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Der Jago als strategische Figur*

Tilman Schiel

Prolog: Politische Gewalt und soziokulturelle Milieus

Vor cinigen Jahren machten zwei Wellen von Gewalt Schlagzeilen in und iiber In-
donesien:

1) Es hatte ganz den Anschein, als ob die Welle fundamentalistisch inspirierter

Atutentate auch Indonesien erreicht hiitte. Insbesondere cin Ereignis hinterlic einen
nachhaltigen Eindruck: In Jakarta gab es eine verheerende Explosion in einem Mu-
nitionsdepot der Marine, das nahe an einem der “besseren” Stadtteile (Kebayoran

®)

Dieser Beitrag ist ein Teilergebnis einer Arbeit, die ich im Rahmen des von der Stiftung
Volkswagenwerk geforderten Siidostasienprogrammes durchfiihre. Besonders wichtig
waren dafiir die zusammen mit H.-D. Evers unternommenen Studien zu Fragen der Rol-
le strategischer Gruppen in Stidostasien. Das von Evers entwickelte und in Zusammenar-
beit mit Mitarbeitern des Stidostasienprogamms weiterentwickelte Konzept strategischer
Gruppen beruht auf folgenden grundlegenden Annahmen: Innerhalb von anscheinend
homogenen makrosozialen Gruppierungen oder Korperschaften entstchen bzw. agieren
unterschiedliche Gruppen, die sich aufgrund einer gleichen Interessenlage formieren
bzw. formiert haben. Diese sich aufgrund ihrer Position in einem makrosozialen Gebil-
de ergebende Interessenlage wird umgesetzt in jeweils spezifische Strategien der Aneig-
nung und langfristigen Sicherung und Erweiterung von Reveniiquellen bzw. einen Aus-
bau ihrer Position und Erlangung neuer Kompetenzen und Zugriffsmoglichkeiten auf po-
litische, 6konomische, kulturelle etc. Ressourcen. Strategien sind also im wesentlichen
komplexe, intentionale, auf lang[ristig angelegte Zielsetzungen von wichtiger Bedeutung
ausgerichtete Handlungen. Dies nennen wir “strategisches Handeln” aus eben diesem
Grund, daf3 es lang(ristig geplante, auf lange Zeit angelegte und fiir das Interesse der je-
weiligen Guppe zentral wichtige Ziele verfolgt (vgl. zum Gesamtkonzept Evers u. Schicel
1988). Ganz wesentliche Anregungen verdankt voriiegznde Arbeit dem indonesischen
Historiker Onghokham (vgl. insbesondere Onghokham 1984 und ders. 1978). Fiir den
allgemeinen historischen Hintergrund bieten ders. 1975 bzw. Carey 1986 wichtige Ein-
sichten. Das Standardwerk zum Zusammenhang von javanischer Kultur und politischem
Denken ist immer noch Anderson 1972. Wichtige miindliche Informationen verdanke
ich Su Wan Young und H. Meyer.
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Baru) gelegen war. Die Wuchtder Explosion war derartig grof3, daf3 eine grofitc An-
zahl Granaten in diesen Stadtteil geschleudert wurden und zum Teil mitten im dor-
tigen Einkaufszentrum herunterfielen. Der Eindruck von diesem Ereignis war, wie
mir mitgeteilt wurde: es sci gewesen “wie Krieg”. Wir glauben genau zu wissen, was
daraufhin geschah: Haben wir doch bereits erfahren, was wesentlich weniger spek-
takuldre Attentate bei uns —in einer westlichen Demokratie — an Repressionen aus-
gelost haben. Wic mufl das dann wohl in einem nur oberflichlich getarnten Mili-
tirstaat gewesen sein: Ausgangssperre, Ausnahmezustand, Kriegsrecht? Weit ge-
fehlt!

Der “Zwischenfall” wurde heruntergespielt, terroristische Einwirkung in Zwei-
fel gezogen und stattdessen ein Unfall suggeriert: Hatte es nicht etliche Jahre zuvor
bereits einen ganz dhnlichen Unfall in Bandung gegeben? Kennt man nicht aus an-
deren Bereichen krasse Fille von Schlamperei und Leichtfertigkeit? Da braucht man
doch garnicht erst sich grofl den Kopf zerbrechen — so etwas passiert dann halt hin
und wicder... Wir finden diese Reaktion aus unserer Erfahrung eigenartig, aber sie
1463t sich mit der -emischen Idee von politischer Macht (vgl. Anderson 1972) erkli-
ren: Hier ist provisorisch auf das Konzept von wahyu (das hier als pars pro toto ei-
nes schr komplexen Ideensystem steht) verwiesen, das Wurzeln bis zuriick in die alt-
indische Staatsauffassung hat. Wie kann man wahyu in unserer Vorstellungswelt
charakterisieren?

Wahyu, dics sci wie gesagt hier nur provisorisch angemerkt, ist eine spirituclle
Substanz, dic schr {luid ist: man kann diese Eigenschaft sich vielleicht analog zu der
von Queccksilber bildlich vorstellen. Im Unterschied zur européischen Vorstellung
von Macht als einer vermehrbaren Grofie (etwa durch neue Waffen, schlagkriftige-
re Armeen, modernere Industrien, durch mehr Polizei, strengere Gesetze und har-
te Gerichtsbarkeit usw.) ist wahyu nur begrenzt vorhanden und insgesamt nicht
vermcehrbar: Wahyu kann zwar in einer Person konzentriert werden, aber dies geht
dann nach Art eines Nullsummenspiels zu Lasten der Konzentration in einer an-
deren Person, bei der wahyu dekonzentriert wird. Ein deutliches Anzeichen fiir ei-
nc Dckonzentration bzw. den Verlust von wahyu (und damit von legitimer politi-
scher Macht) ist das offenbare Auftreten ciner Gegenmacht, die vom wahyu der
herrschenden Macht nicht mehr kontrolliert wird und daher Unheil anrichten
kann. Soweit dic erste Gewaltwelle; wir kommen darauf wieder zuriick.

2) Zugleich gab es aber noch die zweite Welle, die einen ganz anderen Charak-
ter hatte: Damit spreche ich dic massenhaften sogenannten mysteridsen Morde an,
die so mysterios nicht waren: War es doch ein offenes Geheimnis, daf3 dahinter ho-
he, der Regicrung zumindest nahestchende Personen steckten. Ausgefiihrt wurden
diecsec Morde entweder durch Angehorige des Militédrs bzw. der Polizei, oder mit
Walffen, dic von Militir und Polizei zur Verfugung gestellt wurden: Wie ich in Ja-
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karta erfuhr, bemerkte ein Arzt, der einige Opfer obduzierte, da die dabei gefun-
denen Geschosse nur von einer Eliteeinheit der indonesischen Armee verwendet
werden. Bei dieser Gewaltwelle war daher bemerkenswert, daf3 offiziclle Verlaut-
barungen nur sehr lau und halbherzig diese Taten ablehnten, sodaf3 dies schon an Zu-
stimmung grenzte. Die offiziellen Stellungnahmen warben oft geradezu um Ver-
stindnis fiir diese Morde: Schlieflich handele es sich ja bei den Opfern um Bandi-
ten und Gangster, die die Bevolkerung unruhig gemacht hitten, und nun konne man
hoffentlich wieder auf mehr Ruhe hoffen.

