auszugehen, dal3 in Burma nach 1945 starke
Migrationsbewegungen der Karen stattgefunden haben und insbesondere in den Ebenen ein
erheblicher Tell der Karen die ethnische Identitdt gewechselt hat oder in Riickzugsgebiete
abgewandert ist. (vergl. Kap.l14a)

Kartengrundlage: Bartholomew World Travel Map "Asia South-East”, 1:5800000

Legende:
Verbre”:ungsgeblet der Karen - e000000000000000000
Landergrenzen - H oH H

Grenzen der Karen-Staaten in Burma - e e e e e ==

L andeshauptstédte - O
Hauptst&dte der Provinzen und halbautonomen - @
Staaten in Burma

Andere Stadte von Bedeutung - O

V erbreitungsgebiete der verschiedenen Gruppen:

= NN
" /4

Kayah -
LT
X X X X X X
‘Splittergruppen’ - X X X X X
(vergl. Anh.I11/2) X X X X X X
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Verbreitungsgebiet der Karen
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Anhang l11/2a

Verbreitung ver schiedener Splittergruppen

Legende: siehe Anhang I11/1, S.127

Quellen: sehe Anhang I11/2b, S.130

Die Angaben in der Karte stellen nur eine sehr grobe Lokalisation dar. Die Ubergange
zwischen den verschiedenen Gruppen sind meist flief3end, klar abgegrenzte Gebiete existieren
i.d.R. nicht.

Kartengrundlage: Nelles Maps "Burma’, 1:1500000
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Anhang |l11/2b

Differenzierung der 'Splittergruppen' nach ver schiedenen Autoren
(in Klammern von den Autoren angegebene Bevolkerungszahlen und alternative Bezeichnungen))

Scott/Hardiman
1900 |:523-54

Padaung
(Kékawngdu)

Keku Padaung
(Yinbaw)

Bre (Laku,
Manumanaw):
-Manb

-south. Bré
-north. Bre

Zayein
(Sawng-tiing,
Gaung-to)
-Sinsin

Meépu
(white Karen)

Marshall
1922:3f

Padaung (8516)

Yinbaw (911)

Bre (6911)

Mano (1445)

Zayein (4981)

Sinsin (533)

Karenbyu (790)
(white Karen)

Karennet (3721)
(black Karen)

Paku

Mawnepgha

Luce
1959:3f

Padaung (16000)

Yinbaw (3000)

Gék'o (4000)

Géba Bwe (15000)
(Kayinbyu/
white Karen)

Blimaw Bweé (6000)

Paku (9000)

130

L ebar Lehman

1964:58f 1967b:65-69

Padaung Greater Padaung
(Kekawngdu)
Lesser Padaung

Yinbaw (Yinbaw)

Gheko Kekhu (Bwe)

(Gek'o, Keku)  (Gekho)

Brek (Laku, Bré

Manu-Manaw)

-Mand -Mano (east.Bré)
-Laki (south. ™)
-northern Bré

Zayein Zayein

(Sawngtung,  (Sawngtung)

Gaungto)

Sinsin

Geba Geba

(Karenbyu) (Kayinbyu/
white Karen)
Blimaw

Mepu

Karennet

Paku Paki

Monnepwa

(Mawnepgha)

Yintae Yangtalai

(Yangtalai) (Yintale)

Mopwa (Mopgha)

Talaing-Kalas

Wewaw

Kawnsawng

Mepauk



Anhang 111/3

Gemeinschaften und Gebietein denen Feldfor schungen durchgefuhrt wurden
(Gemeinschaften, Gebiete/Ethnische Gruppe/Autor und Quellen zur Lokalisation)

1

2

10

11

12

13

14

15

Ban Hong / Pwo; Nordthailand / Hamilton, James W. (Hamilton 1976b:17,24)

Kyebogyi (a), Kayah in Thailand (b) / Kayah, andere Bwe; Kayahstaat, Burma/
Lehman, F. K. (Lehman 1967b:9,20; 1979:224)

Mae HaKi ("Hti Topa') / Sgaw; Nordthailand / lijima, Shigeru (lijima 1970:2; Madha
1980:41)

Phamalo ("Hti Kani") / Sgaw; Nordthailand / lijima, Shigeru (lijima 1970:2)

Waplonkhu, Bikhi, Khwae Noi Gebiet / Pwo; Zentralthailand / Stern, Theod. (Stern
1965:3; 1974:3; 1979:69f)

Sangkhlaburi / Pwo; Zentralthailand / Stern, Theodore

Mae TiaGlo (a) und Nawn Krissu (b) / Sgaw; Nordthailand / Marlowe, D. H.
(Marlowe 1969:67,68; 1968: Karten im Anhang)

Laykawkey (Mae Umlong Noi) / Sgaw; Nordthailand / Kunstadter, Peter (Kunstadter
1969a:235; 1972h:331; 1984b:5)

Dong Luang / Pwo; Nordthailand / Hinton, Peter (Hinton 1973:238; 1975:8,37; Rashid
1981a:98)

Oberes Kwae Yai Gebiet / Pwo; Zentralthailand / Jorgensen, A.B.; Gravers, M.;
Andersen, K.E. (Andersen 1981:251f; Jorgensen 1976:275f; 1989:23f)

Nalo htd (Nong Lom) / Sgaw; Nordthailand / Mischung, Roland (Mischung
1984a:31,61,76)

Kweethalutha / Sgaw; Nordthailand / Madha, Michagl Abol-Rehman (Madha
1980:40ff)

Pho So / Sgaw; Nordthailand / Madha, Michadl A.-R. (Madha 1980:19ff)

Palokhi (Ban Hua Lao) / Sgaw; Nordthailand / Rajah, Ananda (Rajah 1983:353;
Chapman 1983:319)

MU KaKIo (Mae Klang Luong) / Sgaw; Nordthailand / Mischung, Roland (Mischung
1990:78,104,121,165,179)

Legende zur néchsten Seite siehe Anhang 111/1, S.127
Kartengrundlage: NellesMaps "Thailand", 1:1500000
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Feldfor schungen in Karen-Gemeinschaften/Gebieten
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Anhang 1V
Feldforschungen und darausresultierende Literatur

(Geordnet nach dem Beginn der Feldforschungen)

1. Ubersicht iber die ver schiedenen Feldfor schungen

a) Verglichene Gemeinschaften und Gebiete

1 Ban Hong/Pwo; Nordthailand/Hamilton, James W./Okt.1959-Okt.1961, 1969

2 Kyebogyi/Kayah, andere Bwe; Kayahstaat, Burma/L ehman, F.K./Juni 1961-Dezember 1961,
1965 kurz in Thailand

3 Mae HaKi ("Hti Topa")/Sgaw; Nordthailand/lijima, Shigeru/Méarz 1963-April 1964
4 Phamalo ("Hti Kani")/Sgaw; Nordthailand/lijima, S./Nov. 1964-Juli 65

5 Waplonkhu, Bikhi Tal, Khwae Noi Gebiet/Pwo; Zentralthail ./Stern, T./1964-1965 (1
Monat)

6 Sangkhlaburi / Pwo; Zentralthailand / Stern, Theodore / 1964-1965 (7 Monate)
7 Mae TiaGlo (u. Nawn Krissu), westl. Chiang Mai/Sgaw; Nordthai./Marlowe, D.H./1965-67

8 Laykawkey (Mae Umlong Noi), Gebiet norddstl. Mae Sariangs/Sgaw; Nordthailand/
Kunstadter, Peter/(ab 1963 bis 80er Jahre) Feb. 1968 - Feb. 1969

9 Dong Luang/Pwo; Nordthailand/Hinton, Peter/18 M onate wahrend 1968/69

10 Oberes Kwae Yai Gebiet/Pwo; Zentralthail./Jorgensen, A.B.; Gravers,M.; Andersen, K.E./
1970-1972, 1976, 1980

11 Nalo htd (Nong Lom)/Sgaw; Nordthailand/Mischung, Roland/Okt. 1975-Juni 1976
12 Kweethautha/Sgaw; Nordthail /Madha, Michael Abol-Rehman/Nov. 1975-Nov. 1977
13 Pho So/Sgaw; Nordthailand/Madha, Michael A.-R./Nov. 1975-Nov. 1977

14 Palokhi (Ban Hua Lao)/Sgaw; Nordthailand/Rajah, Ananda/1980-1982

15 M K&aKI0 (Mae Klang Luong)/Sgaw; Nordthailand/Mischung, Roland/Mérz 1982-
Feb.1983; Mai/Juni 1983; Mé&rz-Mai 1985

b) Fur den Vergleich nicht ausgewertete Feldforschungen:

- Hackett, William D./um 1950 bel den Taungthu in Burma

- Cooke; Hudspith; Morrig/linguistische Forschung in den 60er Jahren bei den Pwo in Thailand
- Keyes, Charles F./primér historische Forschungen um Mae Sariang; Aug. 1967-Nov. 1968

- Cohen, Paul T./in den spéten 60ern; untersucht die Rolle der Karen im Opiumhandel im San
Pa Ton Distrikt Mae Waang Subdistrikt
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2. Aus den Feldforschungen resultierende Literatur
(die mit * gekennzeichneten Verdffentlichungen wurden ausgewertet)

1 Ban Hong (Pwo)/Hamilton, James W.

* 1963a "Effects of the Thai Market on Karen Life", Practical Anthropology 10,5:209-215
1963b "Karen Social Structure”, Paper read at the November 1963 annual meeting of the
American Anthropological Association San Francisco

* 1965a "Ban Hong: Socia Structure and Economy of a Pwo Karen Village in Northern
Thailand", (Diss.) Ann Arbor/Michigan

* 1965b "Kinship, Bazaar, Market: The Karen Development of a Dual Economy as an Aspect
of Modernisation™, Unpubl. Paper presented to the Annual Meetings of the Association for
Asian Studies, April 1965

1966 "Political Behavior, Structure, Organisation, and Function: A Karen Case in Northern
Thailand", Paper presented at the annual Meeting of the American Anthropological
Association

1969 "Karen Culture Change Due to the Yanhee Dam: Ten Y ears later”, Ms.

1973 "Structure, Function, and Ideology of a Karen Funeral in Northern Thailand”, Paper
presented at the 9th International Congress of Anthropological and Ethnological Sciences, The
Hague: Mouton Company

* 1976a " Structure, Function, and Ideology of a Karen Funeral in Northern Thailand", in:
Banks, D.J. "Changing Identitiesin Modern Southeast Asia" 1976 S.95-110

* 1976b "Pwo Karen: At the Edge of Mountain and Plain”, St. Paul

2 Kyébogyi (Kayah, Splitter gruppen)/Lehman,F.K.

1965 "Report of a preliminary survey of the position of the Kayah (Red Karen) of Thailand”,
Dittoed, 16 pages

* 1967a"Ethnic Categories in Burmaand the Theory of Social Systems’, in: Kunstadter 1967
Bd.1 S.93-124

* 1967b "Burma: Kayah Society as a Function of the Shan-Burma-Karen Context”, in:
Steward, J. H. (ed) "Contemporary Changein Traditional Societies', Bd.2 S.1-104, London
1971 "Karen Ethno-History, Karen in Thailand: Comments from the Anthropology and
Linguistics of the Kayah, the Shan and Burma" Paper prepared for the symposium: "A Pivotal
or Margina People: The Place of the Karens in Southeast Asid’, Washington

* 1979 "Who are the Karen, and if So, Why? Karen Ethnohistory and a Formal Theory of
Ethnicity”, (in: Keyes 1979 S.215-253)

3 Hti Topa/Mae Ha Ki (Sgaw)/lijima, Shigeru

* 1965 "Cultural Change Among the Hill Karensin Northern Thailand", Asian Survey
5,8:417-423

1967 "Family-Cults in the Peasantisation of the Karen", Southeast Asian Studies 5,2:80-92

(in Japanisch)

* 1970 "Socio-Cultural Change Among the Shifting Cultivators Through the Introduction of
Wet Rice Culture - A Case Study of the Karens in Northern Thailand”, Memoirs of the College
of Agriculture, Kyoto University,No.97

* 1979 "Ethnic Identity and Sociocultural Change Among Sgaw Karen in Northern Thailand”,
(in: Keyes 1979 S.99-118)

4 Hti Kani/Phamalo (Sgaw)/lijima, Shigeru / Literatur siehe unter 3
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5 Waplonkhu, Khwae Noi Gebiet (Pwo)/Stern, Theodore

* 1965 "Research Upon Karen in Village and Town, Upper Khwae Noi, Western Thailand,
Selected Findings', Report presented to the National Research Council, Bangkok (unver. Ms.)
* 1968a " Ariya and the Golden Book: A Millenarian Buddhist Sect Among the Karen" JAS
27,2:297-328

* 1968b "The Cult of the Local ‘Lord Among the Karen", Paper delivered at the 67th Annual
Meeting of the American Anthropological Association, Sesttle Washington 23. Nov. 1968

* 1968c "Three Pwo Karen Scripts: A Study of Alphabet Formation”, Anthropological
Linguistics 10:1-39

1970 "A People Between: The Pwo Karen of Western Thailand”, Paper presented at the ann.
meeting of the Association for Asian Studies, San Francisco

1971 "Karen on the Khwae Noi in the Nineteenth Century"”, Eugene, University of Oregon.
Mimeo, June.

* 1974 "Research upon Karen in Village and Town Upper Khwae Noi, Western Thailand",
Journal of the National Research Council of Thailand, 6:1-14

* 1979 "A People Between: The Pwo Karen of Western Thailand”, (in: Keyes 1979 S.63-80)

Stern, Theodore/Stern, Theodore A.
* 1971 ™'l Pluck My Harp': Musical Acculturation among the Karen of Western Thailand”,
Ethnomusicology 15,2:186-219

6 Sangkhlaburi (Pwo)/Stern, Theodore / Literatur siehe unter 5

7MaeTia Glo (und Nawn Krissu) (Sgaw)/Marlowe, D. H.

1967 "Upland - Lowland Relationships: the Case of the Skaw Karen of Central Upland
Western Chiang Mai", in: Proceedings of the First Symposium of the Tribal Research Centre,
Chiang Mai: Tribesmen and Peasantsin North Thailand, Chiang Mai

* 1968 "Upland - Lowland Relationships. The Skaw Karen of Chiang Mai", Tribal Research
Ingtitute, Chiang Mai (18 S.) (Es existiert eine Version von 1970 mit gleichem Titel und 11S.)
* 1969 "Upland-Lowland Relationships. the Case of the Skaw Karen of Central Upland
Western Chiang Mai", (in: Hinton 1969a S.53-68)

* 1970 "The Skaw Karen of Chiang Mal", Paper read at the Annual Meeting of the
Association for Asian Studies, San Francisco

1971 "Inthe Mosaic: The Cognitive Bases of Karen North Thai Relationships’, Paper
presented at the annual meeting of the Association for Asian Studies, Washington D.C.

* 1979 "Inthe Mosaic: The Cognitive and Structural Aspects of Karen-Other Relationships’,
(in: Keyes 1979 S.165-214)

8 Laykawkey (Mae Umlong Noi) (Sgaw)/Kunstadter, Peter

1964 "Research on the Lua and Skaw Karen Hill People of Northern Thailand: Report of
Results With Some Practical Implications’, Bangkok (mimeo.)

* 1965 "The Future of Upland Tribal People in the Nations of Southeast Asia: Lua’ and Karen
Hill Peoples of Northwest Thailand”, Paper presented at the Annual Meeting of the American
Anthropological Association, Denver, Colorado, November 1965

* 1967 "The Lua and Skaw Karen of Maehongson Province, Northwestern Thailand", in:
"Southeast Asian Tribes, Minorities, and Nations', (ed) Princeton Bd.2 S.639-674

* 1969a " Socio-Cultural Change Among Upland Peoples of Thailand: Lua” and Karen - Two
Modes of Adaption”, Proceedings of the VI1Ith International Congress of Anthropological and
Ethnological Sciences, 1968, Tokyo and Kyoto, vol.ll, Ethnology, Tokyo S.232-235

* 1969b "Hill and Valley Populations in Northwestern Thailand", in: Hinton 1969a S.69-85
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* 1970a " Integration and Assimilation of Minoritiesin Mae Hongson Province", Paper
delivered at the Ann. Meeting of the Ass. for Asian Studies, San Francisco. (unveroff. Ms)
1970b " Subsistence Agriculture Economics of Lua and Karen Hill Farmers of Mae Sariang
Didtrict, Northwestern Thailand”, International Seminar on Shifting Cultivation and Economic
Development in Northern Thailand, Bangkok: Land Development Department, S.47-143
1971a"Karens in Northwestern Thailand: An Outline of Relations Between Ethnic
Categories’, Paper prepared for the symposium "A Pivotal or Margina People: The Place of
the Karens in Southeast Asia"

* 1971b "Natality, mortality and migration of upland and lowland populations in northwestern
Thailand", in: "Culture and Population™, Polgar, S. (ed) S.46-60, Cambridge, Mass.

1971c "Ecological Change and Human Biology in Northern Thailand", Paper prepared for
Symposium on Human Biology of Populations Undergoing Environmental Change, sponsored
by the Human Adaptability Section of the International Biological Programme, University of
Malawi, Bantyre, Maawi, April 4-10. Mimeo.

1971d "Fertility, Mortality and Migration of Hill and Valley Populations in Northwestern
Thailand", Carolina Population Center Monograph 9

* 1972a" Spirits of Change Capture the Karens',National Geographic 141,2:267-285

* 1972b "Demography, Ecology, Social Structure, and Settlement Patterns’, in: Harrison, G.
A./Boyce, A. J. (eds), "The Structure of Human Populations® S.313-351, Oxford

* 1978a " Subsistence Agricultural Economies of Lua and Karen Hill Farmers, Mae Sariang
Didtrict, Northwestern Thailand”, in:Kunstadter,P./Chapman,E.C./ Sabhasri,S. "Farmersin the
Forest”, Honolulu/Hawaii, S.74-133

* 1978b "Hill and Valley Minoritiesin Northern Thailand”, Reviews in Anthropology 5,2:243-
253

* 1979a "Ethnic Group, Category, and Identity: Karen in Northern Thailand”, (in: Keyes 1979
S.119-163)

1979b "Karen Agroforestry: Processes, Functions and Implications for Socioeconomic,
Demographic, and Environmental Change in Northern Thailand", Paper prepared for United
Nations University (21 S.)

1979c¢ "Ethnic and Ecological Differencesin Migration, Marriage and Reproductive Success in
Northwestern Thailand", Paper presented at Symposium on Population Structure and Human
Variation: The Indo-Pacific Area. Post- Plenary Session of the 10th International Congress of
Anthropological and Ethnological Sciences, Bombay, India, December 19-21, 1978. Revised
Feb. 1979, for publication in proceedings of the seminar

* 1980 "Implications of socio-economic, demographic and cultural change for regional
development in northern Thailand”, in: Ives, J.D./Sabhasri, S./ Voraurai, P. (eds)
"Conservation and Development in Northern Thailand”, Tokyo, S. 13-27

1982 "Household Economics and Household Composition: Modernisation of Form and
Function of Skaw Karen Domestic Groups in Northwestern Thailand”, Ministry of Interior,
Department of Public Welfare, Bangkok

* 1983a"Karen Agro-forestry: Processes, Functions, and Implications for Socioeconomic,
Demographic, and Environmental Change in Northern Thailand”, Mountain Research and
Development 3,4: 326-337

* 1983b "Highland Populations in Northern Thailand", in: McKinnon/ Bhruksasri "Highlanders
of Thailand", S.15-45

1984a " Cultural Ideals, Socioeconomic Change, and Household Composition: Karen, Lua,
Hmong, and Thai in Northwestern Thailand”, (31 S.)

* 1984b "Demographic differentials in arapidly changing mixed ethnic population in
northwestern Thailand”, Tokyo, Nihon University NUPRI Research Papers Series N0.19
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* 1986 "Ethnicity, ecology and mortality in northwestern Thailand”, in:"Anthropology and
Epidemiology”, Janes, Craig R. et al. (eds) Dordrecht, Boston

9 Dong L uang (Pwo)/Hinton, Peter

* 1969a "Tribesmen and Peasants in North Thailand”, (Hrg) Chiang Mai

1969b "The Pwo Karen of Northern Thailand: A Preliminary Report”, Chiang Mai (Ms.)

* 1969c¢ " Swidden Cultivation among the Pwo Karen of Northern Thailand: present practices
and future prospects’ (unvertff.Ms.)

* 1970 "Swidden Cultivation among the Pwo Karen of Northern Thailand, present practices
and future prospects’, Land Development Department, Proceedings of a seminar on shifting
agriculture and economic development in Northern Thailand, Bangkok

* 1973 "Population Dynamics and Dispersal Trends Among the Karen of Northern Thailand",
in: Ho, R./Chapman, E. C. (eds) "Studies of Contemporary Thailand" S.235-251, Canberra

* 1975 "Karen Subsistence. The Limits of a Swidden Economy in North Thailand”, (Diss.)
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AnhangV

Tabdlarische Ubersicht iber Basisdaten der untersuchten Gemeinschaften/Gebiete
Erlauterungen und AbkUrzungen:

1 | Name des untersuchten Dorfes oder Gebietes

2 | Nummerierung der verglichenen Gemeinschaften/Kategorisierung der Gemeinschaften: S=Stadit;
T=Tadorf; BN=Bergdorf vorwiegend Naldreisanbau; BB=Bergdorf vorwiegend Brandrodung

3 | Untergruppe der Karen: Sgaw, Pwo oder Kayah; Region

4 | Name des Feldforschers

5 | Jahr der hauptsachlichen Feldforschung

6 | Haushate/Einwohner/Personen pro Haushalt im Durchschnitt

7 | Verhditnis von Mannern zu Frauen/Durchschnittliches Alter aler Einwohner

8 | Uberlebende Kinder bezogen auf a: Frauen tiber 40 b: alle lebenden Frauen

9 | Bevdlkerungsdichte, Personen pro kmz, a: bezogen auf die Gesamtflache
b: bezogen auf die landwirtschaftlich genutzte Fléche

10 | Anteile von Brandrodungsfeldbau (B), Naldreisanbau (N) und L ohneinkommen/Cash (L) an Sub-
sistenzproduktion oder Gesamteinkommen, B/N/L in % bzw. in der Folge der Bedeutung

11 | Durchschnittliche Ernteertrége aus Nal¥reis- und Brandrodungsfeldbau kg pro Haushalt und Jahr /
kg pro Person und Jahr

12 | Deckung, Defizit oder Surplus des Sybsistenzbedarfs an Reis

13 | Stratifizierung: OD=0konomische Differenzierung, LL=L andlosigkeit

14 | Zusammensetzung der Familien; NF=Nuklearfamilie, EF=erweiterte Fam., in %

15 |Antell bzw. Bewertung interethnischer Heiraten

16 | Postmaritale Residenz: UL=uxorilokal; VL=virilokal; NL=neolokal; IL=intralokal (dorfendogam);
I T=intraterritoria

17 | Rdigion: Animismus, Buddhismus, Christen; Mon=Mon Buddh.; Sekt.=millenaristische Sekten

18 | Ahnenkult(=AK): LZ="Lineage"'-Zerem., FZ=Familien-Zerem., HT="hsai t's'

a) Pwo in Nordthailand (NT) und Zentralthailand (ZT)

1 |Ban Hong Dong L uang Waplonkhu Sangkhlaburi | Khwae Yai
2 |1/T 9/BB 5/T 6/S 10/ BB
3 |Pwo (NT) Pwo (NT) Pwo (ZT) Pwo (ZT) Pwo (ZT)
4 |Hamilton Hinton Stern Stern Andersen u.a
5 |1959/60 1968/69 1964/65 1964/65 1970-72
6 |35/198/5,7 25/118/4,7 24/?/ca.4 ?2ca.420/? A?7?
7 10,72/15J. 0,94/18,5J. 2A? 2? 2A?
8 [64(a) 4,5 (b) ? ? ?
9 |9,7P. Gebiet 23,9 Pers. ? ? dinn besieddlt
10 | 15/45/40 70/9/21 (50/50)/? N/L/(B) B
11 |490kg/87kg 1389%kqg/293kg | ?/? 2? 2?
12 | Defizit Defizit Deckung Deckung
13 |OD/LL OD OD OD/LL kaum OD
14 |NF63/EF14 NF77/EF22 NF56/EF42 NFca.80%/EF16 | ?/?
15 | unschicklich sdlten ca 8% 49% ?
16 | 93%UL 67%UL zunachst UL maoglichst UL UL
23%VL/11%NL
50%l L ca. 30%IL ca. 30%IL ? ?
17 | Animismus Animismus Buddhismus Buddhismus Buddhismus
z.T. Budhismus |‘Weil3er M.’ Mon Mon; 2 Sekten
18 |[LZund FZ LZ kaum AK (FZ?) | kein AK kein AK
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b) Sgaw in der Gegend um Mae Sariang (MS)

1 |MaeHaKi Phamalo L aykawkey Kweethalutha | Pho So

2 |3/BB 4/ T 8/ BB (N) 12/ BB 13/ BN

3 | Sgaw (MS) Sgaw (MS) Sgaw (MS) Sgaw (MS) Sgaw (MS)

4 |lijima lijima Kunstadter Madha Madha

5 |1963/64 1964/65 1968/69 1975-77 1975-77

6 |25/120/4,8 48 31/182/5,9 21/114/5,4 29/152/5,2

7 |2? 2A? 212 J. 1,04/? 0,97/?

8 |? ? 4,37 (b?) 49(@45((M) |3,6(a) 3,2 (b

9 |? ? 34 Pers. (b) ? ?

10 |(68/32)/? N/L? (50/50)/? B/L N/B/L

11 |1150kg/211kg |? 2304kg/392kg | 1965kg/362kg | 2260kg/431kg

12 |? ? Surplus Defizit Surplus

13 |OD oD oD kaum OD oD

14 |? ? ?

15 |keinelEH |EH haufiger als

in3

16 |Folge: UL, VL, UL Ideal UL 71% UL38%; VL14%
NL/UL NL24%; IL 24%

17 | Animismus Buddh./Animis. | Animismus(?) | Animismus Buddhismus/
2 Haush. christl. |1 Haush. christl. Animismus

18 [80% AK 83% AK Ahnenkult 67% AK (FZ) |11% AK (F2)
12% HT 15% HT 33% HT 89% HT

c) Sgaw in der Gegend um Chiang Mai (CM) und Kayah

1 |MaeTiaGlo |NalLoHta Mu KaKlo Palokhi Kyébogyi

2 |71T 11/BN 15/ BN 14/ BB 2

3 | Sgaw (CM) Sgaw (CM) Sgaw (CM) Sgaw (CM) Kayah

4 |Marlowe Mischung Mischung Ananda Lehman

5 |[1965-67 1975/76 1982/83 1980-82 1961

6 |22? 32/187/5,8 19/134/7,1 18/109/6,1 ?/?ca. 5

7 |?? 1,03/? 0,84/18,4 0,98/? ?27?

8 |[? 4,24 (Q) 7,2@/4,7(b) |? ?

9 |? 14 Pers./km? 19 Pers./km? carrying capac. | ?

(a) (1970) ) erreicht?

10 |N/(L?) 35/65/(L) N/(B/L) B/N

11 |2? ?27? 3006kg/426kg | ?

12 | Defizit Deckung Deckung Deckung

13 |OD/LL oD oD oD

14 |? NF61%/EF30% | NF68%/EF26% | ?

15 |IEH héaufig ? ca. 10% IEH ?

16 |UL préferiert UL 84% UL 80% UL nach Arbeits-

VL 9%/NL 7% |VL10%/NL10% kraftbedarf oder

ca 24% IL ca 30% IL ca 50% IT Landreserven

17 |Anim./Buddhis. | Animismus Animismus Animismus (?) | Animismug/
Christentum 13% Christen Buddhismus

18 56% AK (FZ) |100% HT kein Ahnenkult

31% HT
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Anhang VI

Auswertungskategorien fur die Feldfor schungsberichte
(Auswertungsexzerpte der Gemeinschaften/Gebiete siehe Anhange VII und VIII)

1. Feldforschungsdaten
.1 Feldforscher, Dauer und Umstande der Forschung
.2 Ziele und Methoden
2. Lage, Verkehrsverhdtnisse und Umwelt
.1 Lage und Verkehrsverhaltnisse
.2 Klima und Naturréumliche Verhdtnisse
3. Geschichte
4. Demographie
.1 Des Dorfes
.2 Des Gebietes
5. Wirtschaftliche Verhdtnisse
.1 Brandrodungsfeldbau
.2 Nal¥reisanbau
.3 Viehhaltung und Gartenbau
4 Sonstige wirtschaftliche Tétigkeiten und Marktintegration
.5 Produktion, Distribution, Konsumtion / Okonom. Krise
6. Ressourcenkontrolle und -vererbung
.1 Okonomische Ressourcen (Land, Vieh, Kapital usw.)
.2 Vererbung 6konomischer Ressourcen
.3 Kulturelle Ressourcen (Wissen, Bildung, Medien)
.4 Soziae Ressourcen/Beziehungen
7. Soziae und politische Organisation
.1 Familie und Haushalt
.11 Haushaltsgroéfie, Zusammensetzung und Bedeutung
.12 Heiratsregeln, Scheidung, Wiederheirat
.13 Residenz
.2 Abstammung, Verwandtschaftsgruppen, Arbeitsgruppen
.21 Verwandtschaftssystem und -terminologie
.22 Matrifokale V erwandtschafts-/Nachbarschaftsgruppen
.23 "Matrilineages’
.24 Arbeitsgruppen
.3 Dorfgemeinschaft
.31 Grofe, Zusammensetzung, Bedeutung
.32 Politische Organisation und Rollen
.33 Status und Stratifizierung
4 Territorialgemei nschaft
.5 Interethnische Beziehungen
.6 National staatliche Integration
8. Religion und Welthild
.1 Religitses Bekenntnis
.2 Rituelle Praxis
.21 Ahnenkult
.22 Andere Riten
.3 Welthild, Selbstbild, Ideologie

142



Anhang V11/1

1 Ban Hong/Pwo, Nordthailand/Hamilton, James W./Okt. 1959-Okt. 1961, 1969
(Die Quellenangaben beziehen sich auf JW. Hamilton)

1

- Hamilton, James W., Feldforschung in Ban Hong, Pwo Karen, zwischen 1959 und 1961, in Ban Hong selbst
von Februar 1961 bis September 1961, von Mérz 1969 bis August 1969 Feldforschung nach der Umsiedliung.
(1976h:294ff,309f)

- Forschungsumsténde siehe 1976hb:293-310 (Appendix A)

- Ziele und Methoden siehe 1976b:xi-xv und 1976b:293-310 (Appendix A)

2.

- Lageplan siehe 1976b:xiii und 1976b:17

- Lage und Verkehrsverhaltnisse 1976b:15-19,38f

- Naturrdumliche Verhédltnisse 1976h:23,25

- Klima, Bdden, Fauna und V egetation siehe 1976b:50-53

3.

- Nach lokaler Tradition kamen die Vorfahren der in der Ebene des Amphur Hod siedelnden Karen aus den
Bergen im Westen gegen Burma, ungefahr vor 200 Jahren. Eine der friihen Siedlungen in der Hod Ebene war
Ban Phag, etwa vor 150 Jahren, der jetzige obere Dorfteil von Ban Hong. (1976b:30)

- Die Ostwartsbewegung der Karen wird von den sich ausbreitenden Thai gestoppt und zuriickgedréngt.
(1976hb:31)

- Vor etwa 80 Jahren wird Ban Hong (das Unterdorf) von 2 bis 3 Haushalten gegriindet. Der Headman hat
verwandtschaftliche Beziehungen zum Headman von Ban Phae'. Beides sind eigensténdige aber verbundene
Dorfer mit eigenen Headmen und Dorfgeistern. (1976b:31)

- Zur Blitezeit der beiden Dorfer vor etwa 70 Jahren gab es 60 bis 70 Hauser. Spéter wird Ban Phae dreimal
verlassen, wahrscheinlich aufgrund von Choleragpidemien. Die dritte Epidemie war das Ende von Ban Phae
als eigenstdndigem Dorf. (1976b:32)

4,

- Demographie des Dorfes 1976b:26-29

- Geburten und Kindstod fur Frauen Gber 40 siehe 1976b:318

- Bevdlkerungsdichte im Amphur Hod 22,5 Pers./meile? (1947=0 bis 17,4)(1976b:6)

- 1960 war die Gesamtbevélkerung im Amphur Hod 36089, davon ungeféhr 5000 Karen und 2000 Lawa.
(1976h:33)

- Muban 4, eine Subdivision des Tambon Hod mit den Karen Dérfern Hui Sai, Ban Hong, Mang Meng und
Dong Dam, hat eine offizielle Gesamtbevolkerung von 641, davon 300 Manner und 341 Frauen. (1976b:34)

5.1

- Ertrége Brandrodungsfeldbau/Tabelle 1976b:337

- Brandrodungsflache befindet sich im 'Dorfbesitz', manchmal im 'Besitz' eines Dorfkomplexes.(1976b:65)

- Gemessen an den Ertrégen ist Brandrodungsfeldbau nicht sehr wichtig, hélt aber immer noch eine zentrale
Stellung im Glaubenssystem. Innerhalb des Brandrodungsgebietes des Dorfes wéhlt eine Person ein Stiick
welches flr ein bis maximal vier Jahre hintereinander bebaut. Danach steht das Land wieder fir jeden
Dorfbewohner zur Verfigung, wird aber i.d.R. fur drei oder mehr Jahre Brache, woflr as Grund das starke
Wachstum des Unkrauts angegeben wird. (1976b:62)

- 1960 haben nur 18 der 35 Haushalte Brandrodungsfelder, 1961 waren es 20. In einem Fall wurde ein Stlick
1960 von einem Mann und 1961 von dessen Bruder genutzt. In zwei Fallen wurde ein Stiick Uber vier Jahre
genutzt. (1976b:62)

- Haushalte legen nicht unbedingt jedes Jahr Brandrodungsfelder an, die Entscheidung héngt z.B. von der
Verfugbarkeit von Arbeitsfkraft ab. Es ist fir Headman und die Altesten nicht mehr moglich neue Gebiete fir
die Brandrodung zu bestimmen und die vorhandenen Flachen sind durch die differentielle Nutzung von sehr
unterschiedlicher Qualitét. Es scheint niemanden zu geben der ausdriicklich die Verteilung kontrolliert, aber
Tradition und Status determinieren die Reihenfolge der Wahl. (1976b:63)
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- Alle Felder missen zum Schutz vor Tieren eingezdunt werden, beieinanderliegende Felder werden
gemeinsam eingezdunt. Die Haushalte eines solchen Gebietes kooperieren wahrend der einleitenden Arbeiten
des Rodens und Einzéunens. Angepflanzt wirdd sukzessive von den einzelnen Haushalten mit der Hilfe von
Mitgliedern aus anderen Haushalten. Danach wird die Arbeit jeweils nur noch von den Haushaltsmitgliedern
geleistet. Fruher agierte das Dorf wahrscheinlich als Einheit wéhrend der einleitenden Arbeiten der
Feldvorbereitung, jetzt nicht mehr, da Haushalte ohne Brandrodungsfelder nicht mehr kooperieren.
(HJ76b:63f)

- Kapitaeinsdtze fur Brandrodungsfeldbau sind relativ einfach und billig. Ertrdge siehe Appendix M.
(1976h:64,337ff)

- Das Gebiet fur den Brandrodungsfeldbau ist sehr begrenzt und wird viel zu intensiv genutzt als dal3 die
Anstrengung sich auszahlen wirde. Die Thairegierung hat die Anlage neuer Felder auf Waldflachen verboten
unter Androhung schwerer Strafen und Geféngnis. (1976b:54)

- Brandrodungsfelder werden fur 1 bis 3 Jahre genutzt um dann nur fir etwa drei Jahre brachzuliegen. Durch
diese Ubernutzung ist die Erschopfung der Boden unvermeidlich und die Ertrége gehen drastisch zuriick, was
die Karen aber auf ungeniigende Regenfélle zurlickfihren. (1976b:55)

- Die Trockenreisfelder sind Uber die Gegend verteilt, konzentrieren sich aber sidlich von Ban Hong, sie
befinden sich nicht in permanentem Besitz.

5.2

- Ertrége Nal¥reisanbau/Tabelle 1976b:338f

- Besitz an Nal¥reisfeldern nach Haushalten/Tabelle 1976b:324f

- Von 37 vollstdndigen Nuklearfamilien besitzen 8 Nal¥eisfelder, 7 bearbeiten Nal¥reisfelder fir jemand
anderes, i.d.R. einen nahen Verwandten, und 22 Familien haben wenig oder nichts mit Nalreisanbau zu tun.
(1976b:187)

- Nal¥reisfelder befinden sich in Privatbesitz. Wahrend der letzten acht Jahre wurden alle Bewéasserungsfelder
bei der Amphurverwaltung registriert. Wahrend der letzten 20 Jahre war eine Steuer von 2.50 baht/rai fir Land
Uber einrai zu zahlen. (1976h:65)

- Wéhrend 6 Monaten so gut wie kein Regen, wahrend der anderen Zeit im Schnitt nur wenig mehr als 18 Tage
im Monat Regen. Obwohl der Ping ein HauptfluR ist, der dauernd Wasser und Fische hat, ist der Wasserspiegel
in der Trockenzeit doch zu niedrig zur Bewéasserung der Felder. (1976b:54)

- Die Nalyreisfelder werden hauptsichlich durch die Uberflutungen gediingt. Zwei Formen der Bewésserung
werden praktiziert. Die meisten Felder befinden sich auf der anderen Seite des Flusses, sie werden durch grof3e
Wasserréader bewdassert wodurch viel fruchtbarer Schlamm und Wasserlebewesen auf die Felder gelangen.
Kuhdung wird unregelméf3ig und nur auf ein paar Fldchen eingesetzt. Die Methode ist effizient, aber die
Wasserrdder miissen jedes Jahr erneuert werden und ein ausreichender Wasserspiegel vorhanden sein. Die
zweite Methode wird fur die weiter vom Flul3 entfernten und fir Felder auf der Westseite des Flusses
praktiziert. Wasserréder kdnnen nicht genutzt werden da das Land gegen den Flul abféllt. So werden kleinere
Flisse und natiirliche Drainagegebiete eingedammt und ein kleines Reservoir oberhalb des zu bewéassernden
Feldes angelegt, welches durch Regenwasser gespeist wird. Die so bewdasserten Felder missen klein sein, ihre
Lage ist durch die Geldndekontur bestimmt und sie sind noch stérker von gleichméfligen Regenféllen
abhangig. Nirgends im Hod Gebiet wird intensiver Nal3reisanbau mit ‘echter' Bewd&sserung (proper irrigation)
betrieben. (1976b:55f)

- Organisation des Nal¥reisanbaus siehe 1976b:66-71

- Es gibt zwei Arbeitsspitzen, Pflanzen und Ernten, wahrend derer ale Arbeitskraft im Dorf eingesetzt ist.
Wenn jemand keine Nal¥reisfelder besitzt als Arbeitskraft fir andere Karen oder Thai Haushate. Die
Arbeitsgruppenzusammensetzung ist variabel und folgt nicht strikt Abstammungslinien. Bezahlung fir Arbeit
erfolgt nur wadhrend der Arbeitsspitzen. Die Arbeitsgruppe zum Bau der Wasserréder, eine schwierige und
zeitaufwendige Arbeit, sind immer Gruppen junger erwachsener Manner. Sie basieren fast ausschlief3lich auf
reziprokem Arbeitstausch, weder Bezahlung noch Verwandtschaftsverpflichtungen sind im Spiel. Die
Planzgruppe setzt sich aus Frauen und Méadchen zusammen, die Erntegruppe beinhaltet zusétzlich noch
Ménner und Jungs. (1976b:67)

- Vier Méglichkeiten der Bezahlung existieren: 1. In reziproker Arbeit, 2. Bezahlung in Reis, 3. Mahlzeiten
wahrend der Arbeit, 4. Mit Geld, (zwischen Karen sehr selten). (vergl. 1976b:67f)

- Alle Individuen (bis auf vielleicht drei) mit Nalreisfeldern konnen ihre Abstammung direkt auf den
Dorgrinder zurtickfihren, aber nicht ale von diesem Abstammenden haben notwendigerweise Nal¥reisfelder.
Wenige Grindernachkommen erhielten ihr Land auf anderem Weg. In allen Haushalten ohne Nal3reisfelder
kann zumindest ein Ehepartner, meist der Mann, seine Abstammung nicht auf den Dorfgrinder zuriickfihren.
(1976h:68f)
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- Kapitalerfordernisse fir Naldreisanbau sind vielfaltiger und teurer als fir den Brandrodungsfeldbau. Das ist
zusammen mit dem Landproblem der Grund weshab nicht alle Haushate Nalreisfelder besitzen. Die
Verfligbarkeit von Arbeitskraft ist kein Problem. (1976b:69)

- Im Gegensatz zu dem Reis aus dem Brandrodungsfeldbau wird der aus dem Nalf3reisanbau Uiber den Haushalt
und in einigen Fallen sogar Uber das Dorf hinaus verteilt. Konsumptionseinheit ist die Arbeitsgruppe und der
Besitzer.(1976b:71)

5.3

- Besitz an Géarten und Baumen nach Haushalten/Tabelle 1976b:326f

- Gartenbau siehe 1976b:71-74; Viehhaltung siehe 1976b:75-82,198f

- Besitz von Wasserbiffeln korreliert stark mit dem Besitz von Nal¥eisfeldern. Sieben Haushalte besitzen
Wasserbiffel. (1976b:75f)

- Wasserbiffel und Ochsen werden auch fir den Verkauf gezogen. (1976b:75,77f)

- Schweinehaltung ist ausschliefdlich Angelegenheit der Frauen. Friher wurden die Schweine vor alem fir
Heirats-, Beerdigungs- und Lineagezeremonien gehaten. Heute werden aus Kostengrinden fir diese
Zeremonien sehr viel hdufiger Hihner benutzt und die Schweine an die Thai verkauft. (1976b:78)

- Bisauf eine von den Thai Gbernommene zeremonielle Ausnahme essen Karen keine Eier weshalb diese an die
Thai verkauft werden. (1976b:80f)

5.4

- Handel sunternehmungen mit Vieh nach Burma siehe 1976b:77f,136

- Jagen und Sammeln siehe 1976b:82-84; Fischen siehe 1976b:84-87

- Fisch ist wichtiges Element der Erndhrung, wird aber kaum verkauft da Thai auch fischen. (1976b:87)

- Webarbeiten 1976hb:87f; Hausbau 1976b:89f; Waldprodukte 1976b:198

- Zwei bis dreimal pro Jahr entsendet jeder Haushalt zumindest ein mannliches Mitglied fir kommunale
Gemeinschaftsarbeiten. Zum einen ist das eine algemeine Sauberungsaktion des Dorfes, zum anderen die
Reparatur des Dorfgeisthauses und die Séuberung dessen Umgebung wo die das ganze Dorf betreffenden
Zeremonien stattfinden, die normalerweise zwei mal pro Jahr stattfinden. (1976b:90)

- Marktintegration siehe 1976h:184-87; Cash-Einkiunfte siehe 1976h:206-212
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- Ist das Lineagesegment die Produktionseinheit so bestimmt das ménnliche Haupt (der Mann der Frau um die
sich die Tochterhaushalte gruppieren) die Organisation der Arbeit. Gibt es kein méannliches Haupt so
Ubernimmt die dlteste Frau allein oder zusammen mit ihrem &ltesten Schwiegersohn diese Rolle. Umfaldt die
Arbeitsgruppe noch andere Leute als aus dem Lineagesegment wird der Mann mit der grofiten Erfahrung oder
Personlichkeit die direktive Kraft. Der Headman ist der Mann mit 6konomischer Autoritét wenn das Dorf as
Einheit funktioniert sind Individuen aus anderen Dorfern beteiligt oder handelt es sich nicht um eine
Gemeinschaftsaufgabe ist der Headman nur einer unter den Altesten. Der Arbeitgeber ist eine neue Rolle in der
Karenwirtschaft und speziell eine 6konomischer Autoritét. Seine Aufgabe ist die Aktivitdten im Nal3reisanbau
zu dirigieren und koordinieren. (1976b:176)

- Karenhaushalte sind nicht autonom. Deshalb ist ein Distributionssystem nétig dieses dient zugleich dazu die
Interdependenz und Solidaritdt zwischen den sozialen Einheiten zu fordern. Vier Integrationsmuster lassen
sich unterscheiden: Pooling, Reziprozitét, Redistribution und Austausch.(vergl. 1976b:176-87)

- Von alen Haushalten mul? Reis eingekauft werden. Die Mehrheit der Familien kann nicht davon leben was
sie produzieren, sei es fur den Verbrauch oder den Verkauf. Deshalb mufd von Zeit zu Zeit der Mann, die Frau
oder der unverheiratete Sohn zu den Thai gehen und seine Arbeitskraft fir verschiedene Kurzzeitjobs
verkaufen, oder fur einen 'labor boss im Dorf arbeiten wo aber nicht genligend Arbeit fur ale vorhanden ist.
Fast alle Haushalte sind auf soche L ohnarbeit angewiesen. (1976b:187)

- Konsumtion der verschiedenen sozialen Einheiten siehe 1976b:187-192

- Dualwirtschaft: Subsistenzwirtschaft und Markt siehe 1976b:194ff,214-218

- Ubergang von der Subsistenz- zur Dualwirtschaft siehe 1976b:222-227

- Die Produktion kann die Konsumtion nicht decken, der Eintritt in die Thai-Okonomie dient dazu die Defizite
zu decken und hat einen Kulturwandel hin zum Thai-Bauerntum zur Folge. (1976b:197)

- Die Karen produzieren nicht genligend Schweine fir ihren Verbrauch. Weibliche Schweine dirfen nicht
getotet werden, ménnliche werden gekauft und fur den Verkauf oder Verbrauch aufgezogen. Da keine Ferkel
produziert werden miissen die meisten Schweine gekauft werden. (1976h:198)

- Reisproduktion fur 1960 siehe Appendix M (1976b:337ff). Gesamtertrag des Dorfes war 10251 liter, der
Gesamtverbrauch eines Jahres 50370 liter Klebreis oder 36865 Liter anderer Reis. Was nicht produziert wird
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mufd gekauft werden. Angesichts der Landnutzungsmuster und der gréfe der Flachen kann nicht mehr
produziert werden. (1976b:199)

- Ausgaben eines durchschnittlichen Haushalts siehe 1976b:202-205. Dorfdurchschnitt der Ausgaben pro
Person und Monat wird auf 20 bis 30 baht geschétzt. (1976b:203)

- Etwa jeweils en drittel des Geldeinkommens resultiert aus Lohnarbeit, Cash crops/andere
Produkte/Serviceleistungen und ein drittel aus dem Verkauf von surplus Subsistenzgitern. Die Anteile
variieren von Haushalt zu Haushalt, aber alle Haushalte erwerben Geld und benutzen die drei Méglichkeiten.
(1976b:213)

- Das Verhdtnis des Subsistenzeinkommens zum Markt/Geldeinkommen betrdgt grob 60% zu 40%.
(1976h:213,215f)

- Durchschnittliches Jahreseinkommen eines Haushalts siehe 1976b:213,215f

- Reisverbrauch pro Person und Familie 1976b:286

6.1

- Brandrodungsland und einige fur die Dorfzeremonien nétige Utensilien werden als Dorfeigentum betrachtet.
(1976b:145)

- Nal¥reisfelder befinden sich im Privatbesitz und werden an Ménner und Frauen vererbt, es kann gekauft und
verkauft werden. Es mul3 bei den Thai registriert werden und eine kleine Benutzungssteuer bezahlt werden. Im
Trend scheinen die Karen eher Land zu verlieren as dal3 sie neues dazugewinnen wirden. Es gibt 3
Maoglichkeiten an Land zu kommen. Die Wichtigste ist durch Vererbung. Bis auf einen Fall stammen alle
Landbesitzer vom Dorfgrinder ab. Die zweite Méglichkeit ist durch Rodung und Anlage neuer Felder, was
heute aber nicht mehr von grof3er Bedeutung ist (ein Fall), da nicht mehr gentligend gutes Land in der N&he von
Wasser vorhanden ist. In der Vergangenheit war dies die einzige Methode. Die dritte Methode die in der
Zukunft immer wichtiger werden wird ist der Kauf und Verkauf. Bis auf einen Fall kénnen die Karen in Ban
Hong aber nicht genug Geld akkumulieren um Land zu kaufen und dartberhinaus wird sehr wenig Land
angeboten. (1976b:61)

- Land wurde erst mit der Einfuhrung des Nal3reisanbaus zum verkaufbaren Gut. (1976hb:212)

6.2

- Das dlteste und das jingste Kind einer Karenfamilie erhalten gleiche Anteile an Land wéhrend die Mittleren
etwas weniger erhalten, was innerhalb weniger Generationen zu Aufsplitterung der Felder in kleine
unwirtschaftliche Stlicke flhrt. Das Vererbungssystem funktionierte gut, solange Land kein vererbbares Gut
war, dadie Heirat die Ressourcen wieder zusammenfihrte. (1976b:61f)

- Begriindung fir die ungleiche Aufteilung ist, da? das Alteste Kind den Eltern am meisten bei der Arbeit und
der Erziehung der Kinder hilft, wahrend das jungstei.d.R. bel den Eltern bleibt und sie versorgt. (1976hb:127f)

- ldealerweise erfolgt die Vererbung vor dem Tod der Eltern. Mit der Heirat des jungsten Kindes wird der
Besitz aufgeteilt. Als jingstes Kind wiinscht man sich eine Tochter um im Alter versorgt zu werden. Wichtig
ist die Heiratsfolge. Heiratet ein Kind vor einem dteren Geschwister muf3 es diesem ein Schwein anbieten. Mit
der Aufteilung erhalten alle Kinder einen Teil, das Alteste einen groReren. Die Eltern behalten einen gleich
grofRen Teil der mit ihrem Tod an den Jingsten gehen wird, den dieser aber bereits vorher kontrolliert. Das
Haus und dler Ubriger Besitz gehen an das letzte Kind. Zu vererbender Besitz sind Rechte an
Brandrodungsfeldern, permanente Gérten, Bambushaine, Fruchtbdume, andere ékonomisch wertvolle Baume,
Werkzeuge, personlicher Besitz der Eltern, Tiere, Geld und heutzutage Nal¥reisfelder. Die Verteilung soll vor
dem Tod erfolgen um Streit zu vermeiden und aus Furcht vor Ungliick welches an den Besitz einer toten
Person gebunden sein soll. Persdnlicher Besitz eines Toten wird entweder zerstort oder mit dem Toten
verbrannt. (1976b:128)

- In Scheidungsfédlen erfolgt die Besitzaufteilung wie folgt: Erfolgte die Heirat nach dem normaen
matrilokalen Muster so gehért das Haus nach der Scheidung normalerweise der Frau. Ob sie das Haus behdlt
oder nicht, die Kinder bleiben in jedem Fall bei ihr, egal in welcher Gruppe sie lebt. Der Rest des Besitzes wird
geteilt, mit Ausnahme der Nal¥reisfelder, die an den gehen der sie in die Heirat einbrachte. Scheidungen
erfolgen wenn Uberhaupt solange das Paar noch jung ist, die Kinder klein und noch nicht in die
Besitzaufteilung involviert, und in der Regel noch keine Akkumulation gemeinsamen Besitzes stattgefunden
hat. (1976b:129)

6.3

- Manchmal héren sie Radio bei einem Thai, verstehen aber Zentralthai schlecht, burmesische Programme sind
besonders beliebt. In alen grofReren Thaidorfern gibt es Schulen aber keiner der in den Dorfern lebenden Karen
besucht sie, nur 3 oder 4 Kinder deren Eltern in Wang Lung leben. (1976b:40)
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7.11

- Zusammensetzung der Haushalte siehe 1976h:312f

- H. ist kleinste residentielle, 6konomische, politische und rituelle Einheit. Neuer H. wird i.d.R. erst gegriindet
wenn 1-2 Kinder da sind. (1976b:119f)

7.13

- Vorgeschriebene oder bevorzugte Heiraten gibt es keine. Verboten ist Heirat zwischen Cousins 1. Grades,
miRbilligt zwischen matrilinear Verwandten (matrilinearen Parallelcousins jeden Grades) sowie zwei Heiraten
zwischen denselben Familien bzw. Lineagesegmenten. Als unschicklich gelten interethnische Heiraten die aber
toleriert werden. (1976b:124f,126f,142f)

- Jeweils 4 Ménner und 4 Frauen waren einmal geschieden. (1976b:314-317)

7.14

- Postmaritale Residenz ist i.d.R. matrilokal. 5 Familien residieren permanent patrilokal. Von 42 Paaren lebten
39 (93%) matrilokal 17 dieser Familien aber auch zumindest zeitweilig patrilokal. Etwa die Héalfte der
verheirateten Manner (20) kommt aus einem anderen Dorf, die andere Hélfte(21) aus Ban Hong("intralokal").
(1976b:120)

7.21

- Bilaterales Verwandtschaftssystem hat genealog. Komponente. Ego ist mit Vater und seinen paternaen
Verwandten affiliert, stammt aber von seiner Mutter und den maternalen Verwandten ab (‘descent).
(1976hb:97f)

7.22
- "normal Nankanese"; Fa FaBr,FaBr=MoBr, Mo=FaSi=MoSi, MoFa=FaFa, GrFaBr=GrFa, GrMoSi=GrMo,
GrMoBr=GrFa, Zusatz zu GrFau. GrMo unterscheidet GrGrFa und GrGrMo (1976b:95f)

7.23

- Eine Gruppe von Schwestern samt Mannern, verheirateten Tochtern und unverheirateten Kindern tendieren
dazu ein 'residencecluster’ oder 'Matrilineagesegment' zu bilden welches sich nach dem Tod der Eltern der
Schwestern auflost worauf sich neue Cluster bilden. Das 'Matrilineagesegment' ist die residenzielle
Manifestation der Lineage, schliefdt aber alle Nicht-Lineagemitglieder mit ein.('matrilokal erweiterte Familie')
Das Lineagesegment funktioniert as Einheit fir 6konomische Kooperation und gegenseitiger Hilfe in
Angelegenheiten die Uber die Mdglichkeiten des einzelnen H.'s hinausgehen. Polit. Funktion ist die soziale
Kontrolle der Mitglieder. Kein Lineagesegment ist tiefer als 3 Generationen. (1976b:44,102f,132ff,142)

7.24

- Technisch sind die ‘Lineages der Pwo keine Gruppen, sondern eher 'Sets von Individuen'. Die einzelnen L.
haben keinen Namen, Bezeichnung ist fur alle "le dong", es sind exogame matrilineare Abstammungslinien,
Mitgliedschaft ist nur durch Geburt méglich der Mann gehdrt immer zur Linie seiner Mutter. Die dteste Frau
der dltesten Generation einer Lineage ist deren Haupt (head of the female spirits), die Nachfolge geht zundchst
Uber Schwestern, dann Tochter. Die Lineage hat keine spezifisch 6konom. Funktionen aber die Beziehung von
Lineagemitgliedern erlaubt und verlangt manchmal 6konomische Kooperation und Hilfe, sodal ein Individuum
in Notfélen viele Personen in verschiedenen Dorfern hat auf die es zurlickgreifen kann. Die L. hat keine
spezifische politische Funktionen aufl3er der sozialen Kontrolle die hauptséchlich vom Lineagesegment ausgelibt
wird. (1976b:100-103)

7.25

- Als die Wirtschaft noch primé auf dem Brandrodungsfeldbau basierte, beruhte Uber den Haushalt
hinausgehende Arbeitsorganisation wahrscheinlich vorwiegend auf dem Lineagesegment, mit dem
Kulturwandel werden Arbeitsgrupen wichtiger, im Nal3reisanbau entstehen Interessengruppen. (1976hb:134f)

7.31

- Dorfer setzen sich immer aus mehreren Matrilinien zusammen, Lineagesegmenten die durch Heirat oder
Abstammung verbunden sind, meist um eine Hauptlinie gruppiert. Hat wohldefiniertes Territorium und wird
zweimal jahrlich zeremoniell als Einheit bestétigt. Die dkonomischen Funktionen sind minimal. Als Einheit
tritt das Dorf vor allem wéhrend des bepflanzens der Brandrodungsfelder in Erscheinung. (1976h:144f)
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- 35 Haush. in zwei urspriinglich eigensténdigen Dorfteilen. (1976b:6,23)

7.33

- Dem Dorf as grofdter residenzieller sozio-politischer Einheit steht traditionell ein ménnlicher politisch-
religioser Fuhrer vor der 2-3mal jahrlich die Zeremonien fir die 'Dorfgeister' und spezielle Zeremonien in
Krisenféllen oder im Falle der Verletzung von Geistern durchfiihrt. Die politische Organisation besteht vor
alem aus der Gruppe der Altesten, den erwachsenen mannlichen Haushaltsvorstanden, prasidiert vom
traditionellen Dorfflhrer dessen Meinung die Ansicht und den Konsens des Dorfes reprasentiert.
(1976b:44,144)

- Dieser hat sowohl politische als auch religiose Funktionen. Aufgrund Ubernatlrlicher Sanktionen ist er
innerhalb des Dorfes sehr viel méchtiger as der politische Headman. Seine politischen Funktionen sind die
Vermittlung von Auseinandersetzungen innerhalb des Dorfes, die Aufrechterhaltung der Ordnung und die
Vertretung des Dorfes al's Sprecher. Er agiert als Vermittler zwischen den verschiedenen sozialen Einheiten des
Dorfes und reprasentiert so das Dorf als soziale und politische Einheit. Seine religiése Funktion dient als
méchtige Sanktion fur seine politische Rolle. Er ist die einzige Person die das Privileg hat direkt mit den
Dorfgeistern zu kommunizieren und sie zu besanftigen. So verbindet er das Dorf mit dem Ubernatiirlichen und
erhélt von diesem die Macht als Headman im Dorf zu wirken. (1976b:148f)

- Die Nachfolge des Headman ist flexibel. Normalerweise Gbernimmt ein jingerer Bruder das Amt, ist keiner
vorhanden ein Sohn. Gibt es auch diesen nicht kann jeder ménnliche Verwandte des vorigen Headman
Nachfolger werden. Ein affinaler Verwandter des Headman kann ihm Folgen wenn er einen Verwandten hat
der Headman war. Dariiberhinaus ist die Zustimmung des Altestenrates nétig. Der Headman kann abgesetzt
werden wenn die Dorfbewohner mit seinem Verhalten nicht einverstanden sind oder glauben, dal3 sein
Verhdltnis zu den Dorfgeistern gestort ist, z.B. im Falle von MifRernten oder Epidemien. (1976b:149f)

7.34

- Statusdifferenzierung zwischen Alteren und Jiingeren siehe 1976b:116f

- Karen die keine Nal¥reisfelder besitzen und keine nahen Verwandten mit solchen haben missen fur Lohn
arbeiten. Es scheint sich eine auf dem Besitz von Na¥eisfeldern basierende 6konomische
Klassendifferenzierung zu entwickeln, die aber bis jetzt noch nicht trennend auf die traditionelle Sozial struktur
wirkt, von den Karen aber durchaus wahrgenommen wird. Eine weitere sozio-6konomische Klasse bilden die
armen Wanderarbeiter die oft wéhrend der Dorfzeremonien und der Entscheidungsbildung im Dorf abwesend
sind und so etwas aulferhalb des Dorflebens stehen. Sie haben meist nur wenig Verwandte im Dorf und einige
von ihnen sind Opiumraucher. Es ist aber aufgrund von Uberlappungen schwierig das Dorf in drei Klassen zu
unterteilen. Diese beginnende Stratifizierung ist ein Indikator fir einen Kulturwandel hin auf das
Thaibauerntum und weitere Inkorporation in den Tha Staat. (1976b:135ff)

7.4

- Der Dorfkomplex ist eine Gruppe von Dorfern die loose affiliiert sind. Er besteht aus einem Elterndorf und
dessen Satelliten die sich im Laufe der Zeit von dem Elterndorf abgespalten haben. Zur Aufspaltung kommt es
wenn das Dorf zu grof3 wird um als Einheit funktionieren zu kdénnen. Ein oder mehr Lineagesegmente
verlassen das Dorf und griinden in einiger Entfernung ein Tochterdorf ohne jedoch alle Kontakte zum
Elterndorf abzubrechen. Der Headman des Elterndorfes hat aber keinerlei politische Macht im Tochterdorf. Der
Dorfkomplex funktioniert nie als politische Einheit. Neben den Verwandtschaftsbeziehungen gibt es rituelle
und religiése Verbindungen. Uber die Beziehungen der Dorfgeister hinaus (die sich abspaltenden Satelliten
nehmen ein "Kind" des Geistes des Mutterdorfes mit) gibt es eine jéhrliche Neujahrszeremonie in jedem der
Dérfer an welcher andere Dorfer eines Komplexes teilnehmen. Die heiratsfahige Jugend eines Dorfkomplexes
trifft sich anldllich von Bestattungszeremonien wo sich Heiratsverbindungen ergeben. Okonomische
Kooperation zwischen Mitgliedern  verschiedener Dorfer  eines  Dorfkomplexes basieren  auf
Verwandtschaftsbeziehungen und nicht auf einer gréfReren dkonomischen oder politischen Organisation. Das
Okonomische Potential der Individuen wird vergrofRert durch die loose Organisation des Dorfkomplexes da es
eine generelle Kooperation unter den Mitgliedern der Dorfer gibt. (1976b:157f,167f)

7.5
- Die Karen des Gebiets haben sehr wenig Kontakt zur "AulRenwelt". (1976b:40)

7.6

- Mittler zwischen Dorfgemeinschaft und Thaiverwaltung ist der politische Headman 'phujaiban’ der von den
Thai bestétigt ist und fir mehrere Dorfer zustandig sein kann. Er berichtet den Thaibeamten und nimmt deren
Weisungen und Informationen entgegen und gibt sie in die Dorfer weiter. Er ist nicht Ublicherweise der
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traditionelle headman, nicht einmal seines eigenen Dorfes, die Rolle ist eine Thaiinstitution. Seine Autoritét
resultiert einzig aus der Thaiverwaltungsstruktur, innerhalb seines Dorfes verfiigt er nicht Gber mehr Autoritét
oder Respekt als irgendein Altester und auRerhalb des Dorfes hat er vielleicht tiberhaupt keinen Status aufRer
dem aus Verwandtschaftsbeziehungen oder Speziadistentum resultierenden. Es kann leicht zu
Interessenkonflikten mit dem traditionelle Headman kommen, das Amt ist sehr ambivalent. In Ban Hong soll
das Amt des politischen Headman immer von dem des traditionellen getrennt gewesen sein.
(1976b:44,146f,149)

8.1

- Karen in Ban Hong sind Animisten. Nur Personen mit Nal¥reisfeldern oder Aussicht auf solche scheinen
regelm. buddh. Zeremonien zu besuchen. (1976b:245)

- Christliche Karen gibt es keine in dem lokalen Gebiet. (1976b:247)

8.21
- Familienzeremonien siehe 1976b:139ff; Lineagezeremonien siehe 1976b:103,141f.182f,189

8.22
- Rituelle Praxis im Haushalt siehe 1976b: 138f
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Anhang V11/2

2 Kyébogyi/K ayah u. Bwe, Kayahstaat/L enman, F.K./Juni 1961 - Dez. 1961
(Die Quellenangaben beziehen sich auf F.K. Lehman)

1

- Feldforschung F. K. Lehman's zusammen mit seiner Frau im Kayahstaat von Juni 1961 bis Dezember 1961.
Einige Monate davon wurden im Dorf Kyébogyi verbracht, der Rest teilweise in der Hauptstadt Loikaw um
Uber die Geschichte und die Sprache zu arbeiten und zum Teil mit dem Besuch anderer Kayahdorfer. Im
Sommer 1965 wurden wahrend eines kurzen Trips Kayah in der Mae Hongsorn Provinz Thailand besucht.
(1967b:3)

- Auftrag und politische Umsténde der Forschung siehe 1967b:14

- Ziele und Ergebnisse der Forschung siehe 1967b:4ff

2.

