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ABBILDUNG 1: DIE LAGE VON WEST CAPRIVI IM SUDWESTLICHEN AFRIKA
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| EINLEITUNG
I.1 Forschungshistorischer und theoretischer Kontext
L.1.1 Gegenstand und Aufbau der Arbeit

Sozialer Wandel ist ein zentrales Thema der Sozialtheorie, dem sowohl Fragen zum Ver-
hiltnis von Sozialstruktur (structure) und individuellem Handeln (agency) als auch zum Zu-
sammenwirken von lokalen (the local) und globalen (the global) Dynamiken untergeordnet
sind (Noble 2000:2). Es ist eine banale und zugleich grundlegend bedeutsame Feststellung,
dass diese vier Dimensionen in allen Prozessen sozialen Wandelns enthalten sind. Um sozia-
len Wandel zu erkldren, sind sie daher im empirischen Einzelfall aufzuzeigen und zueinander
in Beziehung zu setzen. In dieser Arbeit soll dies anhand des Fallbeispiels der Khwe in West
Caprivi im Nordosten Namibias geschehen.

Die Khwe sprechen eine Zentralkhoisan-Sprache und zdhlen zu den als ehemalige Jager
und Sammler klassifizierten und im siidlichen Afrika ,San’ oder ,Buschleute’ genannten Be-
volkerungsgruppen und damit zugleich zu den weltweit bekanntesten marginalisierten indige-
nen Minorititen.' Die politischen und wirtschaftlichen Rahmenbedingungen fiir das Leben der
Khwe in West Caprivi haben sich wihrend der letzten 200 Jahre und in besonders dramati-
scher Weise seit der Mitte des 20. Jahrhunderts mehrfach entscheidend verdndert. Seit Mitte
des 18. Jahrhunderts wanderten verschiedene bantu-sprachige Bevolkerungsgruppen in das
Siedlungsgebiet der Khwe ein. In der Folge etablierten sich, in dhnlicher Weise wie zwischen
Bantu- und Khoisan-Sprechern in anderen Teilen des siidlichen Afrika, Patron-Klient-Bezie-
hungen vor allem zwischen Mbukushu und Khwe. Im Jahre 1938 beschloss die siidafrikani-
sche Administration, alles Vieh und mit dem Vieh auch die agropastoralistische Bevolkerung
aus West Caprivi auszuweisen, um die Ausbreitung von Rinderkrankheiten in das Farmgebiet
zu verhindern. Wéhrend der 1940er bis 1960er Jahren gingen viele Khwe Ménner als Wan-
derarbeiter in die Goldminen am Witwatersrand in Siidafrika. Dies unterscheidet sie von an-
deren San im siidlichen Afrika, von denen zwar viele als Farmarbeiter, aber nicht als Minen-

arbeiter titig waren. Ein wesentlicher Unterschied dabei ist, dass nur Ménner in die Minen

Alternative Schreibweisen fiir das Ethnonym ,Khwe’ sind: Khoe, Kxoe und Kxoé. Daneben gibt es noch ei-
ne Reihe anderer Bezeichnungen fiir die Khwe (vgl. 11.3.2.4). Die Schreibweise ,Khwe’ folgt der ,Penduka
Declaration on the Standardisation of Ju and Khoe Languages’, die im April 2001 von Vertretern verschie-
dener San Gruppen verabschiedet wurde. ,Kh6¢’ ist im Khwe ebenso wie in anderen Zentralkhoisan-Spra-
chen das Wort fiir ,Mensch’. Seit den 1990er Jahren hat sich ,San’ als angemessene Sammelbezeichnung fiir
die ehemaligen Jager/Sammler im siidlichen Afrika durchgesetzt. Dies gilt zumindest fiir die wissenschaftli-
che Literatur sowie fiir die siidafrikanischen und namibischen Medien, wihrend in Botswana meist von ,Ba-
sarwa’ gesprochen wird.
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gingen, wihrend in die Farmarbeit auch Frauen und ganze Familien eingebunden waren. Im
Jahre 1963 erkldrte die siidafrikanische Administration West Caprivi zum Naturschutzgebiet
und verbot den Bewohnern die Jagd. Naturschutzmafinahmen traten in den 1970er und 1980er
Jahren allerdings in den Hintergrund, weil das Gebiet militdrische Sperrzone und die Grenzen
geschlossen wurden. Khwe aus West Caprivi, aber auch Khwe Fliichtlinge aus Angola wur-
den als Soldaten von der siidafrikanischen Armee angeworben. Nahezu die gesamte Bevolke-
rung lebte in Militérlagern und war wirtschaftlich vom Sold der Soldaten abhéngig. Nach der
Unabhéngigkeit Namibias wurde in den frithen 1990er Jahren ein Rehabilitations- und Riick-
siedlungsprogramm implementiert, in dessen Rahmen den Familien der ehemaligen ,Busch-
mann-Soldaten’ Parzellen fiir den Ackerbau zugeteilt wurden.

Zumindest stellte sich die Situation so zu Beginn meiner insgesamt 15-monatigen Feld-
forschung zwischen November 1998 und Mérz 2003 dar. Wihrend dieser Zeit ergaben sich
dann weitere Entwicklungen mit entscheidenden Konsequenzen fiir die Lebensbedingungen
der Khwe. Zum 1.1.2000 wurde West Caprivi Teil des neu deklarierten Bwabwata National
Park. Fiir die Khwe bedeutete dies die Absage an Pline fiir eine angestrebte kommunale Treu-
handschaft (conservancy) fiir gro3e Teile von West Caprivi. Im August 2001 lehnte die nami-
bische Regierung den Antrag der Khwe auf eine eigene politische Vertretung im Rahmen des
Traditional Authorities Act ab und unterstellte die Khwe der Mbukushu Traditional Authority.
Dartiber hinaus waren die Entwicklungen und auch meine Feldforschung gepréigt von den po-
litischen Unruhen in der Region. In den Jahren 1998 und 1999 standen Ubergriffe der namibi-
schen Sicherheitskréifte gegen die Khwe im Zusammenhang mit der Sezessionsbewegung in
Ost Caprivi, in den Jahren 2000 und 2001 im Zusammenhang mit der Einmischung Namibias
in den angolanischen Biirgerkrieg. Beide Entwicklungen 16sten grofle Fluchtbewegungen iiber
die Grenze nach Botswana aus. Zweimal, im Juli 1999, und danach, im Oktober 2002, wurden
die meisten der geflohenen Khwe wieder repatriiert.

Der wirtschaftliche Zusammenbruch nach dem Abzug der siidafrikanischen Armee mach-
te die Khwe nach der Unabhéngigkeit zum ,Sozialfall’, der Programme von Regierung und
Helferorganisationen herausforderte. Richtung weisend fiir die Entwicklungsprogramme wa-
ren und sind zum einen die globale Agenda fiir politische und 6konomische Emanzipation in-
digener Minderheiten sowie Naturschutz und 6kologische Nachhaltigkeit. Zum anderen ist es
die nationale Agenda von Demokratisierung und Uberwindung der in der Zeit der Apartheid
verfestigten ethnischen Grenzen. Beide Agenden wurden beeintrachtigt und relativiert durch

die regionale Dynamik der sezessionistischen Bestrebungen in Ost Caprivi sowie durch die
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Grenzlage zu und die historische Verstrickung mit dem Biirgerkriegsland Angola (vgl. Boden
2003). Es ist offensichtlich, dass diese unterschiedlichen Agenden eine Reihe von Dilemmata
produzieren, zum Beispiel zwischen Naturschutz und Ressourcennutzung oder zwischen Son-
derrechten fiir Minorititen und Uberwindung ethnischer Grenzen. Vor allem im Zusammen-
hang mit den jiingsten Unruhen wurde deutlich, welch ambivalentes Erbe die Khwe als ehe-
malige Klienten der Mbukushu, spétere Giinstlinge der Kolonialmacht, Soldaten der Kolonial-
armee, Bewohner von West Caprivi mit seiner exponierten Grenzlage (vgl. Abbildung 1) und
als Angehorige einer von internationaler Seite unterstiitzten indigenen Minderheit im heutigen
Namibia haben und wie dieses Erbe ihre Handlungsoptionen prégt.

Schon die grobe Skizzierung der historischen Entwicklungen lésst erahnen, dass und wie
staatliche Entscheidungen direkt und indirekt auf Siedlungsweise, familidre Strukturen, inter-
ethnische Beziehungen und politische Institutionen eingewirkt haben. Diese Arbeit geht der
Frage nach, wie Khwe in unterschiedlichen sozialen Positionen und Kontexten angesichts der
betrachtlichen Verdnderungen ihrer Lebensbedingungen ihre sozialen Beziehungen gestalten,
aufrecht zu erhalten suchen, transformieren oder neu definieren.

Die Arbeit beginnt mit einer forschungshistorischen und theoretischen Kontextualisie-
rung. Darin wird zundchst der ethnographische Forschungsstand zu den Khwe skizziert, der
sich sowohl aus den Interessen anthropologischer Forschungstraditionen also auch aus der po-
litischen Geschichte Namibias erklirt. Danach werden spezifische Uberlegungen zu Kontinui-
tat und Wandel sozialer Institutionen, die sich in der Literatur zu San und anderen (ehemali-
gen) Jager/Sammler-Gesellschaften finden, diskutiert und zuletzt theoretische Ansitze, die
unabhingig vom Gesellschaftstyp das Wie und Warum sozialen Wandels zu erkldren suchen,
vorgestellt. Denn die regionalvergleichende Forschung zu Khoisan-Sprechern und auch die
Jager/Sammler-Forschung lassen aufgrund ihrer Konzentration auf die Suche nach Gemein-
samkeiten und die stillschweigende Gleichsetzung von Gemeinsamkeiten mit Kontinuititen
sozialen Wandel entweder unbeachtet oder begreifen ihn als einfache Folge von Anpassungs-
druck von auBlen, sei es durch Staat oder andere hegemoniale Krifte. Sie schenken also dem
Wirkungsgefiige von sozialen Regelwerken und individuellen Strategien zu wenig Beachtung.