Es stimmt, daf3 die Mehrzahl der Opfer kleine Kriminelle waren, aber nicht sel-
ten befand sich unter ihnen auch ein ganz spezieller Typ von bemerenswerter
Ambivalenz, eben der Typ des jago. Auch hier muf} erst einmal ein provisori-
scher Hinweis geniigen: Der jago (wortlich: Kampfhahn) ist der Typ des “starken
Mannes”, der in eincm bestimmten Gebiet, etwa einem kampung (einem stidti-
schen Wohnquartier der “kleine Leute”), das Sagen hat. Bei den “kleinen Leuten”
genieBt er Respekt, weil er den Mut hat, mit den “hohen Herren” zu verhandeln
und notfalls auch mal Druck zu machen, aber in den Respekt mischt sich auch
Furcht. Beiden “hohen Herren” findeter Beachtung als Vermittler zwischen “oben”
und “unten”: Er kann dem Willen der Regierung auch da Geltung verschaf-
fen,wo die “offizicllen” Apparate nicht prisent oder zu incffizient sind. Aber er
gilt “oben” auch als potentieller Unruheherd (zu dieser ambivalenten Zwischen-
stellung des jago zwischen oben und unten, aber auch zwischen gut und iibel,
vgl. Onghokham 1984; dieser Artikel ist iiberhaupt von grundlegender Bedeu-
tung).

Andeutungsweise zeichnet sich bereits hier ab, daf3 die beiden -emischen Kon-
zeple wahyu bzw. jago zwei unterschiedlichen soziokulturellen Milicus zuzuord-
nen sind. Diese Milicus kann man mit dem amerikanischen Kulturanthropologen
Robert Redfield als die der “grofien” bzw. der “kleinen Tradition” bezeichnen. Wer
dic einfluBreichen Schriften eines anderen bekannten amerikanischen Kulturan-
thropologen, Clifford Geertz, kennt, wird diese Milicus sofort mit den Begriffen
priyayi bzw. abangan und alus bzw. kasar assoziieren: Priyayi (von para yayi, jin-
gerer Bruder des Herrschers, vgl. Carey 1986:68) ist dic Gattungsbezeichnung fiir
dic Angchorigen cine Art javanischer noblesse de robe, fiir Adlige, die ihre gesell-
schaftliche Stellung und ihre Reveniien der Zugehorigkeit zum “offiziellen” hofi-
schen Leben verdanken. Dem priyayi zugeordnet ist der Begriff alus: kultiviert,
verfeinert, beherrscht, vollkommen. Abangan bezeichnet ziemlich diffus die Mas-
sc¢ der arbeitenden Bevolkerung, soweit sie noch der “alten javanischen Tradition”
folgen. Insofern sind bei ihnen Beziige zu den priyayi gegeben, daf3 sie die “tradi-
tionell” javanischen Grudiiberzeugungen (agama java, rukun, tenteram) teilen,
allerdings in der Version eben der kleinen Tradition, also in vergroberter, plum-
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per, verzerrter, ja verfilschter Form, eben kasar (vgl. zur Bedeutung javanischer
Kulturkonzepte im heutigen Alltagsleben Mulder 1978).

So weit, so gut. Nun hat Geertz allerdings einen schwerwiegenden Schwach-
punkt, namlich, den Eindruck zu erwecken, daf} beide Milicus jeweils der Bereich
einer ziemlich homogenen Gruppe wiren. Dies hatbeispielsweise dazu verleitet, sie
alszweiantagonistische Klassen, ausbeutender Adel und ausgebeutete Masse, zu in-
terpretieren: In der Tat beanspruchte janoch in der Kolonialzeit dieser Amtsadel die
corvée-Dienste und die Abgaben der damaligen Vorldufer der abangan, namlich der
wong cilik (wortlich “kleine Leute”). Dennoch ist bei diesen und anderen generali-
sicrenden Aussagen von Geertz Vorsicht geboten: Geertz stiitzte sich bei seinen Stu-
dien im wesentlichen auf Daten, die er in einer Kleinstadt im Grenzgebiet zwischen
Zentral- und Ostjava erhoben hatte. Aufgrund einer anfechtbaren Auswertung der
Daten des Agrarzensus von 1920 verallgemeinerte er seine Aussagen fiir fast ganz
Java und projizierte seine Ergebnisse in die Geschichte hinein (fiir eine detaillierte
Kritik vgl. v. Schaik 1986).

In der Zwischenzeit haben sich eine Anzahl Historiker daran gemacht, die vor-
handenen und bisher kaum genutzten Quellen aufzuarbeiten (bahnbrechend war
hier Onghokham 1975). Aufgrund ihrer Resultate entsteht allméhlich ein wesentlich
differenziertes Bild der javanischen gesellschaftlichen Entwicklungen im Verlauf
der vorkolonialen und kolonialen Geschichte. Dies gilt zum einen fiir regionale Un-
terschiede und Eigenstindigkeiten, wie eine Reihe von Regionalstudien ergaben
(vgl. neben Onghokham beispielsweise Breman 1983 und Elson 1984, einen Uber-
blick iiber regionale Unterschiede geben Hiisken 1982 und Svensson 1985). Zum an-
deren gelangten sie aber auch zu einer wesentlich differenzierenden Sicht in bezug
auf die soziokulturellen Milicus der priyayi bzw. der abangan oder besser der wong
cilik: Diese Milicus waren zumindest wihrend der Kolonialzeit und erstrecht davor
keineswegs so homogen wie sie bei Geertz erscheinen (vgl. besonders die Arbeiten
von Onghokham, aber auch Breman 1980 fiir den ldndlichen Bereich bzw. Carey
1986 fiir die priyayi).

Diese ncuen Arbeiten zeigen einen so hohen Grad an interner Stratifikation der
Milieus und tiberhaupt eine solche Vieldimensionalitit sozialer Differenzierung
auch aus -emischer Sicht (vgl.Schweizer 1985), da3 auch ein Konzept von Fraktio-
nen bzw. Schichten innerhalb von Klassen unzureichend erscheint. Daher meinen
wir mit dem Konzept der strategischen Gruppen mit ihren je unterschiedlichen In-
teressen und unterschiedlichen Optionen fiir strategisches Handeln eine Heran-
gehensweise an die Problematik entwickelt zu haben, die sowohl der Vieldimen-
sionalitéit als auch der Dynamik dieser Verhiltnisse addquater ist. Um dies zu
demonstricren, werde ich im folgenden die beiden Milieus skizzieren und darauf-
hin den Versuch machen, einige Entwicklungstendenzen zu erkliren.
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Die Milieus der priyayi und wong cilik in vorkolonialer Zeit

Was charakterisiert das Milieu der priyayi mit seiner “groffen Tradition” anschei-
nend allmichtiger, vom Glorienschein iibernatiirlicher Krafte umgebenen Herr-
scher? Gerade das Konzept von wahyu weist uniiberschbar darauf hin, daB sich das
vorkoloniale Java keineswegs durch stabile Herrschaft ausgezeichnet haben kann:
Wic hitte sonst die Idee entstehen konnen, daf die fiir Herrschaft grundlegende spi-
rituelle Substanz so fliichtig und so durch Erosion gefahrdet ist? Zwar gab es immer
wieder die Vereinigung mehrerer Regionen unter einer Oberherrschaft, aber letzte-
re erstreckte sich — zumindest als real ausgeiibte politische Dominanz — nie iiber das
gesamte Java, geschweige dariiber hinaus. Aufierdem war eine effektiv ausgeiibte
Oberherrschaft nicht von langer Dauer: Es folgten dazwischen immer wieder Perio-
den ihrer Schwichung bis hin zum Zerfall, in denen diese Oberherrschaft allenfalls
nominal, im dufersten Fall sogar nicht existent war (wegen der RegelmiiBigkeit die-
ses Verlaufs habe ich dies in anderem Kontexte daher als “politischen Konjunktur-
zyklus” gekennzeichnet, vgl. Schiel 1985: 146 {f.).

