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Vorwort

Heute erklingt allenthalben ein Schwanengesang auf das Ende der grossen Entwick-
lungstheorien. Meist wird der sozialwissenschaftliche Erkidrungsanspruch ginzlich
fallen gelassen und das Heil in der Mikrogeschichte oder der Metareflexion iiber die
Konstruktivitit des wissenschaftlichen Diskurses gesucht. Aus dem Scheitern der
Universaltheorien ldsst sich aber auch eine andere Konsequenz ziehen — wie Julian
Steward bereits vor einem halben Jahrhundert mit seinem Modell der "multilinearen
Evolution" vorgefiihrt hat: Anstelle allgemeiner Gesetze konnen raum-zeitlich be-
schriinkte Regelmissigkeiten im historischen Geschehen entdeckt werden, wenn ge-
rade jene Vielgestaltigkeit sozialer Wandlungsprozesse ins analytische Blickfeld ge-
riickt wird, an welcher die Globaltheorien scheitern mussten. In der vorliegenden
Studie wird dies fiir das indianische Mittelamerika zwischen dem 17.-und dem 20.
Jahrhundert versucht.

Das Problem des sozialen Wandels soll hier also im Rahmen einer Theorie mitt-
lerer Reichweite angegangen werden. Im Sinne einer Konfigurationsanalyse wird
sozialer Wandel als Resultat sich verdndernder Beziehungen zwischen gesellschafili-
chen Gruppen interpretiert. Die unterschiedlichen Sequenzen in der Abfolge von Be-
ziehungsmustern bestimmen dann die Richtung, welche der historische Prozess in
verschiedenen Kontexten nehmen kann. Die Diskussion des begrifflichen Instrumen-
tariums, das eine solche Modellbildung erlaubt, muss nur soweit gefiihrt werden, als
sie sich fiir die Erklérung beobachtbarer Phdnomene als niitzlich erweist. Anstelle der
Herausdestillierung abstrakter Beziehungen zwischen Variablen, wie es in der empi-
rischen Sozialforschung zum sozialen Wandel gingig ist, tritt der kontrollierte Ver-
gleich unterschiedlicher historischer Transformationen gesellschaftlicher Praxis.

Im ersten Kapitel soll der Leser in einem ethnographischen Tour d'horizon mit
den indianischen Regionen Mexikos und Guatemalas vertraut gemacht werden.
Gleichzeitig ldsst sich so eine Vorstellung von der Vielfalt dorflicher Wandlungspro-
zesse gewinnen. Zwei indianische Kulturbereiche stehen im Zentrum der Aufmerk-
samkeit: einerseits die Verdnderungen in der Hierarchie politisch-religioser Amter,
dem sogenannten Cargo-System. In vielen Dorfern werden seit einigen Jahrzehnten
die aufwendigen Heiligenfeste nicht mehr gefeiert, die friiher von einzelnen Familien
auszurichten waren, wollte das Familienoberhaupt spiter in die hichsten politischen
Posten eingesetzt werden; andere Gemeinden unterhalten jedoch weiterhin dieses
System von Prestigetkonomie; wiederum andere haben zivile und religitse Amter
nie in eine Hierarchie integriert, und in wiederum anderen wurden gar nie einzelne
Familien als Festgeber bestimmt, sondern alle tragen gleichermassen die finanzielle
Last, die der Dienst fiir die Heiligen mit sich bringt.

Andererseits soll der Frage nachgegangen werden, unter welchen Bedingungen
die ethnische Differenzierung in ladinos! und indios weiterbesteht: In einigen Ge-

! Die wichtigsten spanischen Begriffe werden in einem Glossar {Anhang I) erlautert.
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genden und Gemeinden hat sich die indianische Identitit verfliichtigt; die biuerliche
Bevilkerung begreift sich selbst als Teil der mestizischen Nation und wird von die-
ser als ihresgleichen anerkannt. Andere Gruppen sind dagegen indios geblieben,
wobei aber der Identititshorizont mittlerweile unterschiedlich weit gefasst wird:
Hiufig gelten die Nachbargemeinden immer noch als ethnisch Fremde, die unter-
schiedliche costumbres pflegen und denen mit gebotener Vorsicht zu begegnen ist;
anderswo umfasst das "Wir" bereits die eigene Sprachgruppe, in anderen Gegenden
gar die Gesamtheit aller Indianer.

Im zweiten Kapitel stehen einige der bisherigen Versuche zur Diskussion, fiir
diese Verinderungen indianischer Sozialstruktur eine Erklirung zu finden, sei diese
modernisierungs- oder dependenztheoretischer Natur, marxistisch, kulturékologisch
oder funktionalistisch, an der Weltsystemschule oder der rationalen Entscheidungs-
theorie orientiert. Bereits in einer fritheren Arbeit habe ich mich ausfiihrlich mit die-
sen Theorietraditionen beschiftigt, und ich mochte hier deshalb nur die wichtigsten
Punkte anfiihren. Die meisten Erklirungsansitze beziehen sich auf eine bestimmte
Region oder gar auf das untersuchte Dorf und lassen sich — hiufig entgegen den An-
spriichen — nicht verallgemeinem, wie eine vergleichende empirische Uberpriifung
zeigt.