Im Einleitungsteil werden anschlieend die Datengrundlage und das methodische Vorge-
hen beschrieben. Beide waren in groem Malle von den politischen Entwicklungen beein-
flusst. Vor allem gilt dies fiir die Wahl von Feldforschungszeiten und —orten. Auflerdem be-
schiftige ich mich mit der Frage, ob und wie sozialer Wandel im Rahmen einer Kurzzeitstu-

die tiberhaupt festgestellt werden kann.
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Es folgt eine zu groBen Teilen aus Archivmaterial und Lebenserinnerungen von Khwe er-
arbeitete, ausfiihrliche Darstellung der Entwicklung der historischen, politischen und wirt-
schaftlichen Rahmenbedingungen. Viele dieser historischen Daten zu den Khwe ebenso wie
die meisten der im Hauptteil vorgestellten ethnographischen Daten zur sozialen Organisation
der Khwe sind bisher der wissenschaftlichen Offentlichkeit nicht zugénglich gewesen.

Der Hauptteil der Arbeit betrachtet vier zentrale Teilbereiche der Gesellschaft: Residenz-
gemeinschaften, Familie und Verwandtschaft, Gruppenzugehorigkeit und —identitit sowie po-
litische Fiihrungsstrukturen. Thnen ist jeweils ein Kapitel gewidmet. Jedes Kapitel beinhaltet
eine Skizzierung der themenspezifischen Ideen aus Jager/Sammler-Forschung und Regional-
vergleich, eine Darstellung der wéahrend der Feldforschung erhobenen Konzepte und Verhal-
tensregeln, eine Schilderung der sozialen Praxis und eine zusammenfassende Diskussion und
Charakterisierung der identifizierten Wandelprozesse vor dem Hintergrund der jeweiligen
staatlichen Eingriffe. Die analytische Trennung von Konzepten und Verhaltensnormen auf der
einen und Strategien und Praktiken auf der anderen Seite hat zum Ziel, ihr Wirkungsgefiige
im diachronen Prozess besser zu verstehen. Auf diese Weise wird erkennbar, dass Konzepte
und Verhaltensregeln zugleich Orientierung fiir, Resultat von und Werkzeug fiir individuelle
Strategien sind. Ferner wird so deutlich, dass und wie die verdnderten Rahmenbedingungen,
insbesondere in Form von nationalstaatlichen, aber auch in Form von internationalen Agen-
den und Mafnahmen, in die Formulierung von Konzepten und Verhaltensnormen und in das
soziale Handeln einbezogen werden.

Im Schlussteil der Arbeit sollen vor allem die Querbeziige zwischen den Ergebnissen der
einzelnen Kapitel herausgearbeitet und im Lichte solcher theoretischer Ansdtze diskutiert
werden, die die gesellschaftskategorische und regionalvergleichende Perspektive liberwinden

und universell anwendbare Erkldrungen zum Wie und Warum sozialen Wandels formulieren.

I.1.2 Ethnographisch/ethnologischer Forschungsstand zu den Khwe

Die relativ geringe Beachtung, die die Khwe im Vergleich zu anderen San in der Vergan-
genheit in der ethnologischen Forschung gefunden haben, ist nur als Produkt der Interessen
anthropologischer Forschungstraditionen einerseits und der spezifischen Forschungsbedin-
gungen in Namibia andererseits zu verstehen.

Die Khwe galten weder im rassischen noch im kulturellen Sinne als ,reine’, das heif3t

moglichst isoliert und von fremden Einfliissen unberiihrt lebende ,Buschleute’. Deshalb bot
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ihre Betrachtung Wissenschaftlern keinen Blick durch das vorgebliche ,Fenster in die Stein-
zeit’ (Lee & DeVore 1968) auf das Leben préhistorischer Jiger und Sammler. Angefangen
mit Seiner (1913a), der die Khwe als dBastard-Buschleute” herabsetzte,” weil sie aufgrund
threr Physis dem rassenideologischen Ideal der Reinheit nicht entsprachen (vgl. Gordon
1992a:62), bemerkten fast alle Autoren, die sich zu den Khwe geduflert haben, deren physi-
sche Hybriditit. Diese wurde in serogenetischen Studien (Nurse & Jenkins 1977) ,bestétigt’
und trug den Khwe vergleichende Messungen von Korper- und Kopfgrofle (Clark 1951:65)
sowie die Bezeichnung ,schwarze Buschminner’ (De Almeida 1965; Gusinde 1966) ein. Da-
bei irritierte offensichtlich, dass die Khwe trotz ihrer ,Vermischung’ mit Bantu-Bevdlkerun-

gen nicht vollig in diesen aufgegangen waren:

aE the Hambarakuengo [Khwe]® are impure through miscegenation and inter-
marriage with the Bantu, probably the most severe example of mixed people who
still speak their own language.” (Van Tonder 1966:28)

Neben der physischen wurde auch eine kulturelle Hybriditdt gesehen. So bemerkt etwa
De Almeida (1965:13), dass die Khwe in Angola Ziegen und Rinder besaf3en, und schreibt:

dCulturally, the Zama [Khwe]’ stand half-way between the Sekele [!Xii] and the

Mbukushu, some manifestations being shared either with the one or with the
other.” (De Almeida 1965:21)

Das damalige kulturwissenschaftliche Interesse galt eher den vermeintlich von Kontakten
zu Bantu-Einwanderern unbeeinflussten Gruppen, von denen man sich Aufschliisse iiber das
Leben der frithen Menschen erhoffte. San, die Hirten oder gar Minenarbeiter (vgl. 1.3.3.2) wa-

ren, zdhlten nicht dazu. Dies hatte zur Folge, dass die Khwe — ebenso wie etwa Haillom

(Dieckmann im Druck), San, die auf Farmen arbeiteten (vgl. Suzman 2000b:161), und San im
Osten Botswanas (vgl. Barnard 1992a:121) - auch von Kulturanthropologen als hybrid be-
ziehungsweise akkulturiert betrachtet und daher vernachléssigt wurden.

Hinzu kommt im Falle der Khwe aber die spitestens seit den 1970er Jahren politisch ge-
wollte und durchgesetzte Unzugénglichkeit ihres Siedlungsgebietes (vgl. 1.3.3.7), die die An-
wesenheit auswirtiger Wissenschaftler ohnehin nur in sehr beschrinktem Male erlaubte.
West Caprivi hatte aufgrund seiner spezifischen Grenzlage (siche Abbildung 1) eine enorme
militdrisch-strategische Bedeutung, und die generelle Haltung des Apartheid-Regimes, gemaf3

der nur solche Auslidnder Forschungsgenehmigungen erhielten, die eine ,untadelig konservati-

> Noch in den 1960er Jahren spricht Gusinde (1966:86) ebenfalls von ,Bastarden aus echten !Kung und Ban-

tu-Negern’.

3 Zur Vielzahl der Ethnonyme fiir die Khwe vgl. 11.3.2.4.
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ve Empfehlung’ vorweisen konnten (Gordon 1992a:158), galt sicherlich fiir das Grenzgebiet
zu Sambia und Angola in besonderem Malle. Insofern ist die Arbeit des Afrikanisten Oswin
Kohler (1911-1996) fiir unsere Kenntnis der Khwe ein Gliicks-, aber bestimmt kein Zufall. In
den Jahren 1954 bis 1957 stand Kohler in den Diensten des Department of Native Affairs in
Pretoria und wurde 1955 nach Siidwestafrika versetzt. Als Regierungsethnologe fiihrte er dort
historische (Kohler 1957) sowie demographische und ethnographische Datenaufnahmen zu
verschiedenen Distrikten durch (Kohler 1958; 1959a-e). Es liegt nahe, anzunehmen, dass
Kohler’s Tatigkeit als Regierungsethnologe in der Apartheid-Biirokratie thm das Vertrauen
des Apartheid-Regimes verschaffte, das ihm als ausldndischer Forscher den Aufenthalt sogar
in einer politisch so sensiblen Region erlaubte.*

Auf der Grundlage einer mehr als dreiBigjdhrigen, intensiven Forschung setzte Kohler
sich und den Khwe mit einem einzigartigen Werk ein ,Denkmal’ (Widlok 1998a:299), das
wegen seiner groen Bedeutung fiir die Khwe Forschung hier ausfiihrlich betrachtet werden
soll. Kohlers Interesse an den ,Sprachen der gelbhdutigen bis braunen Jiager und Sammler’
(1989:1) war schon wihrend seines Studiums geweckt worden. Nach seinen ersten Begegnun-

gen mit ,Buschleuten’ empfand er,

a... daB es eine grofle und lohnende Aufgabe der Afrikanistik wire, die Zusammen-
hiange der Sprachen der Buschminner zu untersuchen und schlie8lich iiber ihre
Sprache — und als ‘Freund’ unter ihnen lebend — in ihre Kultur einzudringen und
auf diese Weise der Nachwelt zu iiberliefern, was immer als letzter Rest altafrika-
nischen Jégertums noch in das zwanzigste Jahrhundert iiberkommen war.”
(Kdohler 1989:2)

Urspriinglich ebenfalls an ,echten’ Buschminnern vom Typus der !X interessiert, reiste