Unterhalb dieser Oberherrschaft gab es “Herrschaften” mit einem eigenstindi-
gen Recht an bestimmten Abgaben und eigener Rechtsprechung (in der sog. hindu-
javanischen Epoche watek genannt), deren Herren (rama, rakai oder raja genannt,
je nach Grofie und okonomischer Potenz der Herrschaft) in hindu-javanischer Zeit
keineswegs der Willkiir thres Oberherrschers (des maharaja) ausgeliefert waren:
Vielmehr regierte dieser eher aufgrund des Konsenses und der Hilfe dieser rakai
(vgl. zu den politischen Verhiltnissen dieser Epoche Wisseman Christie 1985). Im-
merhin konnten die Oberherrscher nach und nach einc Aufsplitterung und Verklei-
nerung der watek und somit eine Schwichung dicser autonomen Herrschaften errei-
chen. Dies leistete einer spateren Entwicklung Vorschub, die unter dem Einflul3 der
niederlidndischen Ostindienkompagnie, der VOC, ihre Zuspitzung erfuhr,wie sie in
der heute noch einfluBreichen “grofien Tradition” ihren Nicderschlag fand.

Dic Pritendenten auf die Oberherrschaft im mittlerweile islamisch-javanischen
Reich von Mataram in Zentraljava versuchten die militirische Unterstiitzung ihrer
Machtanspriiche von der VOC zu erlangen. Diese verhalf natiirlich demjenigen
Aspiranten zur Stellung als Oberherrscher (nun Sutan oder Susuhunan genannt), der
ihren Handelsinteressen am meisten entgegenkam und wechselte nach Soldnerart
die Loyalitit, sobald sie ein besseres Angebot bekam. Die Folgen waren zwiespiil-
tig: Die Abfolge von Errichtung, Zenith und Zerfall der Oberherrschaft wurde
enorm beschleunigt, da fast stindig bewaffnete Konflikte zwischen einem Ober-
herrscher und einem oder mehreren Rivalen stattfanden. Andererseits standen dem
Oberherrscher nun auch neue Mittel zur Verfiigung, seine Macht effektiv durchzu-
setzen, solange kein Rivale ihn mit Hilfe der VOC bekampfte. Dies erlaubte es den
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Oberherrschern eine neue “Staatsordnung” zumindest als Fiktion durchzusetzen.

Die vorher weitgehend autonomen Herrscher der ehemals watek genannten
Herrschaften wurden zumindest nominell vom Oberherrscher abhéingig und zu sei-
nem Reprisentanten. Wieder zumindest nominell hatte der Oberherrscher daher nun
das Recht, diese nach Belicben ein- und wieder abzusetzen. Dieser Zustand zumin-
dest fiktiver Allmacht des Oberherrschers bei gleichzeitiger Bedrohung seiner Po-
sition durch neu aufsteigende, rivalisierende Machtgruppierungen deutet die Basis
an, auf der dic traditionellen Konzepte von Staatsordnung und politischer Macht fu-
en. Dal3 dabei einige dltere hinduistische Vorstellungen (wie bei Heine-Geldern
1956 skizzicrt) problemlos adaptiert werden konnten, wundert angesichts der indi-
schen “foderalen” bzw. “segementidren” (vgl. dazu die Beitrdge in Fox 1977),
gleichermafien zwischen méchtigem Anspruch und fragiler Machtbalance pendeln-
den, Politien wenig. Diese Idealvorstellungen von der Ordnung des spiten Mata-
ram-Reichs sollen nun skizziert werden, wobei ich mich, wie alle anderen Bearbei-
ter dieses Themas auch, weitgehend an das Standartwerk dazu halte (vgl. Moerto-
no 1968; cine trotz ihrer Knappheit brauchbare Ubersichtistin Steinberg etal. 1971,
Kap. 10, zu finden).

Dicses Reich von Mataram war in der zeitgenossischen Vorstellung eine kon-
zentrische Anordnung von Sphiren (sieche dazu die Darstellungen in Schweizer
1985:160 und Carey 1986:69), in denen der Herrscher in ganz unterschiedlicher In-
tensitit Macht ausiibte: Im Zentrum stand der kraton, der Palast, der zugleich Ab-
bild der kosmischen Ordnung war. Umgeben war dieser von negara, was urspriing-
lich im Sanskrit die Bezeichnung fiir Stadt war, aber auch fiir dic ganze Politie ver-
wendet werden konnte, ein Fingerzeig, wie weitoft nur die reale Machtreichte. Dar-
um erstreckte sich bumi narawita dalem, die “Krondomine”, dic unmittelbar der
Versorgung des Hofs diente (bumi ist wieder ein Sanskrit-Wort, das bemerkenswer-
terweise in der hindu-javanischen Epoche zur Bezeichnung des Gebiets einer Ober-
herrschaft benutzt wurde). Darum wieder befindet sich negara agung, das Kernge-
bict, in dem die “Apanagen” (lungguh: Sitz, Apanage ist genaugenommen irrefiih-
rend, da in Europa damit Geldzahlungen bezeichnet wurden; Dicnstlehen wiire ein
korrckterer Eurozentrismus) der Verwandten, Giinstlinge und Gefolgsleute des
Oberherrschers gelegen sind, also seine eigentliche Machtbasis. Diese ist wieder
umschlossen von manca negara, den Aulicnregionen: Diese unterliegen nun nicht
mchr der dirckten Kontrolle des Oberherrschers bzw. sciner unmittelbaren Abge-
sandten, sondern unterstehen der Herrschaft sciner “Reprédsentanten”, bupati bzw.
von den Niederlidndern Regenten genannt, die meist sehr sclbstherrlich ihr Regiment
{tihrten. Dics alles 1st zu guter Letzt umgeben von tanah sabrang (vgl. Steinberg et
al. 1971:82), den “Ubersee”-Lindern, dieidealiter gegeniiber den javanischen Ober-
herrschern tributpflichtig sind.
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Statt des Konzeptes eines Staates in unserem Sinne, vorgestellt als ein klar
begrenztes Territorium, finden wir hier also die Idee eines konzentrischen Systems
mit abgestufter Machtintensitéit ohne klare Grenzen. Dies steht in vollem Einklang
mit dem Konzept von wahyu, das ja in cinem Zentrum, einer Person konzentriert ist
und von dort ausstrahlt, wobei dic Intensitit der Ausstrahlung mit der Entfernung
vom Zentrum abnimmt, bis sie in einen Grenzbereich kommt, in der sic auf das
wahyu eincr andercn Person in der Art trifft, daf beide gleich intensiv sind und
daher ein verdnderbares Gleichgewicht sich herstellt. Ein faktisches Kriftegleich-
gewicht stellte sich allerdings nicht immer erst im Grenzbereich zu tanah sabrang
her, sondern oft genug bereits im Grenzbereich zu manca negara, oder schlicht ge-
sagt, wo negara agung aufhorte und manca negara anfing, wurde jeweils durch die
Machtdes Oberherrschers bzw. die (Gegen)Macht eines ehrgeizigen bupati oder gar
einiger verbiindeter bupati real bestimmt.

Zwischen negara agung und manca negara bestand daher ein deutlicher Unter-
schied: Im ersten Bereich bestand eine direkte Herrschaft des Oberherrschers, hier
wurden die Stecuern und Dienste durch eigene Eintreiber bzw. selbst ausgewihlie
Steuerpichter eingehoben und dies war daher der eigentliche Machtbereich des
Oberherrschers. Im letzteren Bereich bestand dagegen oft genug nur die Moglich-
keit indirckter EinfluBnahme durch Heiratspolitik, Verleihung von Ehrenidmtern
und nur in Perioden starker Herrscher auch durch Drohung oder direkte Interven-
tion. De facto waren also die bupati in der Regel recht selbstindig. Ihre Leistungen
an den Herrscher hatten oft weniger den Charakter von reguliren Steuern an einen
Souverin als den von anerkennenden Tributen an einen Souzerain. Die Untergebe-
nen, die ein bupati zu corvée-Leistungen anlidf3lich des Festes der Geburt des Pro-
pheten zum kraton fithren mufite, hatten gelegentlich eher den Charakter einer im-
posanten Gefolgschaft des bupati als den von kostenlosen Arbeitskriften fiir den
kraton.