Mittlerweile sind einige hervorragende historische Studien iiber einzelne indiani-
sche Regionen erschienen, und die Zahl der seit den dreissiger Jahren verfassten
Dorfstudien geht wohl in die Hunderte. Wenigstens einige der gut dokumentierten
Einzelfille sozialen Wandels mit einem Modell zu erfassen, stellt eine Herausforde-
rung fiir eine komparative Ethnologie dar; sie hat mich seit meiner Feldforschung in
Mexiko Mitte der achtziger Jahre nicht mehr losgelassen. Die Theoriekritik dient
dazu, die empirischen und begrifflichen Probleme einer solchen Modellbildung ge-
nauer zu umreissen.

Anschliessend sind die Grundbegriffe vorzustellen, mit deren Hilfe eine verglei-
chende Analyse geleistet werden kann. Im Zentrum steht die von Pierre Bourdieu
gepragte Vorstellung eines sozialen Raumes, der durch eine 6konomische, politische
und kulturelle Dimension gebildet wird. In diesem Raum nehmen Personen oder
Gruppen je nach dem Umfang ihres konomischen, politischen und kulturellen
Kapitals eine gewisse Position ein. Der soziale Raum lisst sich weiter nach unter-
schiedlichen Qualititen der Kapitalien differenzieren, und so konnen Subriume mit
dhnlichen Kapitalformen unterschieden werden. Ich benutze diese Darstellungsweise
v.a. dazu, um sozialstrukturelle Verinderungsprozesse dreidimensional beschreiben
zu konnen, d.h. als Verschiebung der Positionen einzelner Gruppen in diesem
Raum.

Des weiteren sind die Begriffe zu spezifizieren, welche die Handlungen und
Denkmodi von Individuen zu erfassen erlauben. Ich unterscheide zwischen habituali-
siertem, routinisiertem Handeln und Denken, das je nach der sozialstruktureilen Po-
sition eines Individuum unterschiedlich geartet sein wird, und bewusstem, strategi-
schem Handeln; beide folgen den allgemeinen Prinzipien einer Kosten-Nutzen-Ab-
wigung. Schliesslich definiere ich verschiedene Felder der sozialen Praxis, in denen
die Individuen jeweils gemiss gewissen rechtlichen und normativen Regeln mitein-
ander um Ressourcen konkurrieren. Fiir diese Studie ist das symbolische Feld von
besonderer Bedeutung, wo um die Giiltigkeit von sozialen Klassifikationen, von
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Weltdeutungen und Werthaltungen gekidmpft wird. Die Durchsetzungschancen auf
diesem Feld hingen vom Prestige einer Person ab — von der Menge an symboli-
schem Kapital, iiber das sie verfiigt. Kommt eine bestimmte Deutung oder Wert-
setzung den Interessen aller Beteiligten entgegen, so entsteht ein Konsens und damit
eine Allgemeinverbindlichkeit, die ich mit dem Begriff des "kulturellen Kompromis-
ses" zu erfassen versuche.

Mit diesem terminologischen Riistzeug ausgestattet, nihern wir uns dem Problem
des sozialen Wandels im indianischen Mittelamerika in drei Schritten. Der erste
Schritt besteht darin, die sich wandelnde regionale Sozialstruktur zu beschreiben und
die ethnische Dynamik als Ergebnis der Auseinandersetzungen auf dem symboli-
schen Feld zu interpretieren (Kapitel 3). Zuerst werden die drei Dimensionen des re-
gionalen Sozialraumes beschrieben und ihre Verinderungen im Laufe der Geschichte
nachgezeichnet. Bei der 6konomischen Dimension ist zudem zwischen der Vertei-
lung von Land und derjenigen von Handelschancen zu unterscheiden, wobei man fiir
die Darstellung der letztgenannten auf die wirtschaftsgeographischen Studien von
Carol Smith zuriickgreifen kann. Es wird sich zeigen, dass einzelne indianische Dor-
fer im Laufe der Zeit und im synchronen Vergleich in recht unterschiedlichem Masse
tiber Land und Handelschancen verfiigen. Sie teilen diese 6konomischen Lagen zu-
dem héufig mit mestizischen Bauern?. Alle indianischen Gemeinden waren und sind
jedoch in der politischen Dimension des sozialen Raumes immer auf die untersten
Ringe verwiesen und hiufig auch Mestizen untergeordnet, deren Skonomische Lage
sich kaum von ihrer eigenen unterschied oder sogar schlechter war. Die indianischen
Gruppen konnen also als politisch-kulturelle Unterklasse beschrieben werden. Aus-
serdem unterschieden sie sich von den Mestizen noch vor einem halben Jahrhundert
hdufig aufgrund der sozialstrukturellen Binnenorganisation (Landrecht, Cargo-Sy-
stem) sowie der Sprache, also in der Qualitiit dessen, was als kulturelles Kapital ein-
gesetzt werden kann,