Kohler an den Okavango, wo er jedoch feststellte, dass die logistischen Anforderungen fiir ei-

ne Feldforschung bei den !Xl von Mphungu und Tamzo wegen fehlender Infrastruktur seine

Moglichkeiten iiberstieg. Aufgrund des geringen Bekanntheitsgrades der ,Buschleute von
dunklerer Hautfarbe’, der einfacheren Bedingungen fiir die Feldforschung in der Néhe der
Missionsstation Andara (siehe Abbildung 1) und der Entdeckung des Genussystems des
Khwe, die dessen Verwandtschaft mit der Sprache der pastoralnomadischen Nama belegte,
entschloss er sich, mit seiner sprachvergleichenden Buschmann-Forschung bei den Khwe zu
beginnen (ibid:3). Aus dem beobachteten rapide fortschreitenden kulturellen Wandel ergab
sich fiir ihn

Y Zu Lebensgeschichte und Werk von Oswin Kohler siehe auch die biographische Skizze und Bibliographie in

Mohlig et al. (1977) sowie Keuthmann (1986).
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a ... das Postulat, das Studium der Sprache eines Buschmann-Volkes, in diesem
Falle der ‘Kxoé’ [Khwe], nicht nur soweit als mdglich zu vertiefen — um eine
bleibende sprachliche Dokumentation auch in den Besonderheiten des Wort-
schatzes und der Begriffsbildung zu erarbeiten — sondern iiber die sprachliche Sei-
te hinaus die “Welt’ der Kxoé schlechthin zu erfassen und in Informationstexten
und Spontantexten darzustellen” (Kohler 1989:5).

Die Erfassung der ,Welt der Kxoé schlechthin’ bedeutete fiir ihn eine Verkniipfung von
sprachlicher, ethnologischer und historischer Forschung und Dokumentation, die er als auf-
einander angewiesen und sich gegenseitig erginzend auffasste (ibid:VII).” Sie erforderte in
seinen Augen eine Konzentration auf die Beschéftigung mit den Khwe, die er in dieser Inten-
sitdt auch bei anderen San fiir wiinschenswert, aber nur in parallel von verschiedenen Wissen-
schaftlern durchgefiihrten Forschungsprojekten fiir leistbar hielt (ibid:6). Zwischen 1957 und
1993 unternahm Ko&hler mindestens zwanzig mehrmonatige Forschungsreisen zu den Khwe
am Okavango und in den West Caprivi (Matthias Brenzinger, pers. Komm.). Die ,Nettozeit’
seiner Feldforschungen betrug insgesamt circa 14 Jahre (Klaus Keuthmann, pers. Komm.).

Kohlers Hauptwerk iiber die Khwe ist die als Enzyklopddie angelegte ,Welt der Kxoé-
Buschleute’, eine ,Selbstdarstellung’ in originalsprachigen, auf Deutsch iibersetzten sowie an-
notierten und kommentierten Texten. Die drei bisher erschienenen Bédnde, der letzte davon
posthum, beschéftigen sich mit den ,Abteilungen’ und der ,ethnischen Umgebung’ der Khwe
(1989).,° mit den ,Grundlagen des Lebens’ (1991) sowie mit ,materieller Ausriistung’ und
Siedlungsformen (1997).” Neben der Enzyklopédie und neben seinen umfangreichen linguisti-
schen Arbeiten, die hier nicht genannt werden konnen, hat Kéhler noch eine Reihe von Auf-

sdtzen zu rituellen und weltanschaulichen Themen (1971b; 1973; 1975; 1978; 1979), gesell-

Diese von seinem Lehrer Westermann iibernommene Verkniipfung machte er auch zur Grundlage der Kon-
zeption des von ihm aufgebauten Seminars und spateren Instituts fiir Afrikanistik an der Universitédt zu Koln,
dessen Leiter er von 1962 bis zu seiner Emeritierung im Jahre 1977 war (Keuthmann 1986:84f.).

Dieser Band enthélt auch eine Beschreibung von Phonologie, Morphologie, Tonologie und Orthographie des
Khwe.

Fiir Rezensionen der bisher erschienenen Bande siche Guenther (1991), Heine (1990; 1992), Schott (1991)
und Widlok (1991; 1998a). Die Texte fiir zwei weitere Bande werden von Klaus Keuthmann und Rainer
VoBen am Institut fiir Afrikanische Sprachen und Kulturen an der Universitit Frankfurt bearbeitet. Sie haben
auch die Endbearbeitung des dritten Bandes vorgenommen. Im einzelnen geplant sind die Teile: ,Familie
und Gesellschaft, ,Gewohnheitsrecht: Normen und Praktiken’, ,Vorzeichen und Traum, Zauber und Magie’,
,Religion: Vorstellungen, Institutionen und Riten’, ,Krankheit und Heilung’, ,Musik und Tanz, Spiel und
Gestaltung’, ,Mythe und Sage, Marchen und Erzdhlungen’ sowie ,Welt und Natur’ (Kdhler 1989:61). An
dem genannten Institut wird in der nach Koéhler benannten Forschungs- und Dokumentationsstelle fiir das
stidliche Afrika (Oswin Kohler Archiv) auch sein wissenschaftlicher Nachlass aufbewahrt. Im November
2002 erhielt ich die Erlaubnis, einen Teil des in unterschiedlichen Bearbeitungsstadien befindlichen
Materials zu den Teilen vier (Familie und Gesellschaft) und fiinf (Gewohnheitsrecht: Normen und Prak-
tiken) einzusehen.
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schaftlichem Wandel (1966b) sowie die Lebensgeschichte eines seiner Hauptinformanten
(1984) veroftentlicht.

Trotz der originalsprachigen Texte und der Vorstellung der Hauptinformanten und ihrer
Lebensgeschichten im ersten Band der Enzyklopéddie (Kohler 1989:20ft.) bleibt der konkrete
soziale und historische Hintergrund der Texte hiufig unklar. Denn diese sind aus AuBerungen
verschiedener Personen zu verschiedenen Zeiten zusammengesetzt, ohne dass fiir den Leser
ersichtlich ist, welcher Informant zu welchem Zeitpunkt welchen Teil des Textes beigetragen
hat (vgl. Widlok 1998a). Die Texte sind Ergebnis von Gruppendiskussionen, zu denen Kohler
seine Informanten versammelt hat. Die Aussagen der Diskussionsteilnehmer wurden dann
von so genannten ,Sprechern’ zusammengefasst. Diese hatten sich durch eine gute Aus-

sprache und ein gutes Gedéchtnis ausgezeichnet, wihrend

a ... die éltesten Informanten sich bei der Befragung hdufig wiederholten oder
Zahnliicken die genaue Wahrnehmung von Schnalzlauten erschwerten, [E ] ferner
auch jiingere Ménner in der Beantwortung von Fragen leicht vom Thema ab-
schweiften.” (Kohler 1989:17)

Die Sprecher formulierten auch die Uberschriften der Texte (ibid:60). Deren Zu- und An-
ordnung tibernahm Kohler jedoch selbst. Dies entsprang fiir ihn der Notwendigkeit, Informa-
tionen zu bilindeln und die ohnehin umfangreiche Textsammlung nicht ausufern zu lassen
(ibid:58f.). Neben der Aufnahme von ,Spontantexten’ wandte Kohler zu bestimmten Themen
auch ein festes Fragemuster an, das er ,Informationsskala’ nannte. Dabei war ihm bewusst,

dass hierdurch

a...die spontane Darstellung durch den Informanten gelenkt und in ihrem sprachli-
chen Fluss beeintrachtigt ist.” (ibid:59)

Ein Fragenkatalog ist zur Generierung systematischer Daten fiir ein Werk mit enzyklopa-
discher Ambition zweifellos gerechtfertigt, entspricht aber schwerlich zugleich dem ausdriick-
lich formulierten Anspruch der Selbstdarstellung. Es ist letztlich wohl unvermeidlich, dass der
Versuch, ,Selbstdarstellung’ und enzyklopddischen Charakter zu verbinden, beiden Anliegen
nicht wirklich gerecht werden kann. Der Fragenkatalog unterdriickt interessante und vom For-
scher nicht antizipierte Zusammenhénge und produziert eine Reihung oft gleichartiger Texte.
Dem Leser fehlen Kontexte und Analysen, auch wenn diese naturgemill Einschitzung und
Interpretation des Autors widerspiegeln miissen.

Kohler hat die wirtschaftlichen, politischen und gesellschaftlichen Verdnderungen im Le-
ben der Khwe wahrgenommen und in etlichen Texten dokumentiert. Sein Hauptanliegen bei

der Zusammenstellung der Texte fiir ,Die Welt der Kxoé-Buschleute’ war aber, Zeugnisse der
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schwindenden Kultur der ,letzten Jiger und Sammler der Kxoé’ (1991:Widmung) fiir die
Nachwelt zu bewahren. Ihrem Studium mal} er wegen des schnellen Wandels, in dem der afti-
kanische Kontinent begriffen war, eine besonders hohe Forschungsprioritit zu (Kohler
1989:VII). Die Khwe seien zwar unter den verschiedenen ,Buschmanngruppen’ vergleichs-
weise groBBen Verdnderungen durch Handelsbeziehungen und Wanderarbeit ausgesetzt gewe-
sen (ibid:IX), entscheidende Verdnderungen ihres Lebens hitten sich in ihren Augen (ibid:X)
und nach Kohlers eigener Einschitzung aber erst durch das Leben in den Militirlagern erge-
ben sowie infolge des Jagdverbots und der Fluchtwanderungen der Khwe aus Angola, also in
den 1960er und 1970er Jahren. Seine Begriindung, dass er Berichte {iber diese Entwicklung
aus Mangel an Informanten nicht aufnehmen konnte, ist allerdings kaum zufrieden stellend.