- Karte des Kayahstaates siehe 1967b:9; 1979:222

- Lageplan des Dorfes Kyebogyi 1967b:21

- Verkehrsverhéltnisse siehe 1967b:13

- Naturraumlliche Verhaltnisse und Klima siehe 1967b: 7f

3.

- Migrationsbewegungen 1967b:10

- Staatengriindungen und Geschichte 1967b:10,21,22,30,50f,60f; 1979:224-229

- Entstehung des Sawbwatums und Unterscheidung zu anderen Karengruppen siehe 1967h:20,34ff,54f,60f

- In den 80er Jahren des 19. Jh's betréchtlicher Bevolkerungsriickgang im Kayahstaat, was auf den Riickgang
der Wasserversorgung im Nam Pilu Tal und die heftigen Fehden unter allen Kayah wéhrend der Ara des
politischen Wettstreits zurlickgefthrt wird. Bis 1940 gibt es eine mehr oder weniger kontinuierliche Bewegung
von Kayah in die burmesischen Ebenen um Toungoo. Seit dem 2. Weltkrieg und der Unabhangigkeit Burmas
hat sich diese Bewegung wieder umgekehrt. (1967b:12)

4.

- Kayahstaat mit einer Fléche von ca. 5000 Quadratmeilen in der Mehrheit von Kayah bewohnt, daneben noch
andere Karengruppen, Shan, Burmesen, Mon usw. 1941 lag die Gesamtbevtlkerung etwa bei 71000, von denen
etwa 50000 Kayah waren und ca.12000 sich gleichméllig auf zwei andere Karengruppen, Padaung und Y inbaw
verteilten. Fur 1961 schétzen Regierungsstellen die Gesamtbevélkerung auf 71500. (1967b:7)

- Etwa 3/4 der Bevdlkerung leben nicht in den Ebenen sondern in den Bergen. Die Ebenen waren traditionell
von den Shan und einigen Kayah besiedelt. Seit kurzem haben auch einige der "Berg"-Karen wie Bré und
Padaung einige Dorfer in den Ebenen gegrindet. Die Verteilung und linguistische Hinweise legen nahe, dai3
Kayah wahrscheinlich erst seit den letzten Jahrhunderten in den Ebenen siedeln, Shan verdrangend. (1967hb:8)
- Dorfer, Hauser und Bevolkerung in den verschiedenen Kayahstaaten um 1900 siehe 1967b:10, Dorfer in den
Staaten 1961 siehe 1967b:11.

- Bevolkerungszusammensetzung des Kyebogyistaates siehe 1967b: 12f

5.

- Kayah praktizieren Pflug- und Hackanbau, den ersteren fast Uberall in den Ebenen wo sie vor allem Nal¥eis
auf Bewasserungsfeldern anbauen und an den flacheren Berghéngen wo "Trocken"-Reis und anderes Getreide
und Gemise angebaut werden. In den hoheren Bergen wird Hackbau betrieben, z.T. auf terrassierten
Reisfeldern auf der Salween Seite, aber hauptséchlich auf unterrassierten Feldern auf denen Bergreis, Sesam,
Hirse, Mais und Sorghum angebaut werden. In den meisten Dorfern wird sowohl Plug- als auch Hackbau
betrieben, abhéngig von der Steilheit des Hanges, die meisten Haushalte bearbeiten beide Arten von Feldern.
(1967b:8f)

- Agrarkalender siehe 1967b:70-75

- Ein Brandrodungsfeld wird oft teils im Hackbau bebaut und teils gepfligt, abhdngig von der Steilheit. Eine
wichtigere Unterscheidung ist die zwischen einem Feld welches auf richtigem Waldland gerodet wurde und
einem auf Land mit spérlichem Bewuchs. Die Fruchtbarkeit des enemaligen Waldlandes ist vor alem von einer
guten Ascheschicht abhéngig. Unkréuter wachsen nach der ersten Ernte sehr schnell sodal diese Felder selten
zwei Jahre hintereinander genutzt werden. Hackfelder die keine Waldfelder sind kénnen und werden oft fur
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mindestens zwei Jahre hintereinander genutzt, allerdings wird in der Regel nach dem ersten Jahr kein Reis
oder Hirse mehr angebaut. Sehr steiles oder sonst armes Land wird nicht mehr als ein Jahr genutzt und liegt
dann bis zu 20 Jahre brach (i.d.R. 10-15 Jahre). Brandrodungspflugfelder werden 3-4 Jahre genutzt aul3er der
Boden ist arm oder schlecht drainiert. Danach werden sie zwischen 4 und 6 Jahren Brache, 6 Jahre vor allem
wenn Sesam angepflanzt wurde, was immer im letzten Jahr der Nutzung geschieht. (1967b:76)

- Anbausystem auf Pflugfeldern siehe 1967b: 76f

- Das durchschnittliche Einzelfeld ohne Erweiterung ist etwa ein acre grof3, die groften voll erweiterten Felder
etwa 6 acres. Wadfelder sind zwischen 2 und 4 acres grof3. Die meisten Leute haben an zwel bis vier
verschiedenen Plétzen gleichzeitig Felder, aber selten werden im selben Jahr Felder an zwei Plétzen begonnen.
In der Kyebogyi Gegend gibt es keine Fllsse um Bewasserungsfeldbau zu betreiben. (1967b:77)

6.1
- Das umzaunte Land innerhalb des Dorfes ist vererbbarer Privatbesitz, wéhrend Felder auRerhalb der Siedlung
kein Privatbesitz sind und nicht permanent abgegrenzt sind. (1967b:77)

6.2

- Besitz wird gleichmaf3ig an Kinder beiderlei Geschlechts vererbt, aber eine verheiratete Frau die ein gutes von
der Seite ihres Mannes geerbtes Stlick Land geniefdt, wird nicht unbedingt in der Lage sein einen wirklichen
Teil am Land ihrer Eltern zu beanspruchen. Sie kann allerdings spéter falls sie Bedarf haben sollte einen Teil
von dem beanspruchen was zuvor ihre Geschwister geerbt haben. Da Felder sich nicht im Privatbesitz befinden
setzt sich vererbbarer Besitz vor allem aus Erbstlicken, Vieh, Haus und Gérten zusammen. (1967b:48f)

7.11
- durchschnittl. 5 Personen pro Haushalt. (1967b:13)

7.13

- Es gibt keine spezielle Regel der Heiratsvorschrift, aber Kayah behaupten Cousin Heiraten jeden Grades und
jeder Art sehr zu bevorzugen solange die Cousins derselben genealogischen Generation angehtren oder
zumindest der Altersunterschied nicht sehr grofd ist. Den Kayah zufolge stérkt eine solche Heirat die
Bindungen an eine bestimmte Abstammungslinie, sie dient dazu die Anzahl der Verbindungen die eine Familie
an eine gegebene Abstammungslinie bindet zu vergrofRern und zu stdrken. So werde das Feststellen
genealogischer Verbindungen vereinfacht, wahrend andere Bindungen das Verstéandnis des Stammbaums
verwirren wirde. Das ist wahrscheinlich gemeint wenn man sagt, daf3 man einer Abstammungslinie mehr
zuneigt als der anderen. So sind in Kyebogyi gut Uber die Hélfte der registrierten Heiraten zwischen Menschen
die von sich sagen Cousins zweiten oder dritten Grades zu sein. Allerdings kann in vielen dieser Félle nicht
genau angegeben werden wie die Personen verwandt sind. (1967b:49,47)

- Handelt es sich um eine 'gemischte’ Heirat von z.B. 'Gemeinem' und 'iyluw', werden die Kinder die im Hause
der GrofReltern zur Welt kommen i.d.R. as aktiv zu der Linie der Grol¥eltern gehdrend betrachtet, so wie
Kinder aus 'normalen’ Ehen als aktiv der Linie angehérig galten der die Eltern am meisten zuneigten. Kinder
die nach Grindung des eigenen Haushalts geboren werden miissen zwischen den Seiten entscheiden, es wird
keine Zugehorigkeit zugeschrieben. (1967b:48)

7.14

- Postmaritale Residenz kann zunédchst entweder bei den Eltern der Frau oder des Mannes sein, was von den
Eltern schon lange vor der endgiltigen Verabredung der Heirat ausgemacht wird. Ausschlaggebend fir die
Entscheidung ist i.d.R. der 6konomische Bedarf fiir eine weitere ménnliche Arbeitskraft im einen oder anderen
Haushalt, oder dal? mehr Haus und Gartenland und anderer Besitz auf einer der Seiten zu erben ist.
Normalerweise hat das keinen Einfluld auf die Mitgliedschaft in einer Abstammungslinie. (1967b:48)

7.21

- Wie die meisten wenn nicht alle Karengruppen haben die Kayah ein kognatisches Verwandtschaftssystem.
Heiratsregeln um starke und dauernde kategorielle Verbindungen von korporierten Abstammungsgruppen zu
bilden fehlen. (1967b:17)

- Verwandtschaftsstrukturen und Staatenbildung siehe 1967b:43f

- Es gibt eine kleine Anzahl anerkannter "Ahnen" in jeder Lokalitdt und um eine soziale Person zu sein ist es
noétig zumindest zu einem dieser Ahnen eine Verbindung zu haben. Apikale 'kindreds' dieser Art umfassen in
jedem Verwandtschaftssystem eine definierte Anzahl von Verwandten. Abstammungsgruppen wéren sie nur,
wenn durch eine flr das ganze System geltende Filiationsregel, eine einzige Abstammungslinie die
Zugehdrigkeit eines Individuums zu einer Einheit der Blutsverwandten definierte. Da der Effekt dieser
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Definition die Schaffung nichtiberlappender Einheiten von Blutsverwandten ist, kann eine auschliefdlich
kognatische Regel rechtméfliger Zusammengehdrigkeit die dem Individuum seine Blutsverwandten definiert
kaum jemals wenn Uberhaupt eine wirkliche Abstammungsgruppe schaffen. (vergl. 1967b:44f)

- Die Kayah Verwandtschaftsgruppen sind nicht signifikant korporiert. Mitglieder haben keine speziellen
Obligationen oder Recht gegeneinander aufgrund der Mitgliedschaft. Mitgliedschaft erlaubt nur den Zugang zu
speziellen Ritualen und in einigen besonderen Fallen die vage Chance die Nachfolge eines Sawbwas
anzutreten. Ein sehr grofler Teil des Dorfes kdnnen theoretisch und erkennen praktisch genealogische
Verbindungen zu mehr als einer solchen Gruppe und gehdren so gleichzeitig zu mehr als einer. Das Aggregat
aler einlinigen Genealogien (staight-line genealogies), also solcher durch Abstammungsfiliation (descendant
filiation) von einem Ahnen, ist fir die Kayah eine einzelne Linie (phuw), und durch Erweiterung ist das
Aggregat aler Linien mit soziologisch gleichwertigen apikalen Ahnen (unterschieden werden Sawbwa-, key-
und iyluwLinie sowie Gemeine vergl. 1967b:46) ebenfalls eine Linie. (1967b:45)

- Die Regel, da3 man sich fur die Mitgliedschaft in nur einer der apikalen kindreds zu denen man
Verbindungen hat entscheiden muf3, und die anderen mdglichen Verbindungen entweder voribergehend oder
fUr immer ruhen kommt in etwa utrolateraler Affiliation nahe, genauer ambilateraler Affiliation. Was ruht ist
nur das Recht der Teilnahme an linienspezifischen Aktivitdten wie Ritualen, nicht die anerkannte
Mitgliedschaft in diesen Linien. In diesem Sinn wird durch die Geburt Mitgliedschaft in der Gesellschaft aler
Blutsverwandten erlangt. (1967b:45f)

- Treffen sich zwel Fremde werden sie versuchen herauszufinden ob und wie Verwandtschaftsbeziehungen
bestehen. Die Bemihungen richten sich vor allem darauf zu zeigen, dal3 beide nominell der Linie z.B.
desselben Sawbwa oder einer anderen bedeutenden Person angehdren. Diese Linien werden formal von der
gesamten Gesellschaft anerkannt, und faktisch sind zwei Personen Verwandt indem sie erkléren Mitglieder
derselben Linie zu sein. Die Linien der Nachkommen von Sawbwas heif3en algemein 'khuiy'. Daneben gibt es
zwei Priester-Linien, 'iyluw-" und 'key-Priestertum’. Gleichzeitige Mitgliedschaft in diesen beiden Arten von
Linien gilt als 'unschicklich’, aber Heiraten zwischen ihnen finden statt. Ist man aktives Mitglied eines
Priestertums kann man nicht an Opfern des anderen teilnehmen, eine Regel die sehr ernst genommen wird. Im
Lauf des L ebens kann die aktive Mitgliedschaft in einer der Linien mehrmals wechseln. (1967b:46)

- Man hat auch die Mdéglichkeit keinem der beiden Arten von Priestertum anzugehdwomit man an beiden
Arten von Opfern teilnehmen kann. Dies ist méglich da man annimmt, daf3 praktisch jeder in irgendeiner Form
eine geneal ogische Verbindung zu Personen herstellen kann die weder aus einer priesterlichen noch aus einer
Sawbwa Linie stammt. Diese Klasse von Personen einschliefdlich der Personen die sich entschlossen nicht aktiv
in Priester und Sawbwa Linien zu sein bilden die Residualkategorie 'Gemeinen' (commoners). Obwohl es nicht
wirklich einen oder eine definierte Gruppe von anerkannten Ahnen gibt von dem die Gemeinen abstammen,
kann man sie als weitere Abstammungslinie verstehen da ale Ahnen der Gemeinen aquivaent sind. Nur im
Falle sehr wichtiger Sawbwas gibt es Uberhaupt wirklich benannte apikale Ahnen, im Falle der priesterlichen
Linien wird mehr oder weniger nur angenommen dal3 es einen einzelnen apikalen Vorfahren gegeben haben
muf3. Tatséchlich sind ale Priester Vorfahren &quivalent. In den meisten Fallen ist diese kategoriale
Vermischung aquivalenter Linien tatséchlich genealogisch begrindet. Aufgrund der starken Préferenz der
Cousin Heirat konnen die meisten der 'key'-Einwohner reale Stammbaumverbindungen mit den anderen
'key'Mitgliedern aufzeigen, ebenso wie die 'iyluw'-Personen unter sich. (1967b:47)

- Im Kyebogyi Staat ist die iyluw-Linie praktische Angelegenheiten betreffend identisch mit der Sawbwa-Linie,
obwohl generell die Sawbwa nicht als iyluwPriester fungierten. (1967b:48)

- Kayah-Linien sind Ramages im eingeschrénktem Sinn, in den meisten Linien wird der apikale Ahne aber
eher angenommen als tatséchlich spezifiziert. (1967b:48)

7.23

- Es gibt in jedem Dorf eine kleine Anzahl von Einheiten deren Kontinuitét ideologisch definiert ist durch
kognatische Filiation. Nattrlich kdnnen kognatisch definierte Einheiten, auRer rigoros endogamen, in ihrer
Mitgliedschaft nie gegenseitig auschliefdich sein. Exklusive Mitgliedschaft in einer dieser Gruppen ist das
Ergebnis von Stammbaum (pedigree) und Wahl oder Entscheidung, wahrend die simultane Mitgliedschaft die
Entstehung solitérer politischer Segmente wie dies unilineare Abstammungsgruppen oft sind, verhindert.
Trotzdem scheint es nitzlich die Bezeichnung 'Abstammung’ (descent) fir diese auf Verwandtschaft
basierenden Einheiten zu benlitzen. (1967b:44)

7.31
- Dorfer sind oft in Viertel (wards) unterteilt. (vergl. 1967b:79)

7.32
- Die Kayahddrfer in Burma sind permanent wahrend in Thailand die Siedlungen periodisch innerhalb eines
Gebiets (village tract) verlegt werden. Die Dorfkulte richten sich an einen spezifischen Lokalgeist dem geopfert
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wird um landwirtschaftlichen Erfolg und Wohlstand zu gewéhrleisten. Das Dorfterritorium ist heiliger Grund
und befindet sich mit Ausnahme von Haus- und Gartengrundstticken im Allgemeinbesitz. (1967b:9f)

- Jedes Dorf ist eine Welt fir sich mit eigenem Kult und meist eigenen Géttern, wenn auch dhnlich wiein alen
anderen Kayahdorfern. (1967b:21f)

7.33

- Das Dorf ist ultimative politische Redlitdt und Quelle der Autoritét. Uber interne Angelegenheiten anderer
Dorfer hatte ein Kayah-Sawbwa praktisch keinerlei Autoritét, und im eigenen nur falls er dort auch Headman
war. (1967b:21f)

- Das Amt des Headman war praktisch oft erblich, aber nicht generell. Oft gelang es ihnen am bescheidenen
Wohlstand der Sawbwas teilzuhaben. Z.T. dienen sie a's untergeordnete Kriegsfuhrer, sind wohlhabend, haben
Pferde und gute Beziehungen zum lokalen Sawbwa. Das Amt selbst beinhaltete wenig interne Macht, stellte vor
allem die Verbindung zwischen Dorf und Sawbwa her. Die Amtsinhaber sollen von den Dorfbewohnern ohne
auRReren Zwang gewéahlt worden sein obwohl die Sawbwas sie a's ernannte Beamte betrachteten. Auf jeden Fall
wurde niemand gewdhlt der nicht vom Sawbwa anerkannt wurde. (?)(1967b:28)

7.34

- In der Kayah Gesellschaft ist der soziale Rang weitgehend unabhénghig von Verwandtschaftsprinzipien und
es gibt keine korporierten Verwandtschaftsgruppen mittels derer Mitglieder einen hohen Rang beanspruchen
kénnen um dem Status eines Untertanen zu entkommen. (Gegenbeispiel Chin) (1967b:43)

7.4

- Die Kayah haben ein soziales und kulturelles System welches in vielen Aspekten ziemlich verschieden von
dem anderer Karengruppen ist. Vor allem haben sie ihre eigenen, den Saohpa der Shan dhnlichen Prinzen (co
phja). Jeder regiert ein Furstentum. Auch die Taungthu haben solche 'Sabwas, sind aber vollig shanisiert
wéhrend bei den Kayah das Sabwa-System obwohl dem Shan-System nachgebildet, konzeptuell in die Kayah-
Kultur integriert ist. Die Kayah-Herrscher blieben Animisten und sie waren nicht von Shan Staaten umgeben.
(1967h:15)

- Basis der Autoritdt in den Zivilisationen der Ebenen wie der Bergvolker ist derselbe Kult lokaler
unabhéngiger Schutzgeister die oberhalb des Dorflevels nicht hierarchisch sind. Unter Bergvolkern mit
linearem wie mit kognatischem Verwandtschaftssystem sind 'headman-' und ‘chieftainship' aufgrund einer
Kombination von Charisma und V ererbbarkeit sanktioniert. (1967b:16)

- Es scheint, dal3 die dlteren Staaten tatséchlich relativ wenige der Nicht-Kayah Bergkarendorfer innerhalb der
mit den Briten und Burmesen 1875 festgelegten Territorien wirklich regierten. Mit Ausnahme Kantarawadis
scheinen die Territoriumsgrenzen wenig dauernde Bedeutung gehabt zu haben. Die Dorfer folgten dem Chief
den sie wollten, unabhangig von der Lokalisation. (1967b:11)

- Die Kayahherrscher waren Sawbwas gegeniber ihren Leuten. Die meisten von ihnen hatten aber den
tatséchlichen Titel 'myosa’ (burm. woértl. 'townshipeater) was einen geringeren Vassallenrang als Sawbwa
bedeutet. Dartiberhinaus war ihre charismatische Autoritét nach der Meinung aler Parteien explizit von ihrem
angenommenen Wissen oder Erfahrung des Lebens in Burma abgeleitet. Die Situation der Kayahherrscher war
verschieden von der der Shan Sawbwas die Teil der buddhistischen Zivilisation waren. Obwohl die Burmesen
den Kayahherrschern den Titel myosa verleihen beanspruchte das burmesische Konigreich doch nie die
Kayahstaaten einzuschlief3en. Dartberhinaus beteiligte sich zumindest die algemeine Bevolkerung an keiner
der formalen Ingtitutionen der Burmesen oder Shan. Der Herrscher Kantarawadis erhielt schliefdlich den Titel
Sawbwa, d.h. oberster Herrscher der Kayah, da er so méchtig geworden war, dal3 seine nominelle Autoritét
Uber andere Herrscher anerkannt werden konnte ohne effektive Opposition von diesen. Im Gegensatz zu den
Shan Prinzen dienten die Kayah héchstens zeitweise as Alliierte in Auseinandersetzungen mit den Shan,
scheinen aber nie regelméaldig Steuern oder Tribute abgefihrt zu haben. (1967b:18f)

- Wéhrend die Kayahherrscher ihren Autoritétstitel von den Burmesen erhielten und sich ihre charismatischen
Attribute der Autoritét von ihrer vermeintlichen Kenntnis der Welt der Zivilisationen herleitete Uibernahmen sie
nie das buddhistische rituelle und kosmologische Modell als Basis ihrer "koniglichen" politischen und sozialen
Verfassung. Stattdessen entwickelten sie neue synkretistische religitse Vorstellungen, basierend vor alem auf
Uberarbeiteten vorhandenen religitsen Ideen und Ritualen der Karen. Diese religidsen Innovationen waren
hochstwahrscheinlich Auswirkungen einer millenaristischen Bewegung zu Beginn des 19. Jh's. (1967b:20)

- Die Sawbwas mdgen Uber ihre Gebiete geherrscht haben, haben sie aber nie wirklich verwaltet
(administered). Auf der Dorfebene gab es nicht einmal den Anschein einer Verwaltung durch die
Staatsregierung. Es gab kein System um von den Dorfern staatliche Einkiinfte zu gewinnen, im spéten 19 Jh.
sollen sie lediglich verpflichtet gewesen sein dem Sawbwa einen jéhrlichen Tribut in Form eines Hahnes und
einiger anderer lediglich symbolischer Dinge zu zollen. Die Sawbwas und deren Agenten Ubten eine loose
monopolistische Kontrolle Ulber den interregionalen Handel und den Holzeinschlag aus. Sie unterhielten ein
System auRerdorflicher Beamter (extra-village officers) und Gerichte, die aber lediglich angerufen wurden
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wenn Auseinandersetzungen auf der Dorfebene nicht geldst oder 6ffentliche Entscheidungen nicht durchgesetzt
werden konnten. (1967b:22)

- Die Gerichte waren lediglich eine Agentur fir Strafaktionen (punitive raiding) und Eingriffe in
Dorfangelegenheiten. Als Sanktionsmechanismus stand praktisch nur der Krieg zur Verfigung. Selbst in
Kyebogyi wo der Sawbwa residierte war die Dorfjustiz weitgehend ein Mittel die Gerichtsbarkeit des Sawbwa
zu vermeiden. Der Sawbwa war naher Verwandter von ca. 2/3 der Dorfbewohner und unter normalen
Umsténden selber praktizierender Bauer. (1967b:23)

- Alle Macht der Kayah Sawbwas in ihrer Gesellschaft ging auf ihrer Fahigkeit zurtick Fehden und Kriege
unter den Kayah selbst zu organisieren. Sie waren in erster Linie private Unternehmer die gelernt hatten einige
sozidle und 6konomische Techniken der benachbarten Zivilisationen zu manipulieren. Sie erwarben sich
Wissen dieser AuBBenwelt und Mittel den Shan-Karen Handel auszubeuten. Darlberhinaus lernten sie
zumindest einige der Techniken des internen politischen Handelns der Shan zu nutzen, vor alem die
Schaffung eines zumindest nominellen Beamtentums. Diese Vertrautheit mit den fremden sozialen und
Okonomischen Techniken verlieh ihnen ihre charismatische Autoritét. (1967b:26)

- Die Dorfer die einen bestimmten Sawbwa anerkannten hatten oft eine betréchtliche Zuneigung fur ihn und
zumindest im Prinzip zu seiner Linie. Sie befolgten seine Anweisungen bezlglich ihrer Beziehungen mit
anderen Kayah und Nicht-Kayah, erlaubten ihm und seinen Beamten aber keine Rolle in den gewdhnlichen
Angelegenheiten des Dorfes. (1967h:26f)

- Der Sawbwa fiihrte seine Anhénger immer wieder in den Krieg gegen Shan, Burmesen und andere Kayah.
Tatséchlich war es hauptséchlich die Drohung dieser Art organisierter halbprivater Fehden welche die
effektiven Sanktionen flr die Macht der "Hofe" (courts) der Sawbwas konstituierten. (1967b:27)

- Im Gegensatz zu den wohlhabenden Héndler-Prinzen der Shan waren die Kayah Sawbwas eher bescheidene
private Unternehmer. lhre 6konomischen Grundlagen und Ressourcen waren sehr schmal selbst nach
bescheidenen Shan Standards. Auferhalb ihrer militérischen Aktionen betrieben sie Ackerbau wie jeder
gemeine Dorfbewohner und hatten nur einen leicht hoheren Lebensstandard als der eines anderen
wohlhabenden Dorfbewohners. (1967b:27)

- Die 6konomischen Vorteile der Sawbwa Herrschaft schlugen kaum bis zur allgemeinen Bevdlkerung durch.
Tatsachliche Vorteile waren einerseits symbolisch, die Vorstellung auch Prinzen zu haben wie die
benachbarten Zivilisationen mit der Versprechung einer prosperierenden Zukunft, andererseits militarisch. Die
hauptséchliche 6konomische Ressource war der Holzhandel. (vergl. 1967b:29f)

- Macht der Kayah Sawbwas war ziemlich instabil, mufdte dauernd wieder begriindet werden. Staaten kommen
und gehen, von einem Staatsterritorium im eigentlichen Sinn kann nicht gesprochen werden. (1967b:30)

- Das Sawbwatum ist erblich, aber es gibt wenig Konkurrenz um die Nachfolge. Diese wird wenn Uberhaupt
ausgemacht zwischen dem &ltesten Sohn seiner Hauptfrau und dem &ltesten Sohn des dlitesten Vollgeschwisters
des vorigen Sawbwas. Im Prinzip soll das Amt an den Alteren der beiden gehen sofern dieser von den Beamten
und Headmen des Gebiets akzeptiert wird. Der Sawbwa kann aber auch seine Wahl vor seinem Tod erkléren.
(1967b:49f)

- Fehlt ein solcher Nachkomme kann das Amt an den &ltesten lebenden ménnlichen Nachkommen in direkter
kognatischer Abstammung von jeder Person die Elter von jemandem war der friher fir das Amt in Frage
gekommen wére. Im Prinzip sollte dieser Kandidat einen Ahnen haben der das dlteste Kind eines Sawbwas war
der noch lebende Nachkommen hat. (1967b:50)

- Als ein Mitglied seiner Linie ist der Sawbwa ein Verwandter der gewdhnlichen Dorfbewohner, in der
Dorfpolitik spielt er aber keine Rolle, weshalb die Verwandtschaft mit einem Sawbwa einem Dorfbewohner
keine speziellen politischen Vorteile bringt. (1967b:50)

7.6
- Theorie "subnuklearer sozialer Systeme” und deren Integration in Nationalstaaten siehe 1967h:52-64

8.2

- Rituelle Praxis fur 'Hochgott' und Lokalgeister und funktionelle Bedeutung siehe 1967hb:38-41. Die beiden
Ritualkomplexe spiegeln zwei verschiedene Weltsichten der Kayah wieder. Einerseits die geschlossene
Dorfwelt, eine Kayahwelt verstanden als separate und unabhéngige Schépfung, andererseits eine Sicht die tief
mit dem Sawbwa System verknipft ist und die Kayah als einen Teil der Welt der Zivilisationen sieht.
(1967b:41) Priesteramt siehe 1967b:47f

- Ritualkalender von Kyebogyi siehe 1967b:70-75

- Opferplatz und Opferrituale siehe 1967b:80f

- Sedlenriickrufzeremonie siehe 1967b:82f
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Anhang VI11/3-4

3-4 MaeHaKi (M) u. Phamalo (P)/Sgaw, Nordthailand/lijima, S./1963 - 1965

(Die mit M gekennzeichneten Zitate beziehen sich auf Mae Ha Ki, die mit P auf Phamalo, mit -
gekennzeichnete auf beide Gemeinschaften. Die Quellennachwei se beziehen sich auf S. lijima)

1

- Feldforschung durch Shigeru lijima bei Sgaw-Karen in Mae Ha Ki (Pseudonym Hti To Pa) und Phamalo
(Pseudonym Hti Kani), Mae Sarieng District, Mae Hongson Provinz. (1965:418; 1970:13; 1979:99)

- Dauer der Forschung in Hti To Pa von Mé&rz 1963 bis April 1964, in Hti Kani von November 1964 bis July
1965. (1970:2)

- Untersuchungszweck ist Kulturwandel bei den Berg-Karen. (1965:418)

- Gegenstand der Abhandlung (1970) ist vor allem der sozio-kulturelle Wandel unter den Brandrodung
betreibenden Karen bezlglich der Einfuhrung des Naf¥reisanbaus. Schwerpunkt wird die theoretische
Interpretation eher als eine detailierte ethnographische Beschreibung sein. Der Autor will versuchen die
Prozesse und Mechanismen des sozio-kulturellen Wandels der eine Reorganisation einer 'stémmischen’
Organisation (‘tribal’ setting) hin zu einer 'b&uerlichen' ist zu kléren. (1970:1)

- Feldforschung wurde in Hti To Pa und Hti Kani (beides Pseudonyme) unternommen, ates und neues Material
gesammelt, alte und junge Menschen interviewt. Danach wurde eine vergleichende Studie der beiden Dorfer
gemacht deren Resultate mit anderen Ddrfern in anderen Gegenden verglichen wurden. (1970:1f)

- Er will zeigen, dal sich die beiden Dorfer in ein Schema Kawakitas einfigen lassen der der
Hochlandbevdlkerung Stidostasiens eine 'closed culture' zuordnen will im Gegensatz zu einer 'open culture' der
Volker der Ebenen. (1970:5)

2.

- Lageplan der Gegend und der beiden Dérfer siehe 1970:2

M-Mae Ha Ki (Hti To Pa) liegt am westlichen Rand des Bo Luang Plateaus, etwa 2 Kilometer entfernt von Mae
Ho einem kleinen Marktplatz an der Stralle von Hot nach Mae Sariang und etwa 20 km entfernt von Mae
Sariang. (1979:99)

P-Phamalo (Hti Kani) ist ein Tiefland Karen-Dorf in den 'outskirts Mae Sariangs am Westufer des Yuam
Flusses. (1979:99)

M-Hti To Pa liegt im Regenwald des westlichen Teils des Bo Luang Hochplateaus auf einer Hohe von etwa
3200 feet Uber Meeresspiegel. Die durchschnittliche Temperatur ist deutlich niedriger a'sin den Ebenen und es
gibt eine lange 'kalte' Jahreszeit von Mitte November bis Mitte Mérz. Die Hochsttemperatur im Winter ist 23°-
24°C und fallt manchmal bis unter 10°C. (1965:418)

3.

M-Geschichte ist aufgrund fehlender schriftlicher Quellen unsicher, Dorf hat aber wahrscheinlich seit etwas
mehr als einem Jahrhundert in der Gegend existiert. (1970:19)

P-Entstehung Hti Kani's vor etwa drel Generationen siehe 1970:28; 1979:105f Zunédchst wird noch
Brandrodungsanbau betrieben. (1970:28)

- Berichte von Langhdusern bei den Karen siehe 1979:100-103

- Die urspringlichen Berg-Karen Dorfer waren aufgrund des auf lange Brachezeiten ausgelegten
Brandrodungssystems keine permanenten Siedlungen, waren nur ein oder zwel Jahre bewohnt. (1979:102)

- Die Transformation von einer Langhausgemeinschaft die ale paar Jahre den Ort wechselte hin zu einer
dauerhaften aus separaten Haushalten bestehenden Gemeinschaft scheint vor etwa einem halben Jahrhundert
stattgefunden zu haben. Griinde dafir waren die Pazifizierung des Gebiets durch die Thairegierung zu Beginn
des Jahrhunderts sowie die Landverknappung aufgrund des Bevolkerungswachstums. Dariiberhinaus wurde der
Nal¥reisanbau eingefihrt. (1979:103)

4,
M-In Hti To Paleben 120 Karen in 25 Hausern. (1965:418)

5.1

M-Die Basis der Wirtschaft der Berg-Karen dieser Gegend ist der Brandrodungsfeldbau der einem rigorosen
Fahrplan folgt. (Anbauzyklus siehe 1965:418f)
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M-Die Subsistenzokonomie der Berg-Karen basiert primér auf dem Brandrodungsfeldbau unterstiitzt durch
Nal3reisanbau. (1970:17)

M-Anbauzyklus siehe 1970:15f

M-Kooperation des Dorfesist unerléllich (vital) fir den Brandrodungsfeldbau. (vergl. 1970:16)

M-Surplusland zur Erweiterung des Brandrodungsfeldbaus war bis zum Ende des letzten Jahrhunderts
vorhanden aufgrund der geringen Bevolkerung und reichlich Waldland. Aufgrund des Anbaus auf
ursprunglichem Waldland war die Produktivitét vergleichsweise hoch. Nach Aussage eines Dorfbewohners war
das Verhdltnis von Saatreis zu Ernteertrag 1 zu 50 was sich bis auf ein Verhaltnis von 1 zu 10 reduziert hat. In
dieser friheren Periode gab es keinen Landbesitz, da jedermann Waldland zur Erweiterung der
Brandrodungsfléchen nutzen konnte. Der Anbau nahm nur einen Teil des Jahres in Anspruch und eine Anzahl
von Kleinindustrien wie Bambusarbeiten und handgewebte Stoffe entstanden. (1965:419)

M-Der ernsteste EinfluR auf die traditionelle Okonomie war das Verbot des Brandrodungsfeldbaus durch die
Thairegierung 1959. In der Folge konnten die Karen nicht mehr das 'reine’ Brandrodungssystem (pure swidden
system) ausiiben und mufdten zu einem Hochland Rotationssystem (upland rotation system) Ubergehen, das 7-
feld System in welchem jeder Familie sieben Felder zugeteilt werden von denen jedes Jahr eines bebaut wird.
Das Gesetz hat den Trend zur Sefdhaftwerdung geférdert und ebenso die Entstehung von Landbesitz selbst fur
die Hochlandfelder. (1965:420)

M-22 von 25 Haushalten praktizieren Brandrodungsfeldbau, alle bis auf drei dltere verheiratete Paare die sich
bereits von der harten landwirtschaftlichen Arbeit zuriickgezogen haben. Von den 22 bebauen 21 etwa ein rai
jedes Jahr, der Haushalt des Dorfvorstands (village head) etwa zwei und ein viertel rai pro Jahr. (1970:17)
M-MaR fiir die Reisertrage sind 'Oldosen' (oil tins). Die Ertrage der verschiedenen Haushalte aus dem
Brandrodungsfeldbau reichen von 20 bis 150 'Oldosen’ mit einem Durchschnitt von 68/Haushalt. Nimmt man
die Ertrdge aus dem Nal3reisanbau hinzu variieren die Ertrége von 20 bis 300 Dosen mit einem Durchschnitt
von 100.(1970:17)

5.2

M-Vor 60 bis 70 Jahren wurde der Naf3reisanbau eingeflhrt, entweder von den Yuan oder den Lawa im Mae
Sariang Gebiet Ubernommen, wahrscheinlich aufgrund eines Anwachsens der Bevdlkerung und einer
Verknappung der Landressourcen wegen Entwaldungen. Die Produktivitét auf Nalreisfeldern ist viel grofer als
auf Brandrodungsfeldern selbst mit dem niederen technologischen Standard der Karen. Dartiberhinaus nimmt
die Produktivitdt nicht so schnell ab, dasselbe Feld kann unter Einsatz von wenig Dingemittel kontinuierlich
bebaut werden, ein Faktor der die Sef3haftwerdung der Karengemeinschaften férderte. Zum ersten mal wurde es
notig intensive Arbeitstechniken einzusetzen was zur Entstehung eines Landbesitzsystems fihrte. (1965:419)

- EinfUhrung des Nal3reisanbaus und dessen Folgen vergleiche 1970:25,28; 1979:104f

M-Okonomisch ist der Nafreisanbau nicht sehr wichtig, da nur wenig Familien Nalreisanbau betreiben. Bevor
die Stral2e von Hod nach Mae Sariang gebaut wurde waren es sieben Haushalte, danach nur noch sechs, da
eines der Bewasserungsfelder durch die Straf3e zerstért wurde. (1970:17)

M-Nur 6 von 25 Haushalten betreiben Nal¥reisanbau, z.T. aufgrund der Knappheit bewéasserbaren Landes, z.T.
aufgrund einer passiven und indifferenten Haltung gegenliber der neuen Technologie. Dariiberhinaus belauft
sich die Fléche der Nal¥reisfelder nur auf 1 bis 10 rai mit einem Durchschnitt von lediglich 3,2 rai. (1970:25)
M-MaR fir die Reisertrage sind 'Oldosen' (oil tins). Die Ertrage der verschiedenen Haushalte aus dem
Brandrodungsfeldbau reichen von 20 bis 150 'Oldosen’ mit einem Durchschnitt von 68/Haushalt. Nimmt man
die Ertrdge aus dem Nal3reisanbau hinzu variieren die Ertrége von 20 bis 300 Dosen mit einem Durchschnitt
von 100.(1970:17)

- Auswirkungen der Einfihrung des Nal3rei sanbaus siehe 1970:26f

5.3

- Gleichzeitig mit dem Nalreisanbau wurden vor etwa 70 Jahren Wasserbiiffel eingefiihrt wodurch der
Bewdsserungsfeldbau sehr viel einfacher wird. Die stetige Zunahme an Wasserbiiffeln scheint die Richtung des
Kulturwandels beeinfluf® zu haben. So schrénken sie z.B. die Méglichkeit der Wiederaufforstung und der
Anlage von Gérten in der Ndhe der Siedlungen ein da sie ale Vegetation fressen. Wahrscheinlich existiert
auch ene Beziehung zwischen der Zunahme der Wasserblffel und der Abnahme hochentwickelter
Handarbeiten wie z.B. Bambusarbeiten. (1965:419)

- Karen sind besonders an Elefanten interessiert, aufgrund 6konomischer Vorteile aber auch a's Prestigeobjekte
und Statussymbole, ein erwachsenes Tier kostet zwischen 7000 und 14000 baht. Nur ein Haushalt besitzt einen
Elefanten allein. 11 der 25 Haushalte halten aber einen Teil an einem Elefanten zusammen mit Verwandten
oder Freunden. (1970:17)

- Zweitwichtigstes domestiziertes Tier ist der Wasserbiiffel der erst mit dem Nal¥reisanbau eingefiihrt wurde. 18
Haushalte besitzen einen oder mehrere Wasserbiiffel, variierend von einem bis zehn, mit einem Durchschnitt
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von 3,6 pro Haushalt. Die Tiere sollen sich ziemlich gewinnbringend an Thai in den Ebenen verkaufen lassen.
(1970:18)

- Neben den grofkeren Tieren werden Schweine und Hihner gehalten. Schweine sind vor allem von ritueller
Bedeutung wéahrend Huhner rituell aber auch im Haushalt ohne rituellen Anlald verwendung finden. 14
Haushalte halten Schweine, vier Hihner. (1970:18)

5.4

M-Den Einwohnern wiederstrebt es so mit den Leuten der Ebenen zusammen zu sein, dal3 sie selten jemals ihr
Dorf verlassen um fir die Bewohner der Ebene zu arbeiten. Die einzige Ausnahme waren zwei Méanner dieim
Straf3enbau arbeiteten. Das ist der Grund warum die Kommerzialisierung der Arbeit unter den Berg-Karen im
Gegensatz zu den Karen in den Ebenen noch unentwickelt ist. (1970:18f)

55

M-Ein durchschnittlicher Haushalt produziert etwa 100 thang Reis die fur 1000 baht verkauft werden. Man
kann annehmen dal? ein Haushalt pro Jahr einen Wasserbuffel und ein Schwein verkauft fir 700 und 150 baht.
Halt der Haushalt ein drittel eines Elefanten der im Jahr etwa 2100 baht bringt so erhoht sich das Einkommen
um 700 baht. Das ungeféhre Gesamteinkommen eines durchschnittlichen Haushalts betréagt somit 2550
baht/Jahr (caUS$ 127). Zusétzlich zu diesem Einkommen wird noch gejagt und gesammelt in den
umliegenden Waldern, der Wert dieser Einkommen ist aber schwer zu schétzen. (1970:18)

M-lijimaist beeindruckt davon wie isoliert das Dorf sozio-6konomisch ist obwohl es nur 20 Kilometer von Mae
Sariang entfernt ist. Vor 1964 als die Strafl3e fertiggestellt wurde waren nur wenige Glter aus Mae Sariang ins
Dorf und das Gebiet gelangt aufgrund schlechter Transportverbindungen. Die Okonomie Hti To Pas ist sehr
selbstgentigsam und autonom. (1970:19)

M-Nach Aussagen der Dorfbewohner ist die Landwirtschaft seit mehreren Jahrzehnten im Niedergang, vor
allem durch die Ubernutzung der Felder aufgrund zunehmender Bevélkerung. Die Bracheperioden von frither
10 Jahren und mehr sind um mehrere Jahre kirzer geworden. Zusétzlich zur abnehmenden Fruchtbarkeit
aufgrund der Ubernutzung wird 'soil sickness' fir die abnehmenden Ertrége verantwortlich gemacht. (1970:25)

6.1

M-Im Prozess der Entstehung privaten Landbesitzes gibt es unterschiedliche Einstellungen. Einer der dltesten
Einwohner gefragt ob die Hochlandfelder die er bebaut wirklich seine eigenen sind antwortet, dal3 jeder
Dorfbewohner das Recht hat irgendeinen Platz in den Bergen zu bebauen und die Kinder nicht unbedingt das
von ihren Eltern bebaute Land erben missen. Tatséchlich aber erhielt ein Sohn dieses Mannes dessen Felder
as er sich in den Ruhestand zurtickzog. Dieser Sohn meint auf dieselbe Frage ohne zu zdgern dal? er seine
Nal¥eis- und Hochlandfelder von seinen Eltern erhalten hat und diese an seine Kinder weitergeben wird.
(1965:420; 1970:26f)

- Mit der EinfUhrung des Nafdreisanbaus einher ging ein Wandel im Landbesitz Muster. Aufgrund des grof3en
Arbeitsaufwands zur Einrichtung der Nalreisfelder entwickelte sich Privatbesitz an den Feldern woraufhin
man beginnt das Muster auch auf die Brandrodungsfelder auszudehnen. (vergl. 1979:105)

P-Zuzug nach Phamalo ist nicht nur fir Affinalverwandte mdglich.(vergl.1979:106)

7.11

M -durchschnittliche Haushaltsgréfe 4,8 Personen (120/25) (1965:418)

- Der Haushalt ist die kleinste korporierte Gruppe der Karen und spielt eine wichtige Rolle im Sozialsystem,
was sich auch im religiésen Bereich ausdriickt. So 'besitzt' jede Familie einen Hausgeist 'Bgha’ der fast dle
Aktivitdten der Haushaltsmitglieder leitet (presides over). Diese kénnen die Gunst des Hausgeistes durch das
Opfer eines Schweins und/oder eines Huhnes erreichen. Erregt ein Haushaltsmitglied den Unmut des
Hausgei stes so mussen alle Mitglieder mit Ungemach und Unfélen rechnen. (1970:30)

7.13

M-In Mae Ha Ki wurde keine einzige interethnische Heirat festgestellt.(1979:106)

P-Interethnische Heiraten sind in Phamalo sehr viel haufiger, mit Nordthai, Zentralthai, Lua, Khamu,
Burmesen und Kambodschanischen Elementen. (1979:106)

- Heiraten in Hti To Pa und Hti Kani in Abhéngigkeit von der Entfernung des Wohnorts der Heiratspartner
siehe 1970:27

7.14

- Im traditionalen (nomadischen) Stadium wurde von dem frisch verheirateten Paar erwartet im Haushalt der
Eltern des Mannes und der Frau wahrend einer langen Zeit zu wohnen, nach Aussagen fir fast drei Jahre, da
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die Karen weder ein Mitgift noch ein Brautpreissystem hatten. Dieser Brauch wurde als eine Art Reparation
gegenuber den Eltern verstanden. Erst danach waren sie frei einen eigenen Haushalt zu griinden. (1965:420)

- Generell bevorzugten sie ein neues Haus zu bauen oder blieben bei den Eltern der Frau. So war das
Grundmuster postmaritaler Residenz matri-patri-neo-(oder matri-)lokal. Die Aufenthaltsdauer im Haushalt der
beiden Elternpaare nahm mit zunehmendem Individualismus graduell ab. Mit der Aufgabe des Langhauses
wurde sie auf ein paar Tage verkirzt in welchen das Paar in den beiden Hausern der Eltern Alkohol herstellten.
Heute bleiben sie nur einen Tag in jedem Haus und stampfen Reis fur die Eltern. So hat ein traditioneller
Heiratsbrauch seinen urspriinglichen Sinn verloren und ist rein zeremoniell geworden. (1965:421)

7.21

- Die Karengesellschaft neigt zu einem bilateralen System und hat weder Klan noch Stamm entwickelt. Nicht
einmal die Verwandtschaft bildet eine organisierte soziale Gruppe. (1970:30)

- Der dlteste Einwohner Hti To Pa's, wahrscheinlich tber 80 Jahre at, erinnert sich as 10 jahriger Junge in
einem Langhaus gelebt zu haben. Die sozialen Verhdltnisse lassen sich nicht rekonstruieren, aber
wahrscheinlich setzte es sich nur aus Blutss und Affinaverwandten zusammen. Nach Auflésung des
Langhauses sollen die Karen durch ein halbnomadisches Stadium (semi-nomadic stage) gegangen
sein.(1965:420, vergl. 1970:19-22)

- Der Autor hat den Eindruck, dafl3 Aussehen und Struktur der Langhduser der Karen denen der Iban in West
Borneo &hnelten, aber etwas stérker sozial integriert waren. (1970:22f)

7.23

- Rituelle Einheit des Ahnenkults ist 'Dopuweh’, die fast identisch mit der Familie ist obwohl sie auf einer
Matrilineage basiert. Zusammensetzung der Dopuweh siehe 1970:31; 1979:108.