Die Ein- bzw. Absctzung cines solchen “Stellvertreters” war tatséchlich also ei-
ne Frage des Machtverhiltnisses zwischen Herrscher und bupati. Der Versuch der
Absetzung eincs bupati bzw. der Einsetzung eines Rivalen konnte schr wohl dazu
fithren, daf ein mit besonderen charismatischen Eigenschaften ausgestatteter, kim-
pferischer und kithner bupati, kurz gesagt: ein jago-Typ, den offenen Kampf gegen
seinen Herrn aufnahm. Dies war cin Zeichen, dal3 das wahyu des Herrschers diesen
offenbar verlicfl und in der Person des rebellischen bupati konzentriert wurde. War
letzterer stirker und besiegte gar den Herrscher, so war dics durch sein offenbar gro-
Bes wahyu legitimiert und er konnte dadurch durchaus die legitime Nachfolge in der
Herrschaft antreten. Dics konnte allerdings dann wieder mit Folgen verkniipft sein,
die seiner Herrschaft bedrohlich werden konnten, da sie manchmal Kettenreaktio-
nen auslosten.
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Auch wenn er dadurch in Konflikt mit vielen bisher mit dem kraton verbunde-
nen priyayi geriet, die vorher keineswegs seine Gegner gewesen sein muf3ten, so be-
stand doch oft der Zwang, sie zu “degradieren” und von der halus-Sphire des kra-
ton in dic kasar-Sphire der landlichen Provinz, in der die jeweilige Familic ihr Her-
kunftsgebiet hatte (nicht zu verwechseln mit dem Gebiet ihres ehemaligen [ung-
guh!), zu vertreiben. Dort, der kraton-Kontrolle entzogen, konnten dann neue
Komplotte geplant, ncue Allianzen geschmiedet werden. Aber sich auf diese Wei-
se neue Feinde zu machen war unumgénglich: Die Gefolgschaft der eigenen chema-
ligen “Provinz”-priyayi mufite am Erfolg sichtbar beteiligt werden, und dies nicht
allein aus Griinden der Erhaltung und Sicherung eines zuverlissigen Klientel, was
ja unter Machtgesichtspunkten auch durch Ubernahme der ehemaligen Hoflinge
moglich gewesen wire.

Im javanischen Konzept legitimer Macht ist das Partizipieren-Lassen der eige-
nen Gefolgsleute in offenkundig “uneigenniitziger” Weise schon deshalb notig, weil
ein anderes Verhalten den Verdacht von pamrih, eben von “Eigensucht”, geweckt
hiitte. Pamrih bedeutet aber wieder eine Bedrohung der Intensitit von wahyu, so
dall man ihn vermeiden muf3, auch und gerade wenn damit dem eigenen Zweckmi-
Bigkeitskalkiil zuwidergehandelt wird und man sich u. U. damit Feinde schafft, de-
ren Schaden groBer als der Nutzen der Gefolgschaftist. An diesem Punktkonnen wir
nun eine Zwischenbilanz zichen, da wir hier bereits eine Reihe von Konsequenzen
sichtbar machen konnen, die aus den -emisch javanischen Vorstellungen von Macht
und Politik folgen konnen.

Erstens ist es offenbar nicht illegitim, Positionen zu usurpieren, die Bereiche-
rung erlauben. Dies ist eine Frage von wahyu: Wenn man sein Ziel erreicht, dann ist
es offenkundig legitimiert, da man im Besitz des entsprechenden wahyu war. Aller-
dings muf} man andcre daran partizipieren lassen, dazwar nicht die Bereicherung an
sich, wohl aber die nur eigenniitzigeBereicherung illegitim ist, da pamrih eine De-
konzentration von wahyu bewirkt und damit die wirksame Ausiibung von Macht ge-
fihrdet. Wir schen somit ferner, daf3 nicht nur ZweckmiBigkeitsgriinde der puren
Machtabsichcrung, sondern auch Legitimititsgriinde die Bildung strategischer
Gruppen begiinstigen: Die gemeinsame Teilhabe an einer Reveniiquelle schafft
bzw. belestigt nichtnur gemeinsame Interessen als Gruppe an deren Erhaltund mog-
lichst Ausweitung, sondem verschafft auch Legitimitit als Zeichen des Fehlens von
pamrih.

Ferner schen wir innerhalb der “grofien Tradition” eine Reihe von Differenzie-
rungen, die unterschiedliche Optionen fiir strategisches Handeln er6ffnen. Die
wichtigste ist die Differenzierung zwischen den priyayi im Zentrum der Macht, am
kraton bzw. im negara agung-Bereich, einerseits und den priyayi in der “Periphe-
ric” des manca negara-Bereichs andererseits. Die Optionen fiir strategisches Han-
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deln der “hofischen” priyayi im Zentrum beruhen auf dem dort herrschenden “Pri-
mat der Politik” (wobei man sich immer dariiber klar sein muf3, daf3 es in vorkapi-
talistischen Gesellschaften keine institutionelle Trennung zwischen politischen,
Okonomischen, religitsen etc. Organisationen gibt, also jegliche Institution gewis-
sermaf3en multifunktional ist): Die politische Stellung, das Verhiltnis zum Herr-
scher, dic Position im “offizicllen” Hofleben bestimmen den Zugang und dic Ergic-
bigkeit der Apanagen. Die Reveniien der “hofischen” priyayi sind unabhingig von
irgendwelchen 6konomischen Funktionen oder Aktivititen, die ja fiir einen “hofi-
schen” priyayi bereits kasar wéren. Ein solcher priyayi nimmt daher seinen Wohn-
sitz dirckt im kraton-Gebiet oder zumindest im negara im engeren Sinne, nie aber
in seinem “Sitz” (lungguh),um den er sich in keiner Weise kiitmmert: In der Regel
hat er seinen lungguh nie zu Gesicht bekommen.

Biszu einem gewissen Maf3e setzt sich dics auch in der Peripherie fort: der Herr-
schaftssitz eines bupati ist ja nur das verkleinerte Gegenstiick zum zentralen kraton
des Reiches, sein kabupaten, d.h. sein Herrschaftsbereich, nur ein verkleinertes Ab-
bild dcs Gesamtreiches. Da der bupati scine Herrschaft auf dieselben Organisa-
tionsprinzipicn stiitzen muf3 wie der Oberherrscher, -emisch ausgedriickt: da er
Macht hat aufgrund und in Proportion zu seinem wahyu und der Intensitit von des-
sen Ausstrahlung, setzt sich das konzentrische Muster der Machtausiibung auch in
seinem Machtbereich fort: Es gibt also auch hier eine Entsprechung von negara
agung und mancu negara. Also gibtes auch hier den Typ des hofischen priyayi, des-
sen Reveniien dirckt vom bupati abhingen. Jedoch hat hier die Peripherie cinen an-
deren Charakter: Obwohl sich auch dort wieder gewisse dhnliche Strukturmerkma-
le wicdererkennen lassen, setzt sich in dieser “Peripherie in der Peripherie” eine di-
rekte 0konomische Komponente durch.