Jedenfalls

a[E ] fehlt [so] die Dokumentation iiber die vehementeste Akkulturation, die wohl
je ein Naturvolk von Jiagern und Sammlern in der Geschichte des siidlichen
Afrika erfahren hat.” (ibid:327)

Eine Selbstdarstellung von Seiten der Khwe {iber ihre Erfahrungen und Erlebnisse in der
stidafrikanischen Armee war von der politischen und militarischen Fithrung wohl kaum er-
wiinscht, und die Lage des Forschungsortes in unmittelbarer Néhe des militdrischen Sperrge-
bietes, dessen Existenz Kohler in seiner Beschreibung der Forschungssituation nicht einmal
ausdriicklich erwihnt, sicherlich duBerst heikel.®

Wenn Kohler von ,gelbhdutigen bis braunen Jagern und Sammlern’, ,echten Buschmén-

nern vom Typus der !X@* und von den Khwe als ,Buschleuten dunklerer Hautfarbe’ spricht,

so folgt er damit dem Rassen-Jargon der 1950er Jahre, in denen er Regierungsethnologe in-
nerhalb der Apartheid-Biirokratie war.” Diesen Sprachgebrauch behiilt er allerdings auch noch
in dem 1989 verfassten Vorwort zum ersten Band der Enzyklopédie bei. Formulierungen wie
,Naturvolk von Jigern und Sammlern’, ,Rest altafrikanischen Jagertums’, ,noch traditionell
lebende letzte Buschleute in ihrer eigenen Welt” und ,im Verfall begriffene Kxoé-Kultur’ sug-
gerieren, dass Kohler sich eine bis in die jiingste Vergangenheit erhaltene ,traditionelle’ Khwe
Kultur vorstellte. Dem widersprechen aber die vielfdltigen sprachlichen und kulturhistori-

schen Beziige, die er in allen seinen Arbeiten herstellt. Er selbst schreibt an anderer Stelle:

Kohler schreibt lediglich, dass er im Jahre 1968 sein Feldforschungslager wegen der politischen Entwicklun-
gen in Angola vom Okavango weiter nach Stiden verlegen musste (Koéhler 1989:XI1I).

Dass es sich dabei nicht um blofe Rhetorik handelt, belegt ein Bild aus dieser Zeit, das im Archiv der Base-
ler Afrika Bibliographien aufbewahrt wird. Es zeigt wie Kohler’s Frau, die ihn bei den meisten Forschungs-
reisen begleitet hat, die Haut eines ,Buschmann-Kindes’ abwischt, damit Koéhler dessen Hautfarbe
bestimmen kann (Jan-Bart Gewald, pers. Komm.).
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aDie Frage, was das Traditionelle einer Kultur ausmacht, ist dagegen fiir den Ge-
samtumfang und Gesamtablauf einer Kultur nicht zu beantworten, da zu allen
Zeiten exogene und endogene verdndernde Krifte auf die Kultur eingewirkt ha-
ben.” (Kohler 1966b:123)

Ahnliche Widerspriiche'® stellt auch Guenther fest, wenn er in seiner Besprechung des er-

sten Bandes von ,Die Welt der Kxoé-Buschleute’ schreibt:

aThey [the Khwe] thus emerge from Kohler’s account both as a people who are a
pristine foraging folk inhabiting a terra incognita and, at the same time, as en-
capsulated, contacted, traded with, dependent on, enserfed, as well as stock-
keeping and garden-cultivating.” (Guenther 1991:219)

Es scheint fast, als versuche Kohler hier einen dhnlichen Spagat wie den zwischen au-
thentischer Selbstdarstellung und enzyklopadischer Dokumentation, ndmlich etwas dokumen-
tarisch konservieren zu wollen, dessen stindige Neukonstruktion thm bewusst ist.

Kohler’s Vorgehensweise hatte dabei durchaus das Potential, ein sehr aufschlussreiches
Bild der Allgegenwart von Transformationsprozessen und deren Wahrnehmung durch die
Khwe zu zeichnen. Hitte er die Aussagen der Teilnehmer an den von ihm initiierten Gruppen-
gesprachen zu ihrer gesellschaftlichen Position in Beziehung gesetzt, hitte er zugelassen und
kontextualisiert, was die dlteren Manner durch Wiederholung betonten, wohin die jiingeren
Minner vom Thema abschweiften und iiber welchen Filter der ,Sprecher’ die Aussagen der
anderen erinnerte, hitte eine solche ,Selbstdarstellung’ sogar beste postmoderne Qualitdten
der Plurivokalitdt erhalten. Allerdings gilt dies nur fiir die Darstellung der méannlichen Per-

spektive, denn liber die Rolle der Frauen im Informantenkreis heif3t es:

aDartliber hinaus befragten die Informanten notfalls ihre Frauen, um deren Wissen
etwa im Bereich des Sammelns oder der Herstellung der traditionellen Kleidung
in die Texte einzubeziehen.” (Kohler 1989:17)

Dauer, Umfang und Intensitit der Forschungen, die Kohlers Werk informieren und von
denen nachfolgende Arbeiten enorm profitieren (werden), stellen alle anderen, fritheren wie
spateren, Arbeiten iiber die Khwe in den Schatten.

Hinweise auf die Khwe, wenn auch keine systematischen Schilderungen verschiedener
gesellschaftlicher Aspekte gibt es bereits in den Berichten der Forschungsreisenden Passarge

(1905a; 1905b; 1907; neuere Edition von Wilmsen 1997) und Seiner (1909a; 1909b; 1909c;

" In der Einleitung zum zweiten Band heifit es genauso widerspriichlich: aDer Begriff ,traditionell’ ldsst sich

hier nur im Sinne von ,iiberliefert, iiberkommen, herkommlich’ verstehen. Er deutet keine ,Stagnation’ an,
da die Kulturgeschichte eine stindige Anhdufung von neuen Erfahrungen darstellt und das Neue wegen sei-
ner grofleren Haltbarkeit und Wirksamkeit tibernimmt” (1991:VII), aber wenige Seiten spéter: aln Sprache
und Kultur blieben die Kxoé [Khwe] jedoch, was sie waren, und bewahrten ihre Identitdt als Wildbeuter und
Sammler” (ibid:XT).
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1910; 1913a; 1975) sowie in dem Bericht des GroBwildjagers Wilhelm (1955), der seine Rei-
se im Jahre 1917 unternahm. Danach schweigt die wissenschaftliche Literatur fiir vierzig Jah-
re (1917-1957) iiber die Khwe, bevor Kéhler sich ihnen widmet.'' Aus den 1960er Jahren gibt
es auBerdem die Berichte der beiden physischen Anthropologen De Almeida {iber Khwe in
Angola (1965; 1994a) und Gusinde iiber Khwe am Okavango (1965; 1966).'* Die ausfiihrlich-
sten Daten iiber verschiedene Aspekte der sozialen Organisation bieten die unverdffentlichten
Manuskripte von Hans-Joachim Heinz (n.d. [ca. 1970-1973] a; b) iiber Khwe in Botswana.

In den 1970er und 1980er Jahren war die siidafrikanische Armee einer der grofiten Ar-
beitgeber flir Anthropologen, deren Forschungen vor allem bei der Kampagne des ,Winning
the Hearts and Minds’ (WHAM) der lokalen Bevolkerung Anwendung fanden (Gordon
1987:444). Aus der Zeit der militirischen Sperrung ist mir jedoch nur eine einzige Publikation
bekannt, die sich mit den Khwe beschiftigt: ein Aufsatz von Liddell, die sich als Mitglied
eines mehrkopfigen Forschungsteams drei Wochen lang im Militdrlager Omega (siehe
Abbildung 6) authalten durfte (1988:347). Dabei handelt es sich um eine kulturvergleichende
sozialpsychologische Studie zu Interaktions- und Verhaltensmustern von Kindern der Sekele

['X@1] und Kwengo [Khwe]."” Liddell diskutiert zwar ebenfalls die physische Hybriditéit der

Khwe, bezweifelt aber nicht, dass diese ,traditionell’ die charakteristische jagerisch/sammleri-
sche Subsistenzweise betrieben (ibid:345). Sie schreibt zu einer Zeit, in der die Khwe auf-
grund ihrer bush skills von der siidafrikanischen Armee gefragt waren. Fiir die Militérs war
die ,Hybriditiat’ der Khwe kein Makel. Im Gegenteil: sie wurde sogar als besondere Qualitit
dieser ,Buschmann-Soldaten’ geschitzt, wie die Worte eines ehemaligen Angehdrigen der

SADF (South African Defense Forces) belegen:

aln some dim distant past his [the Khwe’s] ancestors had merged with a black tribe
in Angola and produced the ideal warrior — combining the strength of the black
with the cunning of the Bushman.” (Uys 1993:4)

" Der geographische Bericht von Schonfelder (1935), der in den Jahren 1922 bis 1933 mehrfach Siidost-Ango-

la und West Caprivi bereiste, macht neben einigen historisch interessanten (vgl. 1.3) nur die iiblichen Bemer-
kungen tiber die physische und kulturelle Hybriditdt der Khwe (ibid:88). Clark (1951) berichtet iiber eine
Sammelexpedition fiir das Museum in Livingstone zu Khwe im siidlichen Sambia, deren Zahl der Autor auf
circa 100 schitzt (ibid:65).

Im Rahmen der berithmten Harvard Expeditionen wurden nur musikethnologische (siche England & al.
1964; England 1965) und serogenetische Studien (Nurse & Jenkins 1977) bei den Khwe durchgefiihrt, die
jedoch auBlerhalb des Fokus dieser Arbeit liegen.