- Die bgha sind Ahnengeister von Verwandtschaftsgruppen benannt 'dopuweh’ die zur Verséhnung der bgha
den oxe Ritus durchfihren. Diese dopuweh ist matrilinear begriindet. Auch nach der Heirat bleibt der Mann in
der dopuweh in die er geboren wurde. Wird aber seine Frau nach dem Tod ihrer Mutter selber Kopf einer
dopuweh, hort er auf seiner Geburtsdopuweh anzugehtren und wird Mitglied der dopuweh der seine Frau
vorsteht. (1979:107f)

- Oxe wird fir die bgha durchgefiihrt, einem Ahnengeist der der dltesten Iebenden Frau der dopuweh am
néchsten stehen soll. Stirbt diese Frau so teilt sich die Gruppe und neue dopuwehs entstehen um die Frauen der
néchsten Generation. In der Regel besteht eine dopuweh aus den Mitgliedern eines Haushalts, aber nicht
immer. Solange eine Frau der Senior Generation gehéren alle ihre Nachkommen wo immer sie leben mégen zu
ihrer dopuweh. (1979:108)

- Die matrilineare Gruppe (dopuweh) ist gleichzeitig die kleinste und grofite korporierte Gruppe der Karen-
Gesdllschaft und der Glaube an die bgha und der oxe Ritus funktionieren um den Zusammenhang der dopuweh
zu starken.(1979:111)

7.25
P-Mit dem Wechsel vom Brandrodungsfeldbau zu Nafireisanbau in Phamalo verschwand die das ganze Dorf
einschlief3ende kooperative Arbeit. (1979:106)

7.31

M-In Hti To Paleben 120 Karen in 25 Hausern. (1965:418)

- Die Dorfgemeinschaft setzt sich aus einer konsanguinen Gruppe zusammen die gemeinsame Vorfahren hat,
samt anderer affinaler Mitglieder. Diese Art konsanguiner Gruppe in welcher das Verwandtschaftsnetzwerk
sich von einem Individuum nach auf3en erstreckt heif3t ‘taduxo'. (1970:22)

- Wahrend Hti Topa sich Uberwiegend aus der konsanguinen und affinalen Gruppen zusammensetzt, umfafdt
Hti Kani Uber die affinalen Beziehungen auch nicht konsanguine Karen und Nicht-Karen. (1970:27)

P-Hti Kani dhnelt sehr den Dérfern der Nordthai oder Shan. (1970:27)

P-Mit der Ausdehnung des Nalreisanbaus verschwindet die fir den Brandrodungsbau typische Form der
kooperativen Arbeit, wodurch nicht nur die konsanguinen Bindungen der Dorfbewohner sondern auch die
Territorialen Bindungen zu brechen drohen. Dieser Trend wird extrem beschleunigt durch die Heiraten der
Karen der Ebene mit der Nicht-Karen Bevélkerung wie Nord- und Zentralthai, Lawa, Khmu, Burmesen und
Kambodschaner. Selbst Personen ohne affinale Beziehungen kdnnen im Dorf siedeln. (1970:28)

P-Der Talutaphadu Ritus der nur in den Dorfern der Ebenen praktiziert wird und sich an einen Dorfschutzgeist
(Hti K'cha Ko K'cha) richtet entstand um die territoriale Organisation des Dorfes zu stérken nachdem die
konsanguinale Organisation von innen und auf3en ins Wanken gerét. (1970:35f)

7.33
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M-Wahrend des nomadischen Stadiums gab es keinen strikt sdkularen politischen Fihrer in Hti To Pa,
stattdessen einen sozio-religiosen Fuhrer mit Autoritét Uber das sékulare und spirituelle Leben der
Dorfbewohner. (1965:422; 1970:23)

M-Nachdem das traditionelle sozio-politische System das auf der supralokalen Verbindung der
Langhausgemeinschaften basierte verschwand und sich in die verschiedenen Dorfgemeinschaften aufléste
begann jedes Dorf einen eigenen Hiko zu haben. (1965:423)

M-Heutzutage ernennt die Zentralregierung einen Dorfvorstand (village head), was die Differenzierung der
Funktionen des sozio-religidsen Fuhrers beschleunigte. Heute gibt es sowohl einen Dorfvorstand (village head
= Ke) als auch einen spirituellen Fuhrer (Hiko), aber die Fihrerschaft des Dorfes ist immer noch in der Hand
einer Verwandtschaftsgruppe die vom letzten sozio-religitsen Flhrer abstammt. (1965:423)

7.4

- Wahrend des nomadischen Stadiums gab es einen sozio-religidsen Fuhrer in Hti To Pa mit Einfluld Gber
mehrere Siedlungen (hamlets) bzw. Langhéuser in diesem Gebiet. Einmal im Jahr amtierte er anlaich der
"Taluphadu' Zeremonie, einem der wichtigsten, an den grofdten Geist im Animismus der Karen (Hti K'sa Kaw
K'sa) gerichteten Rituale. Von jedem der verschiedenen Langhduser der Gegend mufte ein méannlicher
Erwachsener an dem Ritus teilnehmen dessen Funktion die Intensivierung supralokaler Solidaritdt war, und
dazu diente der ansonsten autonomen Existenz einen grof3eren Grad der Integration zu geben. Nach lijima
waére das nomadische Leben der Berg-Karen wahrscheinlich in einen "anarchischen' oder chaotischen Zustand
verfallen wenn die supralokale Solidaritét nicht mit einem Ritus aufrechterhalten worden wére, der mit der
Sefhaftwerdung der Karen aber verschwand. (1965:421; vergl.1970:23; 1979:102f)
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M-Den Einwohnern M's wiederstrebt der Kontakt mit den Leuten der Ebenen, sodal? sie selten jemals ihr Dorf
verlassen um in der Ebene zu arbeiten. (1970:18f)

M-lijima ist beeindruckt davon wie isoliert M sozio-6konomisch ist obwohl es nur 20 Kilometer von Mae
Sariang entfernt ist. (1970:19)

8.1

- Vordringen des Buddhismus siehe 1965:422

- 12% aller Dopuweh in M haben Chakasi durchgefiihrt, 15% in P. (1970:33)

P-Vor etwa 50 Jahren wurden von den Bewohnern Phamal os einige Buddhistische Elemente Gbernommen, am
wichtigsten war die Konstruktion einer Stupa auf einem Berg oberhalb des Dorfes. (1979:112)

- In Mae HaKi gibt es zwei christliche Haushalte, in Phamalo einen. (1979:113)

- Ahnenkult, Chakasi und Christen in Mae Ha Ki und Phamalo siehe 1979:110

P-Die Ubernahme buddhistischer Elemente in Phamalo scheint nur wenig EinfluR auf die traditionellen
religisen Praktiken gehabt zu haben, Im Gegensatz zur Einfiihrung des chakasi Ritus oder die Bekehrung zum
Christentum. (vergl.1979:112)

8.21

- Ahnenkult, Chakasi und Christen in Mae Ha Ki und Phamalo siehe 1979:110 Tabelle ist aber mil¥fiihrend, da
in den Bergen die Riten sehr vidl strikter gehandhabt werden als in der Ebene. Aber trotz der Unterschiede
bleibt eine gemeinsame Basis in alen oxe Riten die eine wichtige Rolle in der Aufrechterhaltung der
ethnischen Identitdt spielen. Diese gemeinsame Basis |&3t sich wie folgt zusammensetzen: Die matrilineare
Gruppe (dopuweh) ist gleichzeitig die kleinste und grofite korporierte Gruppe der Karen-Gesellschaft und der
Glaube an die bgha und der oxe Ritus funktionieren um den Zusammenhang der dopuweh zu stérken. Bis ein
Mitglied einer dopuweh den oxe Ritus aufgibt ist es verpflichtet an dem Ritua teilzunehmen. "Karentum™ wird
aufrechterhalten solange der oxe Ritus durchgefiihrt wird, da es zu dessen Durchfiihrung unerlésslich ist Karen
zu sprechen und Karen Kleidung zu tragen. (1979:111)

- Ahnenkult siehe 1970:30-33; 1979:108-111; Unterschiede zwischen oxe chuko und oxe pgo siehe 1979:109-
111; Verteilung von 'Oxe' Riten und Chakasi in den beiden Dorfern. (1970:33)

8.22

- Rituelle Praxis im Brandrodungs- und Naf3reisanbau siehe 1965:421f

- 'Chakas' Ritus zur Aufgabe des Ahnenkults siehe 1970:32f; 1979:112

- Kult des Dorfschutzgeistes (Talutaphadu Ritus) siehe 1970:34ff; 1979:113ff Ethnische ldentité und
Konsanguinitét werden im Talutaphadu Ritus nicht betont. Im Gegensatz zum oxe Ritus kann jeder ménnliche
Dorfbewohner unabhangig von seiner ethnischen Zugehdrigkeit teilnehmen. Karen Sprache und Kleidung sind
nicht nétig, die Teilnehmer gelten nicht als Verwandte. Das Ritual verbindet die Karen mit der Tieflandkultur
der  Nordthai und Shan und wird nur in den Ebenen praktiziert. (1979:115)
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Anhang VI11/5

5 Waplonkhu, Bikhi Tal/Pwo, Zentralthailand/Stern, T./1964-1965
(Die Quellennachwel se beziehen sich auf T. Stern)

1

- Anthropologische Forschungen durch Theodore Stern im oberen Tal des Khwae Noi Kanchanaburi Provinz, 7
Monate Feldaufenthalt in Bikhi (Waplonkhu) und Sangkhlaburi, danach Abbruch aufgrund von Krankheitsfall
in der Familie (1974:2)

- Autor lebt einen Monat as Mitglied eines landlichen Karenhaushalts, besucht in Begleitung eines Missionars
den Sitz einer millenaristischen Buddhistischen Sekte im Stidwesten der Tak Provinz (1974:2)

- Projektziel ist Analyse des Zusammenhangs linguistischen und kulturellen Wandels; linguistische Daten
missen noch aufgearbeitet werden, hier vor allem Ergebnisse zu Kulturkontakt und Kulturwandel; verglichen
werden sollte Leben der Karen in Sangkhlaburi mit dem in den benachbarten Dorfern; die soziokulturellen
Unterschiede sollten Effekte der 'Urbanisierung’ (Sangkhlaburi mit weniger as 2000 Einwohner)
wiederspiegeln; Unterschiede in der Beherrschung von Thai und anderen Sprachen werden diesen Effekten
zugeordnet (1974:2)

- Untersuchungstechniken reichen von Fragebdgen Uber Interviews bis zur teilnehmenden Beobachtung und
Fallgeschichten (‘case histories) (1974:2)

2.

- landliches Dorf der Untersuchung liegt im Ta des Bikhi, dem westlichsten der drei Zufliisse des Khwae Noi,
etwa 3 Stunden FuBmarsch von Sangkhlaburi, dahinter schneidet der Khwae Noi durch rauhes, durch
spektakulére Kalksteinberge und dichten Dschungel charakterisiertes Gebiet (1974:3)

- Abgelegenheit des oberen Tales von den Mérkten Zentralthailands ist grofdtes Handicap und weitere
Entwicklung wird vor allem von der Verbesserung der Transportmoglichkeiten abhéngen. Wéhrend der
Regenzeit spielt der Fluld die Hauptrolle, grofter Teil der Vorrédte missen zu dieser Zeit den Fluf3 hinauf
transportiert werden, wahrend Reis und Holz hinunter auf die Mérkte und in die Ségewerke gehen. Von der
Bahnstation Wangpho oberhalb Kanchanaburis dauert es zwei Tage bis Sangkhlaburi. Wahrend der kalten und
trockenen Jahreszeit wird der Flul3 oberhab von Thakanun zunehmend unschiffbar, Lastwéagen auf
unbefestigten Strafen werden Haupttransportmdglichkeit, die Kosten verdoppeln sich. Die von den Japanern
wéhrend des 2.Weltkriegs gebaute Eisenbahnstrecke wurde aus strategischen Griinden abgerissen. Hinterland
von Sangkhlaburi ist noch schwieriger zugdnglich. Transporte sind hier vor allem auf kleine Boote,
Ochsenkarren, Elefanten und menschliche Trager angewiesen. Holzeinschlag hangt vor allem von Elefanten
ab, verstérkt werden aber auch 'log trucks' eingesetzt was die Operationsmdglichkeiten erheblich erweitert. Die
Stral3e die von einer Minengesellschaft zur Ausbeutung von Bleierz in eéinem der ndrdlichen Tambon gebaut
wurde ist von groRer Bedeutung fir Arbeitsplatze, Marktanbindung und medizinische Versorgung. Uber die
Stral3e erreicht aber auch Opium und Heroin welches lokal nicht angebaut wird aus dem unteren Tal und
Zentralthailand das Gebiet um Sangkhlaburi. (1974:5)

- Das Bikhi Tal ist Uberwiegend von Karen besiedelt. (1979:70)

3.

- Friheste noch lebende Bevdlkerung sind Lawa, die sprachlich den Tibeto-Burmanen aber ndher stehen als die
Lawa Nordthailands. Karen wanderten gegen Ende des 19.Jh's auf der Flucht vor den Burmesen ein.
Einwandernde Pwo waren aber keine einfachen Bergbauern, sondern kamen aus dem Hinterland von Stadten
wie Moulmein und brachten gentigend politische Kohésion mit, sodal? der Gouverneur von Kanchanaburi frih
in der gegenwértigen Dynastie den lokalen Karenfihrer zum Gouverneur des oberen Tales und der
angrenzenden Gebiete machte, mit Sitz in Wangka, dem heutigen Sangkhlaburi. Dariiberhinaus wird ihm der
Titel eines "Phaya Sri Suwan Khiri" verliehen. Titel und Amt werden in dynastischer Folge weiter gegeben,
nach verschiedenen Angaben Uber 4-7 Generationen. Der letzte Nachfolger scheidet 1924 aus dem Amt des
"Nai Amphur". In der Folge wird der Amphur Sitz fluBabwérts nach Thakanun verlegt und Sangkhlaburi wird
zum 'King (branch) Amphur' (1974:3; vergl. 1979:66f)

- Obwohl politische Hegemonie von Thailand ausging kamen kulturelle Einfllsse weiter aus Burma. Von dort
kam auch die millenaristische buddhistische Telakhon Sekte die sich weit flulZabwérts bis zum unteren Ende
der Provinz ausdehnte, und aus Burma kam auch der orthodoxe Buddhismus der die Sekte spéter ersetzte.
Maoglich ist auch, dal? der Naldreisanbau aus Burma kam, da er in Bikhi anscheinend einige Jahre friher alsin
Sangkhlaburi praktiziert wurde.(1974:3)
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- Bereits seit 1826 waren die Karen des Oberlaufs des Khwae Noi zusammen mit Mon Truppen in Diensten
Siams beschéftigt, in der Gewinnung von Waldprodukten und der Produktion von Baumwolle und
Baumwollstoffen, die sie bald auf den Markt in Bangkok fldften. (1979:66)

4,

- 24 Haushalte im Untersuchungsdorf im Bikhi Tal, Durchschnitt Haushaltsgrof3e im Tal ca. 4 Personen.
(1979:70)

- Die Dorfer liegen in einem Fluftal wie Ban Hong, aber in einem sehr viel dinner besiedelten Gebiet und
Uberwiegend von Karen besiedelt. (1979:70)

- Hinterland Sangkhlaburis weitgehend von Karen bevolkert. Gesamtbevolkerung des 'King Amphur' 4200
Personen, davon 38% in Sangkhlaburi, 35% im stdlichen Tambon und jeweils 14% und 13% in den beiden
nordlichen Tambon. Daten fir die landlichen Gebiete sind aber nicht komplett da die Verwaltung nicht tber
die HauptfluRsysteme und Reisewege hinausreicht. SiedlungsgréfRe und -dichte scheinen in die Berge hinein
abzunehmen, es besteht eine betréchtliche Mobilitdt die wie friher nicht vor internationalen Grenzen
haltmacht. Mobil sind vor alem junge Manner oder Familien, in einem Fall ist aber auch ein Dorf geschlossen
aus Burma emigriert um der Konfiskation von Ernteliberschiissen zu entgehen. (1974:4)

5.1

- Angesichts der Bedeutung des Nal¥reisanbaus ist es erstaunlich, dafd weiter Brandrodungsfeldbau betrieben
wird. Verschiedene Griinde sprechen dafiir: - Haushalte ohne Nal¥reisfelder oder Teilhaber an rotierenden
Feldern kdnnen so im Dorf bleiben, auf gewohnte Art ihren Unterhalt bestreiten und ihre Rechte an den
rotierenden Feldern erhalten, wodurch auch eine Fragmentation der Gemeinschaft vermieden wird. - Wer nicht
genug Kapital fir Zugtiere aufbringen kann ist auf den Brandrodungsfeldbau angewiesen und auch wahrend
der Konstruktion von Nal¥reisfeldern muf der Unterhalt durch Brandrodungsfeldbau gesichert werden. In
dieser Situation greifen auch Nordthai auf den Brandrodungsfeldbau zuriick. - Die Ertrdge auf
Brandrodungsfeldern scheinen nicht einmal so ungiinstig zu sein. (vergl. Tab.l, S.7) (1974:7)

- Das Durchschnitt Brandrodungsfeld ist halb so grof3 wie das Nal¥reisfeld, ist weniger dicht gesét, tragt etwas
mehr pro Fléche, und entscheidend mehr pro gepflanzter Einheit ('measure planted’). Die entsprechenden
Zahlen fur Sangkhlaburi zeigen denselben Kontrast oft noch ausgeprégter, da die Bikhi-Farmer, die sehr viel
sparlicher sden vergleichsweise niedrigere Ertrége haben. Daten aus beiden Gebieten sprechen dafir, dal3
bezliglich des Landes und des eingesetzten Saatgutes der Brandrodungsfeldbau effizienter ist. Hauptunterschied
ist der Aufwand fir Rodungs- und Jatarbeiten der den Brandrodungsfel dbauern das ganze Jahr Uber beschéftigt,
wéhrend der Naf¥reisbauer 3-4 Monate zur freien Verfigung hat. (1974:7f)

- Viele der Brandrodungsfelder im Bikhital befinden sich auf ebenem Geldnde und lassen sich mit wenig
Aufwand in Nal¥reisfelder umwandeln. An weniger giinstigen Berghéngen ist der Aufwand grof3er und birgt die
Gefahr der Erosion. (1974:8)

- Brandrodungsfelder im Bikhital werden in der Regel im 5 Jahreszyklus mit 4jdhriger Brache angebaut, auf
besonders guten Béden nach 3jéhr. Brache. (1974:8)

- Ein Mann wird im Laufe seiner Lebenszeit kaum mehr as sechs Brandrodungszyklen durchfilhren. Die
bebauten Brandrodungsfelder eines Jahres liegen oft zusammen, umgeben von Brachefldchen. Auf dem
Brandrodungsgebiet stehen vereinzelt noch Baume, aber kaum wenn tberhaupt urspriinglicher Wald. (1974:8)

- Der in Bikhi praktizierte Brandrodungsfeldbau ist ein stabiler Typ, er beeintréchtigt nicht die Berghénge und
fuhrt so nicht zu Erosionen, birgt wenig Gefahr fur die angrenzenden Wélder. Es wird Land kultiviert das sonst
nicht genutzt wirde zur Ergénzung des Naf3reisanbaus. Brandrodungs- wie Nal¥reisfelder liegen in der Regel
nicht weiter als einen Kilometer vom Dorf entfernt, aber gegen Ende der Saison miissen die Bauern aufs Feld
Ziehen. (1974.9)

5.2

- Nal¥eisfelder werden dauernd neue angelegt, oft werden Brandrodungsfelder umgewandelt. Nal3reisfelder
werden vererbt, selten werden sie verkauft. (1974:6)

- Nal¥eisfelder sind im Gegensatz zu Brandrodungsfeldern wirkliches, von der Regierung sanktioniertes
Eigentum. (1974:8)

- Nal¥reisanbau erfolgt in der Regel als Monokultur. (1974:9)

5.3

- Reichtum stellt sich vor alem auch im Besitz eines Elefanten dar, dessen Anschaffung etwa 14000 Baht
kostet. Ein oder zwei wurden wild gefangen. Flr drei Monate fir den Holzeinschlag ausgeliehen bringt er 3000
Baht. Durch seine Langlebigkeit ist er meist vererbbares Gut das in seiner Bedeutung nur hinter den
Nal¥reisfeldern zurticksteht. (1974.6)

161



- Im Gegensatz zu den Nal¥reisfeldern erlaubt der Brandrodungsfeldbau den Anbau von anderen Friichten wie
Mais, Bohnen, Yams, Chillies, Kirbis u. a. zwischen den Reispflanzen. Am Rande des Feldes werden andere
Bohnen zusammen mit Auberginen und Sesam angebaut. Jede Form des Anbaus wird durch Fruchtbdume,
Gérten und das Sammeln ef3barer Wildfriichte erganzt. (1974.9)

5.4

- In den frihen Jahrzehnten dieses Jh's sollen die Karen des Khwae Noi Gebiets noch weitgehend
Selbstversorger gewesen sein. Der Eintritt in den Reis und Holzmarkt ging einher mit dem Zugang zu
Fabrikerzeugnissen was sich zum Nachteil lokaler Handarbeiten auswirkte. Auswirkungen der Geldwirtschaft
sind in Sangkhlaburi und dessen Hinterland deutlich zu splren. (1974.5)
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- Wirtschaftsdaten siehe Tabelle 1974:7 Durchschnitt Brandrodungsfeldgréfle 1,96 ha; Nal¥reisfeld 3,48 ha
Durchschnitt Saatgut/Feld: Brandrodung 40 kg; Nal¥reis 118 kg Durchschnitt Etrag/Feld: Brandrodung 4720
kg; Nal¥reis 8160 kg Durchschnitt Saatgut/ha: Brandrodung 20,4 kg; Nafdreis 33,9 kg Durchschnitt Ertrag/ha:
Brandrodung 2408 kg; Nal¥reis 2345 kg Durchschnitt Ertrag/kg Saatgut: Brandrodung 118; Naf¥reis 69,2

- Durchschnitt Jahreseinkommen/Haushalt 1000 baht, Ausgaben 650 baht (Kleider und Bettwéasche 320 b.,
Gewtlrze, Speisedl und Kerosin 220 b., 'making mat'110 b.). Der Rest geht in Kapitalgiter wie Vieh und
Wagen, den Hausbau, oder wird in Schmuck angelegt. Obwohl der Verkauf von Surplus-Reis eine allgemeine
CashQuelle ist, werden durch den Verkauf von Frichten, Vieh und die Herstellung kleiner Boote fur
Sangkhlaburi oft groRere Gewinne erzielt. (1974:5f)

- Obwohl Naf¥reisanbau im Bikhital seit mindestens 90 Jahren praktiziert wird bauen wie in Sangkhlaburi die
Bauern etwa jeweils zur Halfte Nal3reis und Trockenreis an, was nicht nur von der Verfiigbarkeit von Land
abhangt.(1974:6)

- Von 35 Haushalten (einschliefdlich der 24 in Waplonkhu), hatten 1965 20 Nafdeis auf Feldern von
Durchschnitt 21,5 rai angebaut, und die anderen bauten Brandrodungsfelder mit Durchschnitt 12,1 rai an. Der
Gesamtreisertrag gentigt hier um die Nahrungsbedirfnisse fast aller Haushalte zu befriedigen und ein Surplus
Ubrigzulassen das manchmal verkauft wird. Zusétzliches Einkommen wird durch den Verkauf von
Gartenprodukten und Vieh, Vermietung von Elefanten, Lohnarbeit und den Verkauf von Manufakturwaren
erzielt. Unter diesen Dorfbewohnern ist wirklicher Besitz und dessen Vererbung in gleichen Teilen an die
Nachkommen ein wichtiger Gesichtspunkt wahrscheinlich wichtiger als in Dong Luang oder selbst Ban Hong.
(1979:70)

6.1

- Fur Brandrodungsfelder gibt es traditionell nur Nutzrechte, will man Brachland eines anderen bebauen ist
dessen Einwilligung nétig, kontinuierliche Nutzung erhét Nutzrechte, léngere Nichtnutzung kann sie in Frage
stellen. (1974:8)

- Nal¥reisfelder werden dauernd neue angelegt, oft auf friheren Brandrodungsfeldern. Nal¥reisfelder werden
vererbt, selten werden sie verkauft. (1974.6)

- Nalreisfelder sind im Gegensatz zu Brandrodungsfeldern wirkliches, von der Regierung sanktioniertes
Eigentum. (1974:8)

6.2

- Der Besitz geht zu gleichen Teilen an die Nachkommen. (1979:70)

- Erbrecht und uxorilokale Residenz fihren manchmal dazu, dal3 die Felder in einiger Entfernung vom
Wohnort liegen. Gelegentlich erben Mann und Frau Land das weit auseinanderliegt weshalb vielleicht eines
der Stiicke nicht mehr genutzt oder verkauft wird falls keine anderen Verwandten da sind die es nutzen wollen.
Naf¥reisfelder werden gleichmallig an die Kinder vererbt, eine Witwe kann fur ihre Kinder ein Feld bebauen,
erwirbt dadurch aber keine Rechte. In der Regel bleibt eine verheiratete Tochter und ihr Mann im Haushalt der
Witwe um sie zu versorgen, sonst muld ein verheirateter Sohn die uxorilokale Residenzregel brechen und
wieder in den Haushalt seiner Mutter ziehen. Der Bauer zieht sich etwa mit 50 Jahren von der Feldarbeit
zurtick und Ubergibt das Land an seine Kinder die ihn danach unterstiitzen. Haben beide Eltern Felder, so
kénnen die Kinder teilen, einige die des Vaters Ubernehmen, andere die der Mutter. Von einigen Feldern ist die
Vererbung Uber drei Generationen bekannt, weiter reicht die Erinnerung nicht zurlick. Sind die so vererbten
Stiicke zu klein um ale Erben zu unterhalten, werden sie ev. nicht geteilt sondern rotieren in einem jdhrlichen
Rythmus innerhalb der Erbengemeinschaft, ein dhnliches Verfahren existiert auch fir Elefanten. Erben die
anderstwoher Land erhalten oder Ehepartner die mit Feldern versorgt sind verzichten ev. auf die Erbrechte am
Land. Sollten sie spéter ihre Rechte wieder antreten wollen, so mussen sie zuerst das Einverstandnis derer
Einholen die das Recht aktiv nutzen. Sind diese der Meinung, da’3 das Land nicht zum Unterhalt aller
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ausreicht, muf3 der Bittsteller warten. Kommt es zu Auseinandersetzungen werden ev. noch lebende Eltern zur
Entscheidung des Falles angerufen. (1974:6)

6.31

- Die Mehrheit der Karen im Bikhital hat Thaikenntnissein der Schule erworben, in Sangkhlaburi aber eher im
Kontakt auf der Straf3e. (vergl. 1974:11)

- Karen haben sogar eigenes Schriftsystem das auf dem der Mon basiert und wahrend des Dienstes im Wat
erlernt wird. Alphabetismusist im Bikhital wie in Sangkhlaburi eng mit dem Schulbesuch verkniipft. 44% der
86 Individuen aus dem Bikhital kénnen Thai lesen und sprechen. Ohne die nur sehr schlecht lesenden bleiben
noch 23%. Fir solide Thaikenntnisse sind mindestens drei Jahre Unterricht nétig.(1974:12)

6.32

- Im King Amphur gibt es 8 Schulen fur 430 Schiler, von denen die Halfte die Schule in Sangkhlaburi
besuchen. Die andere Hélfte verteilt sich jeweils zur Hélfte auf die beiden nérdlichen Tambon und den
stdlichen Tambon. In die beiden Schulen der Border Police gehen gut 60% der Schiller aus dem Norden. Die
Effektivitdt der Dorfschulen ist aber nicht sehr hoch. (1974:10)

- In den kleinen Einlehrerschulen ist der Lehrer in der Regel Karen. Fahige Karenschiller werden durch ein
Regierungsprogramm geférdert, die Bildungsmoglichkeiten werden von den Karen gerne angenommen.
(1974:11)

- Lokal spielen Massenmedien keine grof3e Rolle fir die Integration in Thailand. Radios sind selten im Bikhital
und die intellektuelle Sprache der Nachrichtensprecher wird von den meisten Karen nicht verstanden.
(1974:12)

7.11

- Mittlere Haushaltsgrofie im Bikhi war etwas mehr als 5 Personen. (1979:71)

- Der 'joint lineal' Haushalt (Eltern plus verheiratetem Kind?) ist prominent und macht 42% der registrierten
Féle aus, 24% von ihnen sind uxorilokalen Charakters. Dariiberhinaus war in fast allen mdglichen Féllen die
ursprungliche postmaritale Residenz uxorilokal. 56% der Haushalte sind Nuklearfamilien. Das Idea der
Uxorilokalitdt gilt in den nordlichen wie in den zentralen Pwo Gemeinschaften. Aber der Bikhi
Haushaltsvorstand bestellt eion grofReres Feld als der im Norden und braucht dazu Arbeitskréfte, was die
Aufrechterhaltung der uxorilokalen Residenz begiinstigen mag. (1979:71f)

7.13

- Ehepartner werden ev. im Dorf gefunden, i.d.R. innerhalb des Bikhitales. Ein paar sind aus Sangkhlaburi, ein
oder zwei von weiter her. (1974:9f)

- Uber die Halfte der beobachteten Heiraten in Waplonkhu und benachbarten Dérfern wurden innerhalb des
Bikhi Einzugsgehiets geschlossen aber in weniger als einem drittel der Félle waren die Partner aus einem Dorf.
(1979:71)

- Fast 1/5 dler Heiraten sind mit Migranten aus Burma und Uber 8% mit Nicht-Karen, tUberwiegend Lao.
Wiederheiraten machen 15% aus. (1979:71)

- In den Dérfern sind weniger als 8% der Heiraten interethnische, vor allem mit Lao und Taungthu. (1974:10)

7.14

- Die traditionell uxorilokale Residenz findet vor allem dann Ausnahmen wenn der Mann aus Sangkhlaburi ist
und seine Beschéftigung Sangkhlaburi als Wohnort nahelegt. Allerdings behalten die Karen in der Stadt (wie
Lao, Mon und Taungthu) die uxorilokale Residenzregel bei. (1974:10)

7.21

- Es gibt ein bilaterales System der Verwandtschaftsnomenklatur. Im Norden tritt es zusammen mit
matrilinearen Exogamieregeln auf, in der Khwae Noi Region ist die Regel nicht unilinear sondern bilateral.
Die (unvollstandigen) Genealogien zeigen keine Verstdlle gegen die Regel. Bilaterale Exogamie wird auch von
Sgaw in der Chiang Mai Provinz berichtet, wdhrend andere Sgaw matrilinear zu sein scheinen. (vergl.
1979:72)

7.22

- Soziastruktur in Ban Hong ist nach Hamilton 'Normal Nankanse', die der Pwo in Bikhi ist 'Matri-Eskimo'.
(1979:72)
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7.23

- Uxorilokale Nachbarschaftsgruppen sind am Bikhi weniger hdufig und wenn sie auftreten zeigen sie nicht
dieselbe raumliche Ausrichtung (spatial alignement) (?) wie es fir den Norden beschrieben wird, was zum Tell
auf die Vererbung von Nal¥reisfelder und Fruchtgérten zuriickzufihren ist die oft weit von der Wohnstétte
entfernt liegen. Der Wunsch in der N&he solchen Besitzes zu wohnen fuhrt zur Aufldsung uxorilokaler Cluster.
(1979:72)

7.24
- Im Vergleich mit den nordlichen Pwo sind die Matrilineages hier so verkirzt (abbreviated), dal3 sie in
ritueller Hinsicht den Verhaltnissen bei den Sgaw dhneln. (1979:70)

7.25

- Braucht ein Haushaltsvorstand gelegentlich Hilfe Uber seinen Haushalt hinaus, so wird er diese eher durch
Arbeitstausch mit Freunden suchen als von in solchen Nachbarschaften residierenden Verwandten (?).
(1979:72)

7.31
- 34 Haushalte im Untersuchungsdorf im Bikhi Tal, Durchschnitt Haushaltsgrofie 4 Personen.
- Dorfer in den stidl. Tambon zwischen 35 und 3 Haushalten, im Mittel 14 Haushalte mit 44 Personen. (1974:9)

7.4
- Im Bikhital bilden drei grof3ere Dorfer einen Knoten zwischen denen verschiedene Hamlets angesiedelt sind.
Alle Siedlungen héngen Uber Heiraten zusammen, mit subregionaler Loyalitét gegeniiber zwei Wats. (1974:9)

75
- Das Bikhi Tal ist Uberwiegend von Karen besiedelt. (1979:70)

7.6

- Geschichte der Verwaltung des Gebiets siehe 1979:66f

- Administrative Anstrengungen konzentrieren sich auf Sangkhlaburi. In den Dorfern wird die Ordnung neben
der Ingtitution des 'Kamnan' und des 'village headman' von Patroullien lokaler Polizei aufrechterhalten die
monatlich auf Tour gehen. Zusétzlich werden die Dorfschulen von der 'King Amphur' ausgestattet und
gelegentlich sind Gesundheitsheamte unterwegs um Medizin zu verteilen.

- AulRerhalb der Gebiete unter zentraler Verwaltung représentiert die '‘Border Police' die von einem Camp in
der Nahe Sangkhlaburis operiert die Regierung, neben der Kontrolle der Grenze bilden sie eine
Ordnungsmacht in den Dérfern und unterhalten zwei Schulen. Zwischen lokaler Administration und Border
Police gibt es eine effektive Zusammenarbeit. (1974:5)

- Geringe Bedeutung der Medien bedeutet nicht, dal3 Karen sich nicht als Tha verstehen wirden. Sie zahlen
ihre Steuern, lassen ihre Naldreisfelder registrieren, waren in einer vor kurzem trainierten Freiwilligentruppe
gut vertreten und in ihren Hausern hangen in der Regel Bilder des Konigspaares. Wahrend sie mit dem
Freiheitskampf der Karen in Burma sympathisieren mogen, gibt es wenige die ihre Zukunft in einem
Karenstaat sehen. Was sie wollen sind vor alem mehr von den Vorteilen die Thailand ihnen bieten kann.
(1974:12)

8.1

- Die Bikhi Pwo sind Uberzeugte Buddhisten. In Waplonkhu gibt es mindestens seit der Jahrhundertwende ein
Kloster das ein grof3es Gebiet versorgt. 87% der befragten Ménner waren zumindest Novizen. (1979:70)

- Im Vergleich mit den nordlichen Pwo weisen die in der Kachanaburi Provinz eine grof3ere Kontinuitét von
Mon Einflussen auf. (1979:69)

8.21

- Im Vergleich mit den nordlichen Pwo sind die Matrilineages hier so verkirzt (abbreviated), dal3 sie in
ritueller Hinsicht den Verhaltnissen bei den Sgaw dhneln. Der frihere buddhistische Milleniarismus hat eine
bleibende Opposition gegen Tieropfer in Geisterkulten zurtickgelassen einschliefdlich der Opfer an die Ahnen.
Im Khwae Noi Gebiet mufdten buddhistische Karen die Zeremonien des aten Lineage Kults aufgeben, und
heute soll esim Einzugsgebiet des Bikhi nur noch einen Haushalt geben der ihn praktiziert. (1979:70)

8.22
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- Der Dorfwat bildet ein Zentrum der Sub-Region und wird von mehreren Gemeinschaften getragen deren
fihrende Manner das Komitee bilden. Fast alle Ménner waren Novizen und eine Mehrheit auch fr ein Jahr
oder mehr Ménch. Neben ein oder zwei dteren Mdnchen die nicht aus der Gegend kommen sind die jlngeren
Monche Sthne und Brider der Dorfbewohner. Vom Wat werden astrologische Voraussagen, Amulette und
Medizin bezogen. Seine Zeremonien sind die Héhepunkte des religidsen und sozialen Jahres sowie die
wichtigsten wirtschaftlichen Unternehmungen. (1974:10)

- In jedem buddhistischen Pwo Haushalt gibt es einen Buddhistischen Schrein der von der dltesten Frau betreut
wird. Der Haushalt wird so eine auf das Kloster ausgerichtete rituelle Einheit. Die Ahnen werden (wie bel den
Lao und Mon) jéhrlich geehrt wobei die zelebrierende Einheit eher der Haushalt als die Lineage ist. Eine
ahnliche rituelle Verschiebung (ritua shift) von linearen Prinzipien zu solchen der lokalitét und affiliation
findet sich bezlglich des Kults des Dorfschutzgeistes, des 'local lord'. (1979:70f)
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Anhang VI11/6

6 Sangkhlaburi/Pwo, Zentralthailand/Stern, T./1964-1965
(Die Quellennachweise beziehen sich auf T. Stern)

1. siehe Anhang VII/5

2.

- Abgelegenheit des oberen Tales von den Mérkten Zentralthailands ist grofdtes Handicap und weitere
Entwicklung wird vor alem von der Verbesserung der Transportmoglichkeiten abhéngen. Wéhrend der
Regenzeit spielt der Fluld die Hauptrolle, grofter Teil der Vorrédte missen zu dieser Zeit den Fluf3 hinauf
transportiert werden, wahrend Reis und Holz hinunter auf die Mérkte und in die Ségewerke gehen. Von der
Bahnstation Wangpho oberhalb Kanchanaburis dauert es zwei Tage bis Sangkhlaburi. Wahrend der kalten und
trockenen Jahreszeit wird der Flul3 oberhab von Thakanun zunehmend unschiffbar, Lastwéagen auf
unbefestigten Strafen werden Haupttransportmdglichkeit, die Kosten verdoppeln sich. Die von den Japanern
wahrend des 2.Weltkriegs gebaute Eisenbahnstrecke wurde aus strategischen Griinden abgerissen. (1974:5)

- Andere ethnische Gruppen in Sangkhlaburi vergl. 1979:73f

4,

- Wahrend das Hinterland weitgehend von Karen bevolkert ist bilden sie in Sangkhlaburi nur eine grof3e
Minderheit von 26%. Lao und Taungthu machen etwa 12% der Stadtbevélkerung aus, ein paar von ihnen leben
auch in den umliegenden Dérfern. Tha stellen 17% und bilden administrative Elite, betrachten sich nur as
vorubergehende Einwohner. In den Dérfern halten sie sich nur als Mitglieder der Border Police auf. Mon sind
die jingste Siedlergruppe, obwohl sie auch schon friher durch das Tal kamen. Heute sind es politische
Flichtlinge vor den Unruhen in Burma. Angezogen von einem hochgeachteten Abt stellen sie 45% der
Bevolkerung Sangkhlaburis, nur wenige leben auf dem Land. (1974:3f)

- Missionshospital in Sangkhlaburi von erheblicher Bedeutung da im oberen Tal Malaria filiarisis und
Amabenruhr weit verbreitet sind. Weitere Aufgaben des King Amphur sind die Registration von Nal¥reisfeldern
und der Einzug von Steuern. (1974:4)

- Mit einem Karen und einem Mon Kloster, Geschéften, Schulen und einem MissionsHospital hat Sangkhlaburi
etwas mehr as 1600 Einwohner, davon tber ein Viertel Pwo mit nur wenigen Sgaw. AulRerhalb der Stadt gibt
es Satellitendorfer von Karen und Lawa, sowie das Camp der Border Patrol Police. (1979:73)

- Die Karen sind Uberwiegend Immigranten, unter den Haushaltsvorsténden kamen 57% von auf3erhalb, meist
vom Land. (1979:74)

5.4

- Im Vergleich zum landlichen Umland gibt es in Sangkhlaburi einen htheren Anteil von Landlosen die ihren
Lebensunterhalt durch Pachtanbau (‘share cropping’) oder ungelernte Arbeit bestreiten missen. Stadt bietet
auch grofleres Spektrum an Arbeitspldtzen auflerhalb der Landwirtschaft. Karen sind Lehrer, ein Polizist,
Krankenhausangestellte, ein Bootfihrer, Sager und Lohnarbeiter. Zwel Karen haben einen Laden von denen
einer nach drei Jahren zu den groften der Stadt zahlt. (1974.9)

55

- Stadt ist nicht nur ethnisch und kulturell sehr viel differenzierter as das Dorf sondern auch in Bezug auf
Beschéftigung, Reichtum und Status. (1974:10)

- Von 38 untersuchten Karenhaushalten decken 21 ihren Lebensunterhalt primér durch landwirtschaftlichen
Anbau auf Feldern um die Stadt, wo sie mehr Cash crops anbauen und mehr Einkommen erzielen als die Karen
im Bikhi Tal, selbst auf etwas kleineren Feldern. Brandrodungsfelder sind im Durchschnitt 5 rai und
Nal¥reisfelder 13 rai grof3, bringen aber etwa zweimal soviel Einkommen wie das der Bikhi-Bauern, in der
Grolenordnung von 2000 baht im Jahr durch den Verkauf von Surplusertrégen. Die zwei reichsten Bauern
nehmen durch den Anbau von Cash crops (vor allem Tabak) jeweils 7000 und 10000 baht/Jahr ein wahrend der
reichste Bikhi-Bauer 2600 baht eéinnimmt. Am unteren Ende der Skala betreiben 9 Haushalte Subsistenzanbau
um das Einkommen aus Lohnarbeit zu ergdnzen. Am oberen Ende sind acht Haushalte deren Einkommen
primér aus dem Gehalt a's Polizist oder Lehrer, aus den Einnahmen eines Geschéfts, aus der Vermietung von
Elefanten oder der Téatigkeit als 'logging contractor' resultiert. Diese Manner betreiben Anbau im grof3en Stil
und bauen Cash crops mit gemieteten Mon und Karen auf 40-50 rai grof3en Nal¥reisfeldern oder 6 rai grofien
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Gaérten an. Fur sie ist wie fur die noch wohlhabenderen Thai und Lao Gegenstlicke Landwirtschaft ein Mittel
um Surplus Einkinfte anzulegen, wodurch Einkommen bis zu 35000 und 55000 baht erzielt werden. (1979:75)

6.1
- Es gibt einige Hinweise, dal3 der Druck auf Landressourcen wéchst, indem einflureiche Handler und
Lohnempfénger ihre Surplusertrége in Land und im Holzhandel investieren. (1974.9)

6.31

- Die Mehrheit der Karen im Bikhital hat Thaikenntnisse in der Schule erworben, in Sangkhlaburi eher im
Kontakt auf der Stral3e. Thaikenntnisse sind auch in S. nicht 'lebensnotwendig', da Karen linguistisch dominant
ist. (vergl.1974:11)

- Karen haben sogar eigenes Schriftsystem das auf dem der Mon basiert und wahrend des Dienstes im Wat
erlernt wird. Alphabetismus ist im Bikhital wie in Sangkhlaburi eng mit dem Schulbesuch verknipft. (1974:12)

6.32

- Im King Amphur gibt es 8 Schulen fir 430 Schiler, von denen die Hélfte die Schule in Sangkhlaburi
besuchen. (1974:10)

- Haufig werden Kinder bei Verwandten in der Stadt untergebracht um von dem schulischen Angebot zu
profitieren welches die Karen mit grofRem Interesse nutzen. Der Anteil der Karen-Schulkinder ist mit 50%
mehr als doppelt so grol3 wie der Anteil an der Bevélkerung im Schulalter mit 21%. Es sind vor allem auch die
jungeren, besser ausgebildeten Manner die in Handels- und Gehaltspositionen riicken. (1979:76)

- 1/4 der Haushalte in Sangkhlaburi haben Radio, bevorzugt wird vor allem Musik in Thai oder Burmesisch.
Die intellektuelle Sprache der Nachrichtensprecher geht Uber das Verstdndnis der meisten Karen hinaus.
Zeitschriften erreichen manchmal Thaibeamte, gehen aber selten weiter. (1974:12)

7.11

- Die Karen in der Stadt haben den 'joint lineal' Haushalt weitgehend aufgegeben, der nur noch 16% der 38
untersuchten Haushalte ausmacht. Diese Situation und vor alem auch die abnehmende Popularitét des
uxorilokalen Haushalts kann nicht darauf zurlickgefiihrt werden dal3 immigrierende Karen-Frauen ihre Eltern
zurlicklassen mufdten, da praktisch kein Unterschied besteht zwischen den 18 Haushalten in denen die Frau in
der Stadt geboren wurde, und den 20 in denen sie immigriert ist. Ausgeschlossen werden kann als Ursache
auch allgemeine Bedingungen des Stadtlebens oder das Beispiel anderer, da eine ganze Anzahl von Lao und
anderen fortfahren den 'joint lineal' Haushalt zu bevorzugen. Fir die Karen die primér Bauern sind sind die
bebauten Felder relativ klein sodald die Mitglieder eines Nuklear-Haushalts gentigend Arbeitskraft liefern.
(1979:75)

7.13

- 49% der Pwo Haushaltsvorstande sind mit Nicht-Karen verheiratet. Diese interethnischen Verbindungen sind
etwas haufiger unter Immigranten. 25 der 49% sind mit Lao, 9% mit Mon, 8% mit Thai, 4% mit Taungthu und
3% mit Lawa. Wie im Bikhi Tal gehen Karen-Frauen 6fter interethn. Verbindungen ein als Ménner. Deutlich
haufiger as in anderen Karen-Gemeinschaften sind die Wiederheiraten. Selbst in Haushalten in denen beide
Partner Karen sind ist fast jeder flinfte Mann und eine von drei Frauen zumindest in der zweiten Ehe.
(1979:74)

7.14

- Die traditionell uxorilokale Residenz findet vor allem dann Ausnahmen wenn der Mann aus Sangkhlaburi ist
und seine Beschéftigung Sangkhlaburi als Wohnort nahelegt. Allerdings behalten die Karen in der Stadt (wie
Lao, Mon und Taungthu) die uxorilokale Residenzregel bei. Fast 40% aller Haushaltsvorstande in
Sangkhlaburi haben Ehepartner aus anderen ethnischen Gruppen. An den meisten interethnischen Heiraten
sind Karen beteiligt, vor allem Karen-Frauen. Der andere Partner ist in der Regel ein Lao. Uxorilokale
Residenz bringt so Mitglieder anderer ethnischer Gruppen in Karen-Haushalte. Thai tendieren dagegen zu
einer separaten Residenz da es fiur einen Thaibeamten nicht angemessen zu sein scheint als Juniormitglied
eines Karen-Haushalts zu leben. (1974.10)

7.23

- Auch die uxorilokalen Nachbarschaftsgruppen sind praktisch verschwunden, teils weil sie schon im Bikhi Tal
aus dem die Immigranten kamen im Niedergang waren, teils weil siein einer Stadt schwer zu etablieren sind.
Die Beziehungen zu Verwandten im Umland werden aufrechterhalten. (vergl. 1979:76)
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7.31

- Wahrend das Hinterland weitgehend von Karen bevolkert ist bilden sie in Sangkhlaburi nur eine grof3e
Minderheit von 26%. Lao und Taungthu machen etwa 12% der Stadtbevélkerung aus, ein paar von ihnen Ieben
auch in den umliegenden Dérfern. Tha stellen 17% und bilden administrative Elite, betrachten sich nur as
vorubergehende Einwohner. In den Dérfern halten sie sich nur als Mitglieder der Border Police auf. Mon sind
die jingste Siedlergruppe, obwohl sie auch schon friher durch das Tal kamen. Heute sind es politische
Flichtlinge vor den Unruhen in Burma. Angezogen von einem hochgeachteten Abt stellen sie 45% der
Bevolkerung Sangkhlaburis, nur wenige leben auf dem Land. (1974:3f)

- Mit einem Karen und einem Mon Kloster, Geschéften, Schulen und einem MissionsHospital hat Sangkhlaburi
etwas mehr as 1600 Einwohner, davon tber ein Viertel Pwo mit nur wenigen Sgaw. AulRerhalb der Stadt gibt
es Satellitendorfer von Karen und Lawa, sowie das Camp der Border Patrol Police. (1979:73)

- Die Karen sind Uberwiegend Immigranten, unter den Haushaltsvorsténden kamen 57% von auf3erhalb, meist
vom Land. (1979:74)

- Stadt ist nicht nur ethnisch und kulturell sehr viel differenzierter as das Dorf sondern auch in Bezug auf
Beschéftigung, Reichtum und Status. (1974:10)

7.33

- Das Verhalten ist sehr viel weniger durch die 6ffentliche Meinung bestimmt weil es verschiedene '6ffentliche
Meinungen' gibt. Obwohl der Wat im Karenviertel ein Zentrum der Karen und Lao Loyalitét bleibt ist er sehr
viel weniger fahig das Verhaten der Glaubigen zu kontrollieren. (1974:10)

7.34

- Neben der breiten 6konomischen Differenzierung in der Stadt haben die Karen hier auch ein breites Spektrum
von Rollen die ethnische Linien transzendieren Ubernommen. (vergl. 1979:76f)

- Im Gegensatz zu den anderen Karengemeinschaften ist die in Sangkhlaburi intern diversifiziert. Die Karen
Elite genief3t Ansehen und Respekt durch die Thai vor alem aufgrund ihrer Rolle als Vermittler zu den
anderen Karen. (1979:78)

75

- In Sangkhlaburi sind die Karen eine von mehreren ethnischen Minderheiten in einer heterogenen
Gemeinschaft in der die Thai den hiéchsten Status einnehmen, gefolgt von den Lao, dann Karen und zuunterst
Mon. (1974:10)

- Beziehungen der Karen zu anderen ethnischen Gruppen siehe 1979:74,77

8.1

- Der Einfluf? der Schule und die Konkurrenz anderer Interessen hat wohl die Bindung der Karen in der Stadt
an das Kloster geschwécht im Vergleich zu den Verhdltnissen auf dem Land. Nur 47% haben im Kloster
gedient (Thai 36%, Lao 26%). Ein Vergleich der Zahlen fir Manner Uber und unter 40 zeigt aber keinen
weiteren Niedergang an. Der Dorfschutzgeist (local lord) den die Mon wie die Karen und Lao ehren, scheint an
Bedeutung zu verlieren da er sich vor den Thai Beamten und der Technologie als machtlos erweist. (1979:76)

8.22

- Am Songkran Fest der Thai nahm nur eine einzige Karenfamilie, die eines Beamten, teil. Der grofite Teil der
Bevolkerung fuhrte danach eigene Zeremonien auf dem Grundstlick der Kloster durch. (1979:74)
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Anhang VI11/7

7 MaeTiaGlo, (Nawn Krissu)/Sgaw, Nordthailand/M arlowe, D.H./1965-1967
(Die Quellennachweise beziehen sich auf D.H. Marlowe)

11

- Feldstudien wurden 1965-1968 durchgefuhrt. (1979:212)

- Feldforschung unter Sgaw Karen in Nawn Krissu und benachbarten Dorfern im Borkeo Sub-Distrikt,
Samoeng Distrikt und Mae Tia Glo samt Tochterdorf Mo Tiko, Ban Luang Sub-Distrikt, Chom Thong Distrikt,
sowie eine Befragung in etwa 2000 Karenhaushalten in 120 Dérfern im zentralen Hochland der westlichen
Chiang Mai Provinz, in den Distrikten Chom Thong, Mae Chaem und Samoeng. (1969:53)

- Untersucht wurden soziale und kulturelle Faktoren in ihrer Beziehung zur Krankheitsepidemiologie unter den
Karen der Chiang Mai Provinz. (1979:212)

- Abhandlung (1969) soll die Struktur der Beziehung zwischen bestimmten Hochland und
Tieflandbevdlkerungen in der Chiang Mai Provinz beschreiben. (1969:53)

- Untersucht werden sollen zum einen die systematischen Beziehungen der Karen mit anderen ethnischen
Gruppen innerhalb des Gebiets, zum anderen die 'cognitive area’ welche die Selbswahrnehmung der Gruppe
und die Qualitdt und Bedeutung der Beziehungen zu anderen Gruppen und Institutionen betrifft. Das
untersuchte Beziehungssystem ist 6konomisch, interpersonal, religios und rituell, kooperativ und kompetitiv,
integrativ und entfremdend. (1969:53)

2.
- Lage des Untersuchungsgebiets siehe 1969:67
- Lage der verschiedenen g'waw (Territorien) siehe 1969:68

3.

- Miindliche Uberlieferung ist diirftig in Zentral Chiang Mai, die meisten Altesten stimmen darin Gberein, dal3
die urspringlichen Karen Siedler dieser Gegend von den Ufern des Salween oder allgemeiner von westlich des
Mae Chaem Flusses kamen. Diese Immigration der Pionierfamilien soll vor Gber 200 Jahren stattgefunden
haben und von einer Sekundérbewegung gefolgt worden sein innerhalb Nordthailands, as die Taler der
Hauptfllsse und Strome jewells von einer Griinderfamilie besiedelt wurden. (1969:53)

- Beziehungen zu den Herrschern Chiang Mai's siehe 1969:53f

5.1/2
- Verhdltnis von Nal¥reisland zu Brandrodungsland in den verschiedenen g'waw siehe 1969:65

54
- Handel und Tausch siehe MD69:56f; L ohnarbeit und Arbeitstausch siehe 1969:57f
- Zur 'si-so' und 'sahag]' Beziehung siehe 1969:58f

55

- In alen Gebieten ist Reis die Subsistenzfrucht fur die Uberwiegende Mehrheit der Bevolkerung, aber die
meisten produzieren nicht genug fir die Subsistenzdeckung. Es sind nur sehr wenige wohlhabende Familien
die Reis als cash crop anbauen und als Einkommensquelle nutzen. (1969:55)

- Derzeitige Landressourcen, verfligbares Kapital und Technologie scheinen nicht die Versorgung der
Bevolkerung mit dem Subsistenzbedarf an Reis gewdhrleisten zu koénnen. Eine expandierende
Tieflandbevolkerung verhindert ein weiteres vordringen der Karen in die Ebenen und tiefer liegenden Taler
und konkurriert mit diesen um die unteren Berghénge al's Brandrodungsland. Diese Tieflandbevélkerung kauft
auch immer mehr Land auf das zuvor von den Karen kontrolliert wurde. In vielen Gebieten ist die Expansion
des Brandrodungsfeldbaus blockiert als Ergebnis der Forstnutzungsbestimmungen der Regierung. In
geringerem Mal3e aber nicht unbedeutend sind andere Gebiete durch die Konkurrenz der Meo um
Brandrodungsfl&chen blockiert. (1969:56)

- Unter diesen Umstanden die im zentralen westlichen Hochland Chiang Mai's vorherrschen, kann weder ein
Dorf noch ein Gebiet as autonome tkonomische Einheit existieren. Das 6konomische Uberleben wird durch
den Austausch von Gultern und Dienstleistungen mit anderen gesichert, vor allem durch Beziehungen mit
Tieflandbewohnern weniger mit anderen Hochlandbewohnern wie Meo. (1969:56)

- Cash Reis Transaktionen in den verschiedenen g'waw siehe 1969:66
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- Einteilung der verschiedenen Dorfgemeinschaften des Untersuchungsgebiets in drei Kategorien nach
Marlowe siehe 1969:55 und Anhang I X.