Diese Unterschiede beziiglich der Qualitiit der Kapitalien und der Lage im Schich-
tupgsgefiige bringen divergierende Alltagspraktiken und Lebensstile hervor, welche
wiederum — so wird meine These lauten — die Grundlage fiir die ethnischen Klassifi-
kationen bilden: Indios verfiigen iiber weniger, ladinos tiber mehr politische Macht
und mehr Prestige. Die einzelnen indianischen Dorfgemeinschaften nehmen unter-
schiedliche Positionen in der regionalen Verteilung von Handelschancen und Land
ein und unterscheiden sich dadurch in ihren Alltagspraktiken (z.B. Gemeinden von
Wanderarbeitern oder Topfern).

Die Dynamik ethnischer Gruppenbildung lisst sich jedoch nicht ohne weiteres aus
den Unterschieden im Lebensstil ableiten. Vielmehr héingen der genaue Ort der ethni-
schen Grenzziehung auf dem kulturellen Kontinuum, das sich zwischen typisch in-
dianischen und typisch mestizischen kulturellen Formen erstreckt, ebenso wie die
Rigiditdt der ethnischen Linie davon ab, wie die politisch-symbolischen Auseinan-

2. Ich werde im folgenden hiufig von "Bauern” sprechen, wenn Bauerinnen mitgemeint sind, und die weib-

liche Form nur dort gebrauchen, wo explizite Frauen angesprochen sind. Dieser "male bias" im Sprach-

gebrauch mag auch damit zusammenhiingen, dass sich die vorliegende Arbeit v.a. mit den M#nnern vorbe-

h.altenen Bereichen "offizieller” Dorfpolitik und den minnlich dominierten Feldern der Okonomie beschif-

;11gt. Fir eine andere Perspektive auf die indianische Dorfg
991).
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dersetzungen zwischen den verschiedenen Gruppen ausgehen: Einerseits versuchen
sich die Indianer der stigmatisierenden Klassifikation als indios zu entzichen, indem
sie die ladinos als eine unter vielen anderen Sprachgruppen klassifizieren, ohne die
Distinktion in indios und ladinos und damit die ideologischen Vorgaben der Ladinos
zu iibernehmen; indem sie durch individuelle Anpassungsbemiihungen die Gruppe
zu wechseln versuchen ("passing"); indem sie sich die kulturellen Charakteristiken
der ladinischen Gruppen aneignen (Akkulturationsprozesse). Doch auch wenn sich
deshalb die kulturellen Unterschiede zwischen den Gruppen eingeebnet haben, sind
die Mestizen auf der anderen Seite dann an einer Aufrechterhaltung der ethnischen
Grenze interessiert, wenn sie mit den Indianern um knappe Ressourcen konkurrieren
und eine politische Kontrolle dieser Ressourcenfliisse moglich ist. Unter diesen
Umstinden konnen sie ihren Vorteil, als Mestizen iiber weit bessere Bezichungen zu
den regionalen und nationalen Machtzentren zu verfiigen, ausspielen, und eine so-
ziale Abschliessung der eigenen Gruppe kann einen strategischen Vorteil bringen.
So reproduziert sich in diesen Gegenden die ethnische Differenzierung trotz der kul-
turellen Anniherung und trotz der Verschiebung der demographischen Verhiitnisse
durch "passing”. Wo keine politisch regulierbare Gruppenkonkurrenz besteht, fiih-
ren die Akkultrationsprozesse nach und nach zur Auflosung der indianischen Identi-
tit. Diese These werde ich anhand eines Vergleichs unterschiedlicher Regionen
Guatemalas und Mexikos zu belegen versuchen.

In einem zweiten Schritt wird die Analyseebene gewechselt, um jene sozialen
Wandlungsprozesse verstehen zu konnen, die nicht das regionale Sozialgefiige und
die interethnische Dynamik, sondern die dorflichen Institutionen betreffen. Als Aus-
gangspunkt dient derjenige Typus von Dorfgemeinschaft, der in den ersten Mono-
graphien beschrieben wurde und deshalb zum Inbegriff indianischer Lebensweise
geworden ist. Ich nenne diese Gemeinden "klassische”. Sie zeichnen sich durch eine
auf das Dorf bezogene ethnische Identitit sowie durch ein Cargo-System aus, bei
dem individuell zu finanzierende Heiligenfeste einen integralen Bestandteil der Hier-
archie von Amtern darstellen (Kapitel 4). Erst nachdem eine Vorstellung vom Funk-
tionieren der dorflichen Sozialstruktur und Kultur gewonnen wurde, lisst sich be-
stimmen, wo die Kriifte des sozialen Wandels zu greifen vermogen.