Fiir seine 1982 vorgelegte Magisterthese zur Interdependenz von Religion und Wirtschaft hat Keuthmann
keine eigenen Daten erhoben, sondern bezieht sich auf das Datenmaterial von K6hler. Die Arbeit ist im iibri-
gen theoretischer Natur.

13
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Nach der namibischen Unabhingigkeit hat sich der Kreis derjenigen, die iiber die Khwe
geschrieben haben, erheblich erweitert, und zwar sowohl um Linguisten und Ethnologen als
auch um Personen aus dem Umfeld von Entwicklungszusammenarbeit und Rechtsberatung
einschlieBlich der Wissenschaftler, die fiir diese Institutionen Gutachten erstellt haben (z. B.
Jansen, Pradhan et al. 1994; LIFE 1994; Brenzinger 1996; Brenzinger & Harms 1997;
IRDNC 1997; World Wildlife Fund 1997; Felton 1998; Piek 1998; Suzman 2001; Tjombe
2001; Boden 2002; Rousset 2002; Brenzinger 2003). Zu den neueren Arbeiten gehdrt auch ein
groBBer Teil so genannter ,grauer Literatur’ in Form von Berichten der Nichtregierungsorga-
nisationen (NGOs), insbesondere der Working Group of Indigenous Minorities in Southern
Africa (WIMSA), des Legal Assistance Centre (LAC) und von Integrated Rural Development
and Nature Conservation (IRDNC). In den Berichten der ,Praktiker’, aber auch in den sozial-
anthropologischen Arbeiten (Diemer 1996; Brenzinger 1998; Orth 1999; Felton 2000; Boden
2003; Orth 2003; Rousset 2003) hat sich der Fokus auf aktuelle Probleme und Entwicklungen
verlagert."* Aber auch darin erscheinen ,die Khwe’ meist als Gruppe, zwar nicht mehr nur als
kulturell definierte, sondern auch als politische und politisch agierende Gruppe, aber dennoch
als Gruppe von Menschen mit denselben Problemen, Zielen und Interessen, undifferenziert
nach Alter, Geschlecht, soziookonomischer Stellung, Familien- und Regionalgruppenzuge-
horigkeit oder anderen personlichen Merkmalen. Der Mangel an soziologisch differenzieren-
den Arbeiten ist allerdings keine Ausnahme. Er wurde nicht nur fiir San im allgemeinen (vgl.
Felton 1998:5), sondern auch fiir die Sozialanthropologie insgesamt (vgl. Hannerz 1992:7ft.)

konstatiert.

I.1.3 Resilience oder Wandel in Gesellschaften der San?

Bei der Beschéftigung mit gesellschaftlichem Wandel bei San standen hiufig Fragen
nach dem ,ob’ im Vordergrund: Jiger/Sammler-Gesellschaft oder nicht? Autonome band so-
ciety oder Unterklasse im groBeren gesellschaftlichen System? Resilience im Sinne von Ela-
stizitdt, das heifit Fahigkeit zu Anpassung und Persistenz, oder massiver kultureller Wandel,

wenn nicht sogar Niedergang? Zukunftsprognosen fielen duBlerst gegensitzlich aus. San er-

" Fiir die Khwe in Botswana sind vor allem die Arbeiten von Taylor (2000; 2001; 2003) und Bolaane (2000;

2002), fur diejenigen Khwe, die als Angehorige der siidafrikanischen Armee zusammen mit ihren Familien
kurz vor der Unabhingigkeit Namibias nach Siidafrika umgesiedelt wurden, die Arbeiten von Sharp
(1994b), Waldman (1995), Sharp & Douglas (1996), Erasmus (1997) und Douglas (1995; 1997) zu nennen.
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scheinen darin entweder dem Untergang geweiht'"> oder — im Gegenteil — als extrem anpas-
sungsfihige Uberlebenskiinstler. Das Fortbestehen derjenigen kulturellen Gemeinschaften, die
in der Gegenwart als San in Erscheinung treten, sowie die Persistenz ihrer spezifischen
sozialen Institutionen sucht man durch ihre kulturimmanent enorm ausgepréigte und im guten
Sinne opportunistische Anpassungsfiahigkeit und Flexibilitdt zu erkldren (z.B. Vierich 1978;
1982; Guenther 1986a; Barnard & Widlok 1996; Guenther 1996a; Widlok 1999; Barnard &
Taylor 2002).

Letzten Endes geht es dabei offensichtlich darum, die Zuordnung der San zur Kategorie
der Jager/Sammler-Gesellschaften aufrecht zu erhalten. Eine solche Zuordnung wurde unter
anderem deshalb zuriickgewiesen, weil San ihre Lebensgrundlagen zum iiberwiegenden Teil
nicht (mehr) durch Jagen und Sammeln bestreiten (z.B. Suzman 2000b) beziechungsweise
auch in der Vergangenheit schon lange nic ht (mehr) bestritten haben (z.B. Wilmsen 1989;
1991). Dies ist fiir den Wandel sozialer Institutionen insofern bedeutsam, als in der marxisti-
schen Theorie soziale Institutionen als Resultat der fiir bestimmte wirtschaftliche Aktivitdten
erforderlichen Organisation von Arbeit, Produktion, Reproduktion und Verteilung der erwirt-
schafteten Giiter gesehen werden (Terray 1974). Logische Folge dieses Zusammenhangs wére
also, dass sich mit der Wirtschaftsweise auch die sozialen Institutionen einer Gesellschaft ver-
andern. Die als Alternative vorgeschlagene Unterscheidung von Gesellschaften in immediate-
return-systems und delayed-return-systems (Woodburn 1980; Testart 1982; Barnard &
Woodburn 1988) bleibt ebenfalls unbefriedigend, erstens, weil diese dichotome Typologie der
Komplexitdt unmittelbaren und verzogerten Austauschs nicht gerecht werden kann, und zwei-
tens, weil damit ein grundsétzlicher Unterschied zwischen den Menschen, deren soziale Ver-
binde in die immediate-return-Kategorie fallen, und den meisten anderen postuliert wird, was
die Gefahr des othering beinhaltet (vgl. Sullivan 2001).

Will und kann man San aufgrund der verdnderten Wirtschaftsweise nicht (mehr) als Ja-
ger/Sammler-Gesellschaften kategorisieren, bietet sich als Alternative das auf die soziale Or-
ganisationsform Bezug nehmende Konzept der band societies an. Unter bands versteht man

kleine, mobile, in ihrer Zusammensetzung flexible und egalitir organisierte Sozialverbande:

> Das Ende der jagerisch/sammlerischen Kultur der San wurde einerseits aufgrund ihrer vorgeblichen Unfé-

higkeit beziehungsweise ihres Unwillens, sich verdnderten Lebensbedingungen anzupassen, vorhergesagt
(z.B. Schultze 1914:290). Alternativ wurde der iiberwiltigende Akkulturationsdruck fiir ihr Ende verant-
wortlich gemacht. Letzteres prophezeit fiir das beginnende 21. Jahrhundert sogar Kent (2002), die im {ibri-
gen die Position vertritt, das eine jégerische Kultur in Teilen der Kalahari bis in die Gegenwart {iberdauert
habe.
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aPolitically gatherer-hunters are usually labelled as ‘band’ or ‘egalitarian’ societies
in which social groups are small, mobile, and unstratified, and in which diffe-
rences of wealth and power are minimally developed.” (Lee 1992:31)

Sinn und Nutzen der Kategorie ,Jédger/Sammler-Gesellschaften’ ist aber auch im Hinblick
auf die Form der Sozialverbdnde angezweifelt worden. Denn Gesellschaften mit jégerisch-
sammlerischer oder wildbeuterischer Wirtschaftsweise weisen weltweit duflerst unterschied-
liche soziale Organisationsformen auf (Burch 1994).'° Hier stellt sich die Frage in der Form,
ob spezifische soziale Institutionen sozusagen ,trige Uberbleibsel” aus einer kiirzlich noch in-
takten, wenn auch nicht vollstindig isolierten Jiger/Sammler-Gesellschaft sind, oder ob sie
Produkte einer eventuell Jahrhunderte langen Dominierung durch méichtigere Gruppen und
daher fiir eine ,Unterklasse’ typisch sind. Dies war einer der zentralen Streitpunkte der so
genannten Kalahari-Debatte: Die einen (z.B. Lee 1991) betrachteten die Gesellschaft der

Julhoansi im Dobe-Gebiet in Botswana als (relativ) isoliert und urspriinglich und hielten deren

soziale Organisationsformen fiir primédr und mit den préhistorischen Jager/Sammler-Gesell-
schaften vergleichbar. Die anderen (z.B. Wilmsen 1989) sahen sie als unterste Klasse und ein-
gebunden in ein groBeres regionales gesellschaftliches System und betrachteten ihre sozialen
Organisationsformen als sekundér und daher ungeeignet fiir Analogien zu préhistorischen Ji-
ger/Sammler-Gesellschaften. Susan Kent (2002) erhebt den Vorwurf, die Behauptung, die San
seien eine Unterklasse, entspreche der marxistischer Weltdeutung der Revisionisten und sei
auBerdem eine unkritische Ubernahme der Sicht der bantu-sprachigen Bevoélkerungen durch
westliche Anthropologen.'’