6.1

- Wer in ein gwaw hineinheiratet wird soziologisch als wirklich verwandt (real kin) betrachtet, da der Heirat
die fast vollsténdige Assimilation an die Verwandtschaftsposition (kin position) des Ehepartners folgt. Andere
Migranten miissen von den Altesten des Dorfes als Siedler formal anerkannt werden und den wichtigsten
Geistern (key spirits) des Gebiets Opfer bringen. Als inkorporierte "people of one place" werden sie
normalerweise as fiktive Verwandte behandelt aber von 'wirklichen' Verwandten unterschieden. Da Migration
in der Regel entlang bereits existierender Verwandtschaftbeziehungen erfolgt wird der Prozess der
Inkorporation in das Verwandtschaftssystem vereinfacht. (1969:54)

- Das Recht von Dorfbewohnern an Land als Mitglieder einer der Dorfkongregationen in einem Fluf3tal sind
Nutzrechte. Sie haben das Recht Land und Wasser als Gegenleistung fir den angemessenen Dienst gegentiber
den Great Lords und die Befolgung deren Regeln zu nutzen, Besitzrechte gibt es keine. (1979:181)

- Heutzutage sind Nal¥eisfelder im Privatbesitz sofern man einen Besitztitel dafir besitzt. Grofze
Aufmerksamkeit wird der Vererbung solcher Felder entgegengebracht. Eltern werden oft die Ubergabe
hinauszdgern wenn sie irgendeine Vorahnung von zukinftigen Konflikten haben, da nach vollzogenem
Transfer die Eltern keine legalen Rechte auf das Land mehr haben, im besten Fall kénnen die Eltern auf das
Mitgefiihl der Dorfbewohner rechnen. (1979:182)

6.33
- Zur 'si-so' und 'sahag]' Beziehung siehe 1969:58f

7.13

- Eine der wirklich rigorosen Regeln des "Karentums' ist, daf3 man nur einmal und dann fr immer, zumindest
bis zum Tod des Partners heiratet. (1979:174)

- In vielen Einzelheiten &neln sich auch die Heiratsregeln zwischen Karen und Nordthai. Die Heiratsregeln
der Sgaw-Karen, zumindest die legalen oder nominel vorgeschriebenen, lassen sich wie folgt zusammenfassen:
1. Heiraten zwischen Cousins ersten Grades sind verboten. 2. Zwischen Cousins zweiten Grades ist sie verboten
wenn die Frau einer Ab  stammungslinie angehdrt die Senior zu der des Mannes ist. 3. Heiraten zwischen
Geschwistern und Kindern von Eltern sind verboten. 4. Mehr als eine Heirat von Kindern einer Familie mit
Kindern einer anderen  ist verboten, in diesem Zusammenhang erstreckt sich die Familie biszu  Cousins
ersten Grades. Bis zu einem gewissen Grad wird die Heirat von den Ahnengeistern der Familie bestimmt,
indem sie die kontrollierende Autoritét, die Hiter der legalen Regeln und die bestrafende Instanz in Féllen von
Ubertretungen sind. (1979:178)

- Es gibt keine Mitgift (bride wealth). Heirat ist flr die Karen wie fir die Nordthai eine freie vertragliche Wahl
der Partner. Sie verbindet Fmilien und kleine Kindreds, nicht Gruppen. (1979:213)

- Interethnische Heiraten scheinen ziemlich haufig zu sein, (vergl. 1979:179)

- Die Art der Heiatsverbindungen scheint in den meisten Féllen von einer Reihe von praktischen Erwagungen
bestimmt gewesen zu sein, nicht durch ideologische Uber die Natur von interethnischen Beziehungen.
(1979:180)

7.14

- Karen auflern eine Pré&ferenz fur uxorilokale Residenz was aber nur eine von vielen Formen ist. Die
Verteilung der verschiedenen Residenzmuster im Untersuchungsgebiet zeigen eine Tendenz zur Gebiets- und
Dorfendogamie, gefolgt von unabhéngiger neolokaler Residenz. (1969:54f, vergl. Appendix 1 S.65)

- Postmateriale Residenz des Gebiets und des Dorfes siehe 1969:65

7.21

- Bis auf wenige unbedeutende Variationen ist das Karen-Verwandtschaftssystem sturkturell identisch mit dem
der Thai sprechenden Gruppen sowie der Burmesen und Mon. Esist bilateral, im Grunde ein Eskimo Typ, mit
besonderer Betonung der Unterscheidung von Junioren und Senioren in den Abstammungslinien. Unter den
Sgaw gibt es im Unterschied zu den meisten anderen Bergvdlkern keine unilinearen Abstammungsgruppen.
(1979:177)

- Die grundlegenden Strukturen des Karen und Nordthai Systems folgen identischen Regeln; aufsteigende und
absteigende generationelle Fusion mit Differenzierung der Junior-Senior Linie ist das kritische Element. Das
System wird in gleicher intergenerationeller Weise auch zur Anrede von Nichtverwandte benutzt, wobei
Altersdifferenzierung als Kriterium fur die kategorielle Einordnung dient. Nominative Aspekte zwischen Karen
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und Thai System variieren, strukturell sind aber die Beziehungen und Erwartungen ziemlich dieselben.
(1979:178)

7.23

- Die einzige Abstammungsgruppe von Bedeutung ist eine drei Generationen tiefe bilaterale Gruppe fur die
Exogamie und Heiratsregeln definiert sind. Sie umfal3t digjenigen, die genug von der gemeinsamen Substanz
der Ahnengeister (sii kho muu xha) teilen um "truly" related kin' zu sein. (1979:178)

7.25

- In Kontaktgebieten wie z.B. Mae Tia Glo sind die Okonomien der Karen und NordThai unauflGsbar
verknlpft und Einwohner benachbarter Dorfer tendieren dazu einen einzigen Arbeitspool unabhéngig von der
ethnischen Gruppe zu bilden. In Arbeitsaustausch und Lohnarbeit involvierte Personen tendieren dazu eine
stabile Gruppe zu hilden die regelméfdig dieselben Jobs fir dieselben Personen jedes Jahr ausfihren. In
gemeinsam gehaltenen Nal¥eisarealen bilden Karen und Thai kooperative Arbeitsgruppen die das
Bewasserungssystem unterhalten. Tauscharbeit wahrend der saisonalen Arbeitsspitzen basiert eher auf der
Nachbarschaft von 'paddy holdings as auf ethnischer affiliation, Verwandtschaftsbeziehungen oder
Dorfzugehorigkeit. (1969:58)

7.31

- Funktional ist die Siedlung die fundamentale Einheit der Karengesellschaft, da es die grofte Einheit ist deren
Mitglieder in regelméfRige und korporierte soziale, 6konomische und rituelle Transaktionen wahrend des
ganzen Jahres verwickelt sind, darliberhinaus in gemeinsame Entscheidungsfindung. Jedes Dorf sieht sich als
komplette soziale Einheit, verbunden als 'kinsmen' und ‘peopl e of the same place’. (1969:55)

- Differenzierung dreier Typen von Karenddrfern siehe 1969:55 und Anh.IX

7.32

- Im Sgaw-Karen-Dorf gibt es zeitweilige Momente korporierten Verhaltens und ein Empfinden normativer
Korporiertheit basierend auf der Verwendung eines 'kin idiom's und eines Vorbilds (model) fir die anderen
Dorfbewohner.(?)(1979:180)

- Karen-Dorf ist nicht speziell verschieden von einem der Nordthai.(1979:181)

7.33

- Jedes hat seinen eigenen unabhéngigen rituellen Fuihrer der als Schiedsrichter und Bewahrer (enforcer) der
Tradition fungiert, und meist 'sapwaa zi kho' (altes Herz des Platzes) genannt wird. Er sollte ein patrilinearer
Nachfahre der Grindungsfamilie des Gebiets oder des Dorfes sein, und muf3 in seinem Amt durch die
Zustimmung aler erwachsenen Manner des Dorfes auf einer formalen Versammlung bestétigt werden. Das
Amt sollte moglichst direkt vom Vater auf den Sohn Ubergehen. Es kann an eine direkte weibliche
Abstammungslinie tUbergehen wenn kein Mitglied einer ménnlichen Linie verflgbar ist, wird dann aber wieder
patrilinear weitergegeben. (1969:55)

- Der rituelle Fuhrer eines Karen-Dorfs (sapwaa zii kho) hat politische Autoritét genau auf den Gebieten wo
sich die Zentralautoritét nicht einmischt: Die Festlegung der Termine der jdhrlichen Rituale, die Behandiung
sexueller Verfehlungen die nicht verbrecherisch sind, und die Pflege der Beziehungen des Dorfes mit der
spirituellen Welt. Die sékularen Angelegenheiten sind Sache des 'village headman' (kae ban oder phu yai ban).
Oft aber nicht immer werden beide Rollen von der selben Person ausgelibt. Sind es Verschiedene kommt es
manchmal zu Konflikten. (1979:181)

7.34

- In verschiedenen Gebieten ist das Land aufgrund des Erbrechts fragmentiert, vor allem in aten, primar
endogamen Dorfern. Weiteres Land geht durch die Verschuldung der unter Subsistenzbedarf produzierenden
Bauern verloren. In diesen Gebieten gibt es eine deutliche Tendenz der Konzentration des Landes in den
Héanden einiger relativ wohlhabender erweiterter Familiengruppen der Karen und von Tieflandbewohnern.
(1969:56)

7.4

- Die grundlegende Einheit sozialer Identitdt nach der ein Sgaw sich selbst klassifiziert kann am besten als eine
‘'extended river valley bilateral joint descent group' charakterisiert werden. Die Einheit ist so zum einen
definiert als Residenzeinheit in einem bestimmten geographischen Gebiet, dem Lauf eines Flusses oder eines
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Segmentes dieses Flusses, zum anderen durch die Behauptung der Residenzgruppe, dal? sie zum grofdten Teil
von einer oder mehreren urspriinglichen Grinderfamilie abstammen. Diese Gebiet heifdt 'g'waw'. (1969:54)

- Wer in ein gwaw hineinheiratet wird soziologisch als wirklich verwandt (real kin) betrachtet, da der Heirat
die fast vollsténdige Assimilation an die Verwandtschaftsposition (kin position) des Ehepartners folgt. Andere
Migranten miissen von den Altesten des Dorfes als Siedler formal anerkannt werden und den wichtigsten
Geistern (key spirits) des Gebiets Opfer bringen. Als inkorporierte "people of one place" werden sie
normalerweise as fiktive Verwandte behandelt aber von 'wirklichen' Verwandten unterschieden. Da Migration
in der Regel entlang bereits existierender Verwandtschaftbeziehungen erfolgt wird der Prozess der
Inkorporation in das Verwandtschaftssystem vereinfacht. Die fundamentale Affiliation an ein Gebiet wird dem
Kind durch die Residenz seiner Eltern sowie deren Eltern zugeschrieben. (1969:54)

- Das g'waw liefert den Namen den die Sgaw benutzen um sich selbst gegentiber anderen Karen sozio-
geographisch zu lokalisieren. Es ist primér eine ldentitdtseinheit und selten eine funktionale soziologische
Einheit in dem Sinne dal3 die Mitglieder korporierte Aktivitaten ausfiihren. Einige g'waw hatten ein jdhrlich
oder alle drei Jahre ausgefiihrtes Ritual, getragen von allen Dérfern eines Gebiets unter der Fihrung von
Vertretern der 'senior ritual line' des g'waw. Dieses Ritual ist aber sehr selten. (1969:55)

- Jedes g'waw kann zwischen einem und ca. 30 Siedlungen umfassen. (1969:55)

- Karen wie Nordthai machen fast einen Fetisch aus der Variabilitét zwischen verschiedenen Dorf-Clustern und
Siedlungsgebieten. (Vergl. 1979:190)

75

- Wenige der Karen Gebiete Chiang Mai's sind ausschliefdlich von Karen bewohnt. Im Osten und Siiden
existieren viele Karendorfer direkt neben Thaibauerndtrfern. Oft fungieren Thaidorfer und Stadte als
Marktplétze. In einigen Gegenden sind eine Anzahl von Dérfern in zwei Teile unterteilt, bewohnt von Karen
und Nordthai. Im Nordosten ist die Situation ahnlich mit Thai Lue Nachbarn. Im Stdwesten vermischen sich
die Karensiedlungen mit denen der Lua und im Westen mit Nordthai und Shan Siedlungen. Uber das ganze
Gebiet sind einzelne Siedlungen der Meo verstreut die auf den Bergriicken oberhalb der Karen Brand rodung
betreiben. Einige dieser Meodorfer haben Karen Satellitenddrfer deren Einwohner tagliche Lohnarbeit fur die
Meo leisten. (1969:56)

- Uber 50% der untersuchten Karen-Haushalte hatten eine si-so (mit Karen) oder sahai (mit Thai) Beziehung.
(1979:185, vergl. 1969:58f)

- Dorfbewohner sind auch in weitere Patronagesysteme mit Nordthai und anderen verwickelt. Viele Karen sind
Okonomisch und lokal politisch abhéngig von Patrons, oft von mehreren. (vergl. 1979:186)

- Karen-Thai Beziehungen siehe 1979:176f, zu anderen Gruppen siehe 1979:196f

7.6

- Der Dorf-Headman kann nicht launenhaft und willkdrlich herrschen, sondern wird auch Direktiven der
Verwaltung mit den Altesten und ménnlichen Haushaltsvorstdnden absprechen. Uber seine Funktion als
Vertreter der Verwaltung wirkt er auch as eine Art Magistrat und versteht sich auch als Vertreter der
Dorfbewohner geegentiber der Verwaltung. (vergl. 1979:184f)

8.1

- Die Karen Religion wird ublicherweise as 'spirit worship' bezeichnet, aber von den 77% nichtchristlichen
Karen fuhlen sich etwa 60% mit einem buddhistischen Wat im Tiefland verbunden fihlen. (vergl. 1969:59)

- 627 (=56%) der 1112 nichtchristlichen Karen-Haushalte gaben an zumindest einma im Jahr eine
buddhistische Einrichtung besucht zu haben. Meist standen sie in einer langwéahrenden engen Beziehung zu
einem Abt oder Ménch. (1979:186)

8.22

- Cheh gussii/Tatauierungsritus siehe 1969:59

- "Bodhi tree" Ritual (hae mai kham) in Chon Thong siehe 1979:187ff

- Vertreibung minderer Krankheitsgeister (surr do ta) in Mae Tia und Borkeo siehe 1979:192f
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Anhang V11/8

8 Laykawkey/Sgaw, Nordthailand/Kunstadter, P./Feb. 1968 - Feb. 1969
(Die Quellennachweise beziehen sich auf P. Kunstadter)

1

- Feldforschung durch Peter Kunstadter bei Sgaw Karen in Laykawkey (Mae Umlong Noi in Thai) Mae Sariang
Distrikt von Februar 1968 bis Feb. 1969. (1978a:75)

- Methoden umfaldten Standardtechniken wie Beobachtung, Partizipation und Photographische
Aufzeichnungen des Verhaltens der Dorfbewohner und den systematischen Einsatz von Fragebtgen und
Zensusformularen (census forms). Ein Zensus wurde auch von einigen benachbarten Dorfern durch speziell
ausgebildete Assistenten erhoben. In Laykawkey wurden von jeder Familie Daten Uber Landwirtschaft, vor
allem die Produktion, Distribution und Konsumtion der Hauptanbaufrucht Reis, gesammelt, wozu ein
Fragebogen benutzt wurde. Dartiberhinaus wurden in Zusammenarbeit mit anderen Wissenschaftlern Daten
Uber Bdden, Vegetation und Klima erhoben. (1978a:75) Zu den Methoden vergl. 1979a:124

- Die Untersuchungen zielten vor alem auf Probleme der Ethnograpie von Karen und Lua Dérfern, die
Okologie der Hochland-Landwirtschaft, und demographische Unterschiede zwischen ¢kologisch und ethnisch
differenzierten 'subpopul ationen'. (1979a:124)

2.

- Laykawkey liegt auf etwa 800 m U.M. nahe der Quelle des Mae Umlong Noi, einem Nebenflu3 des Mae
Sariang. (1978a:76)

- Karte des Untersuchungsgebiets siehe 1969a:235 und vor allem 1972b:331

- Klimaund Vegetation siehe 1978a:76,127ff

- Vegetation siehe 1978a:130-133

- Nachbarschaft mit den Lua’ siehe 1978a:75f

3.

- Karen siedeln in dem Gebiet in kleinen Gruppen seit etwa 1850. Die meisten der Karen Siedlungen sollen
ihre Grofe wahrend der letzten vier oder finf Generationen je Generation jeweils verdoppelt haben.
Urspriinglich war das Gebiet in dem Rechteck 20 km nérdlich und 18 km 6éstlich von Mae Sariang durchweg
im Besitz von drei Lua Siedlungen. Inzwischen wurde der Raum zwischen diesen Siediungen von etwa 30
Karensiedlungen gefillt deren Bevdlkerung wahrscheinlich drei mal so grof3ist wie die der Lua. (1978a:76)

- Als die wenigen Karenpioniere ankamen erhielten sie von den Lua die Erlaubnis ihre Hauser zu bauen und
auf den Bergriicken mit weniger gutem Land landwirtschaft zu betreiben. Zundchst mufiten die Karen den
landbesitzenden Lua 10% ihrer jahrlichen Reisernte abtreten, ein Recht das von den Nordthai Prinzen
anerkannt wurde denen Karen wie Lua Tribut leisteten. Als die Zentralthai Regierung um 1900 die Vorrechte
der Prinzen aufhob, verloren auch die Lua ihre Rechte von den Karen eine Rente zu beziehen, da die
Zentrathai die Besitzrechte der Lua an dem Land nicht anerkannten. Die Berge wurden ein Tell des
koniglichen Waldes und Lua wie Karen muféten an die Thairegierung Steuern abfihren. Wahrscheinlich als
Resultat dieser Gleichbesteuerung im Zusammenhang mit dem raschen Wachstum der Karen Bevdlkerung
verloren die Lua ihre 6konomische Vormachtstellung in dem Gebiet. Die relative Dominanz der Karen zeigt
sich an dem zunehmenden Landbesitz an Brandrodungs- und Nal¥reisfeldern die vormals im Besitz der Lua
waren. (1978a:77)

- Karen Uberstehen Pockenepidemie um 1945 sehr viel besser als die benachbarten Lua da es ihnen gelingt ihr
Dorf unter Quarantane zu halten. (1978a:76)

- Besiedlungsgeschichte vergl. 1979a:128ff

4,

- 183 Karen in 31 Hausern lebend. (1978a.76)

- Mittleres Alter in L. 12 Jahre und Bevolkerung wéchst schneller as in den meisten anderen Karen Dorfern
der Region. (1978a:77)

- Bevdlkerungsdichte und landwirtschaftlich genutzte Flache siehe 1978a:78, 2,87 ha/Person oder 0,349
Personen/ha. (1978a:78)

- Mortalitét in Laykawkey siehe 1972b:318; Alterspyramide siehe 1972b:319

- Reproduktionsdaten von Frauen tber 15 siehe 1972b:329
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- Bergbevilkerung verdoppelt sich in jeder Generation trotz starker Migration in die Taer und hoher
Sterblichkeitsrate. Durchschnitt Bevolkerungsdichte ist zwischen 18 und 21 rai/Person (etwas weniger as 3
ha/Person) oder 34 Personen pro km?2 landwirtschaftlich genutzten Landes (bebautes und und Brache).
(1978a:74)

- Der Populationsdruck macht sich derzeit im Zusammenbruch des traditionellen Fuhrerschaftssystems,
zunehmenden Konflikten zwischen Dprfbewohnern und zunehmender Migration in die Tder bemerkbar. Der
Bevolkerungsdruck bedroht ihr traditionell konservierendes Anbausystem indem sie zur Kirzung der
Brachezeiten gezwungen werden. (1978a:74,79)

- Demographie des Gebiets vergleiche 1978a:77f

- Bis vor kurzem konnte das Bevolkerungswachstum noch durch die Grindung neuer Siedlungen in
unbesiedelten Berggebieten aufgefangen werden, jetzt gibt es aber kein unbesiedeltes Land mehr und die
Aufspaltung der Dérfer ist nicht mehr mdglich. (1978a:78)

- Migrationsmuster des Gebiets siehe 1972b:332f; 1979a:135

- Migrationsbewegungen im Mae Sariang Distrikt siehe 1979a:121

- Immigration im Gebiet nach Mannern und Frauen siehe 1972b:336, Tab. 16.3

- Ethnische Zusammensetzung des Gebiets siehe 1979a:127

5.1

- Der Durchschnitt Ertrag auf Brandrodungsfeldern (upland fields) betrégt 13 tang/rai (entsprechend 1000
kg/ha) was recht gut ist im Vergleich zu den Regengespeisten Nal¥reisfeldern in Thailand mit einem
Durchschnitt von 630-940 kg/ha.(1978a:74)

- Ertrége siehe auch 1978a:109f

- 28 von 31 Haushalten betreiben Brandrodungsfeldbau auf einer Flache von 48,75 ha. (1978a:110, Tab. 6.5)

- Landwirtschaftliche Werkzeuge siehe 1978a:81

- Jéhrlicher Anbauzyklus auf Brandrodungsfeldern siehe 1978a:81-91

- Jeder Haushalt beurteilt den Zustand des Feldes selbstandig und trifft darauf hin seine Entscheidung. Obwohl
es oft Einverstandnis Uber das generelle Gebiet gibt in welchem Brandrodungsfelder angelegt werden sollen
unternehmen die Karen doch keine gemeinsame Anstrengung ihre Felder in einem zusammenhéngenden Block
anzulegen wie die Lua. Sie scheuen sich auch nicht ein isoliertes Feld zwischen den Feldern anderer Gruppen
zu roden. (1978a:82f)

- Karenanbaumethoden sind nicht so konservativ/erhaltend wie die der Lua'. (1978a:83f)

- Nutzpflanzen auf Brandrodungsfeldern siehe 1978a:87-90

- Jéten ist die zeitaufwendigste, arbeitsaufwendigste, unbequemste und unbeliebteste Arbeit. Jatgruppen sind in
der Regel klein und generell auf Haushaltsmitglieder, direkte Verwandte oder nahe Freunde beschrénkt. Drei
komplette Jatdurchgénge werden als das Minimum angesehen aber nur wenige Haushalte schaffen es mit
einem vierten fertigzuwerden. Die Ertrédge sind von der Qualitét und Quantitdt der Jétarbeit abhangig. Der
Aufwand fur die Jétarbeiten ist auch der beschrénkende Faktor fur die Feldgrofze. Unkrautwachstum ist auch
ein Hauptgrund warum die Felder nur ein Jahr lang bestellt werden. (1978a:90f)

- 10 Jahreszyklus mit 9 jéhr. Brache scheint stabil zu sein ohne die Bodenfruchtbarkeit zu erschopfen. Die
Bevolkerungszunahme zwingt die Karen in Laykawkey bereits dazu die Brachezeiten zu verkirzen und
gelegentlich marginales Land zu bebauen. Folge sind abnehmende Ertrdge und ev. Verédnderungen im Muster
der Sekundérvegetation auf dem marginalen Land. (1978a:91)

5.2

- Ertrége auf Bewdsserungsfeldern sind 22 tang/rai oder 1500 kg/ha bei einem Durchschnitt fir Thailand von
1900-2200 kg/ha. (1978a:74)

- 24 von 31 Haushalten bauen Nal¥reis an auf einer Fléche von ca 24,4 ha. (1978a:110, Tab.6.5)

- Anbauzyklus auf Nal¥reisfeldern siehe 1978a:91-95

- Lua und Karen im 6stlichen Mae Sariang Distrikt betreiben erst seit 40 Jahren Nal3reisanbau. (1978a:92)

- Die Karen haben die Techniken von den Lua Ubernommen die sie ihrerseits von den Nordthai haben.
Wéhrend die Lua die Techniken zusammen mit den Ritualen Gbernommen haben, haben die Karen den
Thairitualen eine Karenform gegeben. Der Nalreisanbau bringt in weit groRerem Umfang Kooperation
zwischen Lua und Karen mit sich als der Brandrodungsfeldbau. (vergl. 1978a:92)

- Wasserrechte siehe 1978a:94

- Kosten der Anlage von Nal¥reisfeldern siehe 1978a:94f

- Nalreisfelder wurden auf allen gréf3eren und flacheren Fléchen angelegt, sodald inzwischen alle leicht zu
bewéassernden Flachen genutzt werden. Es scheint wenig weitere Expansionsmoglichkeiten fir den
Nal¥reisanbau zu geben.(1978a:94f)
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5.3

- Gartenbau siehe 1978a:99f; Tierhaltung siehe 1978a:100-105

- Fast jeder Haushalt hélt einige Hihner fir Opfer und Verbrauch aber nicht fir Eier, die nur sehr selten zu
rituellen Anlé&ssen gegessen werden.(1978a:101)

- Haushalte die dem Ahnenkult (awxe) folgen missen spezielle Linien von Hihnern und Schweinen fir Opfer
an die Familiengeister aufziehen. Diese Tiere dirfen nicht getétet, verkauft oder fir irgend einen anderen
Zweck gebraucht werden. Die Belastung durch die Aufzucht solcher speziellen Linien ist ein haufig
angegebener Grund fur die Aufgabe des Ahnenkultes durch 'cekosi' oder das Christentum. (1978a:102)

- Wasserbiffel sind weniger haufig als Hihner und Schweine, bedeuten eine erheblich gréfiere Investition und
werden i.d.R. nur von Nal¥reisfelderbesitzern gehalten, allerdings nicht von allen. Sehr selten werden sie as
Opfertiere benutzt. (1978a:102)

- Einige Elefanten befinden sich im Besitz von Dorfbewohnern, was grofies Prestige bedeutet und sogar einen
speziellen Titel mit sich bringt. Dartiberhinaus waren Elefanten in den letzten Jahren eine gute Investition.
(1978a:103Kff)

5.4

- Sammeln, Jagen und Fischfang siehe 1978a:105-107; Lohnarbeit siehe 1978a:108

- Investition in Elefanten und Arbeit im Holzeinschlag siehe 1978a:104f

- Fast alle Karen-Méanner arbeiten zu irgendeinem Zeitpunkt fir Lohn auRerhalb ihres Dorfes, aber die
Mehrheit arbeitet fir andere Karen, oft Karen-Mittelsménner aus dem Tiefland im Holzgeschéft. (1969a:234)

55

- Laykawkey Karen mussen etwa 4% des von ihnen verbrauchten Reises leihen/kaufen. Die konomische
Situation verschlechtert sich mit zunehmender Bevélkerung und zunehmenden cash Bedarf. Einkommen aus
Lohnarbeit aul3erhalb des Dorfes ist notwendig. (1978a:75)

- Laykawkey ist nicht ein besonders wohlhabendes Karen Dorf, aber acht Familien besitzen Anteile an 10
Elefanten, dem absoluten Statussymbol und Prestigegut in diesen Bergen. (1978a:77)

- Anbauflache und Produktivitét von Nalreis- und Brandrodungsfeldern siehe 1978a:111, Tab.6.6

- Landwirtschaftlich genutzte Flache siehe 1978a:112, Tab.6.7

- Jéhrliche Landnutzung pro Familie, Kopf und Arbeiter siehe 1978a::112,Tab.6.8

- Produktion pro Saateinheit auf Nal3reis- und Brandrodungsfeldern siehe 1978a: 113, Tah.6.9; Variabilitét der
Ertrége siehe 1978a:114

- Reisproduktion pro Familie, Kopf und Arbeiter siehe 1978a:115, Tab.6.10

- Die Landwirtschaft in diesen Hochlanddorfern basiert in den 70er Jahren immer noch auf einem Minimum an
Kapitalinvestitionen und einem Maximum an Arbeitskraft. (1978a:116)

- "Subsistenzverschuldung” siehe 1978a:117ff,122ff

- Distribution und Konsumtion siehe 1978a:119ff; Reisverbrauch siehe 1978a:121

6.1

- Jedes Dorf hat ein Territorium von dem die Dorfbewohner glauben, dal3 sie das Recht haben es zu bebauen.
Da es keine legale Anerkennung der Anspriiche auf die Brandrodungsfelder gibt, wird die Grenze des
Territoriums jedes Jahr durch die Anlage der Rodungen und in Abhéngigkeit von der Existenz oder
Nichtexistenz von Konflikten um Landnutzungsrechte mit benachbarten Dérfern. Darliberhinaus ist der Status
der Landanspriiche von 'outsidern’ innerhalb der Grenzen (gemietet, gekauft, geleast usw.) oft unklar bis ein
Versuch unternommen wird Nutzrechte auszuliben. (1978a:78)

- Brandrodungsfelder befinden sich im Gemeinbesitz. Ein Individuum das nicht im Dorf geboren wurde hat
keinen Anspruch auf Land im Dorfbesitz es sei denn er heiratet oder residiert bei einem urspriinglichen
(native-born) Dorfbewohner der ein Nachkomme eines der Dorfgriinder ist. Die letzte Autoritét beziglich der
Verteilung der Landressourcen scheint nicht beim Dorffihrer zu liegen wie bei den Lua.
Auseinandersetzungen tber Anspriiche auf Landnutzungsrechte kdnnen lange Zeit fortbestehen und werden ev.
durch die Stérke oder die Androhung von Gewalt durch Verwandte entschieden wenn beide Parteien von
Grunderfamilien abstammen. Es gibt keine Ubergeordnete Autoritét an die die Parteien sich wenden kénnen.
Bewaésserungsfelder sind im Privatbesitz. (1978a:80)

- Dorfbewohner glauben dal Auseinandersetzungen um Land zwischen Dérfern nur mittels eines
Kompromisses zwischen den streitenden Parteien oder wahrscheinlicher zwischen den Dorffihrern geldst
werden kann. Regierungsbeamte werden nur sehr ungern hinzugezogen da keine legalen Anspriiche auf das
Brandrodungsland bestehen. (1978a:81)

- Brandrodungsfelder werden nicht verpfandet, aber in den 60er Jahren werden sie im Gegensatz zur
traditionellen Praxis manchmal verpachtet oder verkauft. (1978a:116)
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- Nalreisanbau erfordert sehr viel mehr Einsatz an Cash und Kredit as Brandrodungsfeldbau. Nal¥reisfelder
werden manchmal verpféndet. (vergl. 1978a:116f)

- Wie die Luaversuchen die Karen ihre Anspriiche auf Brandrodungsland aufgrund der Abstammung von einer
der Griinderfamilien zu begriinden, aber anderst als bei den Lua gibt es wenig Ubereinstimmung iber die
mal3gebenden genealogischen Prinzipien. Man stimmt darin Uberein, dal3 die fraglichen Félle primér durch das
Gewicht der vorhandenen Verwandten entschieden werden, die genealogischen Argumente nur als
Rationalisierung dienen. Es gibt keinen starken Dorfflhrer der entscheiden oder religiése Sanktionen
verhdngen koénnte. Diese Verhaltnisse werden zusammen mit der Notwendigkeit von Arbeitskraft als Motive
fr die hohe Fertilitdt genannt. (1972b:335)

- Ein Individuum das beschrankten Zugang zu Landressourcen in seinem eigenen Dorf hat kann Uber
Verwandte in verschiedenen anderen Dorfern Zugang zu Land beanspruchen. Normalerweise haben aber nur
die residenten Nachkommen der Griinder eines Dorfes oder Hamlets einen eindeutigen (clear) Anspruch auf
Land innerhalb des Dorfterritoriums, Abstammung mufd aber nicht unilinear sein. Anspriiche die von
Emigranten aufgegeben wurden kdnnen manchmal wieder aufgenommen werden wenn sie in ihr Geburtsdorf
zuriickkehren. (1979a:138)

- Die Grenzen zwischen Dorfterritorien in den Bergen um Mae Sariang kénnen unklar und umstritten sein, die
Intervention von Regierungsstellen wurde aber, im Gegensatz zu Auseinandersetzungen mit Meo, nicht
angefordert. Lésungen tiber Verhandlungen zwischen Altesten oder Headman der Dérfer wurden gesucht, und
an die Individuen appelliert sich gegenseitig als Verwandte zu behandeln. Dorfer dieser Region scheinen nicht
als korporierte Gruppen beziiglich von Auseinandersetzungen um Land mit anderen Dorfern zu agieren.
(1979a:138,140)

6.2

- |dealerweise sollte der Besitz gleichméaliig an die Nachkommen vererbt werden, aber in der Praxis geht der
bewegliche Besitz (Vieh) an die weggezogenen Erben (vor allem Sthne) wahrend Landanspriiche in der Regel
an die Téchter und deren Eheméanner gehen. (1978a:80)

6.31
- Sprachkenntnisse siehe 1969a:233

7.11

- 1967/34 H./Durchschnitt 5,6 Pers., 1968/31 H. /Durchschnitt 5,9 Pers.(1978a:76)

- ldeale der FamiliengrofRe werden immer noch durch den Wunsch bestimmt viele Kinder zu haben um grof3e
Flachen bebauen zu kénnen. Diese Motive wirken fort obwohl einige der Dorfbewohner die Begrenztheit der
Landressourcen und die Abnahme der Ertrage als Folge der kurzen Brachezeiten erkennen. (1978a:79)

7.13

- Die die Heiratsverbindungen bestimmenden Faktoren scheinen Nahe/Verwandtschaft (propinquity) plus
Vertrautheit (familiarity) und die Chance des Kontakts zwischen den Heiratspartnern und deren Eltern die die
Heirat arrangieren zu sein. (1979a:138)

7.14

- Préferiertes und Ubliches Muster der postmaritalen Residenz ist eher matrilokal als patrilokal. (1978a:80)

- Eheménner ziehen fast immer in das Haus ihrer Frau. (1969a:234)

- Postmaritale Residenz wird i.d.R. durch das Vorhandensein von Nal¥reisfeldern bzw. den Zugang zu
Brandrodungsfeldern determiniert. (1979a:130)

- Postmaritale Residenz hangt ebensosehr von der Verfligbarkeit landwirtschaftlicher Flachen wie von dem
Ideal uxorilokaler Residenz ab. Heiratsaustausch zwischen Dorfern folgen keinem zwingenden Muster.
(1979a:137)

- Etwa 30% der Heiraten sind Dorfexogam. Die meisten erfolgen zwischen Menschen aus Dorfern der néheren
Umgebung, aber auch Verbindungen tiber mehr als 50 km sind nicht ungewdhnlich. (1969a:234)

7.21

- Karen haben Verwandte die Uber ein weites Gebiet verstreut sind. (1969a:234)

- Aufgrund von Heiratsbeziehungen gibt es ein sternformiges Muster der Verteilung von Verwandten um jedes
Dorf, welches die Dorfer in einem weitreichenden Beziehungsnetz verbindet. Aufgrund solcher Beziehungen
kann ein Individuum das beschrankten Zugang zu Landressourcen in seinem eigenen Dorf hat Uber Verwandte
in verschiedenen anderen Dorfern Zugang zu Land beanspruchen. Die Netzwerke beschrénken sich nicht nur
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auf bestimmte Berg- und Talumgebungen, sondern kreuzen diese auch. Allerdings gibt es eine Nettomigration
von den Bergen in die Téer. (1979a:138)

7.25

- Arbeitsaustausch bel den Karen basiert auf V erwandtschaftsbeziehungen und Brider, 'brothers in law', S6hne
und Schwiegersthne werden wegen gegenseitiger Hilfe angegangen. (are called on for mutual assistance)
(1978a:80)

- Die Rodung der Felder liegt primér in der Verantwortung der einzelnen Haushalte. Die Arbeit wird oft in
Arbeitsgruppen von 10 und mehr Leuten ausgefuhrt wobel der Arbeitsaustausch auf der Basis von
Verwandtschaft, Freundschaft und der zufélligen Nachbarschaft der Felder erfolgt. Die volle Mobilisation von
Arbeitstausch und die Macht der Verpflichtungen des Verwandtschaftsnetzes kommt wahrend des bepflanzens
der Felder zum Zug.(1978a:85f,87)

7.32

- Karen ziehen auch oft von einem Dorf ins andere um, Eltern und Geschwister gehen vielleicht um sich einem
Sohn oder Bruder anzuschlief3en der in ein anderes Dorf eingeheiratet hat, ganze Familien kénnen umziehen.
(1969a:234)

- Karen-Dorfer spalten sich charakteristischerweise auf und senden Kolonien aus. Sie "fullen" (reallocate) die
Bevolkerung kontinuierlich von Ort zu Ort wieder auf je nach der Verfligbarkeit von Landressourcen.
(1969a:234)

7.33

- Innerhalb Thailands gibt es keine legale oder politische Organisation oberhalb der Dorfebene. Headman oder
Alteste sind ev. ziemlich erfolglos das Verhalten der Dorfbewohner zu beeinflussen, sie kénnen wenig oder gar
nichts tun ihren Willen aufferhalb der Dorfgrenzen durchzusetzen und sind schlecht féhig die Aktivitéten von
zwei oder mehreren Dorfern in Angelegenheiten gegenseitigen Interesses zu koordinieren. (1979a:140)

- Die normale Nachfolgeregelung fir das religiose Amt in Karen-Dérfern fuhrt leicht zur Bildung von
Fraktionen und Spaltungen, da die Regelung nicht eindeutig ist. Ist kein residenter Sohn des Amtsinhabers
vorhanden gibt es keine Ubereinstimmung dariiber ob der Sohn eines Bruders oder der einer Schwester der
legitimere Erbe oder ob der Mann der Tochter des Amtsinhabers der legitime Erbe ist. Probleme kann es auch
mit dem Senioritétsprinzip geben und die Wahrscheinlichkeit, dal3 ein angemessener Erbe vorhanden ist wird
noch dadurch verringert, da3 der Mann fast immer in das Haus seiner Frau zieht und Heiraten héufig
Dorfexogam sind. Gibt es keinen allgemein anerkannten Nachfolger so bilden sich um die Bewerber Fraktionen
die zu Dorfspaltungen fiihren kénnen. (1969a:234; vergl. 1979a:130)

7.34

- Eine der wichtigsten Regeln der Sozialstruktur der Karen die Beziehung zwischen wirklichen und
klassifikatorischen Geschwistern betreffend ist, dal3 ein @terer nicht die Autoritét eines jingeren echten oder
klassifikatorischen Geschwisters oder des Nachkommen einer Junior-Linie (?) anerkennen wird. Klassifikation
nach Alter basiert nicht nur auf der Geburtsordnung, sondern auch auf der Heirat, so dal3 ein Mann der mit der
dlteren Tochter eines religiosen Fihrers verheiratet ist als des Fihrers dlterer Bruder klassifiziert wird, und
nicht dessen Autoritét anerkennen kann. (1969a:234)

- Die Doktrin geteilter Armut wird in den Karen-Dorfern a's Bild aufrechterhalten, entspricht aber nicht der
Realitét. Das Spektrum des Reichtums, Konsumguter und produktive Ressourcen umfassend, kann extrem sein,
von einem Haushalt der nur sein eigenes Haus und einen kleinen Garten samt ein paar Huhnern und vielleicht
eine Schwein hat, bis hin zu einem Haushalt der anderthalb Elefanten, sieben Buffel, 75 Hihner, zwei Hunde
sowie zwel Bewasserugsfelder in den Bergen und einem in der Ebene besitzt. Zwischen diesen beiden
Extremen gibt es Uberraschend wenig Unterschiede im Lebensstil. Es gibt einen starken Wunsch zu
akkumulieren, aber nicht um zur Schau zu stellen, nicht fir die Redistribution, nicht speziell zum Genuf3 (to
enjoy), nicht um die Position in der Karen-Gesellschaft zu verbessern oder Zugang zur Thai-Gesellschaft zu
erlangen, eher zur Kontrolle produktiver Ressourcen um so die eigene dkonomische Sicherheit zu sichern.
Obwohl es individuelle 6konomische Differenzen und 6konomischer Gewinn ein starkes Motiv ist, gibt es nur
wenig und keine andauernde 6konomische Differenzierung. (vergl.1979a: 134ff)

7.4
- Entwicklung eines 'village clusters siehe Tabelle 1979a:129
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- In Konflikten um Landnutzungsrechte scheinen Karen aufgrund von Dickképfigkeit und Ausdauer gegentiber
den Lua zu siegen wahrend sich Hmong durch Androhung oder Ausiibung von Gewalt gegentiber Lua wie
Karen durchsetzen. (1978a:81)

- Beziehungen mit anderen Gruppen vergl. 1969a:233

- Wandel der Beziehungen zwischen Karen und Lua' siehe 1969a:234

- Beziehungen zwischen Karen und Lua siehe 1979a:141-145

- Beziehungen zwischen Karen und Thai siehe 1979a:145-155

- Beziehungen zwischen Karen und Meo siehe 1979a: 155f

- Beziehungen zwischen Karen und Ausldndern siehe 1979a: 156f

7.6
- National staatliche Integration siehe 1978a:80f
- Beziehungen zu Thai und Integration in den Nationalstaat siehe 1979a:145-155

8.1
- Religioser Wandel siehe 1969:233; 1979a:131-134

8.21

- Ahnengeister sind wichtig in der awkre Form der animistischen Religion. Die Durchfiihrung der
Heilungsriten dieses Systems erfordert die Anwesenheit aller Nachkommen des Individuums flr welches die
Zeremonie ausgefiihrt wird. So missen auch weit entfernte Kinder versammelt werden und die Zeremonie muf3
unter Umsténden aufgeschoben werden, oder wenn sie zu weit entfernt sind wird ein Stiick des Opfertiers
beiseitegelegt um bei ihrer Riickkehr gegessen zu werden. (1979a:138)
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Anhang VI11/9

9 Dong Luang/Pwo, Nordthailand/Hinton, P./1968-69
(Quéllennachwei se beziehen sich auf P. Hinton)

1

- Feldforschung durch Peter Hinton in Dong Luang und benachbarten Dérfern in den Jahren 1968/69
(1969c:3); 18 Monate zusammen mit Frau. (1975:vf)

- Aktiv an der Feldforschung beteiligt waren der Autor, seine Frau und ein Thai Forschungsassi stent. Wahrend
der ersten drei Monate der Untersuchung wurde auf einen Ubersetzer zuriickgegriffen, danach auf die eigenen
Kenntnisse. (1975:5)

- Thesisist eine Studie der 6konomischen Verhéltnisse vierer Pwo Karen Dorfer die ihre Subsistenz durch den
Brandrodungsfeldbau decken. Die theoretische Absicht der Arbeit ist die Erhellung einiger der Prozesse des
Wandels und der Entwicklung des Subsistenzanbaus. (1975:1ff)

- Die meisten der Informationen sind aus Dong Luang wo der Autor wahrend seiner Feldforschung wohnte.
Zensusdaten und andere generelle Daten wurden auch von den anderen umliegenden Dorfern erhoben was
interessant war da Unterschiede in der Verfligbarkeit von Land wichtige 6konomische Begleiterscheinungen
mit sich brachten. (1975:5)

2.

- Lage des Untersuchungsgebiets siehe 1975:8; Lage des Dorfes siehe 1975:37

- Pwo Karen im stdl. Teil des Mae Sariang Distrikts; 3200 Ful3 G.M. (1969c:3)

- Hauptkontaktpunkt mit der AuBenwelt ist die kleine Marktstadt Mae Sariang die etwa eine Tagesreise
entfernt war. Vor der Fertigstellung der Verbindung Mae Sariang - Hot etwa 10 Jahre vor den Forschungen war
die Isolation noch viel grof3er. Heute kdnnen sie einen Teil der Strecke mit dem Bus reisen, zuvor waren es drei
Tagesreisen. (1975:4f)

- Die Topographie des Gebiets bringt die Vorherrschaft des Brandrodungsanbaus mit sich. Das Land ist rauh
und Regen fliefit an den i.d.R. steilen Hangen rasch ab. Das Plateau auf dem sich die Siedlungen befinden liegt
auf einer Hohe von etwa 850 m, aber im Osten gibt es einen Steilabfall von 300 m bis zum FuRbett des Mae
Rit. Das Plateau selbst wird von kleinen Fluléufen durchschnitten die wéhrend der Trockenzeit zu Rinnsalen
werden. Nur diese Rinnsale kénnen fir den Nal3reisanbau genutzt werden, das Tal des Mae Rit ist zu eng und
der FluR zu schnell um leicht gez8hmt werden zu kénnen. (1975:3)

- Klima siehe 1975:3f

- Von der urspriinglichen Vegetation ist nur noch wenig vorhanden, die Klimaxvegetation ist zum grofiten Teil
gerodet, buschartige Vegetation herrscht vor. Urspriinglichen Wald gibt es nur noch auf Flachen die sich nicht
flr den Anbau eignen. Er besteht in der Regel aus verschiedenen Arten laubabwerfender Dipterocarpus
(deciduous dipterocarps) die trotz der armen podsolischen und lateritischen Béden gedeihen. Immergriiner
niederer Bergwald findet sich stellenweise auf fruchtbareren Bdden, wurde aber nur als Aufenthaltsort von
Geistern geschont. (1975:4)

- Wenig Kontakt mit Thai, Lua oder Meo (1969c:3)

- Pwo im Untersuchungsgebiet haben wenig Kontakt mit anderen ethnischen Gruppen. Fast alle umliegenden
Dorfer waren Pwo Karen, mit Ausnahme einiger weniger Sgaw Karen Dorfer etwa drei Stunden entfernt.
(1975:31)

3.

- Das Gebiet ist seit etwa 200 Jahren besiedelt. Die Pwo kamen aus Burma auf der Flucht vor der burmesischen
Armee die viele Karen Dorfer Gberfiel, nach Kunstadter fillten sie das Vakuum welches die Lua zurticklief3en
asassiesichin groReren Siedlungen zusammenschl ossen (1969c¢:3)

- Die Karen des Untersuchungsgebiets sind Nachfahren der Leute die hier vor etwa 150 Jahren siedelten
nachdem sie vor den Armeen Konig Aluangpaya's der sich im Krieg mit Thailand befand, aus Burma flohen.
(1975:25)

- Lua scheinen vor dem Eintreffen der Karen weggezogen zu sein, sodal’ diese gegen Ende des 18. Jh's
praktisch unbewohntes Land vorfanden. (1978b:7)

- Gebiet war zu dieser Zeit nicht unter der Hegemonie irgendeiner der Grof3méchte der Region, obwohl die Lua
einigen der Prinzen Chiang Mai's nominale Steuern gezahlt zu haben scheinen. (1975:26)

- Nuklearfamilien in friheren Jahren wahrscheinlich ziemlich fruchtbar um mdglichst viel Land bebauen zu
kénnen. (1978b:8)

179



- Wéhrend der Erschlieflung (‘pioneering’) des Gebiets wurden neue Siedlungen im allgemeinen in einiger
Entfernung von den Elterngemeinschaften gegriindet um das fur den Brandrodungsfeldbau am besten geeignete
Land zu nutzen; Land war ausreichend vorhanden, die Dorfgrenzen nicht formalisiert; mit steigender
Bevolkerungsdichte und immer mehr Siedlungen werden Auseinandersetrzungen um Brachland héaufiger und
die Grenzen der Dorfterritorien werden in Verhandlungen zwischen den 'councils der Dorfer festgelegt; jetzt
ist das Gebiet dicht besiedelt und nur wenige Grenzen noch unbestimmt. (1969c:4)

- Die ersten Siedler kamen von Mae Cang um die fruchtbaren Béden zu nutzen, als die Bevdlkerung wéchst
muissen zunehmend auch schlechtere Bdden kultiviert werden die eine 10-15 jdhrige Brache erfordern;
vorherrschen der &rmeren Podsole begrenzt Landressourcen Dong Luangs drastisch (1969c:15)

- In dem Mal3e wie die Bevdlkerung wachst und die Brachezeiten verkiirzt werden miissen sinken die Ertrége.
(1978b:8)

- Besiedlungsgeschichte und Bedeutung Matrifokaler Kultgruppen siehe 1984:342ff

4,

- Dorfgemeinschaft setzt sich aus etwa 25 Haushalten mit 200 I ndividuen zusammen (1969c:4)

- Entwicklung der Dorfgemeinschaft bis 1968 siehe 1975:50ff

- Demographische Entwicklung von 1968 bis 1974 siehe 1975:66ff

- Alters- und Geschlechtsverteilung siehe 1975:70

- Mittleres Alter ist 18,5 Jahre. Die Frauen sind sehr fruchtbar, Erhebung ergibt im Durchschnitt 4,5 Kinder
pro zur Zeit des Zensus lebender Frau. (1975:68)

- Faktoren die die Geburtsrate driicken bzw. die hohe Sterblichkeit verursachen siehe 1975:69,71-73

- Gebiet ist jetzt dicht besiedelt; alles Land wird fir den Brandrodungsfeldbau genutzt, neue Dorfer konnen sich
nicht mehr etablieren; benachbarte Dorfer sind mehr a's eine halbe Stunde Ful3marsch voneinander entfernt;
neuere Dorfgrindungen sind ausschliefdlich aufgrund politischer Auseinandersetzungin lang etablierten
Dérfern entstanden (1969c:4)

- Populationsdichte des Gesamtgebietes einschliefdlich des unproduktiven Landes siehe Tab. S.20;
physiologische Dichte (Dichte/lkm? bebauten Landes) kann aufgrund unterschiedlicher Brachezeiten
verschiedener Felder noch nicht angegeben werden (1969c¢:12)

- Migration war selten, mit Ausnahme des Umzugs von Individuen und Familien von einem Pwo Dorf in ein
anderes. Die einzigen die dauerhaft aus der Karengesellschaft auszogen, sind eine Handvoll von
Opiumabhéangigen die nach Mae Sariang gegangen sind wo sie Lohnarbeit fanden. (1975:31)

5.1

- Landwirtschaftliche Geréte siehe 1975:295, Append. 2

- Anbaufriichte auf Brandrodungsfeldern siehe 1975:296, Append.3

- 1968/69 nutzten 55,7% aller Haushalte eigenes Brachland, 27,1% Brachland mit der Erlaubnis anderer
Haushalte, und 12,9% Land das zuvor entweder noch nie genutzt wurde oder dessen letzter Nutzer nicht mehr
bekannt war (1969c:6)

- Anbauzyklus Brandrodungsfelder siehe 1969c:6-9

- 1968 war durchschnittliche Ernte in Dong Luang; Durchschnitt Ertrag auf Brandrodungsfeldern war 1464
kg/ha gedroschener, ungeschdlter Reis (= 23,6 tang/rai); anstdndiger Ertrag/Flache im siidostasiatischen
Vergleich; Ertrage/ha der verschiedenen Haushalte reichten von 907 - 2323 kg; Durchschnitt Ertrag/Haushalt
war 1417 kg, von 373 - 3484 kg (1969c:13)

- Gesamtterritorium Dong Luangs 890 ha; jahrlicher Bedarf der Gemeinschaft ca. 30 ha; unter der Annahme,
daR ales Land im Territorium von gleich guter Qualitét ist, ware eine Brache von Uber 20 Jahren méglich, was
aber nicht der Fall war (vergl. Tab.3 S.21); 1968 waren 78% der Brandrodungsfelder nach Brachen von
weniger als 10 Jahren angelegt worden, im Durchschnitt nach 4,5 Jahren; 1969 waren es 84% unter 10 Jahren
Brache, Durchschnitt 6,4 Jahre im Schnitt 1968/69 also 81% unter 10 Jahren und Durchschnitt 5,5 Jahre; die
restlichen 22% (1968) bzw. 16% (1969) waren Rodungen in gut entwickeltem Wald oder Brachen dlter as 10
Jahre; aus diesen Zahlen folgt, dal? nur ein kleiner Teil der Bdden von guter Qualitdt fur den
Brandrodungsfeldbau waren; weniger als 40% des Gebiets auf dem hoheren Teil des Plateaus waren 'well-
structured red earth' Boden (1969c:15)

- 1968 liegt die durchschnittliche Brachezeit bei 5,6 Jahren bei einem ungefdhren kritischen Minimum von 12
Jahren. Reaktionen auf diese Situation sind die hochentwickelten Techniken zur Bodenkonservierung, die
sorgféltige Konservierung der natirlichen Vegetation soweit moglich und der vielféltige Anbau von ‘catch
crops. (1978b:9)

- grofdter Arbeitshedarf wéahrend der Jétarbeiten, wahrend des Monsuns fast jeden Tag; determiniert Feldgrofize
Rodung und Ernte erfordern konzentrierte Anstrengungen fir ca. zwei Wochen
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- insgesamt 25,5 ha Brandrodungsfelder; 4,44 Arbeiter/ha; Ertrag/Arbeiter ist 333kg, wahrscheinlich ziemlich
niedrig fir Brandrodungsfeldbauern (1969c:16)

5.2

- Erste Terrassen entstehen im Dong Luang Gebiet Ende der 60er Jahre. 1968 haben erst 3 von 39 Haushalte
Terrassen, 1983 waren es 11 von 58. Sehr deutlich war der Besitz von Bewdsserungsfeldern auf zwei
uxorilokale Cluster konzentriert die 8 der 11 Felder besal3en. (1984:344f)

- Anbauzyklus Nal¥reisfelder siehe 1969c:9f

- Ertrdge auf Nal¥reisfelder sehr viel hdher as auf Brandrodungsfeldern; 4 Haushalte besitzen insgesamt 0,97
ha Nal¥reisfelder die zusammen 2810 kg Reis erbrachten; bei einem Anteil von 3,5% der bebauten Fléche
erbrachten sie 9% der Gesamternte auf dem Dorfterritorium; keine der Terrassen wurde zweimal jdhrlich
bebaut (1969c:13)

5.3
- Anbaufriichte neben Reis siehe 1969c:10

5.4

- Bemilhungen um die sinkenden Ertrdge auszugleichen (vergl. 5.1) reichen nicht aus weswegen viele
Haushalte nicht mehr zur Deckung des Subsistenzbedarfs fahig sind. Zusétzliche Einkommensquellen sind
Lohnarbeit, Verkauf von Vieh, Sammeln und Verkauf von Waldprodukten, Anbau von ‘catch crops und
Verkauf von Handarbeiten (in der Reihenfolge der Bedeutung). (1978b:9)

- Cash Einkommen sind schwierig zu erhalten da nur wenige Karen andere Karen einstellen, entweder weil sie
es sich nicht leisten kénnen oder weil es als unwiirdig gilt. Andere Beschéftigungsmoglichkeiten sind weit
entfernt in Mae Sariang und den Tdlern und auch dort selten. Darliberhinaus sind die Léhne niedrig und
decken nur wenig mehr als den Subsistenzbedarf. Aus denselben Griinden ist der Anbau von konventionellen
‘cash crops' unrentabel .(1978b:9)

55

- 6konomisch fast vollig autonom; hauptséchlich Salz und Eisen fur die Herstellung von Wekzeugen werden
i.d.R. auf dem kleinen Markt von Mae Hod an der Hot-Mae Sariang Stral3e erstanden; Mae Sariang wird
gelegentlich besucht Verschiedene Zeichen deuten den Zusammenbruch der 6konomischen Unabhéngigkeit an;
z.T. aufgrund erweiterter Bedurfnisse nach Fertigwaren, vor allem aber weil viele Karen nicht mehr gentigend
Reis zur Deckung des Subsistenzbedarfs produzieren, weshalb sie zu temporéarer Arbeit ins Tiefland gezwungen
werden. (1969c:3)

- Anbaumethoden sind auf Konservierung des Landes ausgerichtet (1969c:3)

- Im Unterschied zu anderen Brandrodungsfeldbauern in SOA betrachten Karen das Land als knappes Gut und
unternehmen alles um dessen Langzeitproduktivitdt zu erhalten (Mal3nahmen vergl. 1969c:10f)

- Reisverbrauch geht tber Reisproduktion hinaus, Durchschnitt Reisverbrauch/Haushalt (kalkuliert aufgrund
von 300 Routinemahlzeiten) 1234 kg ungeschédlten Reises; ein erwachsener Mann benétigt 318 kg/Jahr, eine
Familie mit finf Personen (3 Kinder zwischen 11 und 18 Jahren) benétigt 1327 kg/Jahr (1969c:13)

- tatséchlicher Bedarf liegt aber um 25% hoher; als Saatreis werden 56kg/ha benétigt, Ertrag/Einsatz ist 26:1;
fur Vieh wird nur wenig gebraucht, aber grof3e Mengen fur Zeremonien, die Herstellung von Alkohol und zum
Erweis von Gastfreundschaft; Schétzung des jéhrlichen Reisverbrauchs fir durchschnittlichen Haushalt ist
1552 kg ungeschdlten Reises, bel einem Durchschnitt Ertrag von 1417 kg ergibt sich ein Defizit von
Durchschnitt 135 kg (1969c:13f)

- einige Haushalte produzieren zwar mehr als sie verbrauchen, aber bei den Karen gibt es keine Verpflichtung
Surplusertrdge zu teilen; Surplusertrége werden in d.R. an andere verkauft (10-15 baht/tang=20kg, je nach
Jahreszeit und Nachfrage); manchmal beschéftigen Haushalte mit Surplus Leute mit Defiziten und bezahlen
mit Reis (ca. 10 kg/Arbeitstag); viele sind aber auf Arbeit in den Tieflé&ndern angewiesen um Defizit zu decken;
keiner der Hinton bekannten Haushalte hatte sich wesentlich verschuldet; das Verleihen von Reis zu hohen
Zinsen ist verpont (1969c:14)

- aufgrund der Knappheit bebaubaren Landes und kurzer Brachezeiten ist es nicht mdglich noch mehr Land zu
kultivieren; 1968 bearbeiten 36 Haushalte 32 Brandrodungsfelder; die gesamte bebaute Fléache war 25,5 ha, die
Durchschnitt Grof3e der Brandrodungsfelder 0,8 ha (= 4,9 rai); von 0,28 - 1,53 ha (1969c:14f)

- 1969 bearbeiten 40 Haushalte 38 Brandrodungsfelder mit einer Gesamtfléche von 32,0 ha; Durchschnitt
GroRe 0,84 ha (= 5,2 rai); von 0,17 - 1,80 ha (1969c:15)

- Arbeitskraft ist weiterer limitierender Faktor (1969c:15)
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- insgesamt 1968 114 Arbeiter in Dong Luang; beinhaltet nicht die sehr Alten, sehr Jungen und die
Behinderten (vor allem Opiumabhangige) (1969c:16)

- @n junger verheirateter Mann dessen Frau mit Kindern und Schwangerschaft beschéftigt ist mul3 den Anbau
oft aleine bewdltigen; ein etablierter Haushalt, Mann und Frau um 45 mit mehreren unverheirateten Kindern
zwischen 12 und 20, kdnnen ein viel gréf3eres Feld bearbeiten (1969c:16)

- 70% des Gesamteinkommens resultiert aus dem Brandrodungsfeldbau, 21% aus Cash Einkommen und 9%
von Bewésserungsfeldern. (1978b:9)

- Insgesamt kdénnen 10 der 25 Haushalte ihren Subsistenzbedarf nicht decken und waren gezwungen weniger
als nach Karenmal3stédben angemessen zu konsumieren. Die Mdglichkeiten fir Bewésserungsfelder sind
aufgrund des schroffen Terrains beschrankt. Haupthindernif3 fir die Konstruktion von Terrassen ist der Mangel
an Arbeitskréften. Der anfangliche Arbeitsaufwand ist mehr als die Durchschnitt 4,5 Personen starken
Haushalte leisten kénnen. Nur die wenigsten haben genug Kapital um Lohnarbeiter einstellen zu kénnen.
(1978b:10)

- Von den Durchschnitt 4,5 Haushaltsmitgliedern sind oft nur 1 oder 2 Vollzeitproduzenten, andere wie
Kinder, Schwangere oder stillende Mtter, Alte und Opiumabhangige produzieren nicht. Einige der groferen
Haushalte haben vielleicht 4 oder 5 Produzenten. (1978b:17)

- Gesamteinkommen der verschiedenen Haushate aus den verschiedenen Quellen und Verbrauch in
Reisdquivalenten siehe 1975:228, Tah.28

- Tabelle 28, S.228 zeigt deutlich die Dominanz der Subsistenzwirtschaft. Landwirtschaft tragt mit 78,8% zum
Gesamteinkommen bei, davon entfallen 69.7% auf den Brandrodungsfeldbau und lediglich 9,1% auf den
Nal¥reisanbau. Ohne Cash Einkommen waren 13 Haushalte nicht féhig ihren Subsistenzbedarf zu decken, von
denen 5 mit Cash Einkommen fahig dazu waren, die 8 anderen nicht.(1975:226)

- Kakulation der Grundbedirfnisse geht davon aus, dal? die Karen idealerweise 0,75 kg Reis pro Mann und
Tag essen. Tatsdchlich essen viele weniger indem sie wadhrend der kritischen Monate den Reis mit Mais
ergénzen, was selbst einige der wohlhabenderen Haushalte tun um ihre Vorrédte zu schonen. (1975:226) Aus
diesem Grund stellt Tab.28 ein dunkleres Bild dar as eigentlich gerechtfertigt. Andererseits unterschétzt sie
aber auch Bedirfnisse indem zur Vereinfachung angenommen wurde, daf3 die Karen nichts als Reis zu ihren
Mahlzeiten, Unterhaltungen und Festlichkeiten benétigen. Bezliglich weiterer nicht Berticksichtigter Ausgaben
siehe 1975:227

- Es gibt zwei Haushalte deren Einkommen betréchtlich unter dem Subsistenzniveau liegt. Beides sind grof3e
Nuklearfamilien mit einer Reihe junger Kinder. Beide Frauen sind mit der Schwangerschaft oder den
Kleinkindern beschéftigt sodald der Mann die landwirtschaftliche Arbeit alleine machen muf3. Dariberhinaus
wurde die Ernte noch durch Unglicksfélle reduziert. Die beiden Haushaltsvorstdnde werden von den anderen
als arme/unféhige? (poor) Bauern eingeschétzt die nach Aussage von Informanten schon friher schlechte
Ernten hatten aufgrund schlechter Planung und vermeidbaren Ungliicks. Konsequenterweise konnten sie auf
keine Reserven zuriickgreifen. (1975:228)