Denn diese Peripherie ist nun nicht mehr einfach ein noch weiter miniaturisier-
tes Abbild des Zentrums: Diese Peripherie erstreckt sich unmittelbar in die landli-
che Welt, verlifit also teilweise die durch alus geckennzeichnete kraton-Welt und ist
gleichermalflen in der durch kasar gekennzeichneten desa (Dorf)-Welt zu finden.
Zumindest dic Familien von priyayi in der Peripheric haben gewissermalicn
“Stammlande”, die ihnen zwar theoretisch ebenfalls wieder genommen werden
konnen zugunsten eines anderen priyayi. Praktisch geschicht dies aber nur in Aus-
nahmeféllen mit dhnlichen Folgen wie sie in der “grofien Welt” der Oberherr-
schaft am Beispiel eincs Machtwechsels erwiihnt wurden. Dies ist kein Wunder, da
ein solcher Ausnahmefall Teil der Kettenreaktion eines solchen Machtwechsels
ist: Ein “oben” vertriebener priyayi, der in dic Peripherie abgeschoben wird, be-
droht dort die Situation einer eingesessencn priyayi-Familie, da seine dortige
Versorgung moglicherweise auf Kosten des Stammgebictes dieser Familie geht,
die ihre eigenen Reveniien so geschmilert sieht.
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Es entsteht also dadurch von “oben” nach “unten”, vom Zentrum zur Peripherie
hin, eine wellenformig sich ausbreitende Unruhe, die wieder durch eine entspre-
chende Fiihrerpersonlichkeit vom jago-Typ genutzt und zum Zentrum zuriick ge-
wendct werden kann. Dies bedroht, wie skizziert, dann wieder das wahyu des gegen-
wiirtigen Inhabers der Macht, der durch seine Machtiibernahme diesen Prozel3 in
Gang gesetzt hatte. Wir stofien hier — und nicht zufiéllig hier, da wir ja mittlerwei-
le an ciner Schnittstelle zwischen den beiden Milicus angelangt sind — auf Zusam-
menhiinge zwischen grofier und kleiner Tradition, auf Beziige zwischen wahyu und
Jago. Man kann wahyu als Ausdruck der grofien Tradition sehen fur etwas, das wir
als Charisma bezeichnen. Da ein Herrscher nur herrschen kann, weil er wahyu kon-
zentriert, ist er in unserer Terminologie ein charismatischer Fiihrer.

Eben dies gilt aber aus der Sicht der kleinen Tradition auch fiir den jago: Auch
er mul} Eigenschaften haben, dic ihn allererst zum jago machen, namentlich kebal
und jagabaya. Kebal bedeutet unversehrbar: muf} der jago denn nicht notwendiger-
wcise kebal sein, wenn er, ohne dabei Schaden zu nehmen, mit Personen verkehrt,
dic digdaya sind, also uncingeschrinkte Macht, buchstiblich Vollmacht haben
(vgl. Onghokham 1984:336)? Deshalb hat er auch jagabaya, besondere Qualiti-
ten als Kampfer (vgl. Onghokham 1978:118; die Niederldnder iibersetzten dies
mit “Polizei”, wir werden noch sehen, worauf dieser Irrtum beruhte). Diesc Eigen-
schaft befdhigt ihn wicderum, Personen mit digdaya nicht nur schadlos zu iiber-
stchen, sondern moglicherweise sogar zu besiegen und an ihre Stelle zu treten:
Einc Person, die aus der Sicht der kleinen Tradition kebal und jagabaya besal,
konnte also zugleich eine Persen sein, die aus der Sicht der grolen Tradition wahyu
konzentrierte, oder, umgekehrt gesehen, eine Person mit aus der Sicht der grofien
Tradition konzentricriem wahyu war zugleich aus der Sicht der kleinen Tradition
cben cin jago.

Damit sind wir bereits mitten im Milieu der wong cilik, der kleinen Leute, ange-
langt: Wir kommen gleich noch darauf, dafl und warum gerade hier ein ganz spezi-
fischer jago-Typ, der jago desa, einc sehr wichtige Rolle spielt. Aber zuerst muf3
{estgehalten werden, dafi das Konzept des jago, auch wenn es eines der kleinen Tra-
dition ist, von den wong cilik keineswegs nur auf Personen in und aus ihrer Welt an-
gewandt wird: Daher wurde ja bereits darauf hingewiesen, daf3 Personen, die einen
Dynasticwechsel bewirkten, in den Augen der kleinen Leute jago-Typen waren. Ja,
man kann allgemeiner noch sagen, dafl zumindest in entscheidenden Situationen
strategische Gruppen unter der Fithrung von Personen stehen, die aus der Sicht der
klcinen Leute als jago bezeichent wiirden. Dies hiangt mitder bereits sichtbar gewor-
denen Stratifikation und hicrarchischen Differenzicrung der javanischen Gesell-
schalt—wir werden gleich schen, dafl sich dieses Muster auch weiter unten auf Dorf-
cbene fortsetzt — zusammen.
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Da dicses hicrarchische Prinzip auch dic interne Beschaffenheit der strategi-
schen Gruppen prigt, erzwingt es geradezu an der Spitze einen potentiellen jago als
Person, die zu strategischen Entscheidungen und dercn Durchsetzung fahig ist: An-
ders sind diese hierarchisch geprigten Gruppen zu kollektivem Handeln nicht fihig.
Dies darf nicht mit Patron-Klient-Beziehungen verwechselt werden: Strategische
Gruppen sind zwar hicrarchisch und intern stratifiziert, bediirfen eben deshalb zu-
mindest gelegentlich der energischen Fiithrung, aber sie beruhen nicht auf dyadi-
schen Bezichungen zwischen Herr und Knecht, zwischen je einem Mitglied einer
ausbcutenden Klasse mit einer mehr oder weniger grofien Zahl von zu kollektivem
Handeln unfihigen, weil vercinzelten Mitgliedern einer von dem Patron ausgebeu-
teten Unterklasse. Und dennoch ist es gerade die Allgegenwart solcher Herr-
Knecht-Bezichung, die den jago als Mittler zwischen diesen, aber auch als Repri-
sentant einer Gruppe, notwendig macht.

Nachdem schon des 6fteren vom Dorf (desa) die Rede war, stellt sich allméhlich
dic Frage: wie sah dies iiberhaupt aus? War es die autarke, homogene, korporierte
Dorfgemeinde, wie es von den Verfechtern der Existenz eincr Asiatischen Produk-
tionsweise (vgl. z.B. Tichelman 1980) unterstellt wird? Bereits aus dem bisher Ge-
sagten 146t sich dies zumindest fiir die Zeit des spiteren Mataram bezweifeln (vgl.
zur Situation der lindlichen Gesellschaft die Angaben in Onghokham 1975, ch. IIT
u. IV). Es wurde ja darauf verwiesen, dall zumindest Familienangehorige von
priyayi, aber auch priyayi im Ruhestand, in der dorflichen Sphire lebten. Dies ist
nichtetwa so zu verstehen, daf3 sie die Ruhe und Abgeschiedenheit eines idyllischen
Landlcbens suchten, sondern hatte 6konomische Griinde: Die “kleinen” priyayi
konnten ja nicht mit der vollen Macht des Herrschers im Riicken beliebig Reveniien
einfordern. Dazu waren sie zu weit vom Machtzentrum entfernt und eben oft auch
gerade von dort “abgeschoben”.

Fiir diese priyayi oder ihre Familien war es daher von grofiem Interesse, sich an
Ortund Stelle um ihre konomischen Belange, den Zustand der 6konomischen An-
gelegenheiten etc. zu kiimmern. Zusitzliche Anreize dazu sind aber auch genau in
dem Umstand zu schen, daf dic Entfernung vom Machtzentrum nicht nur Nachtei-
le zu haben brauchte: Sie bedeutete ja auch geringe Kontrolle durch das Machtzen-
trum, weshalb cine Verbesserung der Surplussituation sich auch lohnte, da nicht der
Lowenanteil an diesem Surplus eine Beute der Zentrale wurde. In dieser Hinsicht,
wie in einer Reihe weiterer Aspekte, bestand eine Interessenkonvergenz mit eincr
anderen Gruppe von Dorfbewohnern, die nicht sclten auch durch Verwandtschaft
Bezichungen zu diesen priyayi-Familien hatte.

