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Stammes-, Regional- und Lokalgrup-
pen geformt wird. Dadurch daR sie
lokale Eliten ermutigten, im Namen
einer politischen Ethnizitdt zu spre-
chen, erkannten Regierungsstruktur
und -politik vor dem Putsch weiterhin
die politische Legitimitét von Fiihrern
an, deren Autoritdt auf ihrer Fahigkeit
basierte, dem Staat zu widerstehen.

Die verfassungsmélligen Strukturen
Birmas von 1974 haben lokalen ethni-
schen Anspriichen auf separate Natio-
nalitét die Legitimitét bestritten. Damit
wurde versucht, von der politischen Ta-
gesordnung ein Thema zu verdrdngen,
das mit einer - von der Natur der birma-
nischen Ethnizitdt her gesehen - fal-
schen Begrifflichkeit angegangen wor-
den war. Die derzeitige Verfassung und
die sie begleitende politische Organisa-
tion ermoglichen eine Neukonzeptio-
nalisierung von Ethnizitét als Zuschrei-
bung zur Kennzeichnung von Bezie-
hungen. Kulturelle Vielfalt kann weiter-
hin von der Regierung gewiinscht und
gefordert werden, die politischen Erfor-
dernisse des Zentralstaates stehen je-
doch an oberster Stelle.

Die Unterordnung von Ethnizitit als
politischem Thema ist in der heutigen
Zeit offensichtlich keine einfache Auf-
gabe. Internationale intellektuelle
Trends stehen dem entgegen. Lokale
traditionelle Fiihrer und nichtethnische

Oppositionsbewegungen  versuchen,
aus ethnischen Anspriichen Kapital zu
schlagen. Weil Pluralismus bei westli-
chen Sozialwissenschaftlern derart
hochgeschitzt ist, wird jeder Angriff auf
etwas, das als Pluralismus betrachtet
wird, verunglimpft. Die Nichtigkeit
oder der Selbstbedienungscharakter
von pluralistischen ethnischen Ansprii-
chen werden selten gesehen. Von der
vorkolonialen Struktur der ethnischen
Beziehungen in Birma her und im Kon-
text des Nationalstaates gesehen, hat
der Versuch der Neustrukturierung und
Neukonzeptionalisierung der Ethnizi-
tat in Birma betrdachtliche Verdienste.
Obwohl es naiv wire zu glauben, dal}
Ethnizitit als Faktor in der Politik Bir-
mas jemals gidnzlich unbedeutend wer-
den kénnte, mag ein besseres Verstehen
der konzeptionellen Probleme, die Eth-
nizitdt beim Verstdndnis der birmani-
schen Verhiltnisse aufwirft, von Nut-
zen sein.

o Robert H. Taylor
(gekiirzte Ubersetzung des Artikels
,Perceptions of Ethnicity in the Politics
of Burma“ in: SEASS Vol. 10, No. 1
(1982), S. 7-22; Ubersetzung: KM)

Anmerkung:

1 Taylor nennt hier die Namen jener Wissen-
schaftler, die er in der von uns ausgelassen Pas-
sage diskutiert hat: Leach und Lieberman.
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,Dieses Buch wurde nicht auf der
Grundlage nationalstatistischer Erhe-
bungen verfa3t. Der Inhalt basiert viel-
mehr auf dem reichen Erfahrungsschatz
einer Person, die sich noch sehr eng mit
ihrer urspriinglichen Gemeinschaft ver-
bunden fiihlt.“

Mi Mi Khaing ist die erste burme-
sische Autorin, die sich der Frauenfrage
in ihrem Herkunftsland zuwendet. Als
Sozialwissenschaftlerin in den USA
lebend, trifft auch sie die sehr diirftige
Materiallage. War es seit 1962 fiir aus-
landische Soziologen unmdoglich eine
Forschungserlaubnis zu erhalten, so
hatte auch die Autorin keine reali-
stische Moglichkeit, zu Feldforschungs-
zwecken in ihr Heimatland zuriickzu-
kehren. Eigene Notizen und Erfahrun-
gen, beispielsweise beziiglich des Ver-
wandtschaftssystems, sowie die biogra-
phische Schilderung von burmesischen
Frauen runden die statistisch gesehen
mangelhafte Materiallage ab und bele-
ben sie. Kontakte der Autorin zu Freun-
dInnen in Burma ermd&glichten auch be-
grenzte Dorfstudien. So wurden bspw.
in 150 Haushalten Frauen nach der Ein-
schidtzung ihrer Stellung im Haushalt
befragt.

Ende der 70er Jahre, als das Buch
eigentlich schon fertiggestellt sein
sollte, hatte die Autorin noch einmal fiir
wenige Monate die Moglichkeit, sich
durch eigene Anschauung ein Bild der
derzeitigen Lebenslage der Frauen zu
machen. Das Buch verschafft uns
WesteuropéderInnen einen Zugang zu
der uns bislang weitgehend verschlos-
sen gebliebenen Lebensweise der Bur-
mesinnen. Anders als etwa in den Nach-
barlindern Thailand, Malaysia, iiber die
schon sehr viel geschrieben wurde,
tiberwiege in Burma trotz der im letzten
Jahrhundert sich weltweit vollzogenen
starken Verinderungen eher die Konti-
nuitit der Tradition hinsichtlich der
Stellung der Frau in religidsen, 6kono-
mischen und sozialen Fragen. Welche
Veridnderungen sich dennoch bspw.
beziiglich der Kontrolle des Eigentums
und der Ehevorstellung zeigen und
warum in Burma keine nennenswerte
Frauenbewegung existiert, - zu diesen
Fragen soll das vorliegende Buch den
LeserInnnen Anhaltspunkte und Auf-
kldrung bieten.

Susanne Wycisk