- Diese beiden Haushalte waren die einzigen wirklichen Ausféle im Dorf. Sie erndhrten sich mehrere Monate
hauptséchliche von Mais und wurden von sympatisierenden Haushalten durch kleine Geschenke von Reis
unterstiitzt, was aber offensichtlich nicht ausreichend war, da die Kinder deutliche Anzeichen von
Unterernghrung zeigten. (1975:229)

- Am oberen Ende der Skala gibt es zwel Haushalte deutlich Giber dem Durchschnitt beide mit méigen Cash
Einkommen und konzentrieren ihre Energien auf den Nal¥reis- und Brandrodungsfeldbau. Zwei Haushalte mit
Uberdurchschnittlichem Einkommen beziehen dies zu einem grof3en Teil as Cash Einkommen, darunter der
Headman mit seinem Gehalt, der dieses als Opiumabhangiger fir Opium ausgibt. Der andere Haushalt
verkaufte Vieh um Arbeiter bezahlen zu konnen, in keinem der beiden Féle war das Cash Einkommen
wirklich frei verfigbar. (1975:229)

- Der durchschnittliche Haushalt verflgt Uber ein Surplus von 289 kg Reisdquivalent von dem das meiste fir
verschiedene Giter und Dienstleistungen ausgegeben wird, sodal? wenig oder nichts als Reserve oder fir
Investitionen Ubrigbleibt. (1975:229)

- Vegleich Dong Luangs und Laykawkeys siehe 1975:233-259 Vergleich der Daten fiur den
Brandrodungsfeldbau siehe 1975:237, Tab.29 Vergl. der Daten fur Naf¥reisterrassen siehe 1975:238, Tab.30
Vergl. der Gesamtertrége siehe 1975:239, Tab.31

6.1

- Ein grof3es Dorf und 1 oder 2 Satellitendorfer teilen sich manchmal ein Territorium, aber das Prinzip ein Dorf
ein Territorium herrscht vor. Das Dorfterritorium ist immer durch hervorstechende topographische Merkmale
markiert. Nur Mitglieder der Gemeinschaft kénnen innerhalb des Territoriums Brandrodungsfelder anlegen
(1969c:4; 1984:344)
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- Die Landrechte des Dorfes innerhalb des Territoriums waren im Amt des "sjae cheng khu" verkérpert (were
vested), mit dem rituelle und sdkulare Autoritét verbunden war. Er ist Hauptoffiziant fir die wichtigen
Landwirtschaftsriten und entscheidet in Konsultation mit dem ‘council' der erwachsenen Ménner der
Gemeinschaft Uber den Zuzug in die Gemeinschaft. Anwérter wurden oft unter Hinweis auf die Knappheit der
Landressourcen abgewiesen. Ohne die Zustimmung des sozioreligiosen Dorfoberhaupts kann kein Land der
Gemeinschaft verdufRert werden (1969c:4)

- Kein Individuum oder Gruppe hat mehr als vortibergehende Rechte auf Schwendland, es kann genutzt aber
nicht verkauft werden. Zu Beginn jedes Landwirtschaftlichen Zyklus missen die Haushalte entscheiden welche
Felder sie roden wollen. Ein Haushalt kann Land bebauen das er zuvor schon einmal gerodet hatte oder Land
das ein anderer Haushalt friiher genutzt hatte. In diesem Fall war die Zustimmung des vorherigen Nutzers
notwendig der diese verweigern kann wenn er zeigen kann, dal3 er das Feld im néchsten Jahr selbst nutzen will
oder wenn er einem neuverheirateten Sohn oder Tochter ohne Brachland den Vorzug geben will.
Ubernatiirliche Sanktionen und Druck der Gemeinschaft garantieren, daid sich kein Haushalt mehr als einen
fairen Anteil an Land aneignen konnte. Alle Rechte verfallen nach 15-20 Jahren ohne Nutzung. (1984:344)

- Priester und Dorfrat entscheiden tiber den Zuzug ins Dorf, aber nicht aufgrund eiserner Prinzipien. Viel hangt
davon ab welchen Druck verschiedene Dorfmitglieder zugunsten von Personen die in das Dorf wollen ausiiben
kénnen. In der Regel waren die Chancen recht gut, wenn die Antragsteller eine Gruppe naher kognatisch
Verwandter im Dorf haben, andernfalls waren die Chancen schlecht. Aufgrund dieses Verfahrens verbindet ein
Netz kognatischer Beziehungen die Haushalte des Dorfes. Das Dorf setzt sich so aus einem grof3en Nukleus
naher kognatisch Verwandter, Personen deren Beziehungen zur vorigen Kategorie von gréfl3erer geneal ogischer
Distanz sind und schliefdlich Mannern und Frauen die Partner der ersten beiden Kategorien geheiratet haben
aber keine kognatischen Beziehungen untereinander und zu den anderen Dorfbewohnern haben, zusammen.
Die Karen selbst unterscheiden diese Kategorien nicht, aber je groRRer die genealogische Distanz eines
Individuums vom kognatischen Kern ist, desdo grofRer sind seine sozialen Nachteile. In Auseinandersetzungen
mit etablierten Dorfmitgliedern wurden sie schwerer bestraft, sie haben grof3ere Schwierigkeiten im Dorfrat
andere von ihrem Standpunkt zu Uberzeugen und in dkonomischen Angelegenheiten Kooperative Hilfe zu
erhalten. (1975:44)

- Der Einflufd starker uxorilokaler Cluster ist am offensichtlichsten wenn eine Tochter verlobt wird und ihren
Waunsch nach uxorilokaler Residenz dul3ert, dessen Erflllung von der wohlwollenden Beurteilung des Dorfrates
abhéngt, einer locker kongtituierten Geheimsitzung (?)(‘conclave’) aller verheirateten Méanner und einiger
einflulreicher Frauen die die Macht hatten die Etablierung neuer Haushalte zu verhindern, was vor allem unter
Hinweis auf zuwenig Land geschah. Hatten die Verlobten alerdings die Unterstiitzung einer numerisch
starken, 6ékonomisch gut etablierten und politisch einfluRreichen Gruppe matrilinear Verwandter, so war die
Ablehnung ziemlich unwahrscheinlich. Die Cluster bewirkten so eine Verminderung der ékonomischen und
politischen Potenz kleinerer Fraktionen und isolierter Individuen. (1984:344)

- Land ist knapp weshab es nicht immer mdglich war Mitglied im Dorf der Wahl zu werden. Trotz der
Fursprache starker Gruppen im Dorf kann der Rat entscheiden, daf’3 zuwenig Land vorhanden ist um eine
weitere Familie zu unterhalten. Neuverheiratete haben kein automatisches Recht in irgendeinem Dorf Land zu
bebauen. Dieses Recht muf3 ihnen erst gewdahrt werden sei esim Dorf der Eltern der Frau oder des Mannes. In
einigen Féllen wurden Heiratsplane aufgeschoben oder aufgegeben weil die Réte der beiden Dérfer nicht dazu
bereit waren. (1975:45)

- Nutzrechte an Brachland wurden manchmal vererbt, erloschen aber wenn der erbende Haushalt das Land
nicht bald nach dem Tod des vorigen Nutzers bebaute; die Rechte sollen bis zu funf Jahren nach dem Tod stark
sein, Auseinandersetzungen um solches Land wurden keine festgestellt (1969c:5)

- Brandrodungsfelder kénnen nicht im Territorium eines anderen Dorfes bearbeitet werden, aber Nal¥reisfelder
koénnen dort gekauft werden (1969c:5)

- Jedermann kann ein Brandrodungsfeld im Wald schlagen wenn viele Jahre seit der letzten Nutzung
vergangen sind und es innerhalb des Dorfterritoriums liegt. Auch darf es sich nicht um den Aufenthaltsort
eines Geistes handeln der durch die Rodung gestort werden kénnte (1969c¢:5f)

- Terrassiertes Land befindet sich in individuellem Privatbesitz, es kann gekauft, verkauft und vererbt werden,
genauer gesagt die Erdarbeiten die zur Anlage der Felder ausgefuhrt wurden. L83t man diese in einen Zustand
verfallen der nicht mehr reparierbar ist, so gehen die Rechte an dem Land wieder an die Gemeinschaft.
Allerdings 183t man Nafdreisfelder immer mehr registrieren um so die Anspriiche zu zementieren. (1984:344)

6.2

- Die Erbregeln fur den Besitz der Eltern sehen eine moglichst gleichmélige Verteilung an die Kinder vor,
unabhéngig von Geschlecht, Geburtsfolge, Heiratsstatus oder Residenzort. Vererbbare Giter sind
Bewdsserungsterrassen, Vieh und Cash. Personliche Wertgegensténde wie Schmuck, Kleidung, Pfeifen und
Waffen werden immer verbrannt mit dem Toten. (1975:62)

183



- Stirbt ein dlterer Mann oder Frau geht sein Besitz zunédchst an seinen Ehepartner der in der Regel zu einem
der verheirateten Kinder zieht. Dieses kann i.d. Regel die Kapitalgiter nutzen, hat aber bis zum Tod des
Elternteils kein Verfigungsrecht darliber. Nach dessen Tod wird erhebliche Mihe darauf verwendet
sicherzustellen, dai alle Kinder einen gleichen Teil des Erbes erhalten, was aber in der Regel nicht sehr viel
ist. Im Fall von Kinderlosigkeit wird das Erbe unter den Geschwistern aufgeteilt. Dieses System der Vererbung,
das ein Produkt der starken egalitéren Werte der Karengesellschaft ist, verhindert die Akkumulation von
Reichtum in der Hand irgendeiner kleinen Gruppe. Kein Mann war Reich genug um allen seinen Kindern
Sicherheit nach seinem Tod sichern zu kénnen. (1975:63)

6.3
- Nur wenige der Karen sprachen Thai. (1975:4)

7.11

- DurchschnittGrof3e 4,8 Personen;

- Der Haushalt setzt sich typischerweise aus Nuklearfamilien zusammen (76,6%). In untypischen Haushalte
residieren z.B. noch der dltere Vater eines Mannes, Mutter oder Vater der Frau. Einige umfassen den Mann
einer Tochter und manchmal deren Kind, aber durchweg nur solange bis dieses neuverheiratete Paar ein
eigenes Haus bauen und das erste Brandrodungsfeld bestellen kann. Im Schnitt haben sie 4,8 Mitglieder. Die
Mutter des Mannes kann nicht im Haushalt |eben da sie praktisch immer aus einer anderen Lineage als seine
Frau stammt.- Die Karen glauben, dal? die spirituelle Essenz eines Kindes bedroht wird wenn ein weibliches
Mitglied einer Kultgruppe die nicht die der Mutter ist im Haushalt lebt, was soweit geht, dal3 diese nicht im
Haushalt essen darf. So wird auch effektiv verhindert, dal3 ein verwitweter Mann wieder heiratet solange seine
Kinder noch im Haus sind. Aufgrund scheinbar héherer Sterblichkeit von Frauen gibt es so einen signifikanten
Anteil von Haushalten die aus Ménnern mit Kindern bestehen.(vergl. 1975:57,59; 1984:341)

- Kleine Durchschnitt HaushaltsgréfRe von 4,5 Personen scheint die Folge spédter Heiraten und von weniger
Nachwuchs (als in Laykawkey) zu sein, und teilweise eine bewufte Entscheidung zur Begrenzung der
Familiengrofie zu sein. (1978b:19)

7.12

- Der Nuklearfamilienhaushalt ist von immenser Wichtigkeit in der Karen Gesellschaft. Er hélt Rechte Uber
bebaubares Land, besitzt eigenen Besitz (wealth) in Form von Cash, Vieh oder Gitern, er baut Reis und andere
Frichte fir den Unterhalt seiner Mitglieder an. Er steht unter keiner Verpflichtung mit anderen Personen oder
Gruppen Arbeit oder Ertrége zu teilen und kann auch von anderen keine Unterstitzung erwarten. Er hat eine
betréchtliche potentielle Mobilitét. Der Haushalt ist eine Einheit die i.d.R. so lange wie das Leben des Mannes
und der Frau dauert und auf der Institution einer starken Heirat griindet. (1975:54)

7.13

- Karen Heiratsregeln spezifizieren keine Kategorien von Verwandten zwischen denen Heiraten vorgeschrieben
oder préferiert wirden, eher dienten sie dazu multiple Vereinigungen zwischen Matrilineages zu
verhindern.(vergl. 1975:54f)

- Heiraten zwischen Lineagemitgliedern sind moglich weshalb Kreuzkusinen heiraten kdnnen, was aber nicht
haufig vorkommt. (1975:55)

- Heiratseinleitung, Vorbereitung und Verlauf siehe 1975:55f

- Nur wenige Heiraten werden geschieden, nur 12 der 207 registrierten. In 8 dieser 12 Scheidungen verlie3 ein
Opiumabhéngiger seine Frau um im Tiefland Lohnarbeiter zu werden. Ehebruch wird streng verurteilt und ist
sehr selten. Starke Ubernatlirliche  Sanktionen existieren gegentber vor- und auf¥erehelichem
Geschlechtsverkehr. Im Falle der Scheidung wird von der verlassenden Partel erwartet eine symbolische
Kompensation zu zahlen. Kinder bleiben in jedem Fall bei der Frau. (1975:56)

- Interethnische Heiraten sind selten, selbst zwischen Sgaw und Pwo. Es gab einige Nachkommen aus einigen
Verbindungen zwischen Pwo und Sgaw und Pwo und Lua die vor drei oder vier Generationen stattgefunden
hatten, aber diese Nachkommen konnten immer noch nicht an den Pwo Heilungsriten teilnehmen, da deren
'Seelenstoff' (soul stuff) verschieden sein soll. Im Krankheitsfall miissen fir sie andere Zeremonien abgehalten
werden, wodurch verschiedene ethnische Herkiinfte aufrechterhalten werden. (1975:31) Diese interethnischen
Heiraten scheinen etwa zu der Zeit stattgefunden zu haben als die Karen erstmals in dieser Gegend siedelten.
(1975:34)

7.14
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- Heiraten finden in der Regel zwischen Mitgliedern verschiedener Dorfer statt, obwohl Heiraten innerhalb von
groflReren Dorfern nicht selten sind. Folgt uxorilokale Residenz einer Heirat zwischen Partnern aus einem Dorf,
wird das Haus genauso in der Nachbarschaft der weiblichen Verwandtschaft der Frau errichtet wie wenn der
Mann von auf3erhalb des Dorfes kommt. Uxorilokale Residenz macht 67%, virilokale 23% und neolokale 11%
der Heiraten aus. Als Konsequenz setzt sich ein Dorf in der Regel aus mehreren uxorilokalen Clustern und
einer Minderheit verschiedener virilokaler Haushalte von denen viele Sgaw oder Lua Nachkommen sind
zusammen. (1984:342)

- Aufgrund der Schwierigkeiten Land fir den Unterhalt einer Familie zu finden werden Heiraten oft
hinausgeschoben bis die Partner Mitte zwanzig sind, und viele junge Leute suchen sich ihren Partner in
entfernten Dérfern wo noch mehr Landressourcen vorhanden sind, selbst wenn sie dadurch soziale Nachteile in
Kauf nehmen missen. Diese Umstande spiegeln sich im Residenzmuster wieder. Statistisch ist die uxorilokale
Residenz mit 33,6% am haufigsten (?), aber virilokale Residenz tritt in 20,6% der Félle auf. Die uxorilokale
Tendenz ist darauf zuriickzufiihren, dal3 Frauen zumindest eine Tochter in der Néhe/im Dorf winschen um
jemanden zu haben der im Alter nach ihnen sehen kann. Manner sind dagegen mobiler. (1975:45)

- Paare aus demselben Dorf tendieren dazu im Dorf zu bleiben (33% aller Félle). Neolokale Residenz war mit
9,2% relativ selten, es waren meist Opiumabhangige oder sozial unangepaldte die mobiler als die meisten
waren. (1975:46)

7.21

- Bezliglich so formaler Aspekte wie Verwandtschaftsterminologie ist die Karengesellschaft kognatisch. Dem
Uberlagert ist aber eine starke Tendenz zur Formation matrifokaler Institutionen. Das Prinzip das der
Matrifokalitét der Pwo zugrundeliegt ist der Glaube, daf? Kinder ein wichtiges Element ihres spirituellen
Wesens von ihrer Mutter erhalten. War die Mutter eine matrilineare Abkomme einer Lua, Sgaw Karen oder
Thai Frau, so war keine Kultgruppenmitgliedschaft méglich. (1984:341)

7.23

- Heiraten finden in der Regel zwischen Mitgliedern verschiedener Dorfer statt, obwohl Heiraten innerhalb von
grofReren Dorfern nicht selten sind. Folgt uxorilokale Residenz einer Heirat zwischen Partnern aus einem Dorf,
wird das Haus genauso in der Nachbarschaft der weiblichen Verwandtschaft der Frau errichtet wie wenn der
Mann von auRerhalb des Dorfes kommt. Uxorilokale Residenz macht 67%, virilokale 23% und neolokale 11%
der Heiraten aus. Als Konsequenz setzt sich ein Dorf in der Regel aus mehreren uxorilokalen Clustern und
einer Minderheit verschiedener virilokaler Haushalte von denen viele Sgaw oder Lua Nachkommen sind
zusammen. (1984:342)

7.24

- Pwo Karen des Mae Sariang Distrikts haben ‘matrifocal spirit cults die denen der Nordthai &hneln und
wesentlich fir deren 6konomische und soziale Organisation sind. (1984:339)

- Matrilineages sind Gruppen von Leuten mit reiner Pwo Karen Abstammung beiderlei Geschlechts die
denselben Schutzgeist haben. Lineages sind selten mehr als vier oder flnf Generationen tief, haben zwischen 6
und 55 Mitglieder die aus zwei bis sechs verschiedenen Dérfern kommen. Okonomisch und politisch handeln
siein keiner Weise zusammen. Ihre Funktion ist primar rituell. (1975:46f)

- Die Kultgruppen setzen sich aus in der weiblichen Linie verbundenen Méannern, Frauen und Kindern
zusammen. Die Durchschnitt Grof3e ist 32 Personen, variierend von 6 bis 55 Mitgliedern. Gruppen waren
technisch Lineages, Begriff ist aber irrefihrend da er eher ‘intergenerationality’ als Kollateralitét betont.
Abstammung war immer auf eine lebende Frau bezogen, sodal3 die Generationentiefe kaum mehr as 3-4
Generationen betragt, die kollaterale Ausdehnung ist entsprechend. Nach einer Aufspaltung der Gruppe gibt es
keine Ingtitutionalisierung von Beziehungen zwischen den Gruppen. Die Mitglieder der Gruppe sind Uber
mehrere Dorfer verstreut, mit der hdchsten Konzentration in zwei von drei Gemeinschaften. Die Bezeichnung
fur die Gruppe war 'the people who feast their spirit together’, einzelne Gruppen wurden nicht benannt. Zu
ihrer Kennzeichnung wird der Name der 'cult elder' benutzt. Aufgabe der 'cult elder' ist die Leitung der
Zeremonien, die sich nicht an eine bestimmte Gruppe von Ahnen, sondern an einen méchtigen Geist der eine
generalisierte Kategorie von Ahnen verkorpert richtet, dieselbe Abstrakte Wesenheit an die auch alle anderen
Pwo Karen 'cult elder' sich richten. 'Cult elder' war normalerweise die dlteste Frau der Gruppe, die das Amt
nach dem Tod ihrer Vorgéangerin oder in der Folge einer Aufspaltung der Gruppe erhélt. Zur Aufspaltung
kommt es wenn eine Gruppe zu grof3 und weit verbreitet ist. In der Regel Ubernimmt eine Schwester oder eine
gunstig wohnende Tochter der Schwester das Amt der ‘cult elder' in der zweiten Gruppe, was durch eine
einfache Zeremonie in der sie der &teren 'cult elder’ die Haare wascht bestétigt wird. (1984:340)

- Die Kultgruppen waren nicht exogam, Heiraten unter Mitgliedern waren nicht verboten und fanden
manchmal statt, aber eine generelle Préferenz fir Heiraten auf3erhalb naher Blutsverwandter war fir ihre
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Seltenheit verantwortlich. Die Gruppe umfaldt nur genealogisch qualifizierte, es gibt keine Moglichkeit der
fiktiven Inkorporation, nicht einmal fir adoptierte Kinder. (1984:340)

7.31

- Die Dorfer setzen sich aus 5 bis 50 Haushalten zusammen, mit einem Durchschnitt von etwa 30 Haushalten
mit 150 Einwohnern. Ein Netzwerk kognatischer Verwandtschaftsbeziehungen verband die meisten der
Einwohner eines Dorfes. (1975:36)

- Matrifokalitét pragt auch Dorfstruktur. Da die Seele eines Kindes auch Schaden nehmen soll wenn das Haus
zwischen den Hausern anderer Kultgruppen steht, bilden die Hauser matrilinear verwandter Haushalte im Dorf
Gruppen. Diese uxorilokalen Cluster setzen sich typischerweise aus verheirateten Schwestern mit ihren
Ménnern und Kindern, den Eltern mit ihren unverheirateten Kindern und in manchen Féallen mit einer dritten
Generation der verheirateten Tocher einer der Schwestern zusammen. Die verschiedenen Gruppen sind aber
nicht deutlich voneinander getrennt. Die Anordnung scheint mehr eine Folge des Glaubens an die schédlichen
EinflUsse auf die Kinder zu sein a's des Wunsches die Kooperation zwischen nahe verwandten Haushalten zu
fordern. Trotzdem fordert natiirlich die Nachbarschaft uxorilokaler Haushalte die gegenseitige Hilfe vor allem
in Haushaltsangel egenheiten. (1984:342)

- Heiraten finden in der Regel zwischen Mitgliedern verschiedener Dorfer statt, obwohl Heiraten innerhalb von
groflReren Dorfern nicht selten sind. Folgt uxorilokale Residenz einer Heirat zwischen Partnern aus einem Dorf,
wird das Haus genauso in der Nachbarschaft der weiblichen Verwandtschaft der Frau errichtet wie wenn der
Mann von auf3erhalb des Dorfes kommt. Uxorilokale Residenz macht 67%, virilokale 23% und neolokale 11%
der Heiraten aus. Als Konsequenz setzt sich ein Dorf in der Regel aus mehreren uxorilokalen Clustern und
einer Minderheit verschiedener virilokaler Haushalte von denen viele Sgaw oder Lua Nachkommen sind
zusammen. (1984:342)

7.32
- Dorfspaltungen erfolgen i.d.R. zwischen Faktionen innerhalb des Kerns naher kognatisch Verwandter, nicht
zwischen dieser Gruppe und peripheren Haushalten. (1975:45)

7.33

- Wichtigster Fokus der Identitét einer Gemeinschaft war das Amt des Dorfpriesters (Sjae Cheng Khu="old
village head"). Er war kein Headman in skularen Angelegenheiten, seine wichtigste Rolle war religids, er war
fur die regelméiigen Riten fUr die 'Herren des Landes und des Wassers (Thing khe chae khang khe chag)
zusténdig. (1975:41)

- Das Amt des Priester ist erblich, Nachfolger wird nach dem Tod eines Inhabers der patrilaterale Resident des
Dorfes der am néchsten in Senioritét zum Verstorbenen steht. Oft ist es der ndchstélteste Bruder, aber wenn es
einen dlteren Vaters Bruders Sohn gibt geht das Amt an ihn. Jede Gruppe die ein Dorf verldlst um en
Satellitendorf zu grinden mul3 einen Mann haben der patrilatera oder patrilinear mit dem Priester des
Mutterdorfes verwandt ist und im neuen Dorf Priester wird. (1975:41f)

- Mit dem Tode eines Priesters mufite das ganze Dorf verlegt werden, damit der neue Priester von neuem ein
gutes Verhdtnis mit den Herren des Landes aufbauen konnte. Stellte sich ein Amtsinhaber als unféhig heraus
so muf3te die Dorfgemeinscchaft ebenso ein Satellitendorf griinden, da der Priester nicht seines Amtes enthoben
werden kann. Der alte Priester kann nicht mitziehen. (1975:42)

- Dorfpriester sind respektierte Manner, ohne dal3 sie notwendigerweise grof3e sékulare Macht haben miissen.
Theoretisch haben sie die Autoritdt Individuen und Haushalten den Zuzug ins Dorf zu verweigern und
notorische Diebe, Verleumder und Ehebrecher auszuweisen. Praktisch miissen sie aber in Ubereinstimmung
mit dem locker konstituierten Rat der verheirateten Méanner einer Gemeinschaft handeln. (1975:42f)

- Obwohl der Dorfrat '‘phlong phu sjae'= Die alten Manner heildt, kdnnen verheiratete Manner jeden Alters
teilnehmen. In der Regel hat die Ansicht der Alteren zwar groReres Gewicht, aber es ist prinzipiell eine
demokratische Versammlung die mit Konsensus beschlief3t. (1975:43)

7.34

- Zunehmend entwickeln sich Wohlstandsunterschiede in der Dorfgemeinschaft zwischen den wohlhabenden
Terrassenbesitzern und den anderen die auf die nur mit Widerwillen angenommene Lohnarbeit angewiesen
sind. Diese arbeiten fir die Terrassenbesitzer die die billige Arbeitskraft nutzen um ihre Terrassen zu erweitern
und so ihre Produktionskapazitét weiter zu steigern. So beginnt sich in einer egalitéren Gesellschaft eine
Klassenstruktur zu entwickeln.(1978b:19)

7.4
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- Es gibt zwei Ordnungen von Gemeinschaften: Hauptddrfer und deren Satelliten, diese bilden sich wenn einige
Haushalte eines Hauptdorfes ausziehen um innerhalb des Territoriums eine separate Siedlung zu griinden.
Diese ist in jeder Beziehung vom Mutterdorf unabhdngig aul3er dal? sie gemeinsam ein Territorium teilen. In
der Pionierphase wurden Satellitendorfer in der Regel gegriindet um besseren Zugang zu Land in einiger
Entfernung zu gewdhrleisten. Zur Zeit der Feldforschung erfolgten Dorfspaltungen aufgrund von
Auseinandersetzungen in der Dorfgemeinschaften. (1975:36)

- Territorialgebiete um Dong Luang siehe 1975:37

- Theoretisch kénnten eine grof3e Zahl von verschiedenen Gemeinschaften ein Territorium teilen, praktisch
waren es aber nie mehr as drei, Uber lange Zeitrdume aber mit einem betréchtllichen Wandel im
Siedlungsmuster. (1975:38)

75

- Wenig Kontakt mit Thai, Lua oder Meo (1969c:3)

- Pwo im Untersuchungsgebiet haben wenig Kontakt mit anderen ethnischen Gruppen. Fast ale umliegenden
Dorfer waren Pwo Karen, mit Ausnahme einiger weniger Sgaw Karen Dorfer etwa drei Stunden entfernt.
(1975:31)

- Die Menschen des Untersuchungsgebiets wissen sehr wenig Uber das Land auRerhalb eines Radius von 30 km
um ihr Dorf. Heiraten und Handel mit Menschen ausserhalb dieses Radius finden nur selten statt. (1975:16)

7.6

- Der Headman reprasentiert die Gemeinschaft in Angelegenheiten mit Thaibeamten. Er wird von der
Regierung ernannt und muf? alle zwei Monate nach Mae Sariang zu offiziellen Treffen und um Steuern
abzuliefern. Er erhdlt ein kleines Gehalt. In manchen Féllen hat der Priester das Amt Ulbernommen, aber nicht
in der Regel. Einige Dérfer teilen sich einen Headman mit anderen Dorfern. Wenige Karen streben das Amt an
da sie den Umgang mit Thaibeamten scheuen, Uber die Mitbewohner gibt das Amt keine wirkliche Macht.
(1975:43)

- Politisch bestimmten sie ihre Angelegenheiten weitgehend ohne Intervention von Seiten der Thai
Regierungsstellen. Polizel, Erziehungs- und Medizinische Einrichtungen hatten praktisch keinen Einfluf3 auf
die Gegend. Okonomisch waren sie obwohl sie mit kleinen Mengen selbst produzierter Giiter handelten
weitgehend selbstversorgend. Hauptkontaktpunkt mit der Aulzenwelt ist die kleine Marktstadt Mae Sariang die
etwa eine Tagesreise entfernt ist. Vor der Fertigstellung der Verbindung Mae Sariang - Hot etwa 10 Jahre vor
den Forschungen war die Isolation noch viel grof3er.(1975:4f)

- Die meisten Angelegenheiten mit den Thaibeamten wurden Uber den von den Thai eingesetzten Headman
abgewickelt der ein kleines Gehalt erhielt und dessen Amt im Dorf keinen grof3en Neid erweckte. Es gab keine
reguldre Schule oder medizinische Versorgung. Sie zahlten geringe Steuern auf Haus und Bewasserungsfelder
und waren froh wenn sie in Ruhe gelassen wurden. (1975:30)

8.1
- Bevdlkerung war nicht Buddhistisch. (1975:4)
- Aktivitdten und Bedeutung des 'Weisen Mdnches' (Khae Chae Uag/Khruu Ba Khaw) siehe 1975:28f

8.21

- Anlal3 fir die Kultriten sind ernsthafte Krankheiten, wenn andere Routinebemiihungen erfoglos waren. Die
Mobilisierung der relativ grofen Zahl von Mitgliedern ist schwierig und die Ausgaben fir ein grof3es
Opferschwein sind hoch. Die Zeremonie findet im Haus der ‘cult elder' statt, alle anwesenden Mitglieder
missen einen Teil des Opfers essen. Soweit méglich wird nichtanwesenden Mitgliedern aus anderen Dorfern
Fleisch gebracht, was in weit entfernten Dérfern aber nicht immer maéglich ist. (1984:340f)
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Anhang VI1/10

10 Kwae Y ai Gebiet/Pwo, Zentralthailand/Andersen, K .E. u.a./1970-72, 1976, 1980

(Die Quellennachwei se beziehen sich auf K.E. Andersen (=AK) und A.B. Jorgensen (=JA), die
Zahl hinter den Abkurzungen bezieht sich auf das Jahr der Verdffentlichung im 20. Jh.)

1

- Feldforschung durch Kirsten E. Andersen, Anders Baltzer Jorgensen und Mikael Gravers im westl.
Zentralthailand, oberes Kwae Yai Gebiet, 1970-72.(JA76:286) Kurze Nachuntersuchungen 1976 und 1980.
(AK81:261)

2.

- Pwo Karen in den Bergwéldern der Grenzgebiete der Thai Provinzen Uthaithani, Tak, Kanchanaburi,
Suphanburi. (JA89:23)

- Gegen Nordosten ist unbewohnte Wildnis, mit schlechten steinigen Bdden und steilabfallenden Téern.
(JA76:276)

- Die Pwo haben den Wald in dem sie leben verdndert, es ist kein 'Primdrwald’ oder 'Klimaxwald' mehr.
Sekundarwaélder sind ginstiger fir den Brandrodungsfeldbau als Primérwéder. Die Wéalder in Westthailand
werden seit Jahrhunderten genutzt, die Pwo haben Uberlieferungen denen zufolge die Mon seit vielen
Jahrhunderten in der Gegend Béume féllen. (JA76:277)

- Gegen den Suden und Osten sind in den marginalen westlichen Ebenen Zentralthailands die Bewohner
hauptséchlich Lao, Zwischen den Pwo und den Lao gibt es einige Dorfer der Khmu und Lawa (andere asin
Nordthailand!). Daneben gibt es Elemente der Nordthai, Shan, Mon und Pa-0. Vor alem seit den spéten 60er
Jahren haben ein zunehmendes Bevdlkerungswachstum und eine weitreichende Reorganisation der
Landwirtschaft in Zentralthailand dazu gefiihrt, daf3 landlose Thai in die marginalen Gebiete wie Westthailand
gezogen sind um Brandrodung zu betreiben, in Gebieten die bereits von Lao besetzt waren. Diese Lao iben nun
wiederum Druck auf die Pwo aus, der sich aber bis jetzt nur in den Randgebieten bemerkbar macht, wo sich
Landknappheit bemerkbar macht. (JA76:276)

3.

- Die Vorfahren der Pwo des oberen Kwae Yai Gebiets stammen aus der Tavoy Provinz in Burma wo sie den
Uberlieferungen zufolge urspriinglich unter Mon Herrschern Iebten. Traditionell lebten Pwo und Mon relativ
harmonisch zusammen, es wird aber auch von Ausbeutung durch Mon Herrscher berichtet. Diese anerkannten
alerdings ein besonderes Verhdltnis der Karen zum Land indem sie zumindest an einem Ort in einem ihrer
wichtigsten Staatszeremonien den 'Haupt-Landgeistern’ der Pwo eine spezielle Rolle zuwiesen. Die Pwo
wurden als die 'guardians of the world' anerkannt. Wahrscheinlich haben die Pwo wahrend dieser Periode den
Buddhismus tbernommen. Diese harmonischen Verhdltnisse anderten sich mit der burmesischen Eroberung
des Mon Staates und die einsetzende Ausbeutung veranlaldte eine Gruppe von Pwo nach Thailand zu fliehen
und sich dort dem Kénig oder einem seiner Reprasentanten vorzustellen, worauf ihnen bewéasserbares Land in
der Né&he der Hauptstadt angeboten wurde was die Pwo mit der Begriindung ablehnten dal3 sie 'Waldleute
seien. Sie teilten sich daraufhin in drei Gruppen von denen die nach Nordwesten aufbrechende in dem dicht
bewaldeten Gebiet am oberen Teil des Kwae Yai und dessen Zufliissen Huai Kha Khaeng und Kaphoen sowie
entlang des Huai Kok Kwai einem Zuflul des Supan. Das Gebiet wurde von keinem lokalen Herrscher
beansprucht und war offensichtlich zu der Zeit nicht besiedelt. Wahrend des 19. Jh's hatten Pwo aus zwei
Teilen des Gebiets den Titel eines phra und phaya was als 'minor governor' Ubersetzt werden kann. Diese Titel
hielten Karen noch in mindestens zwei anderen Gebieten an der Grenze Zentralthailands mit Burma und
wurden erst mit den Verwaltungsreformen um die Jahrhundertwende abgeschafft. Allerdings blieben die Pwo
in den Augen der Thai Autoritdten 'holders of the forest'. (JA89:24)

- Die Auswanderung aus Burma fand wahrscheinlich einige Zeit nach 1757 statt, nachdem Alaungpaya Tavoy
eroberte und eine neue Verwatung mit hoher Besteuerung insbesondere auch der 'Waldleute' einsetzte.
(JA89:47)

- Es gibt Uberlieferungen denen zufolge bereits vor den Einwanderern aus Burma Pwo in den Gebieten
siedelten, die dann an die Neuzuwanderer assimiliert wurden. Nach der Besiedlung wurde Kontakt
aufrechterhalten mit Pwo auf beiden Seiten der Grenze und einzelne Leute kamen aus dem Hinterland
Moulmeins und Thatons. (JA89:47)
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- Karen des oberen Kwae Yai Gebiets siedeln dort seit etwa 200 Jahren und kamen aus dem Tavoy Gebiet auf
der Flucht vor den Burmesen. "Organizational distribution” legt nahe, dal3 zuvor schon Karen zusammen mit
einer Lua Bevolkerung dort gelebt haben. (AK76:269)

- Man kann annehmen, da3 die Pwo des Untersuchungsgebiets nach ihrer Einwanderung nach Thailand in den
ausgedehnten Waldgebieten des Oberlaufs des Kaphoen Flusses, eines Zuflusses des Kwae Yai siedelten, einem
sehr dinn besiedelten Gebiet. Hier gelang es den Pwo unter den gegebenen Bedingungen der Produktion eine
Okonomische und politische Unabhéngigkeit gegenliber dem Thaistaat zu bewahren, eine Unabhéngigkeit die
durch die existierenden religibsen Paraphernalien zugleich die Teilhabe an der zivilisierten Welt
symbolisierte.(AK81:260)

4,

- Bevdlkerungsdichte im Untersuchungsgebiet ist relativ gering. (JA76:286)

- Dorfer im Untersuchungsgebiet entlang der Thai-Burmesischen Grenze zwischen 12°-17° nérdlicher Breite
umfassen zwischen 2 bis 40 Hauser. (AK81:251)

- Pwo Karen Population innerhalb des Untersuchungsgebiets von 5000 Menschen verteilt auf 40 Dorfer.
(AK81:253)

5.1

- Die Mehrheit der Pwo in Westthailand betreiben in der Terminologie von Spencer eine ‘'integral seed- and
vegetative-planting’, eine teilweise residente Form des Brandrodungsfeldbaus. Produktionseinheit ist der
individuelle Haushalt. In ein paar wenigen Féllen wird ein Haushalt aufgeteilt um zwei Felder zu bebauen und
noch seltener arbeiten zwei oder mehr Haushalte zusammen. (JA76:275)

- Diversivitdt im Brandrodungsfeldbau der Monsoongebiete ist grof3, aber geringer als im Bereich der Tropen,
und der Anbau dreht sich i.d.R. um eine Frucht, den Reis. Die Qualitét der Béden spielt eine grofRere Rolle als
in Gebieten mit stérkeren Regenféllen (Tropenwald), wo die Nahrungskette von Pflanze zu Pflanze
ausgepragter ist. (JA76:276f)

- Anbauzyklus siehe JA76:277ff

- Die sich regenerierende Vegetation der Bracheflache wird aufmerksam beobachtet um die richtige Zeit fir die
erneute Nutzung feststellen zu kénnen. Die Pwo roden dieselben Anbaufldchen seit mindestens 100 Jahren
(jedes Anbaugebiet hat etwa einen Durchmesser von 4,5 km) auch wenn nur wenige Dérfer alt sind. Wird ein
Dorf aufgegeben, meist aufgrund von Krankheiten oder Todesfélen, fast nie aus 6kologischen Griinden,
benutzen die Dorfbewohner trotzdem noch dieselben Anbaugebiete weiter. (JA76:278)

- Anbau und Ernteperiode der wichtigsten Anbaufriichte siehe JA76:279, Fig.2

- Der Reis ist im Denken der Pwo die mit Abstand wichtigste Anbaufrucht, mul® es aber nicht unbedingt
guantitativ sein. In dem nicht normalen Jahr 1971 macht der Reisertrag gewichtsmafdig nur 55% des Ertrags
der Brandrodungsfl&che aus, von einem Anteil von 20-25% auf kleinen Fldchen mit schlechtem Reis bis hin zu
75% auf guten Feldern. (JA76:280)

- Gewichtsméllig macht der Reis von 10% bis 60% der Gesamternte von Gérten und Brandrodungsfeldern aus
mit einem Durchschnitt von 40%. Darlberhinaus gewinnen die Pwo noch ene grole Anzahl
halbdomestizierter Pflanzen aus dem Wald. (JA76:280)

- Zum konservierenden Charakter des Anbausystems siehe JA76:280f

- Fur die Pwo stellen die Brachezeiten kein bewuftes System dar, sondern sie sind eine Konseguenz ihrer
Kenntnisse Uber Vegetation und Bbden. Sie wéhlen ihre Brandrodungsfelder nicht nach einem bestimmten
System, sondern je nach Zustand des Bodens und der Vegetation. Talboden kdnnen i.d.R. wéhrend 1-3
aufeinanderfolgender Jahre bepflanzt werden worauf sie 2-3 Jahre Brache bendtigen, Bergfelder 1-2 Jahre
hintereinander gefolgt von 3-5 Jahren Brache. Diese Angaben beziehen sich auf neu gerodete Flachen auf sehr
altem Sekunddrwald. Entscheidend fur die Brachezeit ist letztenendes das Unkrautwachstum und die
Entwicklung des Sekunddrwaldes. Nach 2,3 oder 4 kirzeren Anbauzyklen wird das Unkrautwachstum
zunehmen und die Fléache wird fir einen léngeren Zeitraum brach liegen gelassen bis sich wieder ein alter
Sekundérwald gebildet hat, im Tal nach etwa 15-20 Jahren, in den Bergen nach 20-40 Jahren. (vergdl.
JA76:281ff)

- Die Brachezeiten werden i.d.R. unter den verschiedenen Haushalten eines Dorfes koordiniert. (vergl.
JA76:282f)

- Lange der Durchschnitt Brachezeiten in 4 verschiedenen Dorfern siehe JA76:283, Tab. 1

- Ertrége pro ha und Feldgrofie siehe JA76:283, Tab.2

- Brandrodungsfelder kénnen mit dem Pwo Brachesystem mehrere Jahre hintereinander bepflanzt werden ohne
merkliche Ertragseinbulen. (vergl. JA76:284f)

5.3
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- In normalen Jahren erbringen die Gemiisegérten um das Haus genausoviel Gemise und Friichte wie die
Brandrodungsfelder. (JA76:280)

5.4

- Im peripheren Pwo Gebiet bauen viele Pwo Cash Crops auf Brandrodungsfeldern an, wahrend im Zentrum
des Gebiets Cash Crop Felder nur einen kleinen Prozentsatz der Gesamtanbaufldche ausmachen, in der
Peripherie bis zu 50%.(JA76:286)

55

- In den zentralen Gebieten der Pwo in Westthailand ist noch ausreichend Land vorhanden, kein Mangel an
Anbaufléche. (JA76:276)

- Die dluvialen Bdden entlang der Flisse sind die besten fir den Anbau und dort finden sich auch meist die
Bdoden die Pwo als kultivierbare des Gebiets charakterisieren. Das ist weniger as 1/4 des flachen Landes und
weit weniger von den flacheren Bergen. Nach dieser eingeschrénkten Definition kultivierbaren Landes bleibt
viel Waldland mit einem sehr alten Sekundérbestand bis hin zu Klimaxbestdnden Ubrig in welchen die Pwo
einen wichtigen Teil ihrer Nahrung und andere Nutzpflanzen sammeln. (vergl. JA76:277)

6.1

- Jeder Haushalt in dieser Region kontrollierte seine eigenen Produktionsmittel, und was auch immer die
urspringliche Funktion der Matrilineage war, sie verschwindet und wird ersetzt durch eine weit grofRere
Betonung des einzelnen Haushalts und deren temporérer Kollektivitét. Die Betonung liegt jetzt auf dem Dorf
und den Dorfbewohnern mit dem boungkho und dessen Frau an der Spitze. (vergl. AK81:260)

6.32

- Gibt es Mdnche in einem Dorf sind es nie mehr als 1-2. Sie wirken a's Lehrer der Dorfjungen die als Novizen
ins Kloster kommen wo sie lernen buddhistische Texte zu lesen und zu schreiben die in Karen oder Pali mit
einem aus dem Mon Ubernommenen Alphabet geschrieben sind. Die Jungen sind i.d.R. sehr lernbegierig und
da praktisch jeder erwachsene Mann das eine oder andere mal Novize war dient die erlernte Schrift auch zur
sékularen Kommunikation. (AK76:270)

712
- Die Bindungen innerhalb der Nuklearfamilie sind sehr stark. (JA76:275)

7.14
- Postmaritale Residenz ist uxorilokal, sodal3 lokale Familien durch den Zuzug von Schwiegersdhnen
expandieren. (AK81:252; JA76:275)

7.21
- Verwandtschaftssystem ist bilateral mit zu den entfernteren Verwandten hin schnell schwécher werdenden
Beziehungen. Trotzdem gibt es starke Bindungen zwischen affinalen Verwandten. (JA76:275)

7.23

- In den Dorfern gibt es Cluster von Hausern die um das Haus einer alten Mutter und deren Mann zentriert
sind, bestehend aus den Haushalten ihrer Tochter, deren Méanner und Kinder. Trotz einiger Kooperation im
Brandrodungsfeldbau bildet jeder Haushalt eine eigensténdige ékonomische Einheit. Stirbt das alte Paar,
kénnen die Schwesterhaushalte auseinandergehen. (AK81:252)

- Matrilokale Cluster und Sektenzugehorigkeit siehe AK81:254. Jedes Matrilokale Cluster ist entweder lu
baung oder wi maung (die beiden Sekten). Die Zugehorigkeit wird mit der Geburt festgelegt, Kinder werden in
die Gruppe/Sekte ihrer Mutter hineingeboren, Méanner treten mit der Heirat in die Sekte ihrer Frau ein, mit
mehreren Heiraten kann die Zugehorigkeit wechseln. Residenzregeln innerhalb des Dorfes spezifizieren, daid
ein der einen Sekte angehotriger Haushalt nicht zwischen zwei Haushalten der anderen Sekte residieren darf da
den Menschen sonst Ungliick wiederfahrt. Eng zusammenlebende Personen missen von derselben Art sein,
weshalb ein Schwiegersohn mit der Affiliation seiner Frau und deren Eltern zusammenpassen muf3. Affiliation
ist eine Funktion der Residenz und Residenz ist matrilokal. (?)(AK81:254)

7.31
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- Dorfer im Untersuchungsgebiet entlang der Thai-Burmesischen Grenze zwischen 12°-17° nérdlicher Breite
umfassen zwischen 2 bis 40 Hauser. (AK81:251)

- Pwo Karen Population innerhalb des Untersuchungsgebiets von 5000 Menschen verteilt auf 40 Dorfer.
(AK81:253)

7.32

- Man findet im Untersuchungsgebiet keine Dorfterritoriumsgrenzen, und individuelle Familien kdnnen
zwischen den Dorfern wechseln und Brandrodungsfelder anlegen ohne von irgendjemand Erlaubnis einholen
zu mussen. (AK81:252)

7.33

- Das Amt des 'boungkhd' (head of joint village ceremonies) ist eine ate Institution bel den Karen von denen
schon zu Anfang des 19. Js die baptistischen Missionare berichten. Wahrend der Ménch im Zdlibat,
abgeschieden im Kloster lebt, keine landwirtschaftlichen Pflichten hat und das Mdnchtum jederzeit verlassen
kann, ist der béungkho ein verheirateter Mann der mit seiner erweiterten Familie im Dorf lebt und sein eigenes
Feld bestellt. Das Amt ist lebendéanglich, man wird boungkhé aus Notwendigkeit weil die Umstande einen
dazu zwingen (?). Er gilt as Diener-Gefolgsmann der Karen-Reisgéttin 'Phi be yu'. Das Ritual des béungkhé
ist eine notwendige Bedingung fur die wiederherstellung und Aufrechterhaltung der Ordnung der Natur
(nature's order), die notwendige Voraussetzung fir ein landwirtschaftliches Leben ohne Hunger. (AK76:271f)

- Das Amt des boungkh6 verlangt einen alten verheirateten besonders verdienstvollen Mann. Dariberhinaus
sind spezifische soziale Umsténde und ein zweiter boungkho fir die Einsetzung nétig. In der Praxis wurde das
Amt oft innerhalb von Familien weitergegeben, normalerweise an den Mann der die dlteste Tochter des
vorhergehenden boungkho heiratete. (AK81:252)

75

- Nach Stden und Osten sind in den marginalen westlichen Ebenen Zentralthailand die Nachbarn vor allem
Lao, dazwischen einige Doérfer der Khmu und Lawa (andere als in Nordthailand!). Daneben vereinzelt
Nordthai, Shan, Mon und Pa-0. Insbesondere seit den spéten 60er Jahren fihrte Bevolkerungswachstum und
eine weitreichende Reorganisation der Landwirtschaft in Zentralthailand dazu, dal3 landlose Thai in marginale
Gebiete wie Westthailand zogen, die dort Iebenden Lao unter Druck setzen die ihrerseits wiederum Druck auf
die Pwo ausiiben, der sich aber bis jetzt nur in den Randgebieten bemerkbar macht, wo bebaubares Land knapp
zu werden beginnt. (JA76:276)

7.6

- Pwo des Untersuchungsgebiets haben seit Jahrhunderten ziemlich formale administrative Beziehungen zum
Thaistaat, personifiziert im Konig. (JA89:23)

- Sie dhneln den von Stern beschriebenen Pwo des oberen Kwae Noi in vielen Aspekten der Kultur, des
Dialekts und der Beziehungen zu der umgebenden Bevélkerung. Allerdings waren sie noch isolierter von der
Thairegierung wie von den Burmesen as die Pwo des Kwae Noi. (JA89:46)

8.1

- Es ist wahrscheinlich, daf3 viele Pwo Karen Gruppen im westlichen Zentralthailand seit Uber einem
Jahrhundert mit Mon Buddhistischen Institutionen vertraut waren und aktive Buddhisten waren insofern als
Monche unter ihnen waren. Heutzutage gibt es ein Kloster (monastery) in jedem Dorf, aber die meisten sind
leer, da es wenig Mdnche gibt. AuRerhalb der 'lent’-Saison wandern die Mdnche i.d.R. zwischen den Dorfern
umher und bleiben an verschiedenen Orten fur ein paar Wochen. Dartiberhinaus besuchen gelegentlich auch
Thai Monche die Kldster in den Dorfern. Fast jeder Erwachsene Mann war irgendwann in seinem Leben
Novize. Die Entscheidung eines Ménchs in einem Dorf zu residieren héngt stillschweigend auch davon ab ob
das Dorf die Mittel hat ihn Uber eine léngere Zeit zu unterhalten. Sein Aufenthalt wird von den Dorfbewohnern
sehr begrifdt, die so die Mdglichkeit haben Verdienst (merit) zu erwerben. (AK76:270; JA89:23)

8.21

- Die Etablierung der lu baung und wi maung 'Sekte' bedeutete eine Absage an den vorigen religitsen Glauben
des 'Duwe Vaphyaung'. Grundlegendes Charakteristikum des Duwe ist das Opfer an die Geister (‘aung hrag)
seien diese Geister nun matrilineare Ahnengeister wie bei den Karen Nordthailands oder eine Kategorie von
Waldgeistern wie die lokalen Herren der B&ume und Berge. Die Duwe Anhanger werden von den [u baung und
wi maung als lu wa (= weil3er Faden) kategorisiert und alle diese lu wa Karen haben keinen boungkho. Es war
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die Geister Anbetung (spirit worship) der 'lu wa gegen die sich der Griinder der beiden Sekten richtete indem
er seinen Anhéangern verbot weiterhin die Geister zu speisen und Schweine und Hihner fir solche Opfer zu
halten. Stattdessen sollten sie ein Dorfversammlungshaus und eine Pagode bauen. Diese Transformation von
Duwe zu lu baung und wi maung beruht auf der inkorporation von buddhistischen Elementen in eine Karen
Basis die wesentlich nicht-buddhistisch war. Aufgenommen wurden solche Elemente des Buddhismus,
konzeptionell wie physisch, die mit der Etablierung eines koniglichen Kultes und messianistischen
Erwartungen der Erscheinung eines Welteroberers und kiinftigen Buddha unter denen die dem rechten Pfad
folgen. (vergl. AK81:256f)

8.22

- Zeremonie an die Reisgdttin siehe AK76:271f

- Rituelle Praxis des boungkho siehe AK81:254

- Entstehung der Sekten und politische Bedeutung siehe AK81:255f,257; JA89:26f

- Aufgrund spezifischer politischer und demographischer Umstande des historischen Settings unter denen der
Karen Weise in Erscheinung trat wurden die Symbole des Konigtums und messianistischen Buddhismus nicht
als Vehikel fur Rebellion gegen den Thaistaat benutzt, sondern um eine kollektive Karen Souverdnitét
innerhalb des Thaistaates abzugrenzen. Es war eine Souverdnitét die die Zustimmung des thailandischen
Konigs fand, da er die Karen in seiner Auf3enpolitik gegeniiber Burma und spéter den Englandern brauchte.
(AK81:257)

- Alle drei Jahre stattfindendes Brandrodungsritual siehe JA89:40
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Anhang VI1/11

11 Na Lo Hta/Sgaw, Nordthailand/Mischung, R./Okt. 1975 - Juni 1976
(Die Quellennachwei se beziehen sich auf R. Mischung)

1

- Roland Mischung lebte von Oktober 1975 bis Juni 1976 in Na lo hta, zusammen mit seinem Dolmetscher,
einem ehemaligen Missionsehrer, ein Sgaw Karen aus der Gegend von Chom Thong mit Verwandten in Nalo
hta. Mischungs Kenntnisse der Sgaw Sprache reichten nicht fir Gespréche aus, nur in Thai waren
ausreichende Sprachkenntnisse vorhanden, sodal? mit jingeren, ménnlichen Karen die Konversation in Thai
maoglich war. (1984a:3)

- An Methoden wurden Haushaltsstatistiken, unstrukturierte Interviews und ein Wertorientierungstest
(Strodtbeck/KIuckhohn 1961) benutzt. (1984a:3)

2.

- Nalo htaist eines von finf Sgaw-Karen Dorfern der Territorialgemeinschaft des Kau mu ka hki am Oberlauf
des Mae Klang. (vergl. Karte 1984a:61) Das Tal weitet sich dort bis zu einer Breite von 500 m dem sich
abgetrennt durch einen niedrigen Héhenzug ein intermontanes Becken (Uber zwei Kilometer lang und ein halb
bis ein Kilometer breit) anschlief?t, welches den demographischen und 6konomischen Mittelpunkt der
Territorialgemeinschaft bildet.

- Die Béden des Fluftales und Beckens liegen auf etwa ca. 1000-1050 m GdM, gegen Nordwesten wird das
Gebiet durch den langgestreckten Kamm des Doi Inthanon begrenzt. (1984a:60)

- Die Hohenlage der flnf Dorfer ist mit ca.1100 mudM fir thailéndische Karen atypisch, die relative Lage an
den unteren Hangen der Hohenzlige entspricht aber dem Ublichen Karen-Siedlungsmuster. (1984a:62)

- Anfang der 70er Jahre wurde Militérstral3e von den Mae Klang Wasserfdllen zum Radarstiitzpunkt der
Luftwaffe auf dem Doi Inthanon gebaut. Seither fahren téglich mehrere Sammeltaxis sodal3 man in weniger als
einer Stunde nach Chom Thong dem néchsten Marktzentrum gelangen kann wofir friher ein anstrengender
Tagesmarsch nétig war. (1984a:62)

- Klima und naturréumliche Verhéltnisse siehe 1984a.62-64

- Das Kau mu ka hki ist fir Karen-Verhdtnisse ein aulfergewohnlich giinstiges Siedlungsgebiet. Die Talbdden
des Mae Klang und des anschlieflenden intermontanen Beckens erlauben die Anlage ausgedehnter
Bewdsserungsfelder ohne dal3 grosser Aufwand fir Terrassierung betrieben werden miifdte. (1984a:104)

3.(siehe auch Anhang V11/14:3.)