Dabei werde ich von der inzwischen allgemein akzeptierten Einsicht ausgehen,
dass die Schichtung innerhalb der Bauerndtfer ein zentrales Element ihrer Sozial-
struktur darstellt und dass man ohne ihre Beriicksichtigung kaum zu einem adéquaten
Verstindnis der sozialen Dynamik gelangen wird. Trotz aller Variationen in der Form
und im Ausmass lisst sich eine intergenerationell relativ stabile dorfliche Stratifizie-
rung fiir alle Epochen und Regionen nachweisen. Insbesondere ist das Land ghnlich
ungleich verteilt wie das Vermogen in westlichen Industriegesellschaften.

Nur die reichen Familien konnen es sich leisten, die Feste fiir die Dorfheiligen
auszurichten und damit in der Hierarchie zivil-religitser Amter soweit voranzukom-
men, dass sie schliesslich als Mitglieder des Altestenrates, als principales, die politi-
schen Geschicke des Dorfes zu bestimmen vermdgen. Weil sie als Patrons etwas zu
bieten haben, verfiigen sie iiber die Gefolgschaft von Klienten. Als Broker vermiitteln
sie die politischen Beziehungen zur Aussenwelt, sofern diese Aufgabe nicht von la-
dinischen Beamten oder Kaufleuten iibernommen wird. Demgegeniiber befindet sich
die Mehrzahl der Mitglieder der bauerlichen Gemeinde in einer prekdren Situation.
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Ohne geniigend Land, um von dessen Ertrigen leben zu kinnen, sind sie von Lohn-
arbeit und den Beziehungen zu michtigeren Patrons im Dorf abhingig, die ihnen
Kredite verschaffen oder ein Stiick Land verpachten. Da sie kaum iiber weitliufige
Beziehungsnetze und Verbindungen zu einflussreichen regionalen Politikern verfii-
gen, sind sie dazu bestimmt, die Rolle von Gefolgsleuten einzunehmen.

Welche Weltbilder entsprechen dieser kleinbiuerlichen sozialen Lage? Weiche
Strategien werden durch diese Position in der Ressourcenverteilung nahegelegt? Im
Bereich der habitualisierten Wahrnehmungs- und Denkschemata trifft man auf die
durchaus realistische Vorstellung, alle lebenswichtigen und begehrenswerten Giiter
seien nur in begrenzten Mengen vorhanden und deshalb wie das Land in einer Art
Nullsummenspiel auf die Mitglieder einer Gemeinde verteilt. Foster hat dieses ko-
gnitive Muster unter dem Begriff des "image of the limited good" zu erfassen ver-
sucht, und ich werde dieses Konzept mit den seither geiibten Kritiken konfrontieren
miissen und es entsprechend prazisieren. Kleinbauern sind auch gezwungen, eine
sogenannte Safety-first-Strategie zu verfolgen, d.h. in Entscheidungssituationen Lo-
sungen zu bevorzugen, bei denen das Risiko einer Subsistenzkrise klein erscheint,
auch wenn damit voraussichtlich kaum Profit erwirtschaftet werden kann. Dieser
Umstand wird mit dem Begriff der Subsistenzorientierung kleinbiuerlicher Klassen
umschrieben und ich werde versuchen, eine diesbeziigliche Bilanz aus den umfang-
reichen wirtschaftsethnologischen Forschungen zu ziehen.

Auf dem Feld der symbolischen Klassifikationen und Bewertungen moralisiert
sich die Zielorientierung: Es wird ein Recht darauf postuliert, aus der begrenzten
Menge vorhandener Giiter einen geniigend grossen Anteil zu bekommen, um ein be-
scheidenes Leben fithren und der Gefahr einer Subsistenzkrise begegnen zu konnen.
In diesem Zusammenhang werde ich einige Thesen von James Scott umformulieren
und in Bezug zur sich veriandernden regionalen Sozialstruktur setzen: Wenn wie im
indianischen Mittelamerika die Michtigen immer die ethnisch "anderen” sind, weil
die Indios eine politische Unterklasse darstellen, und wenn diese Unterordnung so
geartet ist, dass die indianischen Bauern keine eigentlichen Patronage-Beziehungen
zu den Michtigen ausserhalb der Gemeinde aufbauen kénnen, richtet sich der mora-
lische Appell an die eigene Lokalgruppe. Auf diese Weise entsteht das Idealbild einer
dorflichen Solidargemeinschaft, in der alle zum Wohl des Ganzen nach Kriften bei-
tragen und so das gemeinsame Uberleben garantieren.