Das Dorf war also nicht homogen oder egalitir: Offenbar gab es Hicrarchie und
sogar cinc Elite. Dic Existenz von priyayi-Familicn verweist weiterhin darauf, daf3
es keine geschlossene Gescllschaft war, da dicse Familien sclbstverstindlich auch
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verwandtschaftliche, okonomische und andere Kontakte nach auf3en und nach
“oben” hatten. Und schlieBlich wurden von “oben”, wie ineffizient auch immer,
auch Forderungen an die lindliche Gesellschaft gestellt in Form von Tributen.
Waurden diese Tribute vom Dorfkollektiv gefordert, wie das APW-Image es vor-
schreibt? In der hier behandelten Epoche war oft genug fragwiirdig, ob man iiber-
haupt von der Existenz von Dorfern reden konnte: In einigen Regionén lebten die
biAuerlichen Haushalte eher zerstreut bzw. in sehr kieinen Gruppen, aber selbst dort,
wo es geschlossene Siedlungsformen gab, hiell dies keineswegs selbstverstindlich
auch, daf} es sich dabei um Dorfgemeinschaften im Sinne von Korporationen han-
delte. Dies hingt u.a. gerade mit dem Abgabensystem zusammen.

Dic Abgaben und Arbeitsleistungen wurden weder kollektiv vom Dorf gefordert
noch war dazu — zumindest was die ethische Norm angeht — jede dorfliche Arbeits-
kraft verpflichtet. Die Apanagen bzw. Tributanrechte wurden weder nach Landfl4-
che noch nach Anzahl von Dorfern bemessen, sondern nach der Anzahl der cacah
(Haushalte) und der damit verbundenen karya (Arbeit). Cacah war nun nicht etwa
einfach ein bauerlicher Familienbetrieb, er war in sich stratifiziert: An der Spitze
stand der sikep (d.h. etwa: der, der die Biirde des Landes trigt). Er war Grundbesit-
zer, d.h. ihm gehorte erbliches Reisland (tanah pusaka, Land, das geheiligtes Erb-
stiick ist) und Land, das er selbst urbar gemacht hatte (tanah yasan). Aus den Rei-
hen der sikep, der grundbesitzenden Dorfelite, kamen auch die Dorfnotabeln, die
tiber das Dienstland (tanah bengkok) verfiigten, dessen Ertrdge ihnen statt Zuwei-
sungen von “oben” zugute kamen.

Neben dieser Elite gab es im Dorf die Gruppe der (me)numpang, Personen oh-
ne bzw. ohne dauerhaften Landbesitz, die auf dem Land der sikep arbeiteten und im
Bereich des Gehofts “ihres” sikep wohnten. Obwohl sie als nicht zu “6ffentlichen”
Leistungen verpflichtet galten, muften sie in der Praxis oft anstelle ihres sikep des-
sen Arbeitseinsétze ableisten. Dies gibt den Anschein einer stabilen agrarischen
Klassengesellschaft, aber die Fluiditit der politischen Machtverhiltnisse in diesem
“contest state” (Adas 1981) machte auch vor der biuerlichen Weltnicht halt: Um ih-
re Ressourcen zu vergrofiern und damit die Mittel, Loyalitdt durch GroBziigigkeitzu
schaffen, versuchten die penggede, die “grofien Leute” aller hierarchischen Ebenen,
gelegentlich die Zahl der Abgabenpflichtigen zu erhéhen. Dies traf zwar nicht in al-
len Fillen auf Widerstand, da es manchmal dazu fiihrte, daB die Belastungen auf
mchr Schultern verteilt werden konnten. Aber hiufig fithrte es doch zu Konflikten
zwischen “alten” sikep und den ncugeschaffenen abgabepflichtigen Grundbesit-
zem.

Ausidhnlichen Motiven wurden manchmal aber auch die Belastungen insgesamt
so hoch geschraubt, daf3 sich die sikep zu einem Schritt gezwungen sahen, den Adas
(a.a.0.)als avoidance protestbezeichnet: Sie verlieen mit ihren Familien ihr Land,
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um sich einen anderen Herrscher (bupati oder selbst einen Konkurrenten um die
Oberherrschaft) zu suchen, der nicht so hohe Forderungen stellte. Obwohl dies si-
cher der letzte Ausweg war — die Beifligung pusaka, also geheiligtes Erbe, ist so af-
fektgeladen, dal dies schon andeutet, wie schwer das Verlassen des tanah pusaka
gewesen sein muf3 — so ist dies doch ein Zeichen fiir die betrachtliche horizontale
Mobilitit auch in der biuerlichen Welt. Aus Griinden, die bereits angedeutet wur-
den, licBen es aber die sikep manchmal zu, dal} einige ihrer numpang auf der noch
reichlich vorhandenen Landreserve eigencs tanah yasan entwickelten: So wurden
sic auch “offizicll” abgabenpflichtig und waren zugleich gegeniiber ihrem “grofzii-
gigen” sikep in der Pflicht. Dies gibt cinen Hinwelis auf die ebenfalls betrachtliche
vertikale Mobilitit in der landlichen Gesellschaft.

Die horizontale Mobilitit — auch der landbesitzenden sikep — sowie die Schaf-
fung neuer sikep-Stellen und dhnliche Maflnahmen hatten zur Folge, daB die Dor-
fercin Konglomerataus Eingesessenen und Zugezogenen waren, daf3 sich hiufig die
nichsten Nachbarn fremd waren. Dies ging einher mit permanenten Spannungen,
Rivalititen und Miftrauen der Dorfbewohner gegeneinander, so daf3 ein Zustand
eintrat, der von Zeitgenossen als prang desa, dorflicher Krieg, gekennzeichnet wur-
de. Das Dorf war also weder eine homogene Korporation noch einfach eine dicho-
tome Klassengesellschaft. Es war vielmehr eine vielfach fragmentierte und, wie ihr
“hofisches” Gegenstiick, gleichfalls hierarchische Gesellschaft, in der jedes Mit-
glied individuell bewertet und eingeschitzt wurde. Dieser Zustand forderte eben-
falls stirker die Aktivititen strategischer Gruppen als die Formation von stabilen
Klassenorganisationen. Gerade hier wird besonders deutlich, daf die Fiihrer strate-
gischer Gruppen jago-Typen sind. Auch in diesem Fall wurde die Bedeutung des ja-
go durch den markant nichtegalitiren Charakter der Gesellschaft gefordert, aller-
dings auf etwas andere Art als im obengenannten Beispiel.

Fiir die spezifische Bedeutung des jago desa spiclte noch eine wichtige Rolle,
daB sich die Dorfbewohner oft genug mit den penggede, den “hohen Herrschaften”,
auscinanderzusetzen hatten. Diese Auseinandersetzung konnte nicht direkt statt(in-
den, was wieder sehr viel mit dieser mystischen Beschaffenheit der Macht, eben mit
wahyu, zu tun hat: Nur jemand, der seinerseits mit einer mystischen Qualitit, nim-
lich kebal, begabt war, konnte dies wagen. Im Falle des Kontaktes von oben nach
unten war dieser indirekte Verkehr ebenfalls notwendig: Der bupati beispielswei-
se konnte nicht etwa seine Forderungen direkt an die Bauern richten und womég-
lich die entsprechenden Leistungen abverlangen — eine Person mit wahyu zeichnet
sich ja gerade dadurch aus, daf3 sie iiber solche groben Mittel erhaben ist. Daher war
auch in dieser Richtung Vermittlung erforderlich. Mittelspersonen waren daher in
dieser Gesellschaft systemnotwendig, und eine der wichtigsten war eben der jago,
der als Inhaber von jagabaya, Kampferqualititen, auch das notige Durchsetzungs-
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vermogen hatte. Der jago desa war daher ein unverzichtbarer Mittler, ein Bindeg-
lied zwischen verschiedenen Qualititen von Hierarchien bzw. zwischen den beiden
soziokulturellen Milicus. Er fungierte in beiden Richtungen als palang, als Knoten-
punkt, zwischen diesen Milieus, die zwar de facto sich iiberschnitten und aufeinan-
der bezogen waren, aber auf symbolischer Ebene sich umso strenger unterschieden.