Den Khwe kam in der Kalahari-Debatte keine zentrale Rolle zu, aber nach der Publika-
tion von Kohlers erstem Band nahm Guenther sie wie folgt fiir die so genannte ,traditionalisti-

sche’ Position in Anspruch, die von einer kulturellen und sozialen Autonomie ausgeht:

aWhat the case of the Kxoe [Khwe] E suggests is that San foragers live in social
formations that appear quite to retain their cultural autonomy and their capacity of
social reproduction, whilst at the same time engaging in a variety of patterns of
economic, social, political, and ritual interaction, of any incoming hegemonic,

Eine dichotome Charakterisierung scheint grundsétzlich schwer zu iiberwinden, da auch der Vorschlag von
Price & Brown (1985), ein Kontinuum unterschiedlicher Grade an Komplexitit, das heift an interner Diffe-
renzierung und Spezialisierung anzunehmen, meist darauf reduziert wird, dass man entweder von einfachen
oder komplexen Gesellschaften spricht (Burch & Ellana 1994).

Die Haltung der bantu-sprachigen Bevolkerungen gegeniiber den San ist moglicherweise ihrerseits durch
evolutionistisch-liberhebliches Gedankengut von Europdern beeinflusst (vgl. dazu Wright 1978). Kent’s
Darstellung des Verlaufs der wechselseitigen Beeinflussung von Ideen ist insofern ebenfalls unkritisch zu
nennen. Diese Moglichkeit konnte pikanterweise aber auch bedeuten, dass die Revisionisten indirekt, das
heiflt tiber die Vermittlung der bantu-sprachigen Agropastoralisten, auf eben dem evolutionistischen Gedan-
kengut aufbauen, das sie ablehnen.

17
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food-producing state society. E The Kxoe case identifies one of the key issues in
the debate between the ‘isolationists’ and ‘interactionists’: the degree of resi-
lience, adaptability, and flexibility of the foraging economy and band society.”
(Guenther 1991:219)

Flexibilitit sowie bewusste Unauffilligkeit und Maximierung von Unvorhersagbarkeit
sind auch als Strategien gedeutet worden, um sich Kontrolle und Subordination zu entziehen
(Gordon 1984; Waehle 1999; Fortier 2001). Solche Strategien sind nicht auf band societies
beschrinkt. Verschiedene Autoren haben beispielsweise auf die Ahnlichkeiten der Strategien
von Jager/Sammlern und Peripatetikern hingewiesen (Bollig 1987; 1988; Bahuchet 1992; Rao
1993). Friedman (1991:250f.) interpretiert die Transformation eines hierarchischen, vorkolo-
nialen clan/tribe-Systems in ein iiber ein groles Gebiet verstreutes Verwandtschaftsnetzwerk
in Kongo als eine Uberlebensstrategie in der Situation der Kolonisierung. Solange ungeklirt
bleibt, ob und wie sehr sich die Flexibilitdt und Anpassungsfiahigkeit von San und anderen
(ehemaligen) Jéger/Sammler-Gesellschaften von Flexibilitdt und Anpassungsfahigkeit der
Angehorigen anderer marginaler, aber auch nicht-marginaler Bevolkerungsgruppen unter-
scheidet, erscheinen derartige Charakterisierungen willkiirlich, die daraus abgeleiteten Schliis-
se zweifelhaft und einzig motiviert durch das Bestreben, eine besondere und exklusive Gesell-
schaftskategorisierung aufrecht zu erhalten.'®

Bei der Durchsicht der Literatur iiber die soziale Organisation von San erstaunt auch,
dass, obwohl darin hiufig massiv verdnderte Lebensbedingungen und dynamische wirtschaft-
liche Reaktionen beschrieben werden, die sozialen Institutionen davon wenig beriihrt zu wer-
den scheinen. So kommen etwa Silberbauer & Kuper (1966) in ihrer Studie {iber die Bezie-
hungen zwischen Kgalagadi und San, in denen letztere die Stellung von Dienern (serfs)
hatten, zu dem Schluss, dass sich zwar deren jagerisch-sammlerische Lebensweise verdandert
habe und die Siedlungen der serf Bushmen stabiler seien, die band-Organisation und

Verwandtschaftsstruktur aber nach wie vor ,intakt’ sei. Ahnlich heift es bei Tanaka:

aWith the sedentarization and concentration of population, the San’s life seems to
have changed. However, the change is only superficial mainly in the people’s
clothes and the size of their settlement. In a closer look, we can see that their
ideas or values or behavioral patterns have not greatly changed.” (1987:50)

'8 Dies kann logischerweise nicht durch die Betrachtung von mehr oder weniger rezenten Jager/Sammler-Ge-

sellschaften alleine gekldrt werden, und zwar auch dann nicht, wenn deren Beziehungen zu benachbarten
Bevolkerungsgruppen in die Betrachtung einbezogen werden.
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Und auch Guenther kommt in seiner Monographie {iber Nharo in Botswana, die auf Far-
men arbeiten, zu dem Schluss, dass die Auswirkungen von drei oder vier Generationen Leben

auf den Farmen

4 E [had] not been that far-reaching, indeed, neither singly nor in combination
they have brought about anything like a transformation of Nharo society or
culture” (1986b:289).

und

aE the band, the fundamental structure of Nharo society, is still basically intact”
(1986b:292).

Bei einer groBen Diversitdt der politisch-6konomischen Bedingungen, seien die sozialen
Formationen alle nur Variationen eines einzigen Themas, namlich der foraging band als Blau-

pause (blueprint) der bushman society (Guenther 1999:22), obwohl

(13

... outside conditions, to which a Bushman band or tribe was constantly forced
to adapt, have stretched the resilience of Bushman society to its limit” (ibid:13).

Verdnderungen scheinen auf Wirtschafts- und Siedlungsweise beschrinkt, soziale Institu-
tionen und Beziehungsmuster dagegen unbeeinflusst zu bleiben. Andere Autoren beschrinken
sich bei der Darstellung von gesellschaftlichem Wandel im wesentlichen auf die veridnderten
Lebensbedingungen, machen aber keine Aussagen zu den internen Beziehungsmustern (z.B.
Hitchcock 1987; Barnard & Taylor 2002). Ob und vom wem Rahmenbedingungen als verin-
dert betrachtet, wie sie moralisch bewertet und strategisch genutzt werden und welche Hand-
lungsoptionen wem umsetzbar erscheinen, bleibt dabei unberiicksichtigt.

Angesichts der nur schwerlich zu ignorierenden Tatsache, dass die verdnderten Lebensbe-
dingungen haufig weder eine wildbeuterische mode of production noch soziale Verbédnde er-
lauben, die als band bezeichnet werden konnten, sprechen einige Autoren (z.B. Bird-David
1988; Barnard 2002) nun von einem foraging mode of thought, der ungeachtet der sozio-
O0konomischen Verdnderungen Bestand habe. Dieser beinhalte Merkmale wie eine Ethik der
GroBziigigkeit, eine soziale Praxis des demand sharing, eine universelle Verwandtschafts-
klassifikation, die Definition sozialer Beziechungen durch den Austausch von Giitern, die Kon-
stitution der Personlichkeit iiber soziale Beziehungen sowie eine zuriickhaltende und indirekte
Art der Interaktion (Barnard 2002). Auch hier stellt sich die Frage, ob diese Merkmale in an-
deren Bevolkerungsgruppen signifikant anders verteilt sind.

Dariiber hinaus wird eine (aus-)beuterische Einstellung oder Mentalitdt nicht nur zur na-

tiirlichen, sondern auch zur sozialen Umwelt postuliert. Bei Widlok heil3t es:
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aln popular descriptions of ‘Bushmen’ in Namibia and abroad, wage labour is con-
sidered the exact opposite of living off nature. This, however, obscures conti-
nuities between the two, as former hunter-gatherers now forage on agropastroalist
economies and on the State without changing their internal social organization
drastically and without necessarily adopting new social institutions.” (1999:107)

Guenther wird sogar noch deutlicher:

dRelations with outsiders, with whom many Bushman Groups (as well as most
other hunter-gatherers) have had contact for centuries, can also be viewed in
foraging terms. That is, the outsiders represent to the hunter-gatherers not so
much another, morally equivalent fellow society, to encounter and engage econo-
mically, socially, and politically on equal terms but as yet another resource to be
exploited — foraged — in terms of cost-benefit considerations.” (1999:134)

Hier wird eine Wirtschaftsform (foraging) in eine kulturelle Grundhaltung umgedeutet
und auf dieser Deutung aufbauend Kontinuitét konstruiert. Es ist aber nicht ausreichend, Kon-
tinuitdten — zumal aus der Aullensicht — zu diagnostizieren. Es muss auch erklért werden, wel-
che Kontinuititen und welche Verdnderungen aus der Innensicht konstruiert werden und wa-
rum. Verdnderungen der Rahmenbedingungen sollten nicht grundsitzlich als Anpassungs-
druck verstanden werden, und Widerstand gegen Verdnderung darf nicht automatisch voraus-
gesetzt werden. Vielmehr muss hinterfragt werden, welche Mitglieder einer Gesellschaft An-
passungsdruck empfinden, sich thm mit welchen Mitteln widersetzen und Energie darauf ver-
wenden, die ,Tradition’ beizubehalten, fiir wen die Verdnderungen welche Chancen bieten
und wie in diesem Prozess Tradition neu konstruiert wird.