- Die funf Dérfer des Kau mu ka hki haben sich durch Aufspaltung aus dem einstigen Grinderdorf entwickelt.
(1984a:60)

- Geschichtsverstdndnis der Karen siehe 1984a:65

- Besiedlung des oberen Mae Klang-Gebiets muf3 um das Jahr 1900 herum erfolgt sein. Die ersten Meo lief3en
sich oberhalb der Karen-Dorfer um das Jahr 1925 nieder. (1984a:67)

- 1970 wird am Dorfrand von Hpa mau hkau hti im Rahmen eines koniglichen Hilfsprojekts eine
landwirtschaftliche Versuchsstation mit zwei permanent residierenden Thai-Experten erdffnet um die
Bewohner der umliegenden Dorfer im Anbau von Nutzpflanzen zu unterrichten. (vergl. 1984a:70)

- 1971 wird ein kleiner Wat und ein Schulgeb&ude mit mehreren Klassenzimmern und einer Lehrerunterkunft
errichtet. (vergl. 1984a:70)

- 1972 erkléart die damalige Militarregierung das gesamte vom Doi Inthanon nach Osten und Stidosten gegen
die Ping-Ebene abfalende Bergland zum Naturschutzgebiet. Vor allem zwei Verbote der staatlichen
Forstverwaltung haben erhebliche Auswirkungen auf die Okonomie der Meo und Karen: 1) Der Verkauf von
Waldprodukten ist verboten wovon vor allem die Karen betroffen sind. 2) Weitaus empfindlicher noch wirkt
sich das generelle Verbot des Brandrodungsbaus aus. Brandrodungsfelder kénnen jetzt nur noch an Stellen
angelegt werden die nicht eingesehen werden kdnnen, wodurch sich die Subsistenzmdglichkeiten im Kau bei
gleichzeit raschem Bevdlkerungswachstum drastisch verschlechtern.(1984a:69) Talboden und Hochebene sind
aber rechtlich gesehen Exklaven im Schutzgebiet, d.h. die hier angelegten Bewasserungsfelder bleiben legales
Privateigentum ihrer Besitzer. (1984a:70)

4.
- Dorfplan mit Haushalten siehe 1984a:76
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- Religion, 6ékonomische Situation und Zusammensetzung der Haushalte von Nalo hta, 1975, siehe 1984a:177,
Tab. 1

- 1970 war Nalo hta mit 34 Haushalten und 196 Einwohnern neben Hpa mau hkau hti das grofdte Dorf im kau.
1975 zur Zeit der Feldforschung waren es 187 Personen in 32 Haushalten. (vergl. 1984a:72)

- Alterstruktur der Bevolkerung siehe 1984a:72f

- Ein Vergleich der Alterspyramiden von Dong Luang, Laykawkey und Ban Hong mit der von Na lo hta [&3
vermuten, dal? vor alem in den letzten funf Jahren vor der Feldforschung die Geburtenrate abrupt gesunken ist.
(vergl. 1984a:72ff) Grinde fur diese Entwicklung sind vor allem die Landknappheit und daraus resultierende
schlechte Zukunftschancen. (vergl. 1984a:74)

- Durchschnitt Ahnzahl der Uberlebenden Kinder von Frauen nach der Menopause 4,24(1984a:74)

- Durchschnitt Heiratsalter bisher ca. 19 Jahre (vergl. 1984a:74, Anm.28)

- Spirituell gesehen besteht Na lo hta aus zwei Dérfern da die Bewohner zwei verschiedene Wasserstellen
benutzen weswegen die beiden Dorfteile von zwei verschiedenen hi hko getrennt gegriindet wurden. Sie haben
separate Neujahrszeremonien und Versdhnungsriten bel VerstofRen gegen die Sexualmoral und verschiedene
"Vertrédge" mit den kau k'ca, die alerdings fast identisch sein sollen. Da beide Dorfteile verwandtschaftlich
aufs engste miteinander verflochten sind, stellt sich Nalo htain der Alltagspraxis as ein Dorf dar.(1984a:97)

5.1

- Das konservierende Feldbausystem der Karen zeichnet sich aus durch die langfristige Felder Rotation bei nur
einjahriger Nutzung der Brandrodungsfléchen, der Anlage der Felder inmitten geschlossener Waldbestande,
der Aussparung und nur teilweisen Entlaubung grof3er Baume beim Roden, wodurch ein rasches Nachwachsen
der urspriinglichen Wal dvegetation gesichert wird. (1984a:63)

- Das offenkundige Bedurfnis der Karen fir langere Zeit eine dkologisch intakte Ressourcenreiche Umwelt zu
erhalten kann nicht urséchlich auf den grofRen Bestand an Nal¥reisfeldern zuriickgefiihrt werden da dieselben
Feldbautechniken auch in anderen weniger beginstigten Gegenden angewandt werden. Die Anlage von
Bewdsserungsterrassen ist eher umgekehrt as Folgeerscheinung eines priméren Bediurfnisses nach
Selhaftigkeit zu sehen. (1984a:63f)

- 1975 bestand ca. 30-40% des Reislandes aus Brandrodungsfeldern. Von den 31 ¢konomisch selbsténdigen
Haushalten bauten 17 Trockenreis an, wobei die durchschnittliche FeldgrofRe nach Angaben der Besitzer nur
etwa 0,4 ha, von 0,15 bis 1,1 ha betrug. Gréf3e und Zahl dieser Felder wurde weniger durch arbeitstkonomische
Probleme beschrdnkt as durch die Malnahmen der Forstverwaltung gegen den Brandrodungsbau.
(1984a:105f)

- Angesichts des wachsenden Bevolkerungsdrucks und hoher Strafen auf entdeckte Primarwal drodungen blieb
as einziger Ausweg die Verkirzung der Brachezeit, die 1975 Durchschnitt nur noch sechs Jahre betrug
wéhrend 10 bis 12 als wiinschenswert galten. Es gab erste Anzeichen fur eine sinkende Produktivitét des
Bodens, in keinem Fall wurde aber versucht die Nutzungsdauer Uber ein Jahr hinaus auszudehnen. (1984a:106)
- Anbauzyklus und Arbeitsorganisation siehe 1984a:106f

5.2

- 1975 bestehen ca. 60-70% des Reislandes aus Nal¥reisfeldern. (1984a:105)

- FOr die meisten Haushalte des Kau ist der Bewasserungsfeldbau die primére Subsistenzgrundliage, dessen
Techniken in der Anfangsphase der Besiedlung des Gebiets von lokalen Thai Gbernommen wurden. Zur Zeit
der Feldforschung waren langst alle in Frage kommenden Fléchen unter Kultivation. (1984a:108)

- Okonomisch ist der Nalreis-Anbau dem Trockenreis (iberlegen. So kann das Feld jedes Jahr genutzt werden
und auch die Ertrége pro Fléacheneinheit Ubersteigen die der Brandrodungsfelder erheblich. Nach Kunstadter in
Laykawkey um 50%, nach Hinton in Dong Luang um 150%, wobei der Arbeitsaufwand fir Bewésserungsfelder
nur um 10% hoher liegen soll. Mischung hat in Nalo hta keine systematischen Produktionsstatistiken geftihrt,
aber vereinzelte Daten lassen darauf schlief3en, dal3 Bewésserungsfelder dort den doppelten Ertrag und mehr
erbringen a's Brandrodungsfelder. (1984a:108)

- 29 der 31 Haushalte besalRen im Untersuchungszeitraum Nal¥reisfelder. Die Durchschnitt  Feldfléche im
Besitz eines Haushaltes betrug laut Angaben ca. 0,85 ha, schwankend von 0,3 bis 1,5 ha. Da zudem die
Bodenqualitét variierte, war der Grad der Subsistenzsicherung durch Reis sehr unterschiedlich. (1984a:108)

- Familidrer Charakter der Arbeitsorganisation ist im Nal¥reisanbau noch ausgeprégter als im
Brandrodungsfeldbau, da das kollektive Element beim Pflanzen entfédllt. Lediglich die Ernte wird in grof3eren
Arbeitsgruppen von Jugendlichen auf der Basis der Reziprozitdt durchgefuhrt, wobei auch hier der
Vergniigungscharakter im Vordergrund steht. (1984a:109)

- Anbauzyklus und Arbeitsorganisation siehe 1984a:109
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- Der Ubergang zu dominierendem Bewasserungsfeldbau bringt tendenziell eine Modifikation der traditionellen
Gesdllschaftsordnung beziiglich der Residenzregel und der Verteilung der Produktionsmittel mit sich. (vergl.
1984a:113-116)

5.3
- Tierhaltung siehe 1984a:109f; Gartenbau siehe 1984a:111

5.4

- Opiumanbau und -konsum siehe 1984a:107f

- Sammeln, Jagen und Fischfang siehe 1984a:111f

- Aufgrund des relativ hohen Grads der Selbstversorgung ist die Bedeutung der Marktkontakte in der
Okonomie gering. AuRer Opium und Rindern gibt es keine Produkte, die regelmaRig fiir den Verkauf nach
‘drauf3en’ hergestellt werden. Ebenso gibt es wenig Gter auf deren Kauf die Karen angewiesen sind (in erster
Linie Salz, Garn und Metallwerkzeuge). (1984a:112)

- Im Gegensatz zu anderen Karen-Gruppen mit chronischem Reisdefizit besteht im Kau mu ka hki noch wenig
Bedarf an Bargeld. Lohnarbeit fur Nicht-Karen kommt folglich sehr selten vor. Eine weitaus grofRere Rolle
spielt die interne Lohnarbeit fur andere Karen innerhalb des Kau. Fir die nicht subsistenten Haushalte des
Dorfesist dies die einzige Moglichkeit, ihr eigenes Reisdefizit auszugleichen. Die meiste Arbeit dieser Art wird
auf den Bewasserungsfeldern wohlhabender Haushalte geleistet. Die Bezahlung erfolgt meist in Ernteanteilen,
seltener und nur in geringem Umfang mit Bargeld. Arbeit auf den Opiumfeldern meist der Meo wird dagegen
auf Tagelohn-Basis abgerechnet.(vergl.1984a:113)
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- Die Dorfgemeinschaft ist insgesamt in der Lage, ihren Nahrungsmittelbedarf selbst zu decken. Das Reisdefizit
einzelner Haushalte wird intern durch Transaktionen ausgeglichen. Ebenso kénnen die meisten Gegensténde
der materiellen Kultur selbst hergestellt werden. (1984a:112)

- Die negativen okonomischen Entwicklungstendenzen wegen Uberbevolkerung und administrativer
Malihahmen gegen den Brandrodungsbau sind im Vergleich mit den Problemen vieler anderer Karen-Gruppen
Nordwest-Thailands noch relativ gering, auch wenn eine zunehmende Zahl von Haushalten nicht mehr in der
Lageist, die eigene Subsistenz zu sichern. (1984a:104)

- FUr den &rmeren Teil der Bevilkerung werden sich die Probleme bel der Deckung des Reisbedarfs in naher
Zukunft weiter zuspitzen, da ihre Felder durch das Prinzip der gleichen Erbteilung in immer kleinere Parzellen
aufgeteilt werden muissen. (1984a:108f)

- Mittelpunkt des 6konomischen Systems der Karen ist der Reisbau, gegeniiber dem andere wirtschaftliche
Aktivitdten a's blofRe Nebensache erscheinen.(1984a:105)

6.1

- Das Kau mu ka hki halt als Territorialgemeinschaft nach traditionellem Versténdnis kollektiv die Landrechte
an den umgebenden Wal dgebieten. (1984a:60)

- Die Bewohner der funf Dorfer besitzen innerhalb des Territoriums nach Karen Recht theoretisch freien
Zugang zu alen Trockenanbau-Flachen, soweit diese nicht bereits von anderen Haushaten des kau
beansprucht werden. Die Grenzen des Kau sind aber nicht genau definiert. Nach Stiden und Nordosten gibt es
keine Probleme da keine konkurrierenden Nachbargruppen vorhanden sind, im Westen konkurrieren die Karen
mit den Meo um das Land, im Nordwesten sind die Ubergénge zwischen Meo- und Karenfeldern flieRend.
(1984a:60,62)

- In letzter Zeit sind praktisch alle kultivierten Fléchen im Bereich des Kau mu k& hki durch Eigentumstitel
oder Nutzungsrechte in fester Hand, sodal? die finf Dorfgemeinschaften eine Stabilitdt gewonnen haben, die sie
friher nicht hatten. (1984a:80)

- Die Niederlassung eines neuen Haushalts muf3 vom hi hko in Ubereinstimmung mit den 'Altesten’ genehmigt
werden. In diesem Fall handelt der hi hko nicht as Priester der kau k'ca, sondern als Repréasentant der
Dorfgemeinschaft, deren Konsens er Ausdruck verleiht. Griinde fur eine Ablehnung sind meist profaner Natur
wie zuwenig anbaufdhiges Land oder zu erwartende interne Konflikte aufgrund vorhandener Animositéten.
(1984a:94)

- Die fruher freiwillige Gewohnheit immer wieder dieselben Waldfl&chen zu roden und den Primérwald-
Bestand unangetastet zu lassen, hat schon seit langer Zeit zur Herausbildung erblicher Besitzverhdtnisse an
Brandrodungsfeldern gefiihrt. Der Rechtstitel bezieht sich allerdings nicht auf den Boden selbst, sondern
lediglich auf dessen Nutzung: Ein Haushalt hat Anspruch auf ein zuletzt von ihm bebautes Landsttick, solange
er dieses Recht nicht an einen anderen abgibt oder die erneute Nutzung Uber Gebuhr verzdgert. (1984a:106)
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- Da Bewasserungsfelder permanent nutzbar sind und der anfangliche Arbeitsaufwand fir ihre Errichtung
enorm ist, sind sie grundsétzlich erbliches und frei verauf3erbares Privateigentum der einzelnen Haushalte. Die
Rechtstitel werden von der Distriktsverwaltung registriert und besteuert. (1984a:108)

6.2
- Nal¥reisfelder werden in gleicher Erbteilung aufgeteilt. (1984a:108f)

6.32

- Die 1971 eingerichtete Bergschule bot eine vierjéhrige Grundausbildung, die ab dem Schuljahr 1976/77 auf
die landesiiblichen sieben Jahre ausgedehnt werden sollte. Im Gegensatz zum Wat wurde die Schule durchweg
positiv aufgenomen. Obwohl de facto kein Schulzwang bestand nutzte in Na lo hta knapp die Halfte der Kinder
im schulféhigen Alter die Chance. Fur den Verzicht der Ubrigen waren meist 6konomische Griinde
ausschlaggebend. Der Schulbesuch scheint aber noch keine Wirkung auf die Selbst-1dentifikation der Schiiler
gehabt zu haben. (vergl. 1984a:70f)

7.11

- Zusammensetzung der Haushalte siehe 1984a.75

- Zahl der Haushaltsmitglieder schwankt zwischen 1 (ein Fall) und 10 (drei Félle) mit einem Durchschnitt von
5,8 Personen. (1984a.75)
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- Primére Einheit der Karen-Gesellschaft ist die Kernfamilie die i.d.R. wirtschaftlich autonom und mit einem
Haushalt identisch ist. Die Kernfamilie kann voribergehend oder permanent um eine Verheiratete Tochter mit
Mann und Kindern oder aber auch um den Vater des Mannes erweitert sein. Eine Karen-Frau lebt nach der
Hochzeit i.d.R. noch ein bis drei Jahre im Haus ihrer Eltern, héchstens aber solange bis eine jingere Schwester
heiratet. Ist sie selbst jingste oder einzige Tochter, ist es ihre Pflicht mit ihrer eigenen Familie im Haus der
Eltern zu bleiben und diese zu versorgen. Aus mit dem Ahnenkult zusammenhangenden Grinden darf in
einem traditionellen Karen-Haushalt auf keinen Fall die Mutter des Mannes aufgenommen werden, nur der
verwitwete Vater. (1984a:75)

- Abgesehen vom Ahnenkult ist der einzelne Haushalt 6konomisch und sozial nicht eéinmal an seine néchsten
Verwandten gebunden. Aber obwohl keine einklagbaren Verpflichtungen bestehen neigen die Haushalte von
Geschwistern zu intensiverer Kooperation und helfen sich oft gegenseitig mit ihren Vorréten aus ohne Zinsen
zu verlangen. (1984a:78)

- Aul%er Familienbindungen gibt es keinen sozialen oder politischen Mechanismus der die Selbsténdigkeit der
Familie einschrénkt. Jeder Haushalt ist frei, sein Dorf in der Zeit zwischen der Reisernte im November und der
Neujahrszeremonie im Febr./Mé&z zu verlassen. In der Vergangenheit waren Wohnsitzwechsel einzelner
Haushalte oder Dorfspaltungen infolge Abwanderungen ganzer Fraktionen keine Seltenheit. (1984a:79)

7.13
- Durchschnitt Heiratsalter bisher ca. 19 Jahre (vergl. 1984a:74, Anm.28)

7.14

- Uxorilokale Wohnsitzregelung wurde 1975/76 im Bereich von Na lo hta noch weitgehend befolgt. Von 45
erfaldten Heiraten waren 24 eindeutig uxorilokal (Frau aus Nalo hta, Mann aus anderem Dorf) und 14 weitere
intraloka (beide Partner im Dorf geboren), also 38 Ehepaare oder 84% lebten im Dorf der Frau. Nur vier
Heiraten waren virilokal, drei neolokal. 'Abweichende’ Residenzwahlen sind alle erst langere Zeit nach der
Hochzeit zustandegekommen. (1984a:77)

- Die herkdbmmliche uxorilokale Residenzregel der Karen hangt zwar nicht ursachlich mit der traditionellen
Brandrodungs-Wirtschaft zusammen, sie hat aber ein wesentliches Merkmal dieses konomischen Systems zur
Bedingung: némlich die Verfugbarkeit von kommunal kontrolliertem Land, das durch Heirat neugebildeten
Haushalten zur Verflgung gestellt werden kann. Diese Voraussetzung ist im Kau léngst nicht mehr gegeben,
da sich die 6konomisch entscheidenden Anbauflédchen vollstdndig im Privatbesitz der einzelnen Haushalte
befinden. Die Folge ist, dal3 ein neu etablierter Haushalt seinen Wohnsitz nicht mehr in jedem Fall nach der
traditionellen Wohnsitzregel wahlen kann, sondern dal3 die Frage, welcher der beiden Ehepartner in seinem
Dorf die groRReren Landrechte besitzt, zum entscheidenden Gesichtspunkt wird. Es ist anzunehmen, dal? eine
fortschreitende Verknappung des kultivierbaren Landes schliefflich die Auflésung der uxorilokalen, die
Stellung der Frau begiinstigenden Wohnfolge-Ordnung zur Folge haben wird. (vergl. 1984a:113f)
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7.21
- Das Verwandtschaftssystem der Sgaw ist bilateral. (1984a:78)

7.23

- Selbstandige Familienmitglieder siedelten nach Mdoglichkeit in der Nahe eines eterlichen Haushalts und
wahrten so den Zusammenhalt ihrer Kernfamilie Uber die Periode der Hausgemeinschaft hinaus. (vergl.
1984a:78)

- Mit dem Tod der Eltern, vor allem dem Tod der Mutter, zerféllt die Familie als Nachbarschaftsgruppe bald.
Das Nebeneinanderwohnen von Mutter und Nachkommen ist wahrscheinlich weniger funktional in der
Erleichterung der Interaktion begriindet, sondern eher réaumlicher Ausdruck der religios verankerten Einheit
der Familie. (1984a:79)

- Diese zwei bis drei Haushalte umfassenden Nachbarschaftsgruppen der Sgaw entsprechen den bel den Pwo
umfangreicher und formeller organisierten Matrilineages. Dal3 es sich bei diesen nicht durch formale Regeln
erzwungenen Gruppierungen meist um matrilinear verbundene handelt, liegt in Entscheidungsféllen sicherlich
an der stérkeren Position der Frau in Fragen, die die hdusliche Sphére betreffen und an der engeren spirituellen
Bindung der Familie an die Mutter der Frau. Ansonsten ist diese Tatsache aber einfach ein Resultat der
uxorilokalen Residenzregel. (vergl. 1984a:79)

7.24

- Die Sgaw haben keine korporativen Verwandtschaftsgruppen. Ihr Verwandtschaftssystem ist bilateral. Nur
die Familie selbst, auch wenn sie nicht mehr im selben Haushalt leben werden durch den Ahnenkult
zusammengehalten. (1984a:78)

- Diese zwei bis drei Haushalte umfassenden Nachbarschaftsgruppen der Sgaw entsprechen den bel den Pwo
umfangreicher und formeller organisierten Matrilineages. (vergl. 1984a:79)

7.31

- Religion, 6ékonomische Situation und Zusammensetzung der Haushalte von Nalo hta, 1975, siehe 1984a:177,
Tab. 1

- 1970 war Nalo hta mit 34 Haushalten und 196 Einwohnern neben Hpa mau hkau hti das grofdte Dorf im kau.
1975 zur Zeit der Feldforschung waren es 187 Personen in 32 Haushalten. (vergl. 1984a:72)

- Spirituell gesehen besteht Na lo hta aus zwei Dérfern da die Bewohner zwei verschiedene Wasserstellen
benutzen weswegen die beiden Dorfteile von zwei verschiedenen hi hko getrennt gegriindet wurden. Sie haben
separate Neujahrszeremonien und Versdhnungsriten bel VerstofRen gegen die Sexualmoral und verschiedene
"Vertrége" mit den kau k'ca, die alerdings fast identisch sein sollen. Da beide Dorfteile verwandtschaftlich
aufs engste miteinander verflochten sind, stellt sich Nalo htain der Alltagspraxis als ein Dorf dar.(MR84a:97)
- Autonomie der Haushalte spiegelt sich in der ungeordneten rdumlichen Siedlungsstruktur des Dorfes wieder
die Hauser weisen nicht einmal eine gemeinsame Ausrichtung in eine bestimmte Himmelsrichtung auf.
(1984a:77)

7.32

- Ist das Dorf mit der grof3en Neujahrszeremonie am Anfang eines jeden Feldbauzyklus rituell neu etabliert und
der Obhut der kau k'ca anvertraut worden, so darf bis zum Abschlud der Erntearbeiten kein Haushalt die
Gemeinschaft verlassen und kein neuer zuziehen wortiber der hi hko zu wachen hat. (1984a:94)

- Verldl}t ein hi hko seinen Siedlungsplatz so missen auch alle anderen Haushalte abwandern egal ob sie dem
bisherigen Dorfoberhaupt folgen wollen oder nicht, Unzufriedenheit mit diesem fihrt zwangsléufig zur
Aufspaltung wenn es ein Teil der Bevolkerung vorzieht am alten Platz zu bleiben. (1984a:96)

- Allgemeine Unzufriedenheit mit einem 'autoritéren' hi hko kann dazu fiihren, dal? dieser sich nach dem Ende
der Erntesaison alein auf dem Platz findet, wahrend der Rest des Dorfes sich unter einem verninftigeren
Fihrer in der Nachbarschaft neu einrichtet. Vor der Neugriindung eines Dorfes einigt sich die Siedlergruppe
zunéchst auf den neuen hi hko, in der Regel einen lteren, allseits respektierten und in Dingen der Tradition
erfahrenen Haushaltsvorstand. Dieser wird mit den kau k'ca einen formlichen Vertrag schlief3en und nachdem
s0 eine legale Basis hergestellt ist, wird in kollektiver Anstrengung zuerst das Haus des hi hko erbaut, dann das
seines Stellvertreters (hi hko mai hkli) und schliefflich kann jeder Haushalt mit Hilfe der anderen sein Haus
dort bauen wo es ihm am besten geféllt solange das Orakel nicht negativ ist. (1984a:95)

7.33

- Das Dorf it die gréfite politische Einheit. Innerhalb des Dorfes war friher das einzige formelle Amt das des
hi hko, des sozioreligidsen Dorfoberhauptes, der zusammen mit dem informellen Gremium der 'Dorfétesten’
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(pgami pga pga) die Politik bestimmte. Mit der Integration in das thailandische Verwaltungssystem wurde das
Amt eines sa pga eingefuhrt, der as turnusmélig gewdahiter Dorfvorsteher von der Distriktverwaltung
anerkannt wird. (1984a:89)

- Die 'Dorféltesten’ (pga mi pga pga) sind in erster Linie Personen die die Gesetze und Traditionen der Karen
kennen und fur ihren Fortbestand sorgen kdnnen. Soziafunktional sind es Personen die in allen wichtigen
Angelegenheiten des Dorflebens mitentscheiden konnen. Ihre Fahigkeit hierzu leitet sich aus ihrer Kenntnis
der Uberlieferung als Inbegriff der urspriinglichen und guten menschlichen Ordnung. Als Alteste gelten
gelegentlich auch schon jlngere Familienvdter Anfang drei8ig, wenn sie nur als "klug" gelten, rethorisch
geschickt sind und bei Versammlungen zur richtigen Zeit einen hta-Vers finden kénnen, der ihrem Standpunkt
die Weihe des traditionell Sanktionierten verleiht. Entsprechend wird man mit zunehmendem Alter auch nicht
zwangslaufig 'Altester’. Im Normalfall kann aber jeder ménnliche Karen damit rechnen spétestens dann als pga
mi pga pga akzeptiert zu werden, wenn seine Kinder grof geworden sind. In Anbetracht der relativ schwachen
sikularen Position des hi hko sind es die 'Altesten’ die im eigentlichen Sinne die Dorfpolitik machen. Sie
sorgen fur die Schlichtung von Streitigkeiten, helfen bei der Suche nach den Schuldigen bei vermuteten
Sexualdelikten und organisieren algemeine Versammlungen wenn Uber eine wichtige kommunale Frage
entschieden werden soll. (1984a:99)

- Der hi hko ist der Reprasentant der Dorfgemeinschaft und symbolisiert ihre Einheit gegentiber der Umwelt.
Er ist vor alem, aber nicht ausschliefdlich, der Priester der kau k'ca, der "Herren des Landes’, die as die
méchtigsten spirituellen Wesenheiten der Karen-Kosmologie die Umwelt in ihren wesentlichen Aspekten
verkérpern. (1984a:89)

- Trotz seiner von Amts wegen engen Verbindung zu den transzendenten Méachten der Umgebung hat ein
Karen hi hko nicht unbedingt ein gréf3eres Wissen tber wichtige Fragen der kosmischen Ordnung als andere
Dorfbewohner. Dies ist zwar hdufig Folge seiner Amtsfiihrung, aber nicht deren Vorbedingung. Im Normalfall
Ubernimmt er das Amt ohne besondere Initiation von seinem Vater und ist bald in der Lage die Pflichten
routinemal3ig zu erflllen. Geheimes Wissen ist keines nétig. Wichtig fur die kau k'ca ist nicht die
Personlichkeit des hi hko, sondern die Legitimitét seiner Position, die auf ordnungsgeméai3er Vererbung beruht.
(1984a:90)

- Nach seinem Tod kann ein hi hko nur durch seinen Sohn ersetzt werden. Ist kein Erbe vorhanden muf3 das
Dorf an anderer Stelle neu errichtet werden. (1984a:97) Die einmal hergestellte religitse Identitdts-Triade von
einem hi hko, seinem Siedlungsplatz und seinem Vertrag mit den kau k'ca darf unter keinen Umsténden
modifiziert werden, die legale Ersetzung des hi hko durch seinen Sohn ausgenommen. (1984a:96f)

- Hauptaufgaben eines hi hko sind die grofien kommunalen Riten (‘Neujahrsfeste’) zweimal im Jahr. Sie dienen
der gpirituellen Etablierung bzw. Bestétigung der Dorfgemeinschaft und der Erneuerung ihrer Beziehung zu
den kau k'ca. Weitere Riten werden im Falle von VerstofRen gegen das Tabu des vor- oder auf3erehelichen
Geschlechtsverkehrs nétig der die kau k'ca erziirnt so daf? sie um Verzeihung gebeten werden missen. Der hi
hko mui3 in diesem Fall nicht nur die schuldigen ausfindig machen, sondern auch den von diesen finanzierten
Versdhnungsritus leiten in dem nacheinander das Dorf und die kau k'ca um Verzeihung gebeten werden. Da
man vom hi hko erwartet, daf3 er stdndig auf die Einhaltung der moralischen Standards dréngt, kann er
letztlich sogar zum Hauptverantwortlichen fur die Prosperitdt der Gemeinschaft, bzw. zum Stndenbock fur
privaten MiRerfolg werden. (vergl. 1984a:90f)

- Wegen der ausgeprégt akephalen Struktur der Karen-Dorfer hat ein hi hko wenig Méglichkeiten seine
Meinung gegen den Willen der Mehrheit durchzusetzen, oft nicht einmal in seinem engeren Tétigkeitsbereich,
der Organisation der grof3en kommunalen Riten. Der hi hko wirkt eher als Sprachrohr der Dorfgemeinschaft
denn asihr autoritérer Fuhrer. Seine "Macht" beruht auf dem Respekt, den die tibrigen Dorfbewohner ihm als
Huter der Tradition und charismatischem Priester der kau k'ca entgegenbringen. (1984a:92)

- Der im Bereich des Profanen gering entwickelte "offentliche Sektor" eines Karen-Dorfes bietet wenig
Grundlage fur die Heraushildung von Herrschaftsingtitutionen, da nur wenige dkonomische Aktivitéten zu
koordinieren sind. (1984a:92)

- Das Amt des hi hko bringt dem Inhaber nicht nur wenig politische Macht, sondern auch keine 6konomischen
Vorteile. Wie jeder seiner Nachbarn lebt er von der Arbeit seiner Haushaltsgemeinschaft auf den eigenen
Feldern. (1984a:94)

7.34

- Reichtum ist bei den Karen dem Prestige forderlich, aber nicht seine notwendige Bedingung. (vergl.
1984a:97f)

- Einen Teil des ihnen entgegengebrachten Respekts verdanken die 'Altesten’ der bloRen Tatsache, daR sie alt
sind da die Karen dem Alter eine positive Bedeutung beimessen, was sich auch im Senioritétsprinzip der
Verwandtschaftsordnung auf3ert. Ansehen und Erfolg eines pga mi pga pga stehen und fallen mit seinen
rhetorischen Féhigkeiten und dem Umfang seiner Kenntnisse in den Uberlieferten hta-Versen. (1984a:100)
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- Angesichts des Status quo von 1975/76 scheint die ungleiche Verteilung von Bewdasserungsfeldern nicht mehr
reversibel zu sein. Eine Klassifikation der 31 wirtschaftlich selbsténdigen Haushalte nach der jeweiligen
Okonomischen GrundSituation ergab, dal? 9 Haushalte mehr oder minder regelméRige Reisliberschiisse
produzierten (‘wohlhabende' Haushalte), 10 Haushalte waren in normalen Jahren in der Lage, ihre
Reisversorgung aus eigener Kraft zu sichern aber ohne Uberschiisse (‘subsistente’ Haushalte), bei den restlichen
12 Haushalten reichte die eigene Reisproduktion nur fir finf bis neun Monate des Jahres aus, das Defizit
muidte durch Arbeit auf den Feldern anderer Familien ausgeglichen werden (‘arme’ Haushalte). Der
Okonomische Kontrast tritt noch stérker beziiglich des Besitzes von Wasserbuffeln in Erscheinung. (vergl.
1984a:114)

- Uneigennitzige Hilfe war aufgrund der traditionell verankerten wirtschaftlichen Autonomie der Karen-
Haushalte nur zwischen Geschwistern oder Eltern und Kindern tiblich. (1984a:114f)

- Die 6konomischen Daten sprechen sogar fir eine VergrofRerung der Diskrepanz durch Akkumulation von
Uberschiissen durch einzelne Haushalte. Am Ende der Entwicklung kénnte eine dorfliche Gesellschaftsordnung
stehen, die in reiche Grundbesitzer auf der einen und abhéngige Landarbeiter auf der anderen Seite geteilt ist.
(1984a:115)

- Statusdifferenzierungen und dorfliche Gemeinschaftsideol ogie siehe 1984a:115

- Der Prozess der 6konomischen Differenzierung gefahrdet den traditionellen ideol ogisch-moralischen Uberbau
der Dorfgemeinschaft. (vergl. 1984a:115f)

7.4

- Das Kau mu ka hki umfafte 1970 funf Dorfer mit 122 Haushalten und 615 Bewohnern. (MR84a:72) Die
Territorialgemeinschaft hélt nach traditionellem Verstdndnis kollektiv die Landrechte an den umgebenden
Waldgebieten. (1984a:60)
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- Im Kau mu ka hki gab es bis vor kurzem keine anséssigen Thai. Beziehungen zur Gesellschaft und zu den
Mérkten des Tals blieben sporadisch und peripher, 6konomischer Austausch auf das Notwendigste beschrankt.
(1984a:69)

7.6

- Im Zuge der Verwaltungsreform, die Thailand in ein zentralisiertes birokratisches System verwandeln sollte,
wurde auch das Kau mu ka hki in die regionale administrative Struktur einbezogen. Das Gebiet bildet heute ein
muban (Gemeinde) innerhalb des amphoe (Distrikt) Chom Thong. Ein einziger gewéhlter phu yai ban vertritt
nicht nur die finf Dorfer des eigentlichen Kau sondern auch das weiter fluBabwaérts gelegene christliche Karen-
Dorf Sop hat. (1984a:69)

- Als sa pga wird der von den Sgaw gewéhite und von der Distriktsverwaltung bestétigte Gemeindevorsteher
bezeichnet. Das Amt hat keinerlei Wurzeln in der traditionellen politischen Ordnung der Karen. Fir ein
monatliches Gehalt hatte er die Aufgabe, die Distriktsverwaltung Uber Bevdlkerungsdaten auf dem laufenden
zu halten, Steuern fur Bewdssserungsfelder und Groldvieh einzusammeln, Gesetzesiibertretungen zu melden
sowie bei Bedarf Versammlungen einzuberufen, um die Bewohner des kau Uber Anordnungen der
Administration zu unterrichten. Einmal im Monat findet eine verbindliche Versammlung aller phu yai ban des
Distrikts statt. (1984a:102)

- Zur ambivalenten Position des sa pgain der Dorfgemeinschaft vergl.1984a:102f

8.1

- Die beiden buddhistischen Monche die seit 1971 mit Unterbrechungen im Wat residierten, wahrscheinlich im
Zusammenhang mit dem thammacarik-Programm, waren bis zum Frihjahr 1976 erfoglos. (vergl. 1984a:70)

- 1975/76 gab esim Dorf lediglich vier christliche Haushalte. Von den 28 anderen Haushalten hatten sich 10 in
jungerer Zeit mittels des hsai t'si Ritus vom Ahnenkult befreit den die restlichen weiter praktizieren.
(1984a:118f)

8.21

- Die Dorfbewohner glauben, daf3 sich ihre Religion einzig und alein durch die Form des Ahnenkults
grundlegend von den Religionen aler anderen Volker der Umgebung unterscheidet, was tatséchlich der Fall
ist. Er beinhaltet as einziges Ritual der Karen das Gebot, bei seiner Durchfiihrung ausschliefdlich auf Elemente
der traditionellen Kultur zuriickzugreifen. Anders als der Ubrige Teil des rituellen Systems (mit Ausnahme des
Neujahrsfests) wird der Ahnenkult auf die mythische Vorzeit zuriickgefiihrt, und mehr as jedes andere
religiose Ereignis im Leben der Karen ist er von Tabus umgeben. (1984a:153f)
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- Der Ahnenkult (au qgai) ist eine rituelle Kommunion mit den Ahnen, Kulteinheit ist die Familie die an der
Kommunion vollzéhlig teilnehmen muf3. Au gai ist aso ein Kult der die Einheit der Familie starkt und ihre
Verbindung mit der Welt der Vorfahren herstellt. Bei den Pwo, die in Matrilineages organisiert sind, bilden
diese den organisatorischen Rahmen fur den Ahnenkult. In einer erweiterten funktionalen Bestimmung kann
man sagen, dald der Ahnenkult die Einheit der korporativen Verwandtschaftsgruppe stérkt. Da diese in jedem
Fall mit dem weiblichen Bereich gleichbedeutend ist, kann man erganzen, dal’ au gai tendenziell den politisch
zentrifugalen, mit der Frau assoziierten Aspekt der Sozia ordnung betont. (1984a:154)

- Zum Wesen der Ahnen siehe 1984a:155-161. Obwohl die direkten Adressaten des Ahnenkults nur die jingst
verstorbenen bilateralen Vorfahren der Familie sind, ist der Begriff der Ahnen nicht auf sie beschrénkt. Man
glaubt, da’ die geopferten Speisen und die Bitten von Vorfahre zu Vorfahre bis zu den mythischen
Stammeltern der 'aten Zeit' weitergegeben werden, womit au gai letzten Endes indirekt eine Kommunion mit
den fir alle Karen gleichen Urahnen des Volkes beinhaltet. (1984a:155)

- Ahnen scheinen bei den Pwo eine wesentlich positivere Rolle zu spielen als bei den Sgaw. (vergl.
1984a:158ff)

- Vorstellungen von einer direkten positiven EinfluBnahme der Ahnen auf das Leben ihrer Nachkommen
scheinen in Na lo hta keine Rolle zu spielen. lhre einzige wirkliche Funktion ist die Kontrolle des Inzest-
Tabus, worunter Sexualbeziehungen zwischen Angehdrigen derselben Familie oder zwischen Vettern ersten
Grades, also Personen die zumindest in jingeren Jahren in einer au gai Beziehung zu denselben Vorfahren
stehen. (vergl. 1984a:160f)

- Anlésse fur die Durchfihrung des au gai Ritus siehe 1984a:162-164

- Verlauf des au gai Ritus siehe 1984a:164-169

- Soziae Organisation des Ahnenkultes siehe 1984a:169-174

- Struktur der verschiedenen au gai Gruppen bzw. der verschiedenen Adressaten des Ahnenkultes stiitzen die
Annahme, dal3 die beim rituellen Mahl angerufenen Vorfahren immer die der néchsten aufsteigenden
Generation sind, die dann das im Opfer wieder an ihre Eltern weitergeben usw. (vergl.1984a:170-173)

- Obwohl in der Regel der Mann das Ritual leitet (erst nach dessen Tod tritt seine Frau an seine Stelle) machen
die Organisationsformen des Ahnenkults deutlich, dal? die Ahnen der weiblichen Abstammungdlinie die
primére Rolle spielen. Der au gai Ritus erfordert die vollsténdige Anwesenheit der jeweiligen Kultgruppe. Nur
in extremen Féalen kann die Nahrungsportion gedérrt und aufbewahrt oder zugesandt werden. (vergl.
1984a:173f)

- Zum Niedergang des Ahnenkults siehe 1984a:174-179

8.22

- "Befreiung” von den Ahnen durch den hsai t'si Ritus siehe 1984a:179-186

- Die kau k'caund ihr Kult siehe 1984a;186-197

- Haushaltsbezogene Riten siehe 1984a:197-200

- Versdhnungsriten siehe 1984a:200-203

- Zyklische Feste ('Neujahrsfeste') siehe 1984a:203-213

- Bei den Karen wie bei ihren Nachbarn ist der Kult der "Herren des Landes' nicht ausschlief3dlich, aber
wesentlich ein Kult der politischen Gemeinschaft. Als solcher ist er zu dem anderen zentralen religidsen
Komplex dem Ahnenkult komplementér. (vergl. 1984a:187f)
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Anhang V11/12-13

12/13 Kweethalutha u. Pho So/Sgaw, Nordthailand/M adha, M. A.-R./1975 - 1977

(Quéllennachwei se beziehen sich auf M.A.-R. Madha. Die mit P gezeichneten Daten gelten fir
Pho So, die mit K gekennzeichneten fir Kweethal utha, mit - gekennzeichnete Daten fiir beide.)

1

- Feldforschung durch Michael Abol-Rehman Madha von Nov. 1975 bis Feb. 1977 in den zwel Sgaw-Dorfern
Kweethalutha und Pho So im Mae Sariang Distrikt. Untersucht werden soll die Struktur zweier
kontrastierender Sgaw-K aren-Gemeinschaften in Beziehung zu ihren ékonomischen Aktivitéten. Das eine Dorf
(Kweethalutha) in den Bergen nahe Mae Sariangs ist trotz seiner Ndhe zum Marktort nur minimal in die
Marktmechanismen eingebunden und hauptsédchlich vom Brandrodungsfeldbau abhédngig. Obwohl die
Gemeinschaft von buddhistischen Institutionen umgeben ist, hélt sie den traditionellen animistischen Glauben
aufrecht der an der Familie und lokal orientiert ist. Dagegen ist das zweite Dorf (Pho So) einen ganzen
Tagesmarsch von Mae Sariang entfernt im Inneren des Waldes. Trotzdem ist es gerade dieses Dorf welches
eine Cash orientierte Wirtschaft entwickelt, die alerdings noch in einem formativen Stadium ist. Die
Bewohner investieren erheblich in den Naf¥reisanbau und sind in den Teak-Handel involviert. Sie haben in
diesem Jahrhundert das animistische AwXe Ritual reformiert und sich verstarkt dem Buddhismus zugewandt.
(1980:Einleitung)

- These: In der Struktur der 6konomischen, sozialen und religisen Aktivitdten 18/ sich eine durchgehende
Homologie der beiden Gemeinschaften feststellen, der ein auffalliger Kontrast im Muster der Integration in den
beiden Féllen gegentibersteht. (1980:1)

2.

- PS liegt im Wald, in betréchtlicher Entfernung des Marktortes Mae Sariang. Es fihrt ein traditioneller
Handelsweg und die Piste einer Holzgesellschaft vorbei. KT liegt in der Ndhe Mae Sariangs und eine moderne
befestigte Stral3e fuhrt daran vorbei. (1980:331)

3.
- PSam jetzigen Platz ca. 35 Jahre adt, KT 10-12 Jahre. (1980:96)
- Geschichte Pho So's siehe 1980:25f, Kweethalutha 1980:41-51

4.1

P Zur Zeit der Feldforschung gab es 28 Haushalte in Pho So, einer war dabei sich vom Elternhaushalt zu 16sen
weshalb er as eigener Haushalt gefiihrt wird. Die Gesamtbevélkerung betrug 152 plus 5 'semipermanent’ im
Dorf Iebende Personen. Von den 152 Personen waren 67 Kinder unter 14 Jahren, von den Erwachsenen waren
40 Manner, 45 Frauen, von den Kindern 35 méannl., 32 weibl.. (1980:72f)

K Von den 114 Einwohnern Kweethaluthas waren 59 Erwachsene, 55 Kinder unter 14 Jahren, von den
Erwachsenen waren 28 ménn., 31 weibl., von den Kindern 30 m., 25 weibl.. (1980:74)

- Zusammensetzung der Haushalte: Pho So 1980:73, Kweethalutha 1980:74

- Geburten und Uberlebende Kinder: Kweeth. 1980:79, Pho So 1980:82

- In beiden Gemeinschaften wurde der Wunsch nach kleineren Familien geduf3ert. Die Mortalitét in PS war fur
die &ltere Generation doppelt so hoch wie in KT. In beiden Orten hat sie sich deutlich verbessert, in PS aber
dramatischer. Die durchschnittlichen Lebendgeburten pro Frau scheinen in beiden Gemeinschaften
abzunehmen, aber stérker in PS. (1980:84f)

51

- Brachezeit betragt in beiden Dorfern 7 Jahre, wird aber je nach Zustand des Landes um 1 bis 2 Jahre verkiirzt
oder verlangert. (1980:142)

- Abbrennen und bepflanzen der Brandrodungsfelder erfolgt auf kooperativer, das ganze Dorf umfassender
Basis. (1980:143,146)

- Der grofdte Teil der gréfzeren Baume wird stehen gelassen, da es zu schwierig ist sie mit dem Langmesser zu
fallen, was die Regeneration der Sekundérvegetation fordert. (1980:145)

P Entscheidungen im Hinblick auf Brandrodungsfelder sind in PS nicht von Bedeutung fir das Dorf, werden
von den einzelnen Haushalten getroffen. Arbeitstausch im Brandrodungsfeldbau ist sehr begrenzt, weshalb
Arbeitsausfélle in einzelnen Haushalten in kritischen Perioden (z.B. Jaten) verheerende Folgen fir die Ertrége
haben kann. Felder sind auch anféliger fur Schadlinge. Durchschnitt Produktion auf diesen Feldern ist sehr
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viel geringer as in KT. Da Arbeitstausch mit den Nal¥reisbauern nicht moglich ist, verkaufen die
Brandrodungsbauern ihre Arbeitskraft gegen Cash oder Reis. (1980:155)

5.2

P Von den 29 H. PSs hatten 25 mit Nal¥reisanbau zu tun, nur 5 waren ausschliefdlich auf den
Brandrodungsfel dbau angewiesen, deren Felder zudem noch weit entfernt und verstreut sind. (1980:129,155)

K In KT haben nur 6 der 21 Haushalte Nal¥reisfelder, von denen 5 nur sehr klein sind und geringe Ertrége
bringen. (1980:154)

- Nal¥reisanbau zeichnet sich durch fehlende Kooperation der Dorfgemeinschaft aus. Die meisten der
Nal¥reisfelder in PS wurden durch die Arbeitskraft eines Haushalts oder mittels Lohnarbeit eingerichtet.
(1980:151)

5.3

- In PS gibt es 11 Arbeitselefanten, hauptséchlich im Besitz von 6 Haushalten, die etwa 60000 baht/Jahr netto
einbringen. Obwohl einige der Einwohner KT's Elefanten besitzen, werden diese nicht in der Forstwirtschaft
eingesetzt sondern als "savings' gehalten. (1980:159)

P Einklnfte durch Elefanten in PS siehe 1980:161ff; andere Tierhaltung 1980:163.

K Elefanten und andere Tierhaltung in KT siehe 1980:166-170

- Gérten in PS sind gut entwickelt, mit Fruchtbdumen, in KT gibt es nur "Gemeinschaftsgérten”. (1980:96)

5.4

K KT trotz ndhe zur Stadt mit minimalen Beziehungen zum Markt, konsumieren das meiste was sie
produzieren selbst, tauschen wenig. (1980:85)

K Einkinfte aus dem Verkauf von Alkohol und Gartenprodukten siehe 1980:170-76

K Fast jeder Haushalt in KT ist auf Lohnarbeit auRerhalb des Dorfes angewiesen, vor allem Ménner arbeiten
fur Lohn. Lohnarbeit in KT siehe 1980:179f)

P Lohnarbeit in PS findet vor allem innerhalb des Dorfes statt.(siehe 1980:180f)

P Zwei Einwohner PS's arbeiten als Handler fur ‘Luxusgiter' fir das Dorf und spielen mit dem Gedanken den
unteren Tell ihrer Hauser als L&den zu nutzen. (1980:90)

55

K Insgesamt in KT Reisdefizit. Defizit wird durch Lohnarbeit im Stral3enbau ausgeglichen. (1980:85)

P Ein Erwachsener in PS verbraucht ca. 1 Liter "pounded” Reig/Tag, entspricht ca. 2 Liter "paddy". PS
produziert zwischen 5200 und 6200 tang paddy/Jahr und verbraucht fir den menschlichen Bedarf ca. 4000
tang. (1980:111f)

- 1 Liter Reis/Tag deckt Kaorien- und Proteinbedarf. (1980:140)

P Reisproduktion PS 1976: (1980:131f)

Brandrodung - 494 tang; Saatgut - 59,5 tang (12 H.) (8,24%)

Nal¥reis - 5500 tang; Saatgut - 93 tang (19 H.) (91,76%)

Gesamtproduktion: 5994 tang /Reisverbrauch: 4585,8 tang /Surplus. 1408,2 tang

P Trotz Surplus auf der Dorfebene sind fast 50% der Haushalte nicht in der Lage ihren Subsistenzbedarf zu
produzieren. (1980:135)

K Reisproduktion KT 1976: (1980:136f)

Brandrodung - 2805 tang; Saatgut - 176 tang (17 H.) (82,38%)

Naf¥reis - 600 tang; Saatgut - 23,5 tang (5 H.) (17,62%)

Gesamtproduktion: 3405 tang / Konsum u. Saat: 3146 tang /Surplus: 259,7 tang

6.1

- Dorfgemeinschaft beansprucht Landrechte am umliegenden Territorium. Innerhalb des Territoriums
entscheidet das Dorf as korporierte Gemeinschaft welches Stiick jeweils fur die Brandrodung genutzt wird.
(1980:142)

- Nutzrechte an bestimmten Landstlicken liegen bei den einzelnen Haushalten die diese gerodet haben,
Nutzrechte kénnen an andere Haushalte abgegeben werden, aber nicht an Leute aul3erhalb des Dorfes verkauft
werden. Alles Brandrodungsland befindet sich im Dorfbesitz. (1980:143f)

6.2

- Die Jungste Tochter erbt das Haus, oft aber nur das Materia fur das Gebéude und nur wenn sie fir die Eltern
im Alter gesorgt hat. In jeder anderen Beziehung erhalten alle Nachkommen gleiche Erbteile. (1980:60)
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- Kinder erben zu gleichen Teilen. Aufgrund der Préferenz uxorilokaler Residenz geht i.d.R. unbeweglicher
Besitz (Nal¥reisfelder, Gérten) an die weiblichen Erben, beweglicher Besitz (Buffel, Elefanten, Gewehre) an die
Ménner. Die Aufteilung erfolgt immer zu Lebzeiten der Eltern, personlicher Besitz (Kleider, Pfeife usw.) wird
nach Tod zerstort. Die jungste Tochter erhdlt das Haus wenn sie fir die Eltern sorgt. Der Tod ist kein Anlafid
der Trauer, sondern des Feierns und der Begegnung. (1980:68f)

7.11

- Fundamentale Einheit sozialer Organisation der Sgaw ist die Haushaltsgruppe von Eltern und Kindern die
unter einem Dach leben. Néchste Ebene der Organisation ist das Dorf. Beide Einheiten werden mit dem Begriff
"Dopuweh" bezeichnet. (1980:56)

- Der Haushalt ist die grundlegende Einheit der Produktion und Konsumtion. Er setzt sich i.d.R. aus den unter
einem Dach |ebenden Eltern mit ihren Kindern, gelegentlich erweitert durch einen tiberlebenden Elternteil der
Mutter oder Kusinen, in Ausnahmeféllen einem Elternteil des Mannes. Die Kinder werden in der Reihenfolge
des Alters verheiratet. (1980:58)

- Jeder Haushalt hat Beziehungen zu einer Reihe von anderen Haushalten.(1980:63)

- Das Haus wird vom Mann mit Hilfe der méannlichen Verwandten und Freunde gebaut, gehdrt aber der Frau
und ist ihre Doméne, im Gegensatz zu den Feldern die als Doméne des Mannes betrachtet werden, ein Kontrast
der aber nicht betont wird. Schweine und Hiuhner gehéren der Frau und werden von ihr versorgt. Den Haushalt
betreffende Rituale werden in der Theorie von der Frau vollzogen. (1980:59f)

- Rollendifferenzierung zwischen Mann und Frau ist gering. Weben, Farben und Sticken sind einige der
wenigen Aktivitdten, die nur von Frauen ausgefihrt werden. (1980:99)

7.12

- Ein eigener Haushalt wird i.d.R. nicht gegriindet bevor die nachstjiingere Tochter heiratet. Das Haus des
neuen Haushalts wird i.d.R. in der Nachbarschaft des Haushalts der Eltern der Frau gebaut. Mit dem Tod der
Frau muf3 das Haus an einem anderen Platz neu gebaut werden. (1980:59f)

- Sgaw sind monogam und theoretisch gibt es keine Scheidung. (1980:63)

- Es gibt keine Heiratsvorschriften, nur Verbote. Die Heirat mit Kusinen ersten Grades beider Seiten ist
verboten, die mit Kusinen zweiten Grades unerwiinscht, dartiberhinaus sind Heiraten mit affinal Verwandten
ersten Grades verboten und zwel Geschwister kénnen nicht zwei andere Geschwister heiraten. (1980:63)

- Heiraten zwischen Cousins 1. Grades sind verboten, kommen aber vor. Als allgemeine Regel gilt, dal3
Personen die zusammen Aw Xe praktizieren nicht heiraten kdnnen. Heiraten zwischen Nachkommen und den
Geschwistern der Eltern sind verboten. Heiraten zwischen Nachkommen und ersten Cousins der Eltern sind
"nicht gut”, kommen aber vor. (1980:260f)

- Heiraten werden i.d.R. von den Eltern Uber Vermittler arrangiert unter Berlicksichtigung der Winsche des
Paares. Die Braut ist meist zwischen 16 und 19 Jahren alt, die Partner 1 oder 2 Jahre dlter. (1980:66)

7.13

- Frisch verheiratete Téchter bringen Eheméanner in elterlichen Haushalt wo er Haushaltsmitglied wird solange
er im selben Haus wohnt, aber weiterhin Verbindungen zum Geburtshaushalt und Verwandten halt. (1980:59)

- Residenz ist bevorzugt uxorilokal aber abhéngig von der Verfligbarkeit von Ressourcen. (1980:60,65)

P In Pho So sind von 29 Haushalten 11 Uxorilokal, 4 Virilokal, 7 Neolokal, 7 Intralokal. (1980:65)

K In Kweethalutha sind von 21 Haushalten 15 Uxorilokal, 6 Intralokal. Nur 3 der Uxorilokalen Haushalte
kommen Partner aus Orten die weiter a's 2-3 Wegstunden entfernt sind. (1980:65)

- Im Falle uxorilokaler Residenz bleibt das Paar im Haushat der Eltern der Frau bis zur Heirat der
néchstjiingeren Tochter um dann in der Nachbarschaft einen neuen Haushalt zu griinden. Wird neolokale oder
virilokale Residenz angestrebt ist es Ublich einige Tage oder Wochen bei den Eltern der Frau zu verbringen.
(1980:67)

7.21

- Verwandtschaftssystem ist kognatisch. (1980:60)

- Kenntnisse Uber verwandtschaftliche Beziehungen sind nur sehr ungenau. Nicht einmal der Name des
GroRvaters oder wieviele Geschwister er hatte sind bekannt. Verwandtschaft Uber die dritte Generation hinaus
ist ohne grofle Bedeutung. Karen neigen dazu konsanguine und affinale Verwandtschaft zu vermischen.
Bezeichnungen fur die Geschwister des Partners sind dieselben wie die fur Egos Geschwister, und Eltern des
Partners werden genauso angeredet wie Egos Eltern. Beziehungen konzentrieren sich auf Individuen und
selbstgewahlte Verbindungen eher a's auf Abstammung, der Nachdruck liegt deshalb eher auf lateralen al's auf
vertikalen Beziehungen. Das Verwandtschaftssystem der Sgaw sollte eher mit dem Begriff 'bilateral’ bezeichnet

203



werden, mit der zusétzlichen Dimension, dal3 jede Manifestation einer Verwandtschaftsbeziehung von der
Residenzwahl abhangt und das normative Konzept deshalb extrem diffusist. (1980:63f)

7.23

- Be den Sgaw gibt es keine "matrilineages', einziger Anlad zu dem matrilinear Verwandte
zusammenkommen ist Aw Xe Ritual (Ahnenkult). Nur wéhrend dieses Ritus kann ‘the female head of the
household' als 'Saphwa-hico' bezeichnet werden, einem Begriff der sich i.d.R. auf den 'spirit leader' des Dorfes
bezieht. (1980:67f)

7.24
- Arbeitstausch erfolgt nach Mann/Stunden. (1980:144)

7.31

- Das Dorf wird wie der Haushalt mit dem Begriff "Dopuweh" bezeichnet. Praktisch jeder Haushalt eines
Dorfesist mit den anderen konsanguin oder affinal verwandt. (1980:56)

- Residentieller Status wird Uber weibliche Mitglieder erworben, mufd aber spirituell durch den Saphwa-Hico
abgesegnet werden. (1980:61)

7.32

- Der spirituelle Fihrer des Dorfes (Saphwa-Hico) muf3 virilokal residieren, nach seinem Tod mul3 das ganze
Dorf die Hauser verlegen. (1980:60)

- Amt des Saphwa-Hico wird patrilinear vererbt. Nach seinem Tod muf3 Dorf an anderen Ort mit einer anderen
Quelle verlegt werden. Neben spirituellem Fihrer (Saphwa-Hico) gibt es auch einen administrativen.
(1980:61f)

- Auseainandersetzungen innerhalb des Dorfes werden durch informelle Diskussion zwischen den
Haushaltsvorsténden beigelegt und vor alem durch den 'Saphwa hico' und den Headman entschieden.
Entscheidungen werden durch Meinungskonsens getroffen und mittels sozialem Druck gegentiber individuellen
Mitgliedern durchgesetzt. (1980:71)

- Auch der Saphwa hico ist von der Meinung der anderen Altesten abhéngig. Seine Rolle ist beratend und von
dem Respekt abhangig der ihm entgegengebracht wird. Traditionell werden die verschiedenen Phasen des
jéhrlichen Zyklus von ihm eingeleitet. Er verkorpert die Einheit des Dorfes, indem er dieses gegentiber dem
wichtigsten Geist der Karen représentiert. Er ist der Vermittler zwischen dem Dorf und der tbernattirlichen
Umwelt (‘supernatural environment’), so wie jede ‘female elder' eines individuellen Haushalts zwischen diesem
Haushalt und den Ahnengeistern vermittelt. (1980:71f)

- Die dltesten Mitglieder der verschiedenen Haushalte konstituieren zusammen die informelle Gruppe der
"Altesten" und werden generell als "saphwa' bezeichnet. Der "Saphwa-hico" oder "Saphwa Ma Khe'
("spiritual leader") nimmt eine besondere Stellung unter ihnen ein, herrscht aber in keiner Beziehung. Seine
Funktion ist die eines spirituellen Reprasentanten des Dorfes, als "primus inter pares’ unter den Altesten, ohne
rechtliche oder politische Autoritdt. Traditionell wurde im Konsens festgestellt ob ein Normbruch vorliegt,
inzwischen gibt es aber Probleme mit der Institution des Headman. (1980:104f)

- Mit dem Amt des Saphwa-hico ist kein grof3er Status fur die innehabende Person verbunden. Aller Status der
damit verbunden ist bezieht sich auf die offiziellen Pflichten wéhrend der Austibung der offiziellen Aktivitéten.
Sonst unterscheidet er sich in keiner Weise von anderen Dorfbewohnern. Als solcher kann er Prestige haben
weil er ein Altester oder weil er weise ist, aber bevor er das nicht unter Beweis stellt werden die Dorfbewohner
ihm nicht mehr zuhdren als irgendjemand anderem. (1980:248)

- Das Amt des Saphwa-hico wird vom Vater auf den Sohn vererbt und verlangt Virilokalitét im Gegensatz zur
préferierten Uxorilokalitét. (1980:249)

- Nach dem Tod des Saphwa-hico mul3 das Dorf, bzw. die Hauser den Standort wechseln und neu gebaut
werden. Seine Erlaubnis ist erforderlich fir den Zuzug von Neuansiedlern. In vieler Hinsicht stellt er eine
Antithese zu den Prinzipien der Gesellschaft dar. (1980:270f)

- Aufgaben des Saphwarhico sind vor allem die beiden grofen Kichus ("Kichu Do") die das ganze Dorf
betreffen und sich an die Herren des Landes und Wassers ("Thee Ka Cha Kaw Kacha") richten. Kommt es zu
moralischen Vergehen nimmt man an, daf3 die Herren des Landes und Wassers verérgert werden, weshalb der
Saphwa hico eine Strafe verhangt und ein Opfer durchfiihrt. Er muf auch aktiv werden wenn ein Ungliick (z.B.
Ernteausfall) das ganze Dorf betrifft. (1980:250ff)

- Der Saphwa-hico muf3 nicht zwangslaufig Aw Xe praktizieren (wie z.B. in PS), was aber wiinschenswert zu
sein scheint. (1980:263)
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- Die Behauptung Kunstadters (Kunstadter 1969:25), dal3 es zu Autorititsproblemen zwischen Alteren und
Jungeren beztiglich der Hico Nachfolge kommen muf3, kénnen nicht bestétigt werden. (vergl. 1980:264)

7.33

P In PS haben reichere Bewohner 'stabilere’ Hauser. (1980:94f)

P Die Situation der Nal¥eisbauern in PS verbessert sich kontinuierlich, wéhrend sich die der
Brandrodungsbauern verschlechtert (vergl. 5.1), was sehr schnell zu massiven Ungleichheiten und starken
hierarchischen Strukturen fihren wirde, wenn nicht durch Verwandtschaft und andere soziale V erpflichtungen
entgegengewirkt wirde. ‘Real siblings' sind verpflichtet sich zu helfen, aber die 'sibling bonds' sind dabei sich
zu veréndern. Obwohl nicht genau Buch gefuhrt wird Uber Leihen zwischen Haushalten von Geschwistern,
wird von der Verpflichtung zur Rickzahlung ausgegangen. Mit zunehmender Entfernung der Verwandtschaft
nehmen Leihen eine stérker geschaftsmalkige Form an. (1980:156f)

- Wohlstandsunterschiede sind in KT sehr viel weniger ausgepragt als in PS. Den drmsten Haushalten in KT
geht es besser al's den &rmsten in PS. (1980:139)

- Im Gegensatz zu PS sind die Einwohner KT's mehr oder weniger gleich wohlhabend oder arm. In PS gibt es
dagegen relativ groflen Wohlstand und "dire poverty”, die Dominanz privaten Besitzes an Land und
Ungleichheit im Landbesitz, Involvierung in Markt, Geldwirtschaft und Unternehmertum. Diese Ungleichheit
von Status und 6konomischen Beziehungen ist erst jingeren Ursprungs. Parallel zu diesen Entwicklungen geht
die Auflésung friherer ritueller Bindungen und die Schaffung neuer. (1980:159f)

- Das okonomische Profil ist in KT im wesentlichen egdlitér, in PS hierarchisch mit beginnender
Klassenbildung. In PS findet fundamentaler Wandel bis hin zum Zusammenbruch der "dopuweh (sibling)"-
Beziehungen, wéhrend in KT die Verpflichtungen dieser Beziehungen as natirlich betrachtet werden.
(1980:192)

- KT zeigt eine "laterale Struktur" in den sozialen, 6konomischen politischen und religidsen Aktivitdten. Damit
einher geht eine vorwiegend lokale, "nonalienated" Orientierung. PS zeigt im Kontrast eine vertikale Struktur,
einhergehend mit Ungleichheit im Status, "hierarchal" Organisation, vorwiegend extra-lokaler, entfremdeter
("alienated") Orientierung. (1980:332)

K "Laterale Struktur" Kweethaluthas siehe 1980:332-348

P "Vertikale Struktur" Pho Sos siehe 1980:349-358
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- Beziehungen der Einwohner PS's nach auRerhalb sind eher positive (verkauf von Alkohol, Surplus Reis,
Forstwirtschaft), als Abhangigkeitsbeziehungen wie in KT, was in einer freundlichen, offenherzigen Haltung
gegeniiber Fremden zum Ausdruck kommt. (1980:180f)

7.6

- Der Headman sammelt die Steuern ein, meldet Geburten, Todesfélle, Auseinandersetzungen (‘breaches of the
peace’) an die Distriktverwaltung weiter und organisiert in Abstimmung mit den Altesten die periodische
Sauberung des Dorfes. (1980:71)

- Der Headman ("Phu Ya Ban") wird gewahlt aufgrund seiner Fahigkeiten mit dem politischen System der
Thai umzugehen. (1980:250)

- Méanner in KT gehen relativ selten nach Mae Sariang (ca. 1-4 mal/Jahr), Frauen noch sehr viel seltener.
Frauen in PS gehen etwa so selten wie die in KT nach Mae Sariang, die Hélfte der M&nner PS's aber ziemlich
regelmalig, manche fast einma wochentlich, trotz des viel groReren Aufwandes (Ubernachtung ist
erforderlich). (1980:89)

K Bewohner KT's wollen so wenig wie méglich mit der Stadt zu tun haben, keines der Kinder besucht die
Schule. Griinde dafir sind z.T. die Erfordernisse des Aw Xe Ritus, z.T. die Notwendigkeit zu arbeiten.
(1980:91)

P Buddhismus verbindet Einwohner PS's mit regionalen und nationalen Institutionen. Die Hinwendung zum
Buddhismus bringt grof3ere soziale Interaktion zwischen Thai und Karen mit sich, zwischen Dorf und Stadt.
(1980:275,329f)

8.1

K Von den 21 Haushalten praktizieren 14 den familienzentrierten Ahnenkult (67%), 7 haben Cekossi (hsai t'si)
durchgefiihrt (33%). Von den Ahnenkult praktizierenden Haushaten haben sich zwei voriibergehend zum
Christentum (katholisch) bekannt. Buddhisten gibt es keine. (1980:7?