In dicser Eigenschaft bewirkte der jago als strategische Figur gegen Ende der
Mataram-Epoche zumindest in Ansétzen einen Prozef3, den wir als Hybridisierung
strategischer Gruppen bezeichnen: Es wurde schon darauf hingewiesen, daf3 sich
eine Interessenkonvergenz zwischen den “peripheren” priyayi bzw. deren in der
lindlichen Welt lebenden Angehorigen und gewissen ldndlichen Gruppen, namlich
den “alteingesessenen” sikep und besonders den Dorfnotabeln herstellte. Die erste
Gruppe hatte in ihren Stammgebieten langfristig angelegte 6konomische Interes-
sen, lebte also nicht alleine von “politischen” Einkiinften. Die zweite Gruppe hat-
te ncben ihren eigenen Bauernstellen tiber ihre “offentliche” Funktion noch Ein-
kiinfte aus Dicnstland. Beide Gruppen waren also durch dhnliche Ressourcenkom-
binationen gekennzeichnet und waren durch Heiratsbezichungen vielfach mitein-
ander verflochten. Auflerdem hatten sie ferner die Gemeinsamkeit, daB siec durch
Eingriffe des Oberherrschers latent bedroht wurden und daher in einer Abwehrstel-
lung gegen den “Primat der Politik” der Zentralherrschaft standen.

Durch diec Mittlerschaft von verschiedenen jago-Typen hatte diecse Konvergenz
in den Jahrzehnten zwischen dem Vertrag von Giyanti (1755), der das Reich von
Mataram aufteilte, und dem Java-Krieg (1825-30), der die eigentliche Kolonialisie-
rung besiegelte, die Tendenz zur Verschmelzung in einer hybriden Klasse. Aus ana-
logen Prozessen konnen wir schliefien, daB3 diese der chinesischen Gentry, wie sie
sich etwa zeitgleich herausbildete (vgl. Kossler 1982:57 f£.), nicht unihnlich gewor-
den wiire. Sic wire eine Klasse geworden, die ihre Stabilitit hitte gewinnen konnen
gerade durch eine Kombination der Elemente Grundbesitz, Amtsinhabe, Wucher,
Handel und moglicherweise, wie in China seit dem spiten 19. Jahrhundert, auch In-
dustricunternchmen. Diese Ansitze wurden durch die koleoniale Annexion Javas
durch die Niederldnder zunichte gemacht.

Epilog: Politische Kultur und der Niedergang des jago

Inihrem Glauben, die “traditionelle” javanische Herrschaftsform zu bewahren, ja al-
lererst wiederherzustellen, bewirkten die Niederldnder das genaue Gegenteil: sie
entzogen ihr die Grundlage (vgl. Onghokham 1978). Anfangs lie3 die niederlédndi-
sche Kolonialregicrung den bupati, auf die sie sich als Garanten der Ordnung unter
den “Eingeborenen” stiitzte, noch die Wahl zwischen Landbesitz oder (hohen) Geld-
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einkiinften als Lohn ihrer Zusammenarbeit. Da dic meisten bupati Geld vorzogen,
wurden die priyayi insgesamt zunechmend ganz einfach bezahlte Wiirdentriger. Ihre
tendenziclle Verschmelzung in einer hybriden Klasse, wie angedeutet, wurde so
abgcbrochen, ohne daBl sie wirklich die Charakteristika einer Biirokratie ange-
nommen hitten. Ahnlich einer richtigen Biirokratie wurden sic allerdings nun von
ihrem Geldgeber abhédngig, der sie durch finanzicllen Druck bis hin zur Androhung
der Entlassung gefiigig machen oder mafiregeln konnte, wihrend friiher dic Erset-
zung eines millicbigen bupati immer eine Machtprobe, eine prekire Angelegenheit
fiir die Oberherrscher war, der dabei sehr wohl den Kiirzeren ziehen, ja seine Ober-
herrschaft verlieren konnte.

Dic sikep wurden durch die niederldndische Kolonialpolitik des Kulturensy-
stems (1830 — ca. 1870), das auf der Fiktion einer “orientalischen Despotie” fufite
(diecs machen die Originalzitate in Breman 1980 sehr deutlich), ihre Rechte an tanah
pusaka und tanah yasan beraubt und, so der neue Sprachgebrauch, zu kuli. Das
Dorf wurde umgestaltet zur korporativ verfafiten Dorfgemeinde mit Kollektiv-
pllichten. Wie traditionell diese in den Augen der Kolonialmacht wiedererrichtete
“traditionelle Dorfrepublik” wirklich war, zeigt der Ausdruck fiir das nun der Dorf-
gemeinde unterstellte Kollektivland: tanah kongsen, was von einem chinesischen
Wort, kongsi, einer Bezeichnung fiir ein chinesisches Gemeinschaftsunternchmen,
stammt (vgl. Onghokham 1978:130, bes. Fn. 21). Auch die sikep konnten den Pro-
zcl der Gentryisicrung, der Hybridisicrung zu einer neuen Klasse, nicht fortset-
zen. Es fand im Gegenteil allmihlich eine Verarmung einer groferen Zahl von
sikep statt, wihrend einige numpang mitder Zeit “gleichzogen” und zur Teilnahme
an der Zuteilung von Gemeindeland und damit zu voller Leistungspflicht im Rah-
men des Kulturen(Zwangsanbau)systems herangezogen wurden.

Am schlimmsten traf es den jago desa, der von den Niederldndern aufgrund sei-
ner facettenrcichen Aktivititen als Krimineller, als Bandenfiihrer und potentieller
Aufriihrer angeschen wurde. Dies war das Musterbeispiel fiir eine self-fulfilling
prophecy, weil eben dadurch der jago tatsachlich ins Zwiclicht illegaler Tétigkeiten
abgedriangt wurde. Dabei waren seine Vermittlerfunktionen nétiger denn je, daauch
hirtere Malnahmen denn je der ldndlichen Gesellschaft zugemutet wurden. Da der
bupati — zwar immer noch Regent, aber nun von nicderlidndischen Gnaden — diese
harten Zwangsmafinahmen der nun effektiv und nicht mehr nur symbolisch absolu-
tistischen Zentralherrschaft nicht mehr wie ehedem “lenken” und notfalls ins Lee-
re laufen lassen konnte, brauchte er ja so dringend wie nic zuvor die Funktionen des
palang: Erkonnte janichtdirckt fiir die Durchsetzung dieser Manahmen einstchen,
dadics mit scincm wahyu unvereinbar war und er dariiber hinaus, selbst wenn cr dies
mifachtet hitte, iiber keine Polizei zur Erzwingung, also iiber keinen moglichen
handfesten Ersatz fiir scin wahyu, verfiigte.
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Der jago war daher dringend gefragt, insbesondere in seinen jagabaya-
Qualitdten, was wohl die irrige niederlidndische Interpretation als “Polizei” erklirt,
aber dennoch die Niederldnder nicht davon abhielt, die tatsdchliche Umsetzung die-
ser Qualititen als gewalttitige kriminelle Akte zu betrachten. Aulier als illegaler
“starker Arm” diente der jago dem bupati auch noch als weri, als Informant und Spit-
zel, der Bescheid weif3, was im Dorf passiert und dafiir selbst damit rechnen kann,
daB die einheimischen Behorden (des panggreh praja im Unterschied zur niederlin-
dischen Binnenlandsch Bestuur) bei seinen Aktivititen die Augen zudriicken. Kurz-
um: Der bupati brauchte den jago, aber er liebte ihn nicht.