Diese Solidarititsideologie zeigt in "klassischen" Gemeinden auch politische Ef-
fekte, wie insbesondere anhand der Cargo-Feste zu zeigen sein wird. Diese werden
fiir die Heiligen abgehalten, damit sie den Fortbestand der Welt sicherstellen, den
sommerlichen Regen bringen und alles Ubel von der Gemeinde abwenden. Der
Dortheilige symbolisiert somit das gemeinsame Interesse aller, die Idee der Schick-
salsgemeinschaft in einer feindlichen und durch mancherlei Unsicherheiten geprigten
Welt. Das Solidarititsideal beinhaltet nun nicht nur die Erwartung, dass die reicheren
comuneros den drmeren in Notfillen unter die Arme greifen; sie haben auch die
Pflicht, fiir das religitse Gemeinwohl aufzukommen und ein Fest zu Ehren der Hei-
ligen auszurichten. Indem sie fiir eine gleichgewichtige Beziehung mit den Uber-
natiirlichen sorgen, machen sie ihren Reichtum der ganzen Gemeinschaft zunutze.

Wie aber kam es dazu, dass sich die lokale Elite nur in gewissen Regionen diesem
Druck fiigte? Unter welchen Bedingungen machte sie sich die Solidarititskonzeptio-

Transformationen xiii

nen, welche die subsistenzorientierten Schichten hervorbringen, so zu eigen, dass
diese schliesslich wie in den klassischen comunidades Teil ibres eigenen Weltbildes
wurden und sich damit als kultureller Kompromiss durchsetzen konnten?

In einem dritten Schrirt wird untersucht, unter welchen Bedingungen es zur Her-
ausbildung dieser "klassischen” Gemeinden kam und unter welchen sie sich in wel-
che Richtung weiter entwickeln. Gemiss der hier verwendeten Begrifflichkeit lassen
sich strukturelle Umbriiche als Positionsverschiebungen einzelner Gemeinden im
sozialen Raum darstellen. Von Richtung und Ausmass dieser Verschiebungen hangt
der Ausgang lokaler Wandlungsprozesse ab. Denn aufgrund der verinderten Stel-
lung in der regionalen Verteilung von ckonomischen, politischen und kulturellen
Ressourcen werden auch die Machtverhiltnisse zwischen den dorflichen Interessen-
gruppen verriickt. Damit verdndemn sich deren Chancen, die dorflichen Institutionen
und Selbstdarstellungen gemiss den eigenen Interessen zu beeinflussen und so die
symbolischen Praktiken zu prigen, die den zukiinftigen Referenzrahmen fiir das Zu-
sammenleben im Dorfe ausmachen werden. Weil die Positionen und Positions-
verschiebungen im sozialen Raum so unterschiedlich und vielgestaltig sind, hat man
verschiedene solcher Transformationen symbolischer Praxis zu erwarten. Es geht
also darum zu bestimmen, welche Pfade "multilinearer Evolution" zu welchen so-
zialstrukturellen Arrangements fiihren.

Eine ganze Reihe von ethnohistorischen und ethnographischen Arbeiten werden
herangezogen, um diese These im fiinften und sechsten Kapitel empirisch zu bele-
gen. Von besonderem Wert sind dabei neuere Studien iiber Dorfgemeinschaften, die
bereits ein halbes Jahrhundert zuvor von den ethnographischen Pionieren beschrie-
ben worden waren. Allerdings weicht die hier vertretene Interpretation hiufig von
derjenigen der Autorinnen und Autoren ab, und es gilt, die eigene Lesart der histori-
schen Entwicklungen oder der ethnographischen Verhiltnisse als mogliche oder gar
addquatere auszuweisen.

Im fiinften Kapitel stehen die Positionsverinderungen indianischer Gemeinden
zur Debatte, die zur Ausbildung des "klassischen” Typus fithrten. Noch in der Ko-
lonialzeit wurde zwischen adeligen und gemeinen indianischen Familien unterschie-
den. In den "aristokratischen" Gemeinden hatten nur die Noblen das Recht, sich in
die politischen Amter wihlen zu lassen. Sie profitierten am kolonialen Zwangs-
handeissystem mit und verfiigten meist iiber grossere Landereien. Sie standen auch
den religidsen Bruderschaften vor, die mittels Kollekten, den Ertrdgen von Viehber-
den oder von eigenen Lindereien die Feste fiir die Heiligen finanzierten und in Not-
zeiten das Uberleben der drmeren Gemeindemitglicder garantierten.