P Von den 28 Haushalten praktizieren noch 3 den Ahnenkult (11%), 25 haben Cekossi durchgefiihrt (89%). 26
Haushalte bekennen sich zum Buddhismus, darunter zwei Ahnenkult praktizierende Haushalte. (1980:?
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P Entwicklung des Buddhismus in PS ist aulfergewothnlich im Vergleich zu anderen Karen-Gemeinschaften.
(vergl. 1980:286-288)

P Worin die buddhistische Praxis besteht ist nicht genau auszumachen. Nur der Headman, der in seiner Jugend
Moénch war und in einem buddhistischen Kloster ausgebildet wurde, hatte genauere Vorstellung, aber durchaus
mit eigenen Interpretationen und Rationalisierungen. Die Vorstellung die einige Verbreitung im Dorf hat ist
die des "service to the Sangha’', worunter i.d.R. die Unterhaltung und Beherbergung besuchender Modnche
verstanden wird. (1980:290ff)

P Buddha und buddhistische Rituale sind den Dorfbewohnern fremd, zum einen weil sie nicht mit den
buddhistischen Traditionen vertraut sind, zum anderen weil die Doktrinen und Vorschriften nicht in einer
leicht versténdlichen Sprache vorliegen und "Dhamma" nur durch das Medium des Priesters zugénglich ist.
Drittens weil die Priester nicht aus dem Dorf sind, nicht dort leben und nur Uber die Stadt erreichbar sind.
(1980:293f)

P Fir die Bewohner PS's bedeutet Buddhismus vor allem und fast ausschliefdlich "an involvement with the
Sangha'. Neuerdings hat das Dorf eine jahrliche Zeremonie institutionalisiert in der ein paar Mdnche aus Mae
Sariang kurz nach der Ernte eingeladen werden. Urspriinglich ging die Einladung vom Headman aus, findet
inzwischen aber weite Unterstiitzung. Buddhismus ist fir sie ein hierarchisches Phénomen, die Hinwendung zu
ihm ein Transfer spiritueller Macht von der lokalen auf eine supralokale Ebene. (1980:295)

8.21

- Die Mehrheit der Einwohner PS's hat sich erst wahrend des letzten Jahrzehnts dem Buddhismus zugewandt
und den traditionellen Aw Xe Ritus reformiert und 'abgemildert’ ("attenuated"). Der Wandel ist so weitgehend,
dal® nur noch wenige Haushalte sich selbst als 'Aw Xe' bezeichnen. Dagegen hat die Mehrzahl in KT den
traditionellen Glauben behalten und Ubt Aw Xe trotz der Belastungen weiter aus. (1980:103)

- Die Bestimmung von Aw Xe (Ahnenkult) ist schwierig, die Regeln wechseln von Dorf zu Dorf, selbst von
Haushalt zu Haushalt. Aw = "eat" oder "feed" in Sgaw, Gkhe = Kurzform von "Bghke" oder "Mu(K)he" =
"ancestor spirits' oder "spirit". "Bg(K)he" = "Bgha"' = generelle Kategorie von Ahnengeistern ohne Referenz
auf individuelle Ahnen. (1980:199,201)

- Werden die Ahnengeister nicht regelmaiig gefittert, bedrohen sie die Lebenden oder entflihren deren Seele,
sodal3 sie krank werden. Die Aw Xe Riten umfassen "siblings of a household" und die Nachkommen der
weiblichen Mitglieder des Hauses. Der Nachdruck liegt immer auf "siblings', weniger auf "kin of a generation
above or below". Fir die Kultgruppe wird der Begriff "dopuweh" = "siblings' (weh = younger sibling; pu =
older sibling). Dopuweh bezeichnet aber nicht nur echte Geschwister, sondern auch "relatives of the same
degree” und wird als "affectionate courtesy" auf Mitglieder derselben Generation angewendet. Der Begriff
beinhaltet "a special common bond and a sense of solidarity”, weshalb oft vom ganzen Dorf gesagt werde "we
are al dopuweh". Der Nachdruck liegt eher auf lateralen als auf vertikalen, egalitdren eher als hierarchischen
Beziehungen. Madha hat das Konzept "dopuweh" anderst as lijima verstanden, nicht als in hohem Mal3e
technischen Begriff ("matrilineage"), sondern als extrem elastischen. (siehe 1980:202ff, vergl. 1980:211f,218)

- Aw Xe st eine rituelle Zusammenkunft von Geschwistern, es mag in mancher Hinsicht sozial integrativ sein,
ist aber 6konomisch "disruptive and onerous'. Wirtschaftliche Not scheint aber nicht der primére Grund fir die
Aufgabe des Ahnenkults zu sein. (1980:271f)

- Prophylaktisches Aw Xe siehe 1980:204-214; Kuratives Aw Xe siehe 1980:214-221

8.22

- Cekossi (hsal t'si) siehe 1980:224-234

- Im Gegensatz zum Bekenntnis zum Buddhismus stellt Cekossi einen "major break" mit den traditionellen
sozialen und religitsen Aktivitdten dar. Allerdings nicht in dem Ausmal? wie der Ubertritt zu einer christlichen
Sekte. Das Christentum verneint die Macht jeglicher Geister Uber das Individuum und ignoriert die
bestehenden religidsen Strukturen, wahrend Cekossi eine Bestdtigung des Glaubens an die Macht der
Ahnengeister bedeutet, lediglich deren Wirksamkeit aufheben soll. Im Gegensatz zu den Christen beteiligen
sich Nachkommen von Cekossi-Praktikanten unter Umsténden am Ahnenkult, anderen Heilungs- und
Dorfzeremonien teil. Fast ale Cekossi-Riten in PS fanden wéahrend der letzten 8-9 Jahre statt. Es gibt keinen
zwingenden Zusammenhang zwischen Cekossi und Buddhismus, der Durchfiihrung von Cekossi folgt aber oft
der Ubertritt zum Buddhismus. (1980:232,234)

- Kichus (Seelenbindungszeremonien) siehe 1980:234-246

- Hauptdorffeste: "Kichu Hi-taw-khoo" und "Kichu La-khu" (siehe 1980:253-257)

- Die Einweihung einer Chedi in PS (1980:299-330)

8.3
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- Spirituelle Uberzeugungen unter den Berg-Karen sind nur sehr locker formuliert es gibt keine klare Trennung
zwischen "sacred" und profanen Lebensbereichen. (1980:193f)

- Die Dorfbewohner behaupten, daR die unter Aw Xe klassifizierten Uberzeugungen und Riten so sind, wie sie
von ihren Vorfahren schon praktiziert wurden. Diese Uberzeugungen sollen frilher die Essenz der Karen-
Tradition ausgemacht und Karen von Nicht-Karen unterschieden haben. Aus der Sicht der Bewohner PS's
waren alle Karen, und nur diese, friher Aw Xe Praktikanten. Andere ethnisch differenzierende aber nicht strikt
zu handhabende Faktoren waren Sprache, Verhalten und Kleidung. Diese Vorstellung ist in den Bergen weit
verbreitet. Eine seltene Ausnahme stellen die "highly sophisticated”" baptistischen Karen in den Stadten, vor
allem die in Burma ausgebildeten mit guten Englischkenntnissen. Fir sie ist das einzige Kriterium der Karen-
Identitét die Geburt, ein Kriterium das theoretisch und praktisch fur die Karen in den Bergen keine Rolle spielt.
(1980:197f)

- Religitse Aktivitdten und die Kommunikation mit der Geisterwelt finden auf der Dorfebene unter der
Fihrung eines "village elder" statt, der Ublicherweise als"Sa Phwa' bezeichnet wird. (1980:247)

- "Lord of the Earth" ist nicht identisch mit "Ywa", der in den Schépfungsmythen und Geschichten vorkommt,
sonst aber nur eine passive Rolle spielt. (1980:253)
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Anhang VI1/14

14 Palokhi/Sgaw, Nordthailand/Rajah, A./1980 - 1982
(Die Quellennachwei se beziehen sich auf A. Rajah)

1
- Feldforschung in Palokhi/Ban Hua Lao wahrend flnf Monaten zwischen Juni und Oktober 1980. (1983:353)
- Feldforschungen von 1980 bis 1982. (1989:84)

2.
- Palokhi ist ein traditionelles Karen Dorf im norddstlichen Sektor des Huai Thung Choa Projektgebiets. Zur
genauen Lage siehe Chapman 1983:319. (1983:353)

3.

- Im Gegensatz zu den meisten anderen Dorfern des Projektgebiets hat Palokhi nur eine relativ kurze
Siedlungsgeschichte. Innerhalb der 21 Jahre wahrend derer das Dorf existiert haben vier Dorfverlegungen
stattgefunden, alle innerhalb eines Gebiets mit einem Radius von nicht mehr als 3 Kilometern. Die ersten 4
Familien hatten sich von einem Mutterdorf abgespaltet um neue Brandrodungsfelder anzulegen. Entscheidend
fur die Wahl des neuen Platzes war die Existenz von 10 und mehr Jahre alten Sekundarwal dfldchen sowie nicht
mehr genutzter Bewasserungsfelder (disused wet-rice fields). Die wahrscheinlich von den Hmong aufgegebenen
Nal¥reisfelder wurden zunéchst vor allem von Nordthai genutzt. Inzwischen sind die Bewohner von Palokhi das
sich durch natirliches Wachstum und Zuwanderung aus anderen Karen Dorfern vergrofert hat die
Hauptnutzer. Ursachen fur die vier verschiedenen Verlegungen waren Ausbruch von Krankheit, Krankung
(offence) von Geistern und zu nahe gelegene Felder wodurch die Schweine die Felder gefahrdeten. (1983:354)

4,

- 1980 hat das Dorf 115 Einwohner verteilt auf 19 Haushalte und war das drittgréfte von 14 Karen Dorfern
innerhalb des Projektgebiets. (1983:353)

- 109 Karen in 18 Haushalten plus ein Haushalt mit 6 Nordthai. Darlberhinaus gab es einen Karen und einen
Nordthai Haushalt die temporér wahrend des Pflanzens der Nal¥reisfelder und der Ernte im Dorf residierten,
weil ihre Felder von dort am besten zuganglich waren. (1983:354)

- Ausgehend von den permanenten Einwohnern bestand der Durchschnitt Karen Haushalt aus 6 Personen. Es
gab 54 Méanner und 55 Frauen, davon waren 45,9% (21,1% M,24,8%F) unter 15 Jahre alt und 3,6% (4
Personen) Uber 64 Jahre. Somit war etwa die Hélfte der Bevolkerung 6konomisch unproduktiv. (1983:354)

5.1

- Derzeit liegen Brandrodungsfelder 10 und mehr Jahre brach um die Regeneration der Bdden zu
gewdhrleisten. Diese Situation kann aber wahrscheinlich nicht aufrechterhalten werden zumal Lisu sich den
Brandrodungsgebieten néhern und die Forstverwaltung angeblich die Brandrodung einschranken will.
(1983:355)

- Karen sind sich der Notwendigkeit der Bodenkonservierung wohl bewuf3t. Maf3nahmen zur Erhaltung der
Boden siehe 1983:356

55

- Subsistenzgrundlage ist der Brandrodungsfeldbau, unterstiitzt durch Nal¥reisanbau. Cash Einkommen ergibt
sich vor alem aus dem Sammeln von miang oder durch Gelegenheitsarbeit auf3erhalb des Dorfes. (1983:353)

- Die Tatsache, da3 nur etwa die Halfte der Bevélkerung 6konomisch produktiv ist (vergl. 4.1) stellt eine
erhebliche Behinderung fir das Management der Landressourcen und das existierende Anbausystem dar und
wird bei der Einfihrung neuer Anbausysteme Probleme schaffen. (1983:354f)

- 1980 bearbeiteten 7 der 18 Haushalte sowohl Brandrodungs- als auch Nalreisfelder, wahrend 4 nur
Brandrodung betrieben und 3 nur Nalreis anbauten. Die verbleibenden vier Haushalte hatten keinen Anbau
betrieben. Zwei von ihnen waren erst kirzlich nach Palokhi gezogen und lebten noch von Ersparnissen
wéhrend sie dabei waren Nal¥reisfelder und Gérten anzulegen. Ein anderer Haushalt lebte von sporadischem
Einkommen aus Lohnarbeit und der letzte Haushalt setzte sich aus einer Witwe mit ihrer Tochter zusammen
die auf die Unterstiitzung anderer angewiesen waren. Der eine Nordthai Haushalt betrieb miang Fermentierung
und die Herstellung von Reis-Whisky.
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- Die gesamte von 14 Karen Haushaten bebaute Fléche betrug 1980 14,45 ha, wovon 10,51 ha
Brandrodungsflache und 3,94 ha Nal¥eisfelder waren. Obwohl die Anteile von Brandrodungs- zu
Naleisfeldern je nach Haushalt sehr verschieden waren so war doch der Brandrodungsanbau das
vorherrschende Element. Wahrend der 70er Jahre erlaubte dieses duale System den Dorfbewohnern nur knapp
den Reisbedarf fiir Nahrung und Saat zu decken. Die Konzentration auf eine der beiden Anbauformen alein
hétte dies nicht ermdglicht, da nicht genug entsprechendes Land verfligbar ist. Das bergige Terrain macht eine
weitere Ausdehnung der Nal¥reisfelder ohne sehr grof3en Aufwand praktisch unméglich ebenso wie das fir den
Brandrodungsfeldbau geeignete Land begrenzt ist.

- Daten Uber Ertrage sind noch nicht vorhanden. (1983:355)

- Es scheint aber, da die carrying capacity auf die derzeitige Bevélkerung begrenzt ist solange die Karen
fortfahren Waldressourcen zu konservieren. Diese Annahme wird durch die Aussage von Karen unterstiitzt,
daid sie gelegentlich auf Lohnarbeit zurtickgreifen missen um Reisdefizite auszugleichen. (1983:355)

7.11
- Der Haushalt ist die fundamentale operative soziale und ékonomische Einheit. und umfalt Durchschnitt 6
Personen.(1989:79; 1983:354)

7.14
- Palokhi Karen haben wie alle Karen uxorilokale Residenzregel. (1984:350)

7.31

- 1980 lebten in Palokhi 109 Karen in 18 Haushalten plus einem Haushalt mit 6 Nordthai. Dartiberhinaus gab
es einen Karen und einen Nordthai Haushalt die temporér wéhrend des Pflanzens der Nal¥reisfelder und der
Ernteim Dorf residierten, weil ihre Felder von dort am besten zugénglich waren. (1983:354)

7.34

- Karen sind von einem Ethos egalitérer sozialer Beziehugen bestimmt. Obwohl es Unterschiede im Reichtum
der einzelnen Haushalte gibt, wird dieser Reichtum in der Regel nie protzend zur Schau gestellt. Die
Vermeidung der Feststellung soziotkonomischer Unterschiede wird z.B. durch die Verwendung von Metaphern
gemeinsamer Armut bewirkt. (vergl. 1989:85)

75
- Das Dorf unterhdlt starke sozio-tkonomische Beziehungen mit Nordthai Gemeinschaften inner- und
aulRerhalb des Projektgebiets. (1983:354)

8.21

- Esist inzwischen klar, dal? der Begriff 'au’ ma xae' (Ahnenkult) von den Karen selbst fiir zwei verschiedene
Typen von Ritualen verwendet wird, ein Haushaltsritual (von dem Mischung, Madha und Rajah berichten) und
ein Ritua das tatschlich aufgrund matrilinearer Prinzipien organisiert ist und sich primér mit Geistern
beschéftigt (is essentialy concerned with spirits)(siehe lijima, Hamilton, Hinton). Bei den Pwo scheinen die
Verhdltnisse inzwischen weitgehend klar zu sein wahrend bei den Sgaw noch einiges unklar ist. (vergl.
1984:348)

-'Au’ Ma Xa€e' Ritual in Palokhi siehe 1984:349-352

- Das au xae Ritual scheint vor adlem die Kontinuitdt der Generationen Uber bilateral verfolgte filiae
Beziehungen zu betonen. Ist die Person fur die das Ritual abgehalten wird ein Elternteil, so erscheint eine
gewisse Asymetrie in der Form eines matrilateralen bias in der Organisation des Ritus. (1984:353)

- Au xae Ritus und ethnische Identitét vergl. 1984:356,355

- Der au xae Ritus a's das 'Mensch-sein' konstituierender Ritus siehe 1984:354f

- Seelenvorstellungen, 'Spirits und 'xae' bzw. bgha siehe 1984:349

8.22

- Neujahrsritus siehe 1989: 74f

- Ritus des ersten Reises (Au By kho) siehe 1989:79-83

- Au By Kho ist der einzige bedeutende landwirtschaftliche Ritus den eine Frau ausfihrt. (vergl. 1989:80)
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Anhang VI1/15

15 MG K& KI6/Sgaw, Nordthailand/Mischung, R./Mé&rz 1982 - Feb. 1983
(Die Quellennachwei se beziehen sich auf R. Mischung)

1

- Feldforschung durch Roland Mischung in Mu Ka Klo und Mae Ya Noi (Hmong) von Mérz 1982 bis Februar
1983, Mai/Juni 1983, sechs Wochen von Mé&rz bis Mai 1985 sowie einem dreitédgigen Aufenthalt im Mérz
1989. Die Forschungsarbeit verlief unter den denkbar giinstigsten Bedingungen. (1990:90)

- 22 Jahriger Karen-Assistent aus Na Lo Hta wohnt bei M. und hilft vor allem bei Ubersetzungen. Karen
Sprachkenntnisse reichen fur rudimentdre Alltagskonversation aus, aber nicht fir das Versténdnis
komplizierterer Sachverhalte. Kommunikation war vor allem auch tiber Thai mdéglich. (1990:91)

- Umstande der Forschung vergl. 1990:91ff

- Ziel der Feldforschungen und Untersuchungen ist ein kulturdkologischer Vergleich zweier ethnischer
Minderheiten und "Bergvolker". Grundlage der gesamten Feldarbeit war "teilnehmende Beobachtung”. An
Messungen wurden Feldvermessungen und Ernteertrége durchgefihrt und Klimadaten erhoben. Ein
Dorfzensus wurde durchgefiihrt sowie eine kontinuierliche Erhebung von Routinedaten in ausgewdahiten
Haushalten. Es wurde eine "kontrastierende” Interviewmethode und Fragebdgen eingesetzt, sowie eine visuelle
Befragungsmethode als I nterpretation von Fotografien. (vergl. 1990:99ff)

2.

- Lage des Untersuchungsgebiets und des Dorfes siehe 1990:77f, Karte 2

- Karte des Karen-Territoriums Kua Mu Ka Hki siehe 1990:104f, Karte 3

- Dorf liegt zwischen 1015-1050 miM (1990:107)

- Das Untersuchungsdorf ist die einzige Ansiedlung im stidlichen Teil des Kau und in mehrfacher Hinsicht
begunstigt. 1. haben die Dorfbewohner fast konkurrenzlosen Zugang zu ausgedehnten Wald-, Weide- und
Mohnanbaugebieten im Suden und Stdosten des Territoriums. 2. liegt Mu Ka Klo unmittelbar am Rand des
Mae Klang-Tals, mit den Bewdsserungsfeldern in unmittelbarer Nahe. 3. ist die Asphaltstralie leichter
erreichbar as von jedem anderen Dorf. Die Kombination dieser Standortvorteile ist wahrscheinlich mit dafur
verantwortlich, daf3 es das "reichste" Dorf des Territoriums ist. (1990:108)

- Bis in die frihen 70er Jahre waren die Dorfer der Karen und Hmong von der Welt des Tieflands relativ
isoliert, die néchstliegenden Nordthai-Dorfer waren einen anstrengenden Tagesmarsch entfernt, Marktbesuche
in Chom Thong waren nicht allzu hdufig und Gegenbesuche von Tieflandbewohnern noch seltener. Mit dem
Bau der Asphaltstral3e 1973 die das Ping-Ta mit Mae Chaem verbindet &nderte sich diese Situation
schlagartig, und Chom Thong ist in weniger als einer halben Stunde erreichbar, womit es erstmals méglich
wurde in goferem Umfang andere Cash crops als Opium zu vermarkten. (1990:86f)

- Geologie und Boden des Untersuchungsgebiets siehe 1990: 79ff

- Klassifikation der Béden durch Karen siehe 1990:106f; Klima siehe 1990:80-83

- Vegetation des Untersuchungsgebiets siehe 1990:83-85

- Naturrdumliche Verhétnisse und landwirtschaftlicher Anbau siehe 1990:103-106

- Das Untersuchungsgebiet wird wie das Bergland der weiteren Umgebung praktisch ausschliefdlich von Sgaw-
Karen und Weil3en Hmong besiedelt. (1990:86)

3.

- Detailierte und zuverléssige Informationen Uber die Grindung der frilhen Siedlungen und die Erschlief3ung
des Territoriums waren nur sehr schwierig zu bekommen. (1990:109)

- Besiedlungsgeschichte des Karen-Territoriums siehe 1990:121, Karte 4

- Die Mitglieder der ersten Siedlergruppe finden das Gebiet um den oberen Mae Klang menschenleer vor, ohne
Anzeichen einer rezenten Besiedlung. (1990:111)

- Archéol ogische Befunde deuten aber auf eine friihere Besiedlung hin, eventuell durch Lua. (vergl. 1990:111f)
- Die Grundergruppe, sechs miteinander verwandte Familien, erreichte das Gebiet des heutigen Kau Mu Ka
Hki wahrscheinlich um 1895. Der Aufbruch aus der urspringlichen Heimat im gebirgigen Hinterland von
Papun fand wahrscheinlich zwischen 1870 und 1880 statt und entsprang sicher einer akuten Notsituation.
Repressionen durch die burmesische Staatsmacht scheiden zu diesem Zeitpunkt aus, mdgliche Ursache wére
ein Rodungsverbot durch die Kolonialverwaltung zum Schutz der kommerziell wichtigen Teak-Besténde.
(1990:113) Zunédchst versuchte die Gruppe eine Ansiedlung im LawaGebiet bei Mae La Luong,
Landknappheit veranlal3t die Gruppe aber schon nach wenigen Jahren nach Osten weiterzuziehen in
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verschiedene Gebiete des Doi Inthanon Massivs wo sich seit langerem Karen-Territorialgemeinschaften
etabliert hatten, die offenbar bereit waren ihre Landressourcen mit den Neuankémmlingen zu teilen, bis sie
dann das noch unberiihrte Gebiet am oberen Mae Klang entdeckten.(vergl.1990:113f)

- Ziel der Siedler war der Aufbau einer permanenten, von aufReren Méachten moglichst wenig behelligten
Territorialgemeinschaft, wozu die Duldung durch die entscheidenden Instanzen der regionalen politischen und
spirituellen Hierarchie, der chao muang von Chiang Mai und der kau k'ca erreicht werden mufite. (vergl.
1990:114-116)

- Siedlungsgeschichte des Gebiets und des Dorfes siehe 1990:116-138

- Eine radikale Zasur der weitgehend selbstbestimmten Entwicklung erfolgte erst durch ein Bindel
administrativer Mal3nahmen, die 1986/87 unvermittelt und verbunden mit sehr effektiven Kontrollen
durchgesetzt wurden. Zum einen werden Waldrodungen, die Anlage von Mohnfeldern und selbst das Félen
einzelner Bdume nun rigoros geahndet und Uberwacht. Zum anderen muften 1987 alle "Hausbesitzer" ihre
"Grundstiicke" registrieren lassen und sie mit Zaunen voneinander abgrenzen, was auf Dauer erhebliche
Auswirkungen auf die traditionelle raumliche Struktur der Karen-Dorfer hat. (vergl. 1990:141f)

4,

- Plan des Sgaw Karen-Dorfsim April 1982 siehe 1990:165, Karte 5

- Plan des Dorfesim April 1985 siehe 1990:179, Karte 6

- Anfang 1983 bestand das Dorf aus 19 Haushalten mit 134 Menschen. (1990:102)

- Zusammensetzung der Haushalte siehe 1990:167

- Krise der Dorfverhdtnisse in den 80er Jahren siehe 1990:139-141

- Demographie von Mu Ka Klo siehe 1990:146-152

- Alterspyramiden von 1983 und 1989 siehe 1990:147

- Geburtenraten, Kindersterblichkeit und Altersstruktur von Na Lo Hta und Mu Ka Klo siehe 1990:148
- Lebendgeburten der Frauen von Mu Ka Klo bis Ende 1988 siehe 1990:369, Anhang 6
- Geburtenkontrolle siehe 1990:151f

- Demographie des Kau Mu Ka Hki siehe 1990:143-146

- Zensusdaten fur das Kau fur 1970 und 1982 siehe 1990:144

5.1

- Anbauzyklus des Brandrodungsfel dbaus siehe 1990:190-196

- Produktionsdaten einzelner Bergreisfelder siehe 1990:194, Tab.6

- In den 70er und 80er Jahren gelten bei guten Boden- und Vegetationsverhaltnissen flnf Jahre als minimale
Regenerationszeit, normal waren aber eher 7 bis 8, als Optimum wurde eine Brachezeit von 10 bis 12 Jahren
angegeben. (1990:122)

- Das Karen-System des Bergreisanbaus ist offensichtlich nicht ertragsorientiert ermdglicht aber eine schnelle
Wiederbewaldung der Brachefl&chen und somit einen zyklischen Schwendbau, der ausreichende Brachezeiten
vorausgesetzt praktisch fir unbegrenzte Zeit betrieben werden kann. (1990:195)

- 1982 rodeten die Haushate von Mu Ka Klo acht Bergreisfelder von denen jedoch nur zwel "normale" Ertrage
lieferten, auf den Ubrigen wurde die Ernte gréftenteils oder vollig von Rindern, Wasserblffeln, Schweinen,
Ratten oder nach Meinung eines Feldbesitzers durch Schadenzauber vernichtet. (1990:195)

- Im Inthanon-Nationalpark sind niedrige Bergreis-Produktionsdaten wie die von Mu Ka Klo fur 1982
neuerdings typisch. In den Hmong-Dorfern sind die Ernteverluste nur deswegen geringer, weil hier effizientere
Schutzvorkehrungen gegen marodierendes Grofdvieh getroffen werden. Offensichtlicher Grund fir diesen
interethnischen Unterschied ist, dad der Bergreisanbau bei den Karen des Inthanon Gebiets 6konomisch eine
weniger zentrale Rolle spielt as bei den Hmong. Die emotionale und ideologische Bedeutung des
Bergreisanbaus bei den Karen kann hier kein Korrektiv bilden, da sie nur die eigenen Felder des jeweiligen
Haushalts betrifft: Bei der relativ geringen Zahl der Trockenfelder und der involvierten Haushalte ist das
"offentliche Interesse” an der Durchsetzung einschneidender Malinahmen wie z. B. Weideverbote in
bestimmten Zonen, zu gering. Kompensationen fur Ernteverluste beruhen in der Regel auf Angeboten der
Viehbesitzer. Da es keine Ingtitution zu ihrer Erzwingung gibt, sind Kompensationsleistungen zwar nicht in
der Theorie, aber de facto freiwillig. Sie werden allerdings durch Furcht vor sozialen Konflikten und vor ta lo
(Todeszauber) Racheakten der Geschédigten gefordert. (1991:pers.Mitt.03.91)

- Interviews zu Feldbautechniken der Karen siehe 1990:358-360, Anhang 4

5.2

- Der Bewasserungsfeldbau ist bei weitem der produktivste Sektor der Subsistenzwirtschaft. Wegen der
geringen Wasserfuhrung der Flisse und Bache wahrend der Trockenzeit ist nur eine Nal¥reisernte im Jahr
maoglich. Zur Organisation des Naf3reisanbaus siehe 1990:196f
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- Im Gegensatz zum Brandrodungsfeldbau ist der Bewdésserungsfeldbau fir die meisten Haushalte mit
Kapitalaufwand verbunden war. (1990:197)
- Produktionsdaten aller Nal3reisfelder fir 1982 siehe 1990:198, Tab.7

5.3

- Problem der Uberweidung und Zerstérung von Feldern durch GroRviehhaltung siehe 1990:85f,188f
- Gartenbau und Viehhaltung siehe 1990:200f

- Kontrollgénge zur Beaufsichtigung von Wasserbiiffeln siehe 1990:202, Diagr. 6

5.4

- Jagd, Sammeln und Fischfang siehe 1990:201

- Opiumanbau in Mu Ka Klo siehe 1990:133-135,203-206

- Produktionsdaten aller Mohnfelder fiir die Saison 82/3 siehe 1990:204, Tab.9

- Lohnarbeit und Verkauf von Marktfriichten und Tieren siehe 1990:206f

- Schétzungen des Bargeldbedarfs fur ein "normales " Jahr weisen darauf hin, da3 der Marktsektor in der
Wirtschaft des Untersuchungsdorfs bei weitem noch keine dominierende Rolle spielte. Die Bargeldbeschaffung
durch den Anbau von Marktfriichten und durch Lohnarbeit basierte immer noch auf marginalen Téatigkeiten
die die vorherrschende Subsistenzproduktion nicht beeintréchtigen. (1990:207)

55

- Die Wirtschaft ist subsistenzorientiert. Der Markt-orientierte Sektor der Karen-Wirtschaft spielte dagegen bis
1987 eine vergleichsweise marginale Rolle. Der Anbau von Opium und anderen kommerziell genutzten
Anbaupflanzen sowie die Rinderhaltung wurden nur soweit betrieben, wie sie mit den Erfordernissen des
Reisanbaus nicht in Konflikt gerieten. (1990:185)

- Der Brandrodungsfeldbau verlor schon sehr frith seine dominierende Rolle, heute ist der Nal3reisanbau die bei
weitem vorherrschende wirtschaftliche Aktivitét, was vor alem auf die auRergewodhnliche Eignung des lokalen
Terains fir die Anlage von Bewasserungsterrassen sowie auf den Wasserreichtum des Territoriums
zurlickzufihren ist. (1990:188)

- Felder und Ernteergebnisse (Reis und Opium) im Jahr 1982 siehe 1990:187, Tab.5

- Reisertrége und Verbrauch aller Haushalte fir 1982 siehe 1990:199, Tab.8

- Ungeféhre Bargeldausgaben von vier Haushalten siehe 1990:208, Tab. 10

- Ungeféhre Bargel deinnahmen von vier Haushalten siehe 1990:209, Tab. 11

- Die Mehrzahl der Haushalte des Dorfs erzeugen genug Reis fir den Eigenbedarf. Finf Familien erzielten
sogar betréchtliche Uberschiisse, die zum Teil an Hmong und Nordthai verkauft wurden. Lediglich die zwei
armsten Haushalte muflten ein grélReres Reisdefizit durch Borgen und zeitweilige Lohnarbeit
decken.(1990:197)

- Wichtigstes Merkmal des lokalen Feldbausystems ist, daf3 relativ hohe Reisertrage auf vergleichsweise kleinen
Fléchen erwirtschaftet werden. 1982 setzten die Haushalte Durchschnitt 1,65 ha Land fir den Reisanbau ein.
Selbst wenn der langfristige Landbedarf auf der Basis einer 10jéhrigen Brachezeit fur Bergreisfelder kalkuliert
wird, ergibt sich mit ca. vier ha pro Haushalt ein vergleichsweise niedriger Wert. (vergl. 1990:200)

- Erst seit Beginn der 80er Jahre pflanzen die Karen infolge steigenden Bargeldbedarfs und zunehmender
Landknappheit mehr und mehr "moderne" Anbaufriichte an, alerdings nur soweit, wie dies ohne tiefgreifende
Modifikationen ihres traditionellen Feldbausystems mdglich war. (1990:88)

- Hintergrund fir die wachsenden Unruhen in den 80er Jahren im Kau bildeten sicher die stark angewachsene
Bevolkerungszahl und die resultierende Landknappheit, die in einigen Doérfern schon in den 60er Jahren
absehbar wurde. Dieser Prozeld war durch das Ansiedlungverbot fir "fremde" Haushalte Anfang der 60er sowie
durch zunehmende Geburtenkontrolle ab Mitte der 70er Jahre stark gebremst worden, sodal? das Problem des
Landmangels akut nur die Minderheit derjenigen Haushalte betraf, die nicht Uber genug Bewésserungsfelder
verfugten. Dennoch waren die langerfristigen Aussichten fur die Mehrheit der Bevdlkerung nicht gut, was vor
allem bei jingeren Karen betréchtlichen emotionalen Stref3 erzeugte. (1990:140)

- Ernéhrung und Konsumtion siehe 1990:210-218

- Komponenten der Zukost zum Reis in vier Haushalten siehe 1990:213, Tab.12

- Haupttypen der Karen-Zukost im Jahresverlauf siehe 1990:214, Diagramm 7

- Wichtigste Komponenten der Zukost im Jahresverlauf siehe 1990:214, Diagr. 8

- Markt- und Subsistenz-Orientierte Aktivitdten bei Karen und Hmong siehe 1990: 186, Diagramm 3

- Arbeitseinsatz im Reis- und Mohnanbau bei den Karen siehe 1990:186, Diagr.4

- Nutzpflanzen in Feldern und Gérten siehe 1990:383-386, Anhang 13

- Verbrauch von Opfertieren in ausgewahlten Haushalten siehe 1990:390f, Anhangl15
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6.1

- Die traditionelle Grenze des Territoriums markiert den Bereich, innerhalb dessen alle lokalen Haushalte
Landnutzungsrechte besitzen. Es handelt sich hierbei um traditionelle Rechtstitel, die von benachbarten Karen,
nicht aber von der staatlichen Verwaltung und von den Hmong anerkannt werden. (1990:102)

- Die Genehmigung zur Ansiedlung mufl3 formell durch den hi hko des betreffenden Dorfs erteilt werden, der
dann beim folgenden "Neujahrsfest” die Schutzgeister des Territoriums von der verdnderten Zusammensetzung
der Dorfgemeinschaft unterrichtete und damit die ihm bei der Dorfgrindung von den Geistern erteilte
Siedlungserlaubnis auf den neuen Haushalt ausdehnte. In der Praxis dirfte aber die Entscheidung des
Dorfpriesters immer auf einen Konsens der Haushaltsvorstande beruht haben. (1990:123)

- Der hi hko entscheidet wer sich in "seinem" Dorf niederlassen darf. Im Untersuchungsgebiet wird dies in
neuerer Zeit nur noch Haushalten aus anderen Dérfern des Territoriums gewéhrt, Auf3enstehenden nur wenn
sie nicht beabsichtigen Landressourcen zu nutzen, wie Handlern, Lehrern oder Ethnologen.(1990:155f) In der
Praxis wird der hi hko seine Entscheidungen jedoch kaum jemals ohne Zustimmung zumindest der
respektierten dlteren Haushaltsvorsténde (pga mi pga pga) treffen. (1990:156)

- "Dorfterritorien” gibt es nicht als abgegrenzte Einheiten. Landnutzungsrechte beziehen sich immer auf das
gesamte kau, jeder Haushalt kann nicht anderweitig beanspruchtes Land in jedem Winkel des Territoriums
roden. Logischerweise behalten auch Sohne, die innerhalb des kau ausgeheiratet haben, die ererbten
Landanspriiche in der Umgebung ihres Geburtsdorfs. (1991:pers.Mitt.03.91)

- Fur die Erlaubnis zur Ansiedlung Fremder war grundsétzlich immer der hi hko des jeweiligen Dorfs
zustandig. Der Zuzug von Neusiedlern betraf aber 6konomisch nattirlich immer das gesamte kau, den ein neuer
Haushalt des Dorfs A konkurrierte auch mit den Bewohnern der Nachbardorfer um Anbauflédchen. Daher der
gemeinsame "Beschluf3' aler hi hko des kau, keine Neuansiedlungen mehr zuzulassen. Es handelte sich hierbei
aber sicherlich nicht um einen formellen Akt (fir den esin der traditionellen Karen-Gesellschaft ohnehin keine
"Rechtsgrundlage” gegeben hétte), sondern eher um eine auf Diskussion beruhende Ubereinkunft, die im
Interesse aler beteiligten Dorfgemeinschaften erfolgte und von den Altesten aler Siedlungen des kau
unterstiitzt wurde. Konkurrenz um Landressourcen gab es im Prinzip nur auf der Ebene der Haushalte, aber
Interessenkoalitionen auf lokaler Basis werden sicherlich vorgekommen sein, wofir Mischung aber keine
Belege hat. (1991:pers.Mitt.03.91)

6.2

- Der dterliche Besitz wird an ale Kinder zu gleichen Teilen vererbt, lediglich die jingste Tochter erhédlt einen
etwas grolieren Anteil, da sie die Eltern bis zu deren Tod versorgt. (1990:162)

- Die Praxis der Vererbung scheint zwischen verschiedenen Karen-Gruppen etwas zu variieren. Im
Untersuchungsgebiet galt auch fir Land das Prinzip der gleichen Erbteilung an alle Nachkommen. Uber
grofRere Entfernung ausheiratende Sohne verzichteten nur zeitweise auf ihre Nutzungsrechte an
Brandrodungsfeldern bzw. Besitztitel auf Bewdasserungsfelder, die bei einer spdteren Rickkehr des Bruders
reaktiviert wurden. Im Falle von Bewésserungsfeldern kommt es in der Tat in erheblichem Ausmal? zu einer
Zersplitterung. Den lokalen Karen ist das Problem immer kleiner werdender Nal3reisparzellen wohl bewuft.
Mit der Zeit wird dies zu einer Teilung der dorflichen Gesellschaft in Landbesitzer und Landlose fihren.
(1991:pers.Mitt.03.91)

6.3

- Fast ale Ménner des Dorfes bis etwa Mitte 40 sprachen leidlich Thai bzw. Nordthai (wenn auch mit
furchterlichem Akzent). (1990:91)

- Frauen beherrschen im Schnitt weniger Thai als Manner. (1990:92)

- Die Regierungsschulen in Hpa Mau und Khun Klang wurden zur Zeit der Feldforschung von den Kindern der
jeweiligen ndheren Umgebung sehr gut besucht. Die meisten Eltern von Mu Ka Klo empfanden den Schulweg
aber als unzumutbar weit und ersparten daher den Kindern die Teilnahme am Unterricht. (1990:88)

6.4

- Der "soziale Raum" der meisten Bewohner von Mu Ka KLo ist aulRerhalb des eigenen Kau auf maximal ein
oder zwei andere Karen-Territorien beschrankt. Hinzu kommen noch deutlich schwéchere Verbindungen zu
Nordthai-"Freunden" (sahai) in Chom Thong oder einem der néchstgelegenen Tiefland-Dorfer, bei denen man
nétigenfalls Nahrung und Unterkunft finden kann und die als Mittelsmanner bei 6konomischen Transaktionen
helfen konnen. Lediglich zwei der wohlhabendsten Dorfbewohner besal3en durch wiederholte VVermietung ihrer
Elefanten Beziehungen zu den entfernten Distrikten Chiang Dao und Fang. (1990:175)

7.11
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- Die grundlegende und wichtigste soziale und 6konomische Einheit ist der Haushalt, in der Regel eine Kern-
oder Grof¥familie. Die Alltagsentscheidungen und korporativen Handlungen des Haushalts sind in der Regel
nur in geringem Ausmald von Ubergeordneten politischen Institutionen beeinfluf3t. (1990:153)

- Obwohl die 19 Haushalte des Dorfs mit Durchschnitt 7,1 Personen fir Karen-Verhaltnisse auf3ergewdhnlich
grof3 waren, wurde die Mehrzahl von ihnen von Kernfamilien gebildet. Lediglich in den funf &testen
Haushalten lebten Grof¥familien, meist ein &lteres Paar mit unverheirateten Kindern und der Kernfamilie einer
verheirateten Tochter. (vergl. 1990:166f)

- Nuklearfamilien=68,4%, Erweiterte Familien=26,3%, ET=5,3% (1991:pers.Mitt.05.91)

- Die maximale Grofle von Karen-Haushalten wird durch die Regel beschrénkt, dal3 nicht mehr als zwel
Familien unter einem Dach |eben sollten. (vergl.1990:167)

- Wenn der neugegriindete Haushalt die tbliche uxorilokale Residenzwahl trifft, arbeitet er noch sechs bis acht
Jahre lang auf den Reisfeldern der Eltern der Frau mit, erst dann glaubt man sind die dtesten Kinder grof3
genug, um dem Haushalt die Bestellung eigener Reisfelder zu ermoglichen. Dies gilt nicht fir Mohnfelder und
andere Cash crops, die schon vor der Haushaltsspaltung, und zum Teil schon vor der Heirat, Privatsache
einzelner Hausbewohner sind. (1990:168)

7.12

- Durchschnitt Heiratsalter bei Frauen ca. 19, bei Mannern ca. 23 Jahre. (1990:149)

- Die acht Frauen nach der Menopause hatten im Mittel neun bis zehn lebende Kinder zur Welt gebracht.
(1990:149)

- Herkunft der Heiratspartner siehe 1990:172, Tab.4 Fir Dérfer der Berg-Karen wahrscheinlich untypisch ist,
daid lediglich etwa die Hélfte aller Heiratsverbindungen "lokal", innerhalb des Territoriums zustande kamen.
Heiraten Uber die Territorialgrenze hinweg folgten i.d.R. bereits existierenden sozialen Beziehungen, die aus
Verwandtschaftsverhétnissen des eigenen oder anderer Haushalte des Dorfs resultierten. (vergl. 1990:173)

7.13

- Traditionelle Préferenz der uxorilokalen Residenz bestimmte zur Zeit der Forschung noch weitgehend die
Wahl des posthuptialen Wohnsitzes. 1985 waren von 37 Heiraten mit Sgaw-Partnern 30 uxorilokal, 3 virilokal
und 4 neolokal. Von 4 Heiraten mit Nordthai waren drei uxorilokal am Wohnort der Nordthai-Frau und eine
virilokal am Wohnort des Nordthai-Mannes. (1990:169ff)

- Vorschrift anfénglicher uxorilokalen Residenz wurde jedesmal befolgt. Félle des spateren Wohnsitzwechsels
zeigen aber, dal?3 eine Dominanz des Bewasserungsfeldbaus mit dem Prinzip des Eigentums an lokal fixierten
Ressourcen der traditionellen Wohnsitzpréferenz entgegenwirken kann und sie auf Dauer wohl schwécht.
(1990:171f)

- Die traditionelle Residenzregel sieht vor, dal3 ein jungverheiratetes Paar mindestens ein bis zwei Jahre lang
im Haushalt der Eltern der Frau lebt, meist wird erwartet, dal’3 es dort bis zur Heirat der néchst jlngeren
Tochter bleibt. Wéhrend dieser Zeit arbeitet das junge Paar wie alle anderen Hausbewohner auf den Reisfeldern
des Haushalts mit und lebt von der gemeinsamen Ernte, was sich zunéchst auch noch nicht nach der Griindung
eines eigenen Haushalts dndert. Okonomische Selbstandigkeit gewinnt er erst, wenn die Eltern beider Seiten
die Zeit fir gekommen halten dem Paar ihr jeweiliges Erbteil an Feldern zuzuteilen, bzw. wenn der junge
Haushalt in der Lage ist, ein eigenes Bergreisfeld zu kultivieren. (1990:158)

- Die vorubergehende wirtschaftliche Gemeinschaft mit dem Haushalt der Eltern kann in Féllen frihzeitigen
virilokalen Wohnens auch fir verheiratete Sthne gelten (gemeinsamer Reisspeicher). (1990:158, Ahm.)