Es muss hier noch eine weitere Art der Suche nach Kontinuitdten erwdhnt werden, die im
Kontext der Khoisan-Forschung von Bedeutung ist. Das ist der von Schapera begonnene und
von Barnard weiter gefiihrte Regionalvergleich von Khoisan-Sprechern (Schapera 1930;
Barnard 1992a; 1996). Barnard sieht anders als etwa Steward (1955) den Kern eines Kul-
turtyps nicht in den RegelméBigkeiten der Adaptation an eine dhnliche natiirliche Umwelt,
sondern in den auf einen gemeinsamen Ursprung zuriickzufiihrenden deep structures, von de-
nen er glaubt, dass sie - dhnlich wie dies in der historischen Sprachwissenschaft fiir bestimmte
grammatische Strukturen angenommen wird” - eine genealogische Verwandtschaft von

kulturellen Gemeinschaften belegen konnen.

dHowever, in my understanding, the truly core elements of a culture or culture area
are those which are not so susceptible to change. These elements, which form the
underlying structure of a group of related cultures, are those which are held
constant through history.” (Barnard 1992a:283)

¥ Fiir die genealogische Verwandtschaft der Zentralkhoisan-Sprachen vergleiche zum Beispiel VoB3en (1997).
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Bei der vergleichenden Betrachtung von Residenzgemeinschaften, familidren Strukturen,
Gruppenzugehdrigkeit und politischen Institutionen musste bisher weitgehend auf Daten zu
den Khwe verzichtet werden, weil die entsprechenden Bénde von Kohlers Enzyklopéddie noch
nicht verdffentlicht sind. Die hier vorgelegte Arbeit liefert entsprechende Daten. Diese zeigen
jedoch, dass Konzepte und Praktiken in den behandelten sozialen Feldern nicht als historische
Konstanten Sinn machen, sondern als kreative Auseinandersetzungen mit Gegenwart, Vergan-
genheit und Zukunft. Das gilt auch fiir das System der Verwandtschaftstermini, auf das sich
Barnard bei seinen Rekonstruktionsversuchen vor allem bezieht. Denn das Verwandtschafts-
system der Khwe erscheint gerade an den kritischen Stellen, den kreuzlateralen Beziehungen,
in einer Weise kreolisiert, dass sich die relative historische Tiefe der einzelnen strukturellen
Merkmale nicht eindeutig identifizieren lésst.

Das Problem bei der Suche nach Gemeinsamkeiten sowohl innerhalb der Kategorie der
Jager/Sammler-Gesellschaften als auch innerhalb des Regionalvergleichs ist die implizite
Gleichsetzung von Gemeinsamkeiten mit Kontinuitdt (im Extremfall {iber Jahrhunderte und
Jahrtausende hinweg in eine Zeit, fiir die es keine ethnographischen Belege geben kann). Ein
gemeinsames oder dhnliches Erbe ist aber nur ein moglicher Grund fiir aktuelle Gemeinsam-
oder Ahnlichkeiten. Ein anderer Grund sind gemeinsame oder #hnliche Erfahrungen und Le-
bensbedingungen in Geschichte und Gegenwart.

Unter resilience wird sowohl Persistenz (Widerstand gegen Anpassungsdruck) als auch
Flexibilitdt (besondere Kreativitdt in der Anpassung) verstanden. Als Tugend erhilt sie uns
Anthropologen ein spezifisches Forschungsfeld. Als Not bietet sie Politikern und Entwick-
lungszusammenarbeitern Betétigungsfeld und Angriffsfliche. Den einen erscheinen San als
Opfer ihrer Traditionen (Druck zu teilen, kulturelle Praxis des Ausgleichens von 6konomi-
schen und Macht-Unterschieden) und ihre sozialen Organisationsformen damit als entwick-
lungsbediirftig (vgl. Taylor 2003:274). Es ist offensichtlich, dass kulturologische Erkldrun-
gen, wie zum Beispiel, dass die moralische Verpflichtung zu teilen, dafiir verantwortlich sind,
dass San es zu ,nichts’, jedenfalls nicht zu Besitz, bringen, den Blick von der strukturellen

Gewalt, die ihnen Arbeits- und Bildungsmoglichkeiten vorenthilt, ablenkt.** Den anderen er-

* Fir Jagd- und Fotosafari-Tourismus etwa ist das Wissen der San iiber ihre Umwelt eine der wichtigsten Vor-

aussetzungen (Bolaane 2002), sie werden aber in der Regel als Hilfsarbeiter angesehen und bezahlt und ha-
ben keinen Zugang zu gut bezahlten Jobs und keine Kontrolle iiber die Aktivititen von Touristen und Unter-
nehmern (Hitchcock & Brandenburgh 1990). Erkldrungen von Unternehmerseite greifen ebenfalls auf eine
Kombination von klassen-theoretischen und kulturolgischen Argumenten zuriick und spiegeln verschiedene
Facetten von Arroganz und Ignoranz: San seien bereit, fiir geringe Lohne zu arbeiten, weil sie aufgrund ihrer
Armut dazu gezwungen seien, sich ihres Wertes nicht bewusst seien, charakterlich und intellektuell unfahig
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scheinen San als Opfer von nationalen Eliten und internationalen Geschéftsinteressen und be-
diirfen politischer Unterstiitzung und Emanzipation sowie Identitdt stirkender und Kultur er-
haltender MaBnahmen. Beide Annahmen werden in Gestalt der diversen Entwicklungs-
programme zu Realitdten fiir die San, bieten aber wenig Raum fiir die Betrachtung der Mo-
tivationen der betroffenen Menschen (Hohmann 2003a:15). Dariiber hinaus kommt die Dar-
stellung, San (und andere ehemalige Jiger/Sammlern) seien Gesellschaften von auflerordentli-
cher resilience, der iiberholt geglaubten Darstellung der San als entwicklungsunfahige ,Urvol-
ker’ bedenklich nahe.

Die anhaltende Konzentration auf Gesellschaftstypen hat kulturelle Diversitdt herunterge-
spielt oder als abnormal gebrandmarkt (Hastrup & Olwig 1997:2). Im Falle der Khwe hat dies
unter anderem dazu gefiihrt, dass sie wenig wissenschaftliche Beachtung gefunden haben
(vgl. 1.1.2). Wie andere neuere Monographien zu San im siidlichen Afrika (Sylvain 1999;
Widlok 1999; Suzman 2000b; Taylor 2000; Dieckmann im Druck) beschiftigt sich die hier
vorgelegte Arbeit also mit einer Bevolkerungsgruppe, die wegen ihres Grades an ,Akkultu-
riertheit’ oder ,kultureller Hybriditét’ als untypisch galt und deshalb auBerhalb des Interesses
fritherer Forschungstraditionen lag.

Viele neuere Arbeiten zu San beschéftigen sich mit den verdnderten soziodkonomischen
und politischen Rahmenbedingungen und mit der Art und Weise, wie San sich mit den
diversen hierdurch gegebenen Herausforderungen und mit den Vertretern von Staat und
Nichtregierungsorganisationen auf der regionalen, nationalen und globalen Ebene auseinan-
dersetzen (Biesele 1993a; Bixler, Biesele et al. 1993; Biesele 1994; Hitchcock 1994;
Hitchcock & Holm 1995; Suzman 2000a; Taylor 2000; Saugestad 2001; z.B. Hays 2002;
Saugestad 2002; Beitrdge in Hohmann 2003b). Hiermit immer verbunden und zum Teil im
Mittelpunkt des Interesses sind Fragen der historischen Produktion von Identitdt und der poli-
tics of representation (z.B. Jolly 1996; Widlok 1996; Douglas 1997; Widlok 1997; Taylor
1998; Robins 2000; Suzman 2000b; Dieckmann 2001; Suzman 2002; Dieckmann im Druck).
Einige dieser Arbeiten enthalten auch Hinweise auf die Auswirkungen von globalen und
nationalen Entwicklungen auf interne Dynamiken wie Monetarisierung (z.B. Tanaka 1991a;
Mc Call 2002), politische Praxis (z.B. Biesele 1994; Robins 2003) und Gender-Aspekte
(Draper 1992; Mogwe 1994; Motzafi-Haller 1994; Sylvain 1997; 1998; 1999; Becker 2003).

Umfassende Darstellungen historisch kontextualisierter sozialer Praxis sind jedoch selten

seien, sich ihrem eigentlichen Wert entsprechend zu ,verkaufen’, sowie von ihrer Kultur her geniigsam seien
oder nicht wiissten, wie man mit Geld umgeht (AH, Safariunternechmer, 2.10.1999, MK, Lodgebetreiber,
5.12.2000).
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(siche aber Widlok 1999). Das trifft insbesondere fiir Studien auf Haushalts- und Dorfebene
zu (Bollig 2003:281). Interne Differenzierungen nach Geschlecht, Alter, Generation,
Reichtum oder Bildungsstand fehlen fast vollstindig. Die hier vorgelegte Arbeit begreift
soziale Organisation als Organisation von Unterschieden und liefert eine verschiedene soziale
Felder umfassende Darstellung von Prozessen sozialen Wandels. Dabei erscheint es sinnvoll,
sich am empirischen Detail zu orientieren, nicht zuletzt deshalb, weil sich die Beziehungs-
muster in den verschiedenen Lebensbereichen wohl kaum alle in der gleichen Art und Weise

und im gleichen Ausmal} verdndern konnen (Ellen 1994:54).

.14 Prozesse sozialen Wandels
Struktur und Handeln

Die Kalahari-Debatte hat sich weitgehend in der Auseinandersetzung zwischen kulturolo-
gischen und klassentheoretischen Standpunkten, die Individuen und deren Interaktionen
entweder als durch ihre Kultur oder durch ihre Klassenzugehdrigkeit bestimmt sehen, er-
schopft. Der dritte gro3e Erklarungsansatz in der Ethnologie, der individuelle Akteure eher als
ihre Interaktionen und ihre sozialen Institutionen gestaltend begreift, hat bisher in der Litera-
tur iiber San kaum Beachtung gefunden.