Die These wird lauten, dass bei einer Verschlechterung der 6konomischen Lage
einer Gemeinde und gleichzeitigem politischem Kontrollverlust klassische Cargo-
Systeme und die dorfzentrierte ethnische Identitit entstehen. Diese Konstellation er-
lebten die indianischen Gemeinden zweimal im Laufe ihrer Geschichte: zuerst in der
Zeit der bourbonischen Reformen im spéten achtzehnten Jahrhundert und einhundert
Jahre spiter unter den liberalen Diktaturen. Wieso hatte gerade diese "Bewegung im
sozialen Raum"” diesen Effekt auf die symbolischen Praktiken indianischer Bauemn?
Der Legitimationsdruck auf die lokalen Oberschichten stieg, weil aufgrund der all-
gemeinen tkonomischen Krise, des Landverlustes und der Verarmung oder staatli-
chen Enteignung der Bruderschaften viele Kleinbauernfamilien unter das Subsi-
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stenzniveau zu fallen drohten. Andererseits waren unter den neuen politischen Be-

dingungen die Mittlerpositionen fiir Broker aus den Gemeinden nicht mehr zugéng-
lich, weil sie von spanischen Beamten und spiter von Ladinos besetzt wurden. Die
Dorfeliten verfiigten mithin nicht langer tiber eine politische Basis ausserhalb der
Gemeinde, so dass sich die innerdorfliche Machtbalance zugunsten der Gemeinen
verlagerte. Dies ermoglichte es denjenigen Gemeinen, die durch die ¢konomischen
Umgestaltungsprozesse zu Reichtum gelangt waren, sich als neue Dorfelite zu eta-
blieren: Sie tibernahmen den Solidaritdtsvorstellungen der subsistenzorientierten
Schichten entsprechend die Finanzierung der Feste und sicherten sich so im Aufstieg
durch die neue zivil-religiose Hierarchie deren Gefolgschaft und die Macht, die es
ihnen erlaubte, die Dorfpolitik fortan in ihrem Sinne zu gestalten. Die "klassische”
Gemeinde war geboren.

In den Gegenden, wo aus verschiedenen Griinden die Mittlerpositionen nicht von
Aussenstehenden eingenommen wurden und kein vergleichbarer Verlust an kono-
mischen Ressourcen zu verzeichnen war, blieb das alte sozialstrukturelle Arrange-
ment in den Grundziigen bis auf den heutigen Tag erhalten, auch wenn sich mittler-
weile die Grenzen zwischen den Strata verwischt haben. In anderen Regionen jedoch
verloren die Dorfer all ihren okonomischen und politischen Spielraum. Im Laufe des
"langen" neunzehnten Jahrhunderts wurden viele Dorfer von den sich ausbreitenden
haciendas vereinnahmt. Hier kristallisierte sich wiederum eine andere Transformation
dorflicher Sozialstruktur heraus. Die hacendados kamen, um ihre Macht nicht nur
durch Gewaltandrohung abzusichern, den Solidarititsvorstellungen der Dorfler ein
Stiick weit entgegen, indem sie als "gute Patrons” ihren Pichtern und Arbeitern in
schlechten Zeiten unter die Arme griffen, ihnen die Abgaben erliessen und die Feste
fiir die Heiligen finanzierten. Lebten auf den haciendas Angehdrige verschiedener
indianischer Sprachgruppen zusammen, so gingen nicht nur alle sozialstrukturellen
Charakteristiken indianischer Dorfer verloren, sondern mit der Sprache auch das
letzte Zeichen einer eigenen Identitdt. Ihre Bewohner rechneten sich bald der mestizi-
schen Bevolkerung zu.

Im sechsten Kapitel wird untersucht, unter welchen Bedingungen sich die "klassi-
schen" comunidades im nachrevolutioniren Mexiko und Guatemala in welcher Art
und Weise verinderten. Je nachdem, zu wessen Gunsten sich die dorfliche Macht-
balance im Zuge der unterschiedlichen regionalen Entwicklungen verdndert, konnen
sich die einen oder die anderen Vorstellungen iiber die "richtige” dorfliche Ordnung
durchsetzen. Die akkumulierende Schicht entzieht sich dem fiir die klassischen Ge-
meinden charakteristischen "Gesellschafisvertrag", um die Kosten fiir die Feste ein-
zusparen, die politischen Amter direkt besetzen zu konnen und ihren Aktionsradius
nicht durch Riicksichtnahme auf die dorfliche Solidarititsideologie einschrianken zu
miissen.