Dader jago als Bindeglied aber auch weitaus besser als die tibrige 14ndliche Be-
volkerung iiber die offizielle Politik, deren Pline und Abldufe Bescheid wulite, war
er fiir die “kleinen Leute” der blater, ein cleverer Bursche, der Sachen richtig “hin-
drchen” kann. Er war deshalb auch fiir diese Leute vonnoten, aber eben nicht recht
vertrauenswiirdig und eher gefiirchtet als bewundert. Von einer respektierten Per-
son mit Fiihrungsqualitit, meist aus sikep-Kreisen, nicht selten sogar aus der Grup-
pe der Dorfnotabeln rekrutiert, war der jago desa zur zwielichtigen Figur geworden
und nicht selten durchaus zum Nutzen der “Oberen” ein Rowdy, der die Dorfbewoh-
ner schikanierte (zum jago und seinen vielfiltigen Aspekten vgl. Onghokham
1984).

So finden wir den jago auch wieder in der gegenwirtigen Gesellschaft: Gerade
weil die Nicderldnder das System der “indirekten Herrschaft” durch Beibehaltung,
ja “Retraditionalisierung” im Sinne von “invented tradition” (vgl. Hobsbawm u.
Ranger 1983) der “eingeborenen” Wiirdentriger nie wirklich durch eine Biirokra-
tie ersetzten, ist bis heute die offizielle indonesische Verwaltung am unteren Ende
der Skala notorisch schwach und ineffizient. Auch nach dem Abtreten der Nieder-
liinder und der Errichtung des unabhingigen Indonesien mit seinen Verwaltungsap-
paraten waren diese genau an der Schnittstelle zwischen Staatsapparaten und Bevol-
kerung immer noch auf informelle Vermittler angewiesen. Der jago, der in seiner
zwiclichtigen aber systemnotwendigen Funktion fiir die einheimische Verwaltung
die nicderldndische Kolonialzeit iiberlebt hatte, war in ebendieser Form weiterhin
vonnoten.

Als informeller, dabei auch kriminelle Wege durchaus nicht scheuender Ver-
mittler der Regierungsforderungen hatte sich der jago auch bei fritheren Wahlkim-
pfen um die Regierungsorganisation GOLKAR verdient gemacht: jago’s hatten da-
bei nicht nur in ihren informellen Einfluibereichen, etwa den eingangs erwihnten
kampung’s die Bevolkerung zum Einsatz fir GOLKAR zu “liberreden” versucht,
sic unternahmen auch die Einschiichterung von Kandidaten der anderen Parteien
und massive Storungen von deren Kundgebungen. Daher glaubten sie wohl auch,
freic Hand zu haben und in ihren Bereichen selbstherrlich schalten und walten zu
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konnen. Sie gingen also daran, nichts anderes als eine eigene “informelle” Verwal-
tung und Justiz zu errichten, weil sie sich gegeniiber der formellen Verwaltung si-
cher fiihlten — zu selbstsicher, wic sich zeigte.

Wir konnen nun eine Erkldrung fiir die cingangs angesprochenen Phiinomene
politischer Gewalt wagen:

Wir konnen nun erkennen, warum die moglicherweise terroristischen Aktiviti-
ten nicht zu dem von uns erwarteten Verhalten einer Regierung bei mutmallicher
“Bedrohung der inneren Sicherheit” fiihrte. Das offenc Eingestindnis, daf} eine so
spektakuldre Explosion moglicherweise der Erfolg einer regierungsfeindlichen
Terrorgruppe war, wire zugleich das Eingestindnis gewesen, dall eine Gegenmacht
wahyu konzentriert und damit von der Regierung abzicht. Dies hiitte also bedeutet,
zuzugeben, dal das wahyu der Regierung nicht mehr ausreicht, um eine potentiel-
le Gegenmacht so zu kontrollieren, daf3 es zu keiner offenen Auflehnung und im Ge-
genzug dann offener Bekdmpfung kommen muf3: Die Notwendigkeit, eine Gegen-
macht offen gewaltsam niederhalten zu miissen, ist ja bereits, wie erwihnt, eine
Konsequenz der Dekonzentration von wahyu und ein Anzeichen, daf3 es mit der je-
weiligen Herrschaft bergab geht.

Die Gegenmacht—wer immer diese war, islamische Fundamentalisten oder sich
noch bedeckt haltende Rivalen aus den eigenen Reihen —spiclte offensichtlich nach
den gleichen javanischen Spielregeln, dic auch die sehr bewuf3t die javanische Kar-
te spiclende Regierungsspitze benutzt: Der Vorwurf des pamrih — wohlgemerkt
nicht der Bereicherung an sich, sondern der eigensiichtigen Bereicherung — war ja
schon lange eine Taktik der illegalen Opposition. Dieser Vorwurf richtet sich also
garnicht primir im Namen der politischen Rationalitit gegen Korruption an sich (je-
der weif3 ja, dall die Gegner, kimen sie zur Macht, genauso handeln wiirden), son-
dem er soll auf diese Weise cine Schwichung des wahyu der Herrschenden signa-
lisieren.

Daf die auf Java seinerzeit in der Tat agierenden Terrorgruppen, welcher Cou-
leur auch immer, sich der javanischen Tradition der politischen Kultur wohl bewuf3t
sind, zeigt cin anderer Anschlag in wiinschenswerter Klarheit: Ein Attentat galtdem
Borobudur, eincr buddhistische stupa, die heute keine religiose Funktion mehr hat,
also selbst fiir religiose Eiferer recht “reizarm”™ ist, jedoch keineswegs so in seiner
politisch-kulturellen Symbolik. Dieses beeindruckende Bauwerk als Symbol java-
nischer Grofle seit alters gehort zu den pusaka javanischer Herrschaft. Es klang ja
bereits an, wie affektgeladen die Bezichung zu heiligen Erbstiicken ist: Bei den
Machtkampfen beispiclsweise, wie sie aus Griinden, die wir nun kennen, auf Java
fast die Regel waren, war es fiir die Pritendenten vorrangig wichtig, wer als erster
an dic pusaka des Herrscherhauses gelangte, um sich deren Kraft zur Vermehrung
des eigenen wahyu zunutze zu machen (vgl. z. B. Heine-Geldern 1956:10). Dic Be-
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wahrung und Verteidigung (auch vor Entheiligung natiirlich, da diese pusaka wie
Personcn gekriinkt werden konnten) ist daher zur Konzentration von wahyu schr be-
deutsam. Der Anschlag auf ein pusaka vom Symbolgehalt des Borobudur war da-
her natiirlich gerichtet gegen das wahyu der Regicrungsspitze. Aus erkldrbaren
Griinden war es also fiir dic Regierung geboten, eine tatsichlich agierende Gegen-
macht tunlichst nicht ins Rampenlicht zu stellen.

Ganzanders dagegen istes mitder Ausiibung der ja zu dem im Zwiclichtdes My-
sterivsen gehaltenen Gewalt gegen die Kriminellen, bzw. den postkolonialen illegi-
timen Typus der jago. Dabei ging es eben gerade darum, eine effektive Gegenmacht
rechtzeitig daran zu hindern, bemerkbar zu werden: Es ging gerade darum zu ver-
hindern, daf3 der jago als strategische Figur seinen Handlungsspiclraum ausdchnt,
indem er informelle Parallelstrukturen bildet und so potentiell die offizielle Verwal-
tung aufier Kraft setzt. Hier wurde also praventiv eingegriffen, bevor sich im infor-
mellen Bereich eine neue strategische Gruppe oder durch Interessenkonvergenz mit
den unteren Verwaltungsbeamten tendenziell gar eine hybride Klasse formieren
konnte, die stark genug werden konnte, ihre Zicle notfalls ohne Beriicksichtigung
der, ja gegen die Interessen der Regierung durchzusetzen. Dies wire dann ¢in neu-
erliches Zeichen gewesen, dafl von den Herrschenden nicht kontrolliertes wahyu
konzentriert wird. Daf3 man sich bei der Ausschaltung dieser potentiellen Gefihr-
dung des cigenen wahyu allerdings selbst wieder der jago-Qualitit des jagabaya be-
diente, zeigt nur noch einmal die Bedeutung dicser strategischen Figur.,
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