- Abgesehen vom anfanglichen "Pflichtjahr" im Haus der Eltern der Frau, ist uxorilokale Residenz nach
Meinung Mischungs keine Norm, sondern lediglich eine statistisch sehr stark ausgeprégte Préferenz. Nach der
Grindung eines eigenen Haushalts ist sie weder aus religitsen noch aus 6konomischen Griinden zwingend
geboten. Das Motiv scheint eher in traditioneller Gewohnheit sowie in  enem diffusen
Zusammengehorigkeitsgefihl mit dem elterlichen Haushalt zu liegen, das bei Tochtern stérker ausgepragt ist
als bei den Sohnen, wobei eine vage konzipierte "spirituelle Essenz”, die der Frau, ihrem Haushalt und ihrer
Mutter gemeinsam ist, sicherlich eine wichtige Rolle. Die gelegentlich vorkommende viri- oder neolokale
Residenzwahl ist meist 6konomisch, seltener durch innerddrfliche Konflikte begrindet. Im Falle des Sohns
eines hi hko der a's dessen Nachfolger vorgesehen ist, ist nach ein bis zwel anfanglichen Pflichtjahren im Haus
seiner Schwiegereltern, die Rickkehr in sein Geburtsdorf zwingend vorgeschrieben. (1990:158)

7.21

- Wie den "mittelfristigen” historischen Ereignissen wird auch der personalen Identitét der Vorfahren kein
grof3es Interesse gewidmet. In der bilateral organisierten Gesellschaft, in der keine mehrere Generationen
iberspannende Amter und Rechtspositionen vererbt werden, sind oft schon die Namen der UrgroReltern
unbekannt. (1990:110)
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- Im Klassifikatorischen Verwandtschaftssystem der Karen werden Geschwister und kollaterale oder affinale
Verwandte der gleichen Generation haufig nicht terminologisch unterschieden, Spezifikationen nur bei Bedarf.
(1990:113)

- Typisch fur die Karen sind kleine Verwandtschaftsgruppen mit einer deutlichen Tendenz zu lokaler
matrifokal orientierter Konzentration. Nach Meinung Mischungs ist die Abstammungsrechnung der Karen
vorwiegend bilateral, fehlen unilineare Verwandtschaftsverbénde jenseits der  matrilinearen
Verwandtschaftsgruppen. Zur Diskussion um die "Lineages' der Karen siehe 1990:159-164

- Es existieren keine groferen korporativen Einheiten, Abstammung wird nach beiden Seiten gleich weit
verfolgt, Verwandtschaft in Vater- und Mutterlinie begrindet in etwa die gleichen Rechte und Pflichten.
(1990:162)

- Die sehr eng gefalite bilaterale Abstammungsrechnung begrenzt den Kreis der in der Praxis bedeutsamen
Verwandten eines Karen auf seine Geburtsfamilie und die seiner Frau, sowie auf die Geschwister seiner Eltern
und deren Kinder; Vettern und Cousinen zweiten Grades gelten in der Regel schon als zu entfernt verwandt als
dal’? man unbedingt auf sie zéhlen kénnte. Die wichtigen Verwandten der Mutterseite leben Uberwiegend im
eigenen Geburtsdorf wo sie eine "matrilineare Verwandtschaftsgruppe” bilden, die der Vaterseite meist in
einem Dorf eines anderen Territoriums. (1990:175)

7.22

- Wichtigste informelle kooperative Gruppierung ist die matrilineare Verwandtschaftsgruppe, die gewdhnlich
aus den Haushalten von Schwestern und ihren verheirateten Tochtern besteht. Aufgrund der vorherrschenden
uxorilokalen Residenzwahl sind diese Gruppen im Regelfall lokalisiert. Die Intensitdt der Zusammenarbeit
nimmt allerdings mit zunehmendem Alter der beteiligten Haushalte ab. (1990:157f)

- Die typischen Entwicklungsstadien der matrilinearen Verwandtschaftsgruppe bieten in Sgaw-Ddorfern jeweils
ein unterschiedliches réaumliches Erscheinungsbild. Zu Anfang dréngen sich die Wohnhauser der verheirateten
Tochter dicht um den elterlichen Haushalt; die gemeinsame Benutzung eines einzigen grof3en Reisspeichers
zeigt, dald im Bereich der Subsistenzwirtschaft die urspriingliche Haushaltsgemeinschaft noch besteht. Im
mittleren Entwicklungsstadium hat sich die Familie der &ltesten Tochter und vielleicht auch der zweitéltesten
héufig einen anderen Bauplatz im Dorfbereich gesucht. Auch wenn dies nicht der Fall ist ist die 6konomische
Selbsténdigkeit dieser Haushalte an eigenen Reisspeichern zu erkennen. Im letzten Stadium sind die Haushalte
der Schwestern Uber das Dorf verstreut, das Elternpaar lebt mit der jiingsten Tochter zusammen, wahrend die
dlteren Tochter ihrerseits bereits den Mittelpunkt neuer matrilinearer Gruppierungen bilden. In diesem
Stadium herrscht innerhalb der Gruppe das Prinzip der 6konomischen Selbstverantwortung. In Notféllen ist
jedoch unentgeltliche Hilfe selbstverstandlich, ebenso werden Reis oder Wasserbiiffel ohne Profit ausgeliehen.
Die Kooperation zwischen Brudern folgt den gleichen Regeln ist aber im Durchschnitt sehr viel sporadischer,
da diese haufig in verschiedenen Dorfern oder sogar Territorien Ieben. Das Gebot verwandtschaftlicher
Solidaritdt gilt darlberhinaus etwas abgeschwéacht auch noch fir Geschwisterkinder, jedoch kaum mehr fir
Cousins zweiten oder gar dritten Grades, von denen letztere haufig schon nicht mehr vollsténdig bekannt sind.
(1990:159)

- Die Tendenz zur Bildung grofRRerer permanenter Arbeitskollektive im frihen und mittleren
Entwicklungsstadium der "matrilinearen Verwandtschaftsgruppe" war auch in anderen Karen-Dorfern im
Umkreis des Untersuchungsgebiets zu beobachten und ist méglicherweise ein weit verbreitetes Phdnomen
obwohl sich in der Literatur kein Hinweis darauf findet. (vergl. 1990:168f,189)

- Zusammensetzung der matrilinearen V erwandtschaftsgruppen siehe 1990:168

- Matrilineare V erwandtschaftsgruppen in Mu Ka Klo siehe 1990:177, Diagramm?2

7.24

- Zusammenarbeit bei privaten Routineaktivitdten wie Hausbau oder Reisernte erfolgt i.d.R. nach den
Prinzipien der direkten oder indirekten Reziprozitét. (1990:157)

- Arbeitstausch erfolgt in allen Bereichen der Wirtschaft auf der Basis strikter Reziprozitét. Die auf diese Weise
gebildeten Arbeitsgruppen sind in der Regel klein, au3er im Falle der Reisernte und des Bepflanzens der
Bergreisfelder, wo sie bis zu 30 oder 40 Mitglieder umfassen kdnnen. Das Bepflanzen eines Bergreisfeldes ist
die einzige Gelegenheit, bei der das Prinzip der Reziprozitdt nicht gilt. Vorherrschende Maotive fir die
Beteiligung an dieser Aktivitét die selten langer as einen halben Tag dauert sind das Vergniigen, das mit
diesem emotional wichtigen sozialen Ereignis verbunden ist, sowie die Teilnahme an der Uppigen
Fleischmahl zeit. (1990:189)

7.31
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- Die réaumliche Struktur von Karen-Dorfer wird wesentlich von matrilinearen Verwandtschaftsgruppen
bestimmt, die im Idealfall kompakte Wohnverbéande bilden, eine Struktur die vor alem fir relativ junge, in der
Expansionsphase befindliche Gemeinschaften typisch ist. (vergl. 1990:176)

- Dorfer der Sgaw konnte man as relativ permanente Verblnde von weitgehend autonomen Haushalten
charakterisieren. (1990:153)

7.32

- Die traditionell autonome Dorfgemeinschaft hat nur minimale politische Funktionen. Die einzige formelle
Institution ist die des Dorfpriesters (hi hko = Kopf/Oberhaupt/Anfang des Dorfes). (1990:155)

- In der Praxis wird der hi hko seine Entscheidungen jedoch kaum jemals ohne Zustimmung zumindest der
respektierten dteren Haushaltsvorstande (pga mi pga pga) treffen. Dieses informelle Gremium spielt eine
wichtige Rolle im politischen Leben der Dorfgemeinschaft, aber auch sie wirken im Grunde nur als Vertreter
der offentlichen Meinung oder als Wortfuhrer von Interessengruppen und haben im Konfliktfall i.d.R. keine
ingtitutionell  verankerte Mdglichkeit ihre Ansicht gegen eine Minderheit opponierender Haushalte
durchzusetzen.(1990:156)

- Auch flr positive, der Gemeinschaft dienliche Aktivitdten gibt es keine zentral koordinierende Instanz.
Gemeinschaftsaufgaben kénnen von jedem Dorfbewohner initiiert werden, aber das genaue Ausmald der
Kooperation seitens der anderen wird bis zuletzt unklar bleiben. Nur die werden zur verabredeten Zeit
erscheinen die in diesem Augenblick dazu Lust verspiiren und nichts wichtigeres zu tun haben. (1990:156f)

- Fur legitime Ausiibung des Amts des sozioreligitsen Dorfoberhaupts (hi hko) ist geradlinige agnatische
Abstammung vom Dorfgriinder Voraussetzung. Die genealogische Verbindung aller sieben heutigen hi hko des
Kau zu Angehdrigen der ersten Siedlergruppe war selbst den jingeren Informanten wohl bekannt. (1990:110,
vergl. 155)

- Primére Aufgabe des hi hko ist es durch den Vollzug haushaltsbezogener und dorfweiter ritueller Handlungen
positive und harmonische Beziehungen zu den spirituellen "Besitzern" des Territoriums herzustellen, und im
Verlauf des ersten der beiden jdhrlichen "Neujahrsfeste” die von den Geistern bel der Dorfgriindung erteilte
"Aufenthaltserlaubnis® fur die Gemeinschaft zu erneuern. Dartiberhinaus hat er fir die Einhaltung wichtiger
Verhaltensnormen zu sorgen und z.B. Diebe oder einer sexuellen Verfehlung fir schuldig Befundene aus dem
Dorf zu weisen. Schliefdlich entscheidet er wer sich in "seinem" Dorf niederlassen darf. (1990:155f)

- Zur Etablierung eines Dorfes an einem bestimmten Platz muf3 der zuklnftige hi hko mit den
Territorialgeistern (kau k'ca) einen férmlichen Vertrag schlief3en. Vorausssetzung fir den Fortbestand dieser
Ubereinkunft war, dal3 der hi hko als der menschliche Vertragspartner kiinftig alle Gemeinschaftsriten an die
Adresse der "grofRen Geister" leitete. Lediglich bei seinem Tod durfte er durch seinen Sohn, und falls keiner im
Dorf lebte durch einen agnatischen Enkel ersetzt werden. War die Dorfgemeinschaft mit ihrem hi hko
unzufrieden, mufdte an anderer Stelle von einem neuen Représentanten ein neues Dorf gegriindet werden, was
auch nétig war wenn man den Kult der territorialen Schutzgeister modifizieren wollte. (1990:116)

7.33

- Aufgrund der gleichméalBigen Aufteilung der Nal¥reisfelder an die Nachkommen kommt es in erheblichem
Ausmald zur Zersplitterung der Felder was mit der Zeit zu einer Teilung der dorflichen Gesellschaft in
Landbesitzer und Landlose fuhren wird. (1991:pers.Mitt.03.91)

- Funf der Haushalte werden als "wohlhabend", 11 als durchschnittlich, und zwei als "arm" bezeichnet. Ein
Haushalt einer Witwe ist 6konomisch unselbstandig. (1991:pers.Mitt.05.91)

7.4

- Territorialgemeinschaft des Kau Mu Ka Hki besteht aus finf Sgaw-Karen-Ddérfern, historisch und sozial eng
miteinander verflochten, bildet die Basis fir die soziale und regionale Identifikation ihrer Bewohner.
(1990:102)

- Die Territorialgrenzen verlaufen Uberwiegend auf Hohenzligen, die das Kau Mu Ka Hki von anderen Karen-
Kau im Norden, Osten und Siiden trennen. (1990:103)

- Die 1982 existierenden funf Dérfer des Kau waren alle bis Mitte der 40er Jahre gegriindet worden. (1990:136)
- Anfang der 60er Jahre wurde nach einer Ubereinkunft aller Dorfgemeinschaften des Kau auch die
gelegentliche Ubersiedlung einzelner Familien aus benachbarten Karen-Siedlungsgebieten unterbunden, um
einer zu raschen Verknappung der Landreserven vorzubeugen, Ansiediung war nur noch auf dem Wege der
Einheirat moglich, sodal3 die weit Uberwiegende Mehrheit der heutigen Bewohner von einer oder mehreren der
sechs Griinderfamilien abstammt. (vergl. 1990:138f)

- Jede Dorfgemeinschaft des Kau bildet einen eigenstandigen Mikrokosmos der in weitgehender Harmonie mit
seiner natirlichen und spirituellen Umgebung existierte, vom hi hko durch den regelméfdigen Vollzug
dorfweiter Kulthandlungen garantiert. (1990:139)
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- Die Institution des Territoriums (Kau) ist lediglich Ausdruck des Zusammengehtrigkeitsgefihls einer in
mehrere DOrfer aufgespaltenen Lokalgruppe: Zugehdrigkeit zu einem kau vermittelt innerhalb von dessen
Grenzen Landnutzungsrechte und bildet die Basis fur die Selbstidentifikation gegentiber fremden Karen. Da
das Territorium keinerlei politische "Infrastruktur” besitzt, tritt es nur sehr selten als Handlungseinheit in
Erscheinung, und dies auch nur nach einem meist langwierigen Konsensus-bildenden Prozess der zugehdrigen
Dorfgemeinschaften. Einzig bekanntes Beispiel ist das Anfang der 60er Jahre beschlossene Ansiedlungsverbot
fir fremde Karen-Haushalte, und dieses Ereignis konnte genausogut oder noch besser als Ubereinkunft der
sieben hi hko des kau interpretiert werden. (1990:154)

75

- Das Untersuchungsgebiet wird wie das Bergland der weiteren Umgebung praktisch ausschliefdlich von Sgaw-
Karen und Weil3en Hmong besiedelt. (1990:86)

- Wahrend die Beziehungen zu den Karen in den benachbarten Kau in der Vergangenheit weitgehend
konfliktfrei waren, kam es mit den im Westen siedelnden Hmong von Khun Klang wiederholt zu
Auseinandersetzungen um die Anlage von Hmong-Feldern 6stlich der Grenzlinie die von den Hmong nicht
akzeptiert wird, sowie um Schéden, die von Rindern und Wasserbiiffeldn in Anbaugebieten der jeweils anderen
Gruppe angerichtet wurden. (1990:103)

- Ansiedlung, Ausbreitung und Konflikte mit den Hmong siehe 1990:130-133

- Uberraschend ist die fir Berg-Karen-Verhatnisse ungewodhnlich hohe Zahl interethnischer Heiraten. (vergl.
1990:170f)

- Gegenseitige Einschéatzungen von Karen und Hmong siehe 1990:361-382

7.6

- Die Grundung des Nationalparks 1972 zog die Einrichtung einer grof3en AuRRenstelle des nationalen Royal
Forest Department in Khun Klang nach sich, deren Hauptaufgabe die Uberwachung des Verbots von
Waldrodungen waren. (1990:89)

- Auswirkungen der Uberwachung im Park vergl. 1990:89

- Die funf Dorfer des Kau sind in die nationale Verwaltungsstruktur as eine "Gemeinde" (mu ban) integriert,
die gegenuber der Distriktverwaltung in Chom Thong durch einen gemeinsamen, gewdhlten Vorsteher
représentiert wird. Ein 6. Dorf das noch zusétzlich zu der "Gemeinde" gehdrt hat keinerlei historische
Beziehungen zu den anderen Dorfern des Kau und ist von diesen sozial und 6konomisch weitgehend isoliert.
(1990:102)

- Die Verpflichtungen gegentiber Herrschaftsinstanzen der "AuRenwelt" beschrankten sich im ausgehenden
19.Jn. auf geringe Abgaben und symbolische Tributzahlungen, wobei |etztere nach der Jahrhundertwende ganz
entfielen. Auch die moderne staatliche Verwaltung griff bis 1986 kaum direkt in die Lebensfihrung der
Bergbewohner ein. Erwartet wurde lediglich die Beteiligung an den Wahlen ihrer Dorfvorsteher und regionaler
Abgeordneter, die Registrierung von Geburten, Todesféllen, Heiraten, Bewasserungsfeldern, Elefanten,
Wasserbiuffeln und SchuRwaffen bei der Distriktsverwaltung. Fur registrierte Felder und Vieh waren minimale
Steuern zu zahlen die bei &meren Haushalten ganz entfielen und schliefdlich sollten die wichtigsten nationalen
Gesetze beachtet werden, was aber kaum jemals zu kontrollieren war. (1990:153)

8.1

- Ende der 70er Jahre haben in zwel Schiiben alle Haushalte des Dorfs das hsai t'si vollzogen, der Ahnenkult all
gai existiert in seiner traditionellen Form im Dorf nicht mehr. Religidse Konversionen jedweder Art, z.B. zum
Christentum gibt es nicht. (1991:pers.Mitt.05.91)

8.21
- Ahnenkult in seiner traditionellen Form gibt es nicht mehr. (1991:p.M.05.91)

8.22

- Aufgabe des Ahnenkults mittels des hsai t'si Ritus bedeutet jedoch nicht zwangslaufig eine Verringerung des
rituellen Aufwands. an die Stelle des all gai ist der "Ersatzritus' gai hkwa (eine Art 'mannliches all gai)
getreten, der in einigen Familien mindestens so héufig stattfindet wie friher die Ahnenriten. Fast ale in
Anhang 15 erfaldten Schweineopfer (und auch ein kleiner Teil der Hihneropfer) gehen auf das Konto von gai
hkwal Formal handelt es sich hierbei um ein Ki cu, also um ein Herbeirufen der Seele mit Speise- und
Trankopfer (Reisschnaps) und anschlief3endem Umwickeln der Handgelenke mit weil3en Baumwollfaden. Alle
Familienmitglieder missen teilnehmen. Es ist jedoch nicht notwendig, Eltern oder verheiratete Kinder
herbeizurufen, und auRerdem dauert der Ritus nur 1-2 Stunden und ist nicht von Tabus begleitet, was
gegeniiber dem ail qai ebenfalls als groRe Erleichterung betrachtet wird. Uber die genaue Wirkungsweise des
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Ritus gab esin Mu K& Klo nur sehr unklare Vorstellungen. Zwar sind die direkten Adressaten des Opfers die
menschlichen Seelen, aber "irgendwie" scheinen auch die Ahnen einbezogen zu sein. Wenn gai hkwa nicht
routinemaldig - sozusagen zur "Absicherung" - vollzogen wird (bei vielen Familien einmal pro Jahr), sondern
zur Krankenheilung, dann ist der Ablauf normalerweise wie folgt: werden bei einer Krankheit mittels des
Hihnerknochen-Orakels die Ahnen als Urheber ermittelt, dann werden die im Verlauf des hsai t'si "tatauierten
Korperstellen (Fontanelle, Schultern, Nacken, Hals unterhalb des Kehlkopfs, Armbeugen und Handgel enke)
mit der vom "hsai t'si-Meister" im Haushalt hinterlassenen "Medizin" (t'si) eingerieben; dies soll die Ahnen
erneut abschrecken, da offenbar die Wirkung des urspriinglichen, stets einmalig vollzogenen hsai t'si
nachgelassen hat; nur wenn dies nicht hilft, folgt das vergleichsweise "teure” gai hkwa. Wahrend dieses Ritus
werden aber wie gesagt, die Ahnen weder direkt noch indirekt angesprochen. Dies erscheint mir(!) insofern
logisch, als jede Kommunikation mit den Ahnen aufgrund des hsai t'si (und der neuerlich aufgetragenen
"Medizin") blockiert ist und es nunmehr nur noch darum gehen kann, von den Ahnen (?) festgehaltene Seelen
des Kranken von dort zurtickzurufen. Alle Ubrigen Riten in Mu K& Klo folgten dem traditionellen System, wie
in meinem Buch beschrieben. (1991:pers.Mitt.05.91)

- Vertrag mit den kau k'ca zur Etablierung der Territorialgemeinschaft siehe 1990:115f,117-120

- Inaugurierung eines eigenen Dorfschutzgeistes und dorfliches Gemeinschaftshaus siehe 1990:117ff
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Anhang V111
Wirtschaftliche Daten der Gemeinschaften/Gebiete (tabellarisch)

Die tabellarische Zusammenstellung der wirtschaftlichen Daten der verschiedenen Gemeinschaften
(Gebiete) in den Anhangen VI11/1-15 erfolgte in erster Linie um eine These Hintons zu Uberpriifen
(vergl. Einleitung, S.5), ein Zidl, dasim Verlauf der Arbeit, nicht zuletzt aufgrund ungentigender
Datenbasis, wieder aufgegeben wurde. (siehe aber auch Kap.V 1b) Da die zusammengetragenen Daten
unabhangig von diesem Zweck auch fur den Vergleich der Gemeinschaften interessant sind, wurden sie
trotz veranderter Zielsetzung in den Anhang aufgenommen.

Die Daten sind qudlitativ und quantitativ sehr unterschiedlich und zum Teil nur schwer vergleichbar,
vor dlem wenn Autoren, was nicht selten vorkommt, keine genauen Angaben Uber Mal3einheiten und
Berechnungsgrundlage machen, zum Teil werden auch Uberhaupt keine genaueren Angaben tber
wirtschaftliche Verhdtnisse gemacht.

Soweit moglich wurde versucht, die Produktions- und Konsumtionsdaten auf die Mal3systeme Hektar
und Kilogramm umzurechnen, um sie vergleichbar zu machen, was sich hinsichtlich der Fléchenmalle
asrelativ problemlos erwies. Das thaildndische Flachenmal3 'rai* wird mit 1600m? oder 0,16ha
umgerechnet. Problematischer sind die Angaben und Umrechnung der Ernteertrége und des
Reisverbrauchs. Oft werden keine genauen Angaben Uber die Berechnungsgrundlage gemacht (Nal¥reis,
Trockenreis, geschédlt, ungeschdlt, nach Ernte, nach Lagerung, usw.), zum Teil werden verschiedene
Umrechnungsfaktoren benutzt.

Im folgenden werden einige von verschiedenen Autoren benutzte Umrechnungsfaktoren aufgefuihrt.
Soweit die Autoren in ihren Verdffentlichungen nicht selber Angaben in Kilogramm machen oder
genaue Umrechnungsfaktoren angeben, wurden fur die Tabellen die Umrechnungsfaktoren Kunstadters
benutzt. Erlaubten die Daten keine Differenzierung zwischen Nal3- und Trockenrels, so wurde das
Volumenmal? 1 tang (bei Hamilton 'thang’) ungeschélter Reis mit 12kg berechnet.

Mal3einheiten nach Kunstadter 1978a:111,121

1ra = 1600 m? = 0,16 ha; 1 ha= 6,25 rai

1 tang = 20 liter; 2 tang ungeschélter (ug) Reis ergeben etwa 1 tang geschélten (g)
1 tang Trockenreis (ug) wiegt etwa 12,4 kg; 1 liter Trockenreis (g) etwa 0,83 kg
1 tang Nal¥eis (ug) wiegt etwa 10,8 kg; 1 liter Nal¥reis (g) etwa 0,81 kg

Mal%einheiten nach Hamilton 1976b:286,337

1 tang (g) = etwas mehr als 20 liter; 1 thang (g) = 20 liter
1 thang (ug) = 8 liter (g) (= 6,6kg); 1 tang = 10 liter (g)

1 thang (ug) = 14 kg; 1 liter (g) = 0,83 kg

Mal¥inheiten nach Hinton 1975:179f
1tang = "sgaretin" von 20 liter; 20 liter = 11,2 kg (ug) = 8 kg (g)

Maleinheiten nach Stern 1974:7: 1 rai = 0,4 acre; 1 Bip ("kerosinetin) = 1 tang = 20 kg
(Dieser Umrechnungsfaktor von Volumen auf Gewicht steht im Gegensatz zu den anderen Autoren. Er
wurde aber benutzt, da er vom Autor explizit angegeben wird.)

lijima macht lediglich Produktionsangaben tber "oil tins', ohne diese ndher zu bestimmen. Fir die
Tabelle wurde davon ausgegangen, dald es sich bei diesen "ail tins' um die unter Karen zur Messung der
Ernteertrage Ublichen Kanister handelt, die in etwa einem tang entsprechen.

Mischung gibt in seiner Habilitationsschrift Produktionsdaten in der Regel in thang ungeschélten Reises
an, wobel 1 thang ungeschélter Reis ca. 6,9kg geschdtem Reis entsprechen soll. Weitere Angaben zu
den Mal3einheiten werden nicht gemacht. Benutzt man die Umrechnungsfaktoren Kunstadters, so wiegt
1 tang (ug) ca. 8,2kg. (Nach Hamilton entspricht 1 tang (ug) = 8,3 kg, 1 thang ca. 6,6 kg)
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Erlauterungen zu den folgenden Tabellen:

Dorf/Gebiet Name des Dorfes/Gruppe, Region/Feldforscher

Jahr Jahr auf das sich die Daten beziehen

Haush./Pers./f Zahl der Haushalte/Personen/durchschnittl. Haushaltsgrofie
Manner/Frauen Anzahl der Manner/Frauen/Verhdtnis Manner zu Frauen

f Alter/leb.Kinder Durschnittliches Alter der Einwohner/Uberlebende Kinder
Bevolkerungsdichte Bevolkerungsdichte

Brandrodungsfeldb.: | Daten zum Brandrodungsfeldbau (BF)

Haush./Felder/Pers. Haushalte die BF praktizieren/Anzahl der Felder/Personen

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag BF

f Ertrag/H./von-bis
f Ertrag/Pers./v.-b.

f Ertrag/halvon-bis

Gesamtanbaufldche im BF

Durchschnittl. Fléche pro Haushalt/Spanne der Anbauflache
Durchschnittl. Flache pro Person/Spanne

Gesamtertrag aus Brandrodungsfeldbau

Durchschnittl. Ertrag pro Haushalt/Spanne der Ertrége
Durchschnittl. Ertrag pro Person/Spanne

Durchschnittl. Ertrag pro Hektar/Spanne

f Saateinsatz/ha Durchschnittl. Saateinsatz pro Hektar
Brachezeiten Durchschnittl. Brachezeiten
| Nal3rei sanbau: Daten zum Nal¥reisanbau (NF)
Haush./Felder/Pers. Zahl der Haushalte mit NF/Anzahl der Felder/Personen

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./v.-b.

f Ertrag/halvon-bis

f Saateinsatz/ha

Gesamtanbauflache im NF

Durchschnittl. Flache pro Haushalt/Spanne der Feldgréfzen
Durchschnittl. Flache pro Person/Spanne

Gesamtertrag aus Nal3rei sanbau

Durchschnittl. Ertrag pro Haushalt/Spanne der Ertrége
Durchschnittl. Ertrag pro Person/Spanne

Durchschnittl. Ertrag pro Hektar/Spanne

Durchschnittl. Saatguteinsatz pro Hektar

BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag
BF/NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./v.-b.

Produktionsdaten aus Brandrodungsfeldbau und Nalf3rei sanbau:
Gesamtanbaufl dche/ Gesamtertrag

Anteil von BF und NF an der Gesamtproduktion
Durchschnittl. Gesamtertrag pro Haushalt/Spanne der Ertrége
Durchschnittl. Gesamtertrag pro Person/Spanne

Reisverbrauch: Daten zum Reisverbrauch:

Dorf Gesamtverbrauch/Bedarf des Dorfes
Haushalt Gesamtverbrauch/Bedarf eines Haushalts
Person Gesamtverbrauch/Bedarf einer Person
Surplus/Defizit Rei stiberschul¥Rei sdefizit
Einkom./Ausgaben: Gesamteinkommen und Gesamtausgaben:

Anteile BF/NF/Cash
Cash-Einkommen
Ausgaben
Stratifizierung

Anteile von Brandrodungs-, Naldreisanbau und Cash-Einkommen

Einkommen aus Lohnarbeit und Verkauf von Gutern
Durchschnittl. Ausgaben pro Haushalt und Jahr
Okonomische Differenzierung und Stratifizierung

Quellen zu den demographischen und wirtschaftlichen Daten. Vergleiche auch Anhénge VI11/1-15.
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Anhang VII11/1

Dorf/Gebiet Ban Hong/Pwo, Nordthailand/Hamilton, J.W.

Jahr 1959 1960

Haush./Pers./f 35/198/5,7

Manner/Frauen 83M/115F/ 0,72

f Alter/leb.Kinder 15 J./ 6,4 (Frauen Uber 40)

Bevolkerungsdichte | 22,5 Pers./meile2im Amphur Hod (9,7 Pers./km?)
Brandrodungsfeldb.:

Haush./Felder/Pers. 18/18/111

Anbaufléche gesamt 7,36ha

f Flache/Haus./v.-b. 0,41ha/0,32-0,8

f Flache/Pers./v.-b. 0,07ha

Gesamtertrag BF 4395kg

f Ertrag/H./von-bis 244kg/45-900

f Ertrag/Pers./ " 40kg

f Ertrag/halvon-bis 597kg/141-1406

f Saateinsatz/ha 47kg/ha

Brachezeiten Anbau wéahrend 1-4 Jahre, danach 3 oder mehr Jahre Brache
Nal3rei sanbau:

Haush./Felder/Pers. 10/10/59 12/12/74

Anbaufléche gesamt | 7,20ha 7,84ha

f Flache/Haus./v.-b. | 0,72ha/0,32-1,28 0,65ha/0,32-1,28

f Flache/Pers./v.-b. 0,12ha 0,11ha

Gesamtertrag NF 11100kg 12765kg

f Ertrag/Haus./v.-b. 1110kg/60-3300 1064kg/75-3135

f Ertrag/Pers./ " 188kg 173kg

f Ertrag/halvon-bis 1542kg/186-2578 1628kg/234-2531

f Saateinsatz/ha 47kg/ha 47kg/ha

BF + NF (gesamt):

Flache / Ertrag ha/ 17160kg

BF/NF 1:29

f Ertrag/Haus./v.-b. 490kg (780kg/anbauendem Haush.)
f Ertrag/Pers./ " 87kg

Reisverbrauch:

Dorf 36865liter (Gesamtertrag 10251liter)
Haushalt 200thang/Jahr(u) fur 4 Personen - 1328kg/Jahr
Surplus/Defizit -26614liter
Einkom./Ausgab.:

Anteille BF/NF/Cash | ca. 15%/45%/40%

Cash Einkommen je 1/3 Cash crops/andere Produkte/V erkauf Subsistenzgiiter
Ausgaben f Ausgaben/Jahr/Haushalt 2597baht, 20-30baht/Pers./M onat
Stratifizierung von 35H. haben 18BF/12NF, 8NF+BF, 13 keine Felder

Quelle: Demographie - Hamilton 1976b:26-29,312-318
Wirtschaft - Hamilton 1976b:61-94,173-193,324-329,337ff; 1965a:168-198
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Anhang VII11/3

Dorf/Gebiet Mae Ha Ki (Hti Topa)/Sgaw, Nordthailand/lijima, S.
Jahr 1963/64

Haush./Pers./f 25/120/4,8

Manner/Frauen

f Alter/leb.Kinder

Bevolkerungsdichte

Brandrodungsfeldb.: | BF ist Basis der Wirtschaft unterstiitzt durch NF
Haush./Felder/Pers. 22/22/120

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag BF

f Ertrag/H./von-bis

ca.23,25rai (3,72ha)

1,1rai/1-2%  (0,17ha/0,16-0,36)
(0,03na)

1496 (il tin)  (ca.18550kg)

680t/20-150  (843kg/248-1860)

f Ertrag/Pers. (155kg)

f Ertrag/halvon-bis (4987kg ?)

f Saateinsatz/ha (499%g ?)
Brachezeiten 1J. Anbau, 6J. Brache
Nal3rei sanbau: Um 1900 Einfuhrung des NF
Haush./Felder/Pers. 6/6/?

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis

ca.19,2rai (3,07ha)
3,2rai/1-10 (0,51ha/0,16-1,6)

f Saateinsatz/ha

BF + NF (gesamt):

Flache/ Ertrag 6,79ha/2200thang (25300kQ)

BF/NF 68%/32%

f Ertrag/Haus./v.-b. | 100thang/20-300 (1150kg/230-3450)

f Ertrag/Pers. (211ko)

Reisverbrauch: Keine Angaben

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash | (27%/12%/61%)

Cash Einkommen lediglich zwei Manner arbeiteten im Stral3enbau

Gesamteinkommen ca. 2550baht/J./H. (ca.1000baht aus Reisanbau, 850baht aus
Verkauf von Vieh, 700 durch Elefanteneinsatz)

Ausgaben

Stratifizierung reichster H. produziert ca. 15 mal soviel wie der &mste (20thang/300thang)

Quelle: Demographie - lijima 1965:418
Wirtschaft - lijima 1965:418-420; 1970:15-19,25-28
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Anhang VII1/5

Dorf/Gebiet Waplonkhu, Bikhi-Tal/Pwo, Zentralthailand/Stern, T.
Jahr 1964/65

Haush./Pers./f 24 in Waplonkhu (f 4 Pers./H. im Gebiet?)
Manner/Frauen

f Alter/leb.Kinder

Bevolkerungsdichte | Sehr viel dinner besiedelt as Fluftal von Ban Hong
Brandrodungsfeldb.:

Haush./Felder/Pers. 15von 35 H.

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag BF

f Ertrag/H./von-bis
f Ertrag/Pers./ "

f Flache/Feld 1,94ha (12,1 rai)

f Ertrag/Feld 4720kg

f Ertrag/halvon-bis 2408kg

f Saateinsatz/ha 20,4kg

Brachezeiten 1 J. Anbau, 4 Jahre Brache, auf guten Boden 3 J.Brache
Naldrei sanbau: NF wird seit mindestens 1885 im Bikhi-Tal praktiziert
Haush./Felder/Pers. 20von 35 H.

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis

f Saateinsatz/ha

f Flache/Feld 3,44 ha (21,5 rai)

f Ertrag/Feld 8160kg

2345kg
33,9kg

BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag
BF/NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

angebaut wird etwa jeweils zur Ha8lfte NF und BF

Reisverbrauch:

Keine Angaben

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash
Cash Einkommen

Ausgaben
Stratifizierung

f Jahreseinkommen/Haush. ca. 1000baht, Verkauf von Surplusreisist allgem.
Cash Quelle, Verkauf von Friichten, Vieh, Booten bringt oft noch grofzere
Gewinne

f Ausgaben/Haush./J. ca. 650baht

Quelle: Demographie - Stern 1979:70
Wirtschaft - Stern 1979:70; 1974:5-9
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Anhang VI111/6

Dorf/Gebiet Sangkhlaburi/Pwo, Zentralthailand/Stern, T.

Jahr 1964/65

Haush./Pers./f ?/ca.1600 Personen, davon 26% (ca.416 P.) Karen, meist Pwo
Manner/Frauen

f Alter/leb.Kinder

Bevolkerungsdichte

Brandrodungsfeldb.: | BFf 5rai gro3 (= 0,8 ha)

Naldrei sanbau: Nal¥reisfelder sindf 13 rai grol3 (= 2,08 ha)

BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag
BF/NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

angebaut wird etwa jeweils zur Ha8lfte NF und BF
ca. 2000baht/J. durch Verkauf von Surplusertrégen

Reisverbrauch:

Keine Angaben

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash

Cash Einkommen

Stratifizierung

Von 38 untersuchten Karenhaushalten decken 21 ihren Lebensunterhalt
primér durch Landwirtschaft auf Feldern um die Stadt, wo sie mehr Cash
crops anbauen und mehr Einkommen erzielen als Bauern im Bikhi-Tal, auf
kleineren Feldern.

Im Vergleich zum landlichen Umland gibt esin S. hoheren Anteil von
Landlosen die Lebensunterhalt durch Pachtanbau oder ungelernte Arbeit
bestreiten miissen. Arbeitsmdglichkeiten fir Karen reichen aul3erhalb der
Landwirtschaft von Lohnarbeitern Uber Lehrer, Polizist,
Krankenhausangestellte Bootfuhrer, S&ger bis hin zu Ladenbesitzern.

9 Haush. betreiben Subsistenzanbau zur Ergénzung des Einkommens aus
Lohnarbeit

f erzielen Bauern ca.2000baht/J. durch Verkauf von Surplusertrdgen, die
zwei reichsten Bauern nehmen durch den Anbau von Cash crops jeweils 7000
und 10000baht/J. ein.

8 Haushalte (Polizist, Lehrer, Geschéftsbesitzer, Elefantenbesitzer, logging
contractor’) betreiben Anbau in grofem Stil und bauen Cash crops mittels
gemieteter Mon und Karen auf 40-50 rai grof3en NF oder 6 rai grof3en Gérten
an, wodurch sie Einkommen bis zu 35000 und 55000 baht erzielen.

Quelle: Demographie - Stern 1974:3f; 1979:74
Wirtschaft - Stern 1974:9f; 1979:75
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Anhang VI111/8

Dorf/Gebiet Laykawkey/Sgaw, Nordthailand/Kunstadter, P.
Jahr 1967 1968
Haush./Pers./f 34/192/5,6 31/182/5,9
Manner/Frauen
f Alter/leb.Kinder 12 J./ (4,37 nach Mischung 1984a:74)
Bevolkerungsdichte | 34 Pers./knv? landwirtsch. Flache, kein unbesiedeltes Land
Brandrodungsfeldb.:
Haush./Felder/Pers. 31/72/189 28/?21177
Anbaufléche gesamt | 51,27ha 48,75ha
f Flache/Haus./v.-b. 1,65ha 1,74ha
f Flache/Pers./v.-b. 0,27ha 0,28ha
Gesamtertrag BF 58007kg 37472kg
f Ertrag/H./von-bis 1871kg 1338kg
f Ertrag/Pers./ " 370kg 212kg
f Ertrag/halvon-bis 1131kg/76-5456 769kg/198-2748
f Saateinsatz/ha 91kg/ha 93kg/ha
Brachezeiten 6 bis 7 Jahre
Nal3rei sanbau:
Haush./Felder/Pers. | 24/2/159 24/2/160
Anbaufléche gesamt | 20,57ha 24,42ha
f Flache/Haus./v.-b. | 0,86ha 1,02ha
f Flache/Pers./v.-b. 0,13ha 0,15ha
Gesamtertrag NF 32789%g 33944kg
f Ertrag/Haus./v.-b. 1366kg 1414kg
f Ertrag/Pers./ " 206kg 212kg
f Ertrag/ha/von-bis 1594kg/245-3226 1390kg/171-4984
f Saateinsatz/ha 76kg 75kg
BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag 71,84ha/90796kg 73,17hal71416kg
BF/NF 1:0,57 1:0,91
f Ertrag/Haus./v.-b. | 2670kg 2304kg
f Ertrag/Pers./ " 473kg 392kg
Reisverbrauch: (ohne Viehfutterung)
Dorf 99,2kg/Tag (Q) 36215kg/Jahr (Q)
Haushalt 3,2kg/Tag (g) 1168kg/Jahr (g)
Person 0,55kg/Tag () 201kg/Jahr (g)
Surplus/Defizit +1653kg/Haushalt (u) (??? nach Hinton)

etwa 4% des verbrauchten Reises werden geliehen/gekauft
Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash
Stratifizierung

deutliche 6konomische Differenzierung (vergl. 1978a:124)

Quelle: Demographie - Kunstadter 1978a:74-79; 1972b:318f,329,332f; 1979a:121,127,135

Wirtschaft - Kunstadter 1978a:74f,81-95,99-124; 1972a:281; 1969a:234
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Anhang VI11/9

Dorf/Gebiet Dong Luang/Pwo, Nordthailand/Hinton, P.

Jahr 1968 Gebiet
Haush./Pers./f 25/118/4,7 (40/179/4,5)
Manner/Frauen (386M/412F/0,94 Gesamtgehiet)

f Alter/leb.Kinder 18,5 J./f 4,5 (alle Iebenden Frauen)
Bevolkerungsdichte 23,9 Pers./km? (Gebiet ist dicht besiedelt)

Brandrodungsfeldb.: | (1975:237) (1975:228) (1969c:13) (1969c: 14f)
Haush./Felder/Pers. 24/2? 36/32/?
Anbaufléche gesamt 26,7ha 25,50ha (?)
f Flache/Haus./v.-b. | 0,8ha 0,71ha

f Flache/Pers./v.-b. 0,18ha

Gesamtertrag BF 27845kg

f Ertrag/H./von-bis 1286kg 1160kg/373-2160 1417kg/373-3484

f Ertrag/Pers./ " 260kg

f Ertrag/ha/von-bis 1495kg 1464kg/907-2323

f Saateinsatz/ha 56kg

Brachezeiten f 4,5 Jahre Brache, 78% der Felder unter 10 Jahren Brache

Nal3rei sanbau: erste Terrassen Ende der 60er Jahre

Haush./Felder/Pers. 4/4]? 4/4]?

Anbaufléche gesamt 0,97ha

f Flache/Haus./v.-b. | 0,24ha 0,24ha

Gesamtertrag NF 3643kg 2810kg

f Ertrag/Haus./v.-b. 911kg 911kg/495-1271 703kg

f Ertrag/Pers./ " 166kg

f Ertrag/halvon-bis 3747kg (?) 2897kg

BF + NF (gesamt):

Fléche / Ertrag 25,5ha (?)
f Ertrag/Haus./v.-b. 1389g 1417kg

f Ertrag/Pers./ " 293kg

Reisverbrauch:

Haushalt 1234kg/Jahr(u)

(incl.Dedtill.u.a.) 1552kg/Jahr/Haushalt(u)

Person 0,75kg/Tag 318kg/Jahr(u)

Surplus/Defizit -184kg/Jahr/Haush.(u) -135kg/Jahr

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash | 70%/9%/21%

Cash Einkommen 8476kg (in Reisaquivalent)

Ausgaben 34614kg (in Reisaquivalent)

Stratifizierung f Haushalt mit +289kg Reisaquivaent, aber 10 der 25 Haush. kénnen
Subsistenzbedarf nicht decken, 2 liegen deutlich Uber f , 2 deutlich darunter.
(vergl. Hinton 1975:226ff) Beginnende Entstehung von Klassen

Quelle: Demographie - Hinton 1969¢:4,12; 1975:31,40,50ff,66-73)
Wirtschaft - Hinton 1969c:3,6-11,13-16; 1975:226-229,233-259,295f;1978b:9f,17; 1984:344f
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Anhang VI111/10

Dorf/Gebiet Kwae Yai Gebiet/Pwo, Zentralthailand/Andersen, K. E. u.a

Jahr 1970-72

Haush./Pers./f 5000 Menschen in 40 Dorfern, von 2-40 Haushaten/Dorf

Manner/Frauen

f Alter/leb.Kinder

BevOlkerungsdichte | Gebiet ziemlich diinn besieddlt, keine Landknappheit

Brandrodungsfeldb.: | BF Uberwiegt

Jahr(sukzess.Anbau) | 1969 1970 1971 1972 1969 1970 1971

Anbaufléche 12.4ha 8.3ha 8,3ha 5,3ha 4.7ha 3,2ha 2,3ha

f Ertrag/ha 3200kg 2220kg 2620kg 2730kg 2960kg 2620kg 3120kg

Jahr(sukzess.Anbau) | 1969 1970 1971 1972 (Gesamtanbau in vier

Anbaufléche 57.0ha 38,8ha 38,8ha 40,8ha Dorfern)

f Ertrag/ha 2780kg 2330kg 2330kg 2030kg

f Saateinsatz/ha

Brachezeiten Tabdden werden 1-3 Jahre bebaut, gefolgt von 2-3 J. Brache Bergfelder 1-2
Jahre, gefolgt von 3-5 Jahren Brache. Nach 2-4 kiirzeren Anbauzyklen erfolgt
langere Brache, 15-20 im Tal, 20-40 auf Bergfeldern.

Naldrei sanbau: Kaum von Bedeutung

BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag
BF/NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

Reisverbrauch:

Keine Angaben

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash
Cash Einkommen

Ausgaben
Stratifizierung

Im Kerngebiet machen Cash crops nur einen geringen Anteil aus, an der
Peripherie bis zu 50%.

Quelle: Demographie - Jorgensen 1976:286; Andersen, K.E. 1981:251,253
Wirtschaft - Jorgensen 1976:275-286
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Anhang VII11/11

Dorf/Gebiet Na Lo Hta/Sgaw, Nordthailand/Mischung R.

Jahr 1975

Haush./Pers./f 32/187/5,8 (31 der Haush. wirtschaftlich unabhangig)
Manner/Frauen/Verh. | 95/92/1,03

f Alter/leb.Kinder 2 f 4,24 (Frauen Uber 40)

Bevolkerungsdichte (1970 14 Pers./kmz, 1982 19 Pers./km?)
Brandrodungsfeldb.: | ca. 30-40% des fur den Reisanbau genutzten Landes
Haush./Felder/Pers. 17/2?

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag BF

f Ertrag/H./von-bis
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis

0,4ha/0,15-1,1 (nach Angaben der Besitzer, wahrscheinlich zu niedrig

Brachezeiten Nutzung 1 Jahr, f Brache 6 J., optimal 10-12 Jahre
Nal3rei sanbau: 60-70% des Reidandes, meist primére Subsistenzgrundlage
Haush./Felder/Pers. 29/21?

Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.

Gesamtertrag NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis

0,85ha/0,3-1,5

NF bringen wahrscheinlich doppelten Ertrag von BF

BF + NF (gesamt):
BF/NF
f Ertrag/Haus./v.-b.

ca. 35%/65% (Flache), ca. 20%/80% (Ertrag)

Reisverbrauch:

Dorf Dorfgemeinschaft ist insgesamt fahig Reisbedarf zu decken,
Haushalt Reisdefizite einzelner Haushalte werden dorfintern ausgeglichen
Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash
Cash Einkommen

Stratifizierung

Geld spielt kaum eine Ralle.

Lohnarbeit fir Nicht-Karen kommt selten vor. Unter den "wohlhabenderen”
Haushalten spielt der Opiumanbau eine gewisse Rolle. (f 1500baht/Haushalt/
Jahr). Wichtiger ist interne Lohnarbeit fir andere Karen im Dorf oder Gebiet.
Von den 31 6kon. unabhangigen Haushalten produzieren 9 regelméldige
Reisliberschiisse (“wohlhabende" Haushalte). 10 kdnnen in normalen Jahren
Subsistenzedarf decken ohne Uberschiisse zu erziden ("subsistente”
Haushalte). 12 reicht die eigene Reisproduktion nur fir 5-9 Monate, das
Defizit wird durch Arbeit fur andere beglichen ("arme" H.)

Quelle: Demographie - Mischung 1984a:72-76,97,177
Wirtschaft - Mischung 1984a:63f,105-107,114ff
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Anhang VII1/12 u. 13

Dorf/Gebiet Kweethalutha u. Pho So/Sgaw, Nordthail./Madha,M.
Jahr 1976 1976

Haush./Pers./f 21/114/5.9 29/152/5,2

Ménner/Frauen 58M/56F/1,04 75M/77F/0,97

f Alter/leb.Kinder 48% unter 14J./4,9(q) 44% unter 14 Jahre alt/3,6(a)
Bevolkerungsdichte

Brandrodungsfeldb.: | dominierend in KT ohne grof3e Bedeutung in PS
Haush./Felder/Pers. 17/2? 12/721?

Anbaufléche gesamt

f Flache/Haus./v.-b.

f Flache/Pers.

Gesamtertrag BF 34782kg (2805 tang) 6126kg (494 tang)

f Ertrag/H./von-bis 2046kg 511kg

f Ertrag/Pers.

f Ertrag/halvon-bis

f Saateinsatz/ha 2182kg (insgesamt) 738kg (insgesamt)
Brachezeiten ca. 7 Jahre, aber je nach Zustand des Landes

Nal3rei sanbau:

Haush./Felder/Pers. | 5/?/? 19/2?

Anbaufléche gesamt

f Flache/Haus./v.-b.

f Flache/Pers.

Gesamtertrag NF 6480kg (600 tang) 59400kg (5500 tang)

f Ertrag/Haus./v.-b. 1296kg 3126kg

f Ertrag/Pers.

f Saateinsatz/ha 254kg (insgesamt) 1004kg (insgesamt)

BF + NF (gesamt):

Fléche / Ertrag 241262kg (3405 tang) 265526kg (5994 tang)
BF/NF 1:0,19 1.9,7

f Ertrag/Haus./v.-b. 1965kg 2260kg

f Ertrag/Pers. 362kg 431kg

Reisverbrauch:

Dorf ca.39010kg (3146 tang/J) ca.49529kg (4586 tang (ug)/Jahr)
Haushalt ca. 1858kg ca. 1708kg

Person ca. 342kg ca. 326kg (299g (g)/Jahr)
Surplus/Defizit + 3510kg (260 tang/J) + 15997kg (1408 tang (ug)/Jahr)
Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash | BF/Cash/NF NF/Cash/BF

Cash Einkommen €a.60000baht durch Elefanten

Stratifizierung

kaum 6konom. Differ.

Trotz Surplus auf Dorfebene kdnnen
50% Subsistenzbedarf nicht decken

Quelle: Demographie - Madha 1980:72ff,79,82
Wirtschaft - Madha 1980:111f,129,131-137,154f,159-163,170-76,179ff



Anhang VI1I11/14

Dorf/Gebiet Palokhi/Sgaw, Nordthailand/Rajah, A.
Jahr 1980

Haush./Pers./f 18/109/6,1 (+ 1/6 Nordthai)
Manner/Frauen 54M/55F/ 0,98

f Alter/leb.Kinder 45,9% unter 15, 3,6% Uber
Bevolkerungsdichte '‘Carrying capacity' erreicht (?)
Brandrodungsfeldb.:

Haush./Felder/Pers. 11/21?

Anbaufléche gesamt | 10,51ha

f Flache/Haus./v.-b. | 0,96ha

f Flache/Pers./v.-b.
Gesamtertrag BF

f Ertrag/H./von-bis
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis
f Saateinsatz/ha
Brachezeiten

Brache derzeit 10 Jahre und mehr

Nal3rei sanbau:
Haush./Felder/Pers.
Anbaufléche gesamt
f Flache/Haus./v.-b.
f Flache/Pers./v.-b.
Gesamtertrag NF

f Ertrag/Haus./v.-b.
f Ertrag/Pers./ "

f Ertrag/halvon-bis
f Saateinsatz/ha

10/2?
3,94ha
0,3%a

BF + NF (gesamt):
Flache / Ertrag
BF/NF

f Ertrag/Haus./v.-b.

14,45ha
Subsistenzgrundlage ist BF, unterstitzt durch NF

Reisverbrauch:
Dorf

Haushalt
Person
Surplus/Defizit

Wahrend der 70er Jahre Deckung des Subsistenzbedarfs

Einkommen/Ausgab.:

Anteile BF/NF/Cash
Cash Einkommen
Ausgaben
Stratifizierung

von 18H. bearbeiten 11BF/10NF, 7NF+BF, 4 keine Felder

Quelle: Demographie - Rgjah 1983:353f
Wirtschaft - Rajah 1983:353-356
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Anhang VI111/15

Dorf/Gebiet Mu Ka Klo/Sgaw, Nordthailand/Mischung, R.
Jahr 1982

Haush./Pers./f 19/134/7,1

Manner/Frauen 61M/73F/ 0,84

f Alter/leb.Kinder 18,4 J./7,2 (Frauen Uber 40) (f 4,7 aller Frauen)
Bevolkerungsdichte 19 Pers./km? (Gesamtflache d. Territoriums ca. 46km?)
Brandrodungsfeldb.: (nicht abgeerntet)
Haush./Felder/Pers. | 7/5/? (12/81?)

Anbaufléche gesamt | 2,23ha (4,5ha)

f Flache/Haus./v.-b. | 0,32ha/0,25-0,66 (0,38ha)

Gesamtertrag BF 1761kg

f Ertrag/H./von-bis 252kg/37-657 (147ko)

f Ertrag/halvon-bis 790kg/148-995 (391ko)

f Saateinsatz/ha 72kg/ha
Brachezeiten gute Boden minimal 5 Jahre, normal 7-8, optimal 10-12 J.
Nal3rei sanbau:
Haush./Felder/Pers. 18/22/133
Anbaufléche gesamt | 27,0ha
f Flache/Haus./v.-b. | 1,5ha
f Flache/Pers./v.-b. 0,2ha
Gesamtertrag NF 55350kg
f Ertrag/Haus./v.-b. 3075kg/1620-5400
f Ertrag/Pers./ " 416kg
f Ertrag/halvon-bis 2050kg/1320-3338
f Saateinsatz/ha 67kg/ha
BF + NF (gesamt): (vergl. Mischung 1990:187,199)
Fléche / Ertrag 31,5ha/ 57111kg (5250thang, ca.36,2t)
BF/NF 1:31,4
f Ertrag/Haus./v.-b. | 3006kg
f Ertrag/Pers./ " 426kg
Reisverbrauch: (Gesamtverbrauch)
Dorf €a.49000kg/J. (u) 24084kg/Jahr (Q) (4460thang, ca.30,8t)
Haushalt 1268kg/Jahr(g)
Person ca. 374kg/J. (u) 187kg/Jahr (Q) (239%g/J. (9))
Surplus/Defizit (+5400kg (g)/Dorf)
5 Haushalte mit erheblichen Uberschiissen, nur 2 mit groRerem Reisdefizit,
durch Borgen und Lohnarbeit ausgeglichen
Einkommen/Ausgab.:
Cash Einkommen von f 8500baht/Jahr bis 41000baht (ausgesuchte Haushalte)
Ausgaben von f 1700baht/Jahr bis 7000baht (ausgesuchte Haushalte)
Stratifizierung Okonomische Differenzierung, beginnende Stratifizierung

Quelle: Demographie - Mischung 1990:102,143-152,165,167,369; p.M.
Wirtschaft - Mischung 1990:85f,88,122,133ff,140,185-218,358ff,383-86,390f; p.M.
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Anhang | X

K ategorisierungen von Karen-Dorfern

Kategorisierung nach Marlowe/Gebiet westlich Chiang Mais/Mitte 60er Jahre

1. Stabile Taldorfer mit Nal3reisanbau als primérer Grundlage der Reisproduktion. Bezogen auf alle Haushalte
im Dorf bebaut jede Familie im Schnitt 2 rai Nal3reis an, 3 rai bezogen auf die Familien mit Nal¥reisfeldern.
Sharecropping und Lohnarbeit dienen als primére Einkommensquellen fir die 33%-35% der landlosen
Haushalte. In der Nahe gelegene Brandrodungsgebiete dienen als sekundére Reisquelle, die je nach den
Ertrégen des Nal¥rei sanbaus ausgedehnt oder eingeschrankt wird. Diese Siedlungen sind vergleichsweise grof3,
zwischen 16 und 72 Haushalten. Wird die Siedlung 6konomisch definiert, als die Dérfer die zusammen ein
gemeinsames Nal3reisgebiet bearbeiten, so sind es 36 bis 125 Haushalte pro Einheit. Diese grof3en
Siedlungseinheiten bestehen i.d.R. aus einem Griinderdorf das normalerweise tiber 50 Jahre alt ist und einigen
benachbarten Tochterddrfern die sich abgespalten haben und selbsténdige Einheiten wurden.

2. Dievielleicht am weitesten verbreitete Form ist die auf Nal3rei sanbau basierende Siedlung in den Hochtélern,
im Schnitt aus 11 Haushalten bestehend. Jedes Dorf gruppiert sich um eine Gruppe Naldreis anbauender
Haushalte, die etwa 60% der Familien ausmachen. Brandrodungsfeldbau ist die Hauptreisquelle fur landlose
(ohne Nal¥reisfelder!) Haushalte und eine wichtige sekundére Quelle fur die Landbesitzenden. Es gibt wenig
Sharecropping, es wird bedeutend weniger Reis oder Geld durch Lohnarbeit eingenommen alsin den
Taldorfern. Viele dieser Dorfer sind jingere Siedlungen, die aufgrund des Bevdlkerungswachstumsim
Zusammenhang mit den knappen fir den Naf3rei sanbau geeigneten Landressourcen aus Dorfaufspaltungen und
Migrationen Uber kurze Distanzen entstanden.

3. Diese Dorfer haben wenig oder keine Nal¥reisfelder, die primére Subsistenzgrundlage ist der
Brandrodungsfeldbau. Ein grofer Teil dieser Dorfer nutzt ein regelméfdiges Hochland Feldrotationssystem, und
in einem guten Teil werden die Brandrodungsfelder als vererbbarer Privatbesitz betrachtet, dessen Verkauf aber
nur mit Zustimmung des ganzen Dorfes mdglich ist. (Marlowe 1969:55)

Kategorisierung nach Kunstadter/Gebiet norddstlich Mae Sariangs/Mitte 60er Jahre

1. Relativ isolierte Bergdorfer, die sich aus etwa 10-20 Héausern zusammensetzen. Werden sie grof3er, so
tendieren sie aufgrund der langer werdenden Wege zu den Brandrodungsfeldern zur Aufsplitterung. Laden
oder Mérkte gibt es keine und Kontakte mit dem Staatsapparat finden hauptséchlich tber die '‘Border Patrol
Police' statt. Gelegentlich werden sie von Missionaren oder Anthropologen besucht. Die Einwohner sprechen
i.d.R. nur Karen, die Dialektdifferenzierung zwischen den Dorfern ist nicht sehr stark. Die Wirtschaft beruht
ganz Uberwiegend auf dem Brandrodungsfeldbau zur Subsistenzsicherung, zum Teil unterstiitzt durch etwas
Bewdsserungsfeldbau. Bis auf wenige industriell gefertigte Waren wie Messer, Streichhdlzer, Kerosin und
dhnlichem, beruht die materielle Kultur noch auf traditionell selbstgefertigten Produkten. Trotz langjahriger
baptistischer und katholischer Mission werden tiberwiegend traditionelle animistische Religionsformen
praktiziert, selbst wenn man sich nominell zum Buddhismus bekennt. Schulbesuch der Kinder stellt die
Ausnahme dar. (Kunstadter 1967:649f)

2. Dasléandliche Taldorf der Karen findet sich Uberwiegend in den grofReren Fluf3talern und ist meist gréf3er als
die Bergdorfer. Die Wirtschaft basiert auf dem Nal3reisanbau fir den Eigenkonsum und soweit moglich den
Verkauf, unterstiitzt durch Lohnarbeit. Etwas traditionelle Technologie und materielle Kultur, insbesondere
Weben, hat sich erhalten, aber in vielem hat man sich der Kultur der b&uerlichen Nord-Thai angeglichen.
Einige der Manner sprechen Nord-Thai, i.d.R. mit starkem Akzent. Wie in den Bergddrfern besteht eine
Préferenz fUr die matrilokale Residenz. Viele betrachten sich al's Buddhisten, die vorherrschende Religionsform
ist aber immer noch der Animismus. Daneben gibt es einige Christen. Einige der Kinder besuchen die Schule.
(Kunstadter 1967:650f)

3. Grélere Gruppen von Karen in stédtisch gepragter Umgebung gibt esin Thailand nur in Mae Sariang und
Sangkhlaburi. Trotz einer starken Tendenz in Nachbarschaftsgruppen zu wohnen sind sie nicht isolierter als
andere Stadtbewohner. Wirtschaftliche Tétigkeiten reichen von Nafdreisanbau und Lohnarbeit bis hin zu
Ladenbesitzern und Regierungsangestellten. Die materielle Kultur unterscheidet sich kaum von der der Thai,
aber viele Karen-Frauen weben noch fur den Eigengebrauch und den Verkauf. Die Wahl des Wohnsitzes
erfolgt primér nach pragmatischen Gesichtspunkten. Die Kinder gehen i.d.R. zur Schule, einige von ihnen
sprechen Englisch. (Kunstadter 1967:651)
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Vom Autor besuchte Karen-Dorfer/Nordthailand/1990

Die von mir besuchten Karen-Dérfer lassen sich nicht ohne weiteres in die Kategorien Kunstadters und
Marlowes einordnen, zumindest scheint eine weitere Differenzierung nétig.
Ganz grob kann man die elf von mir besuchten Dérfer in drei "Tal-" und acht "Bergdorfer” unterteilen. Von
den acht "Bergdorfern” scheinen sich funf (5,6,7,9,11) relativ gut unter den ersten Typ Kunstadters einordnen
zu lassen. Die anderen drei (1,2,10) waren mit Uber 50 Haushalten zunéchst einmal erheblich grofier als die
entsprechende Kategorie Kunstadters und besal3en auch eine Schule, in zweien (1,2) war dartiberhinaus noch
ein Regierungsprojekt angesiedelt. In diesen beiden Dorfern (1,2) schien auch dem Nal3reisanbau eine grofRere
Bedeutung als in den anderen zuzukommen.
Auch bei den drei "Taldorfern” (3,4,8) muf? man wohl differenzieren, zumindest insoweit, als eines der drei
Dorfer (4) sehr stark auf den Tourismus ausgerichtet gewesen zu sein scheint. In diesem Dorf spielte angeblich
auch der Brandrodungsfeldbau noch eine grof3e Rolle, im Gegensatz zu den beiden anderen "Taldorfern”.

Zwei der Taldorfer (3,4) scheinen zumindest formell Uberwiegend christlich gewesen zu sein, das dritte war
eine buddhistische Gemeinschaft mit eigenem Wat. Alle drei wiesen, soweit der Hausbau hier Rickschllisse
zul &3, deutliche Unterschiede im Wohlstand der einzelnen Haushalte auf.
Als "stadtische" Bevdlkerung schliefdlich traten Karen fur michi.d.R. nicht so offensichtlich in Erscheinung.
So konnte ich siein Mae Sariang, wo es eine grof3ere Gruppe von Karen gibt, meist nicht von der Thai-
Bevolkerung unterscheiden. Lediglich die Marktbesucher aus den umliegenden Karen-Dorfern, Méanner wie
Frauen, fielen in ihrer traditionellen Karen-Kleidung auf.
Inzwischen sind auch in Chiang Mai eine ganze Reihe von Karen anséssig. Aufgefallen sind sie mir dort vor
allem als Betreiberinnen von Laden, in denen sie vor allem traditionelle Stoffe und Kleidung verkaufen.
Insgesamt aber anscheinend lange nicht in dem Ausmal3 wie zum Beispiel die Meo.

Besuchte Karendorfer:

Name (Typ) Gruppe | Haushalte | Wirtschaft | Religion | Thai-K ontakt

1 Nong Lom/ Sgaw 51 N/(B) A/(C) +

Nalohta (B) (1970/34)

2 PhaMon/ Hpa mau hkau hti | Sgaw 56 N/(B) A/(C) *

(B)

3 Ban Daeng (T) Sgaw ca 40 ? N/(B?/T? |CI(A?) |+ *? E

4 Ruam Mitr (T) Sgaw ca 100 B/T/N? CI(A?) |+? * E
500 Pers.

5Camnu  (B) Sgaw ca. 407 B/N A +

6 Phakla  (B) Sgaw ca. 10? B/(N) A

7 Doi Saeng (B) Kayah |[ca 207? B/(N?) A +?

8 PhaMalo/ Sgaw ca. 60 ? N/(B?) B/(A?) * E

Hti Kani (T) (1964/48)

9 Mae Chang(B) Pwo ca, 307? B/(N?) A

10 Dong Noi (B) Pwo ca. 50 ? B/(N) A +?

11 Dong Luang Pwo 24 7? B/(N) A

(B) (1969/26,

1974/32)

Legende: (Nummerierung erfolgte nach zeitlicher Abfolge des Besuchs)
Bel doppelten Ortsnamen vorne Thai Bezeichnung hinten Karen

Signatur hinter Namen: (B)="Bergdorf", (T)="Taldorf"
? hinter Haushaltsangaben bedeutet personliche Schéatzung aufgrund der Hauser

Wirtschaftsweise: N=Nal3reisanbau, B=Brandrodungsfeldbau, T=Tourismus
Religion: A=Animismus, C=Christentum, B=Buddhismus
Thaikontakte: +=Schulgeb&aude, *=Polizeistelle und/oder Projekt vorhanden; E=Elektrizitét

vorhanden
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