Dies ist insbesondere bei einem Aufstieg in der Verteilung von Handelschancen
der Fall, d.h., wenn sich aufgrund einer giinstigen Position in einem aufblithenden
kompetitiven Handelssystem eine indianische Elite von Grosskaufleuten oder Manu-
fakturbesitzern herausbildet. Diese sind von der Arbeitskraft der drmeren Gemein-
demitglieder weniger abhiingig als Grossbauem. Durch die neuen Moglichkeiten im
Kleinhandel und Handwerk verbessern sich auch die Uberlebensbedingungen der
irmeren Gemeindemitglieder, und der moralische Druck auf die Dorfelite verringert
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sich. Die Machtbalance neigt sich so zugunsten der Handelselite, und diese kann ihre
Vorstellungen von der Ausgestaltung der politischen Institutionen durchsetzen, so-

:. bald sich neue Allianzmoglichkeiten mit Aussenstehenden ergeben: Der Zwang zur

Teilnahme am Festsystem wird notfalls durch Ubertritt zum Protestantismus umgan-
gen; die politischen Amter werden schliesslich jeder religiosen Legitimation entbun-
den und durch direkte und allgemeine Wahlen zuginglich gemacht. Die Gemeinde
soll nun durch einen solidarischen Effort "modernisiert” werden. Hielte der "Fort-
schiitt” erst in den indianischen Gemeinden Einzug, wiirde auch der Missachtung der
Ladinos die Grundlage entzogen und ein offensives indianisches Selbstbewusstsein
moglich. Anstatt ins religidse Gemeinwohl investieren die Héndler nun in die Aus-
bildung der Kinder. So entsteht mit der Zeit eine eigentliche indianische Bildungs-
elite, die sich trotz ihres Aufstiegs in der kulturellen Dimension des sozialen Raumes
weiterhin politisch den Ladinos unterordnen muss, weil diese ihre Reihen gegeniiber
den neuen Konkurrenten abschliessen. Die zuriickgesetzten indianischen Bildungs-
biirger erweitern den Horizont des Solidarititsanspruches und damit die Grenzen der
ethnischen "Wir"-Gruppe nach und nach: zuerst auf die eigene Sprachgruppe,
schliesslich auf die Gesamtheit aller Indianer. Der politische Zusammenschluss aller
indios soll es ihnen dereinst erméglichen, in diejenigen gesellschaftlichen Positionen
vorzudringen, die ihnen heute noch vorenthalten werden.

Eine dhnliche Entwicklung ldsst sich in denjenigen Gemeinden beobachten, die
nicht primdr in der Verteilungshierarchie von Handelschancen, sondern von Land
einen Aufstieg zu verzeichnen hatten. Dies war vorwiegend in Mexiko der Fall, als
es verschiedenen Bauernfiihrern wihrend der Revolution gelang, die Lindereien der
haciendas fiir die Gemeinden wiederzugewinnen. Hier gingen aber der Aufstieg in
der 6konomischen und der politischen Verteilungshierarchie zusammen: Die agrari-
stischen Fiihrer verfiigten als Grundvoraussetzung ihres Erfolgs iiber gute Bezie-
hungen zur regionalen und nationalen politischen Elite und konnten sich deshalb als
die neuen Mittler etablieren. Als caciques beherrschten sie manchmal ganze Regio-
nen. Ihre Macht beruhte auf dieser politischen und kommunikativen Scharnier-
stellung, und deshalb verzichteten sie auf die Legitimierung im traditionellen Cargo-
System. Sie verorten nun den Adressaten der Solidarititsideologie in ihren neuen
Verbiindeten, den agrarrevolutiondren Faktionen der Zentraleliten. Die Symbole des
agrarismo, seine Heiligen wie der Bauernfiihrer Emiliano Zapata, seine Wahlspriiche
wie tierra y libertad, werden zu den Emblemen ihrer Weltanschauung, welche die
ausgehohlte Form der dérflichen Solidarititsideologie mit neuer Bedeutung fiillt. Mit
dieser ideologischen Offnung tritt das Selbstverstindnis als Mexikaner, als Kinder
der Revolution, nach und nach an die Stelle der Wahrnehmung als indianische co-
munidad. Hat Indianersein fiir die einzelnen Familien keinen Wert mehr, so wird
auch die eigene Sprache nicht mehr weitervermittelt. Weil die Mestizen hier eine eth-
nieniibergreifende politische Allianz eingegangen sind, kénnen sie an einer sozialen
Abschottung nicht interessiert sein, und so verlieren sich viele agrarrevolutionire
Dérfer mit der Zeit im Mainstream der mexikanischen Gesellschaft.

In anderen regionalen Kontexten wird die geltende Ordnung von den subsisten-
zorientierten Schichten in Frage gestellt. Sie entziehen sich dem alten institutionellen
und symbolischen Arrangement, wenn sie die zugehorige Monopolisierung der poli-
tischen Macht durch die principales nicht linger tolerieren wollen, da diese ihnen im
Ausgleich nichts mehr zu bieten haben und sie von den $konomischen Ressourcen
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der reichen Familien unabhingig geworden sind. Dies ist dann der Fall, wenn die
Gemeinde einen gravierenden Verlust an konomischen und politischen Kapitalien
zu erleiden hatte: Das Bevolkerungswachstum zwang zur steten Aufsplitterung der
Parzellen, bis schliesslich ein Leben als Kleinbauern unméglich wurde. Gleichzeitig
konnte wegen der ungiinstigen Position in der Marktstruktur nicht auf Handel und
Handwerk ausgewichen werden. Die subsistenzorientierten Schichten wurden prole-
tarisiert und marginalisiert. Als saisonale Wanderarbeiter, als Landproletarier mit Fe-
rienwohnsitz in der Gemeinde oder als Kleinsthindler und Gelegenheitsarbeiter wur-
den sie von der Dorfelite unabhingig, und der institutionelle Rahmen der "klassi-
schen" Dorfgemeinschaft bot ihnen keine Sicherheit und keine Uberlebenshilfe mehr.
Sie liessen sich zum Protestantismus oder zum orthodoxen Katholizismus bekehren,
um den sinnlos gewordenen Ritualen zu entfliechen und der Biirde eines Amtes zu
entgehen. Aus ihrer Sicht erfiillten die principales ihre Aufgaben nicht mehr, und die
alte Ordnung, als deren Hiiter sich diese verstanden, erschien marode und {iberkom-
men. Wenn sich gleichzeitig die politischen Aussenbeziehungen vervielfiltigten,
verloren die principales auch ihre Mittlermacht an die Vertreter politischer Parteien
und Gewerkschaften, an staatliche Entwicklungsagenten etc. Dieser Machtverlust
besiegelte ihr Schicksal: Sie verfiigten nicht linger iiber die Gefolgschaft, um die
comuneros auf die Linie der "Tradition" zu verpflichten, und mussten abdanken.
Héufig wird nun das alte Ideal der Solidargemeinschaft ins Gedankengut christlicher
Basisgemeinschaften iibernommen. In Regionen mit sehr ungleicher Landverteilung
ist auch ein Anschluss an radikalisierte Formen der Gesellschaftskritik moglich, wie
sie linksorientierte Basisbewegungen formulieren.

In Dorfern, die weder einen merklichen Aufstieg in der skonomischen und politi-
schen Ressourcenverteilung erleben konnten, noch einen Verlust politischer Auto-
nomie oder 6konomischer Chancen hinzunehmen hatten, blieb ein — den veranderten
Verhilinissen angepasstes — "klassisches" Arrangement erhalten.

Das Transformationsmodell erlaubt es also, die sozialstrukturellen Entwicklungen
und die Verdnderungen in den Selbstwahrmehmungen indianischer Bauern in den
letzten 200 Jahren vergleichend zu erkliren. Hinter all diesen historischen Variatio-
nen lassen sich allgemein giiltige Wirkkriifte identifizieren und diese — in der Meta-
phorik der Bewegungen in einem sozialen Raum — auf wenige Faktoren zuriickfiih-
ren. Mehrere Dutzend Fallbeispiele konnen mit Hilfe dieses Modells — einmal besser,
einmal schlechter — interpretiert sowie einige der theoretischen und empirischen De-
fizite gangiger Erkldrungsansitze behoben werden.

Dem Theorienvergleich ist der erste Teil des abschliessenden siebten Kapitels
gewidmet. Weiter wird es darum gehen, den theoretischen Status des Modells ge-
nauer zu bestimmen: Handelt es sich um eine Erklirung des Wandels im indianischen
Mittelamerika, oder um die Skizze einer Theorie der abhingigen gesellschaftlichen
Entwicklung? Ich werde argumentieren, dass die "Bewegungen im Raum" keine ei-
gentlichen Ursachen des historischen Geschehens darstellen, sondern als Resultat
der kumulierten Handlungsfolgen aller Gesellschaftsmitglieder zu interpretieren sind.
In diesem Sinne handelt es sich nicht um "externe” Variablen. Wie eine Theorie vor-
zugehen hitte, die auch von den Einzelhandlungen auf die gesamtgesellschaftlichen
Umbriiche zu schliessen und so den Strukturzyklus von Entstehung, Ausbreitung,
Krise und Zerfall einer gesellschaftlichen Ordnung zu erfassen vermochte, soll im
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Anschluss an einige neuere soziologische Ansitze wenigstens angedeutet werden.
Schliesslich mdchte ich an die aktuelle Diskussion um die "Theoriefahigkeit" von
Geschichte und das Verhiltnis von Geschichtswissenschaft und Ethnologie ankniip-
fen. Ich werde zwei Behauptungen vertreten: Entgegen der gegenwirtig vorherr-
schenden Ansicht hoffe ich mit dieser Studie gezeigt zu haben, dass es weiterhin
sinnvoll sein kann, nach erkennbaren, besser: nachkonstruierbaren Regelmissigkei-
ten im sozialen Geschehen zu suchen. Andererseits haben solche vergleichenden Er-
klirungen notwendigerweise einen raumlich und zeitlich beschrinkten Geltungs-
anspruch und eine allgemeine Theorie des sozialen Wandels ist wohl nur zu formu-

~ lieren, wenn man bereit ist, jeden empirischen Gehalt preiszugegeben.
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