Mit dem Wirkungsgefiige von Struktur und Handeln haben sich eine Reihe von Autoren
unter verschiedenen Begrifflichkeiten beschiftigt: Habitus und Praxis (Bourdieu 1976), repre-
sentational und operational models (Holy & Stuchlik 1983), institutions und individual action
(North 1990) beziehungsweise Struktur und Handeln (Coleman 1990; Schweizer 1993; 1996).
Unter der Uberschrift ,Konzepte und Normen’ beschreibe ich in den einzelnen Kapiteln
jeweils die etablierten kulturspezifischen Begriffe und Kategorien sowie die diesbeziiglichen
explizit formulierten Verhaltensregeln. Dabei ist mir bewusst, dass das Formulieren, Modifi-
zieren, Betonen oder Verschweigen von Kategorien und Regeln bereits soziale Praxis dar-
stellt. Unter der Uberschrift ,Praxis’ beschreibe ich einzelnen Personen oder Gruppen zuzu-
ordnende Strategien und - soweit das Datenmaterial dies erlaubt - statistische Muster des
Verhaltens. Hierbei wiederum ist mir klar, dass Menschen ihr Verhalten sowohl ethisch und
moralisch als auch strategisch und Kosten/Nutzen-orientiert mit den ihnen zur Verfiigung ste-

henden kulturellen Konzepten und Normen begriinden.”'

I Ethisch/moralisch kann, muss aber nicht ,regelkonform’ bedeuten. Vielmehr gibt es neben der institutionel-

len auch eine Protestmoral, die den geltenden Regeln moralische Qualitit abspricht. Beispiele hierfiir aus un-
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Landl&ufig gibt es zwei unterschiedliche Bedeutungen von ,sozialen Normen’. Zum einen
werden darunter die formellen oder informellen Regeln in einer Gesellschaft verstanden, zum
anderen die statistisch dominanten Verhaltensmuster.”” Definiert man Normen als dominante
statistische Verhaltensmuster, so beinhaltet die ,Norm’ sozusagen per definitionem auch ab-
weichendes Verhalten, und zwar sowohl in dem Sinne, dass es mehr oder weniger grofle Ab-
weichungen vom ,Buchstaben des Gesetzes bzw. der Regel’ gibt, als auch in dem Sinne, dass
es eine mehr oder weniger grofle Zahl von Regeliibertretungen und moglicherweise alternati-
ve Regeln gibt. Die Unterscheidung zwischen Abweichung und Ubertretung wire dann wie-
der eine Frage der dominanten statistischen Muster entsprechender Interpretationen.

Wiswede (1992:522) schreibt in einem Soziologie-Lexikon unter dem Stichwort ,soziale
Normen’, diese seien Regel oder Richtschnur fiir das Verhalten, jedoch nicht einheitlich in
Bezug auf den Grad ihrer Internalisierung und Institutionalisierung, den Konsens hinsichtlich
threr Geltung sowie hinsichtlich ihrer Legitimitét, Sanktionsladung und Restriktivitdt. In
dieser Definition bleibt offen, inwieweit das Orientierung gebende und Bindende einer sozia-
len Norm aus ihrer Sanktionsladung und inwieweit es aus ihrer Modellhaftigkeit riihrt.

Als entscheidendes Kriterium zur Unterscheidung von Normen im Sinne von ,einfachen’
RegelmaBigkeiten im Verhalten und Normen im Sinne verbindlicher Regeln wird in der
Neuen Institutionen-Okonomie das Vorhandensein von Sanktionen betrachtet (North 1990;
Ensminger & Knight 1997). Hier ergeben sich aber eine Reihe von Problemen. Soziales
Verhalten wird zwar unter anderem {iber Sanktionen erlernt. Erlebte Sanktionsfreiheit und ex-
plizit formulierte und gelehrte Regeln miissen aber nicht notwendigerweise iibereinstimmen.
Die Bindung der Definition an Sanktionen bedeutet auch, dass kulturelle Regeln, die die An-
gehorigen einer Gesellschaft formulieren und mit denen sie sich identifizieren, denen aber do-
minante statistische Verhaltensmuster n 1 ¢ h t entsprechen, ohne dass dies Sanktionen zur
Folge hat, nicht als soziale Normen betrachtet werden konnen. In einem solchen Fall haben
die Angehorigen einer Gesellschaft offenbar (noch) nicht in das kulturelle Selbstverstindnis
integriert, dass die dominanten statistischen Muster den kulturellen Regeln nicht mehr oder

auch noch nicht entsprechen, und es stellt sich die Frage, wie und warum ein solcher Integra-

serer eigenen Gesellschaft wiren etwa Forderungen nach Gleichberechtigung und Erhalt der Schopfung be-
zichungsweise Sicherung natiirlicher Ressourcen fiir die kommenden Generationen (Krohn 1999).

Viele Ethnographien basieren eher auf der Darstellung explizit formulierter Regeln und weniger auf der Dar-
stellung tatsidchlicher Verhaltensmuster. Es ist offensichtlich, dass hierin ein groBes Problem fiir den inter-
kulturellen Vergleich liegt. Denn es muss gefragt werden, welchen Wert Kulturvergleiche haben, wenn offen
bleibt, ob Normen wie beispiclsweise ‘matrilineare Klanexogamie’ innerhalb einer gesellschaftlichen Grup-
pe haufiger libertreten als befolgt werden.

22
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tionsprozess vonstatten geht oder ausbleibt. Ferner lésst sich in Bezug auf die Sanktionsbin-
dung fragen, ob und inwieweit individuelle Zuriickhaltung durch Angst vor Sanktionen oder
durch Angst vor willkiirlichen und ihrerseits regelwidrigen Reaktionen begriindet ist. Dariiber
hinaus besteht die Mdglichkeit der Ambivalenz, das heit, das Ubertreten einer Regel kann
zugleich Sanktionen und soziale Anerkennung zur Folge haben. Eine Steuerungsfunktion von
Regeln ist zudem auch ohne Sanktionen einfach iiber die Verteilung von Nutzen denkbar.

Komplexer wird die Angelegenheit ferner dadurch, dass alternative Normen vorhanden
sein konnen. Nicht nur gibt es, wie Comaroff & Roberts (1981) gezeigt haben, unter Umstén-
den umfangreiche kulturspezifische Regelwerke oder Repertoires, die strategisch genutzt
werden konnen, sondern auch parallele Regelwerke und Repertoires von benachbarten Bevol-
kerungsgruppen und solchen, mit denen man auf eine andere Art und Weise in Kontakt ist, al-
len voran natiirlich das nationalstaatliche formelle und im Zweifelsfall macht-iiberlegene Ge-
setz. Alternative Normen werden von denjenigen zu nutzen versucht, die von ihnen profitie-
ren konn(t)en.

Dartiiber hinaus werden von den Mitgliedern einer Gesellschaft explizite Normen nicht
nur als das dargestellt, was sein sollte, sondern auch als das, was frither war. Das heif}t, die
Normen werden mit den dominanten statistischen Mustern sozialer Praxis in der Vergangen-
heit gleichgesetzt. Inwieweit diese Gleichsetzung gerechtfertigt ist, ist letztlich eine empiri-
sche Frage, fiir deren Kldrung aber in den meisten Féllen das Datenmaterial fehlt. Denkbar ist
sowohl, dass friihere statistische Muster sozialen Verhaltens den formulierten Regeln genauso
wenig entsprochen haben wie heute. Denkbar ist aber auch, dass nur behauptet wird, die
Verhaltensmuster hétten sich verdndert. Solange keine vergleichbaren Daten fiir verschiedene
Zeitebenen vorhanden sind, kann dies nicht geklart werden. Weiter unten (1.2.3) werde ich
darauf eingehen, welchen Grad an Anndherung an eventuell frither gelebte statistisch
dominante Verhaltensmuster das vorhandene Datenmaterial hergibt.

Die Beziehung zwischen expliziten Regeln und Verhaltensmustern im Transformations-
prozess lédsst sich beim formellen Recht leichter nachvollziehen als beim informellen Recht.
Entweder werden Gesetze gemacht, um das Verhalten der Biirger eines Landes zu beeinflus-
sen wie etwa mit der Ein-Paar-ein-Kind-Politik in China. Umgekehrt werden Gesetze manch-
mal verdnderten dominanten Verhaltens- oder Meinungsmustern angepasst wie etwa die for-
melle Gesetzgebung in Bezug auf Marihuanakonsum in Deutschland. Beim informellen Recht
(customary law) ist das Verhiltnis von Regel und Verhaltensmuster schwerer zu erkennen.

Das Fehlen administrativer Hiirden macht die informellen Regeln zugleich kurz- und lang-
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lebiger. Sie sind leichter verdnderbar, aber sie konnen nicht abgeschafft werden. Mit ihnen

muss sozusagen jederzeit gerechnet werden.

Globale und lokale Dynamiken

Zwar ist allgemein akzeptiert, dass in sozialen oder kommunikativen Systemen Wandel
systemimmanent und allgegenwdértig ist, das beinhaltet jedoch noch keine Erkenntnis dariiber,
warum und wie er vor sich geht (Barth 1967). In der Literatur iiber (ehemalige) Jager/Samm-

ler-Gesellschaften erscheinen Wandelprozesse meist als durch externe Impulse hervorgerufen:

aThere remains [E ] a strong tendency to discuss change in terms of something in-
flicted from outside; the gatherer-hunter operates in nature, is adaptive and is
‘coerced’ into change either through environmental or external political factors.”
(Bender & Morris 1988:8)

Dependenz- und Anpassungstheorien stellen die Dominanz der globalen oder nationalen
Entwicklungen iiber die lokalen Prozesse in den Vordergrund. Interne Dynamiken werden da-
gegen selten thematisiert. Die Lebensbedingungen der Khwe haben sich durch Eingriffe von
aullen, insbesondere von Seiten des Staates, so massiv verdndert, dass das Vorhandensein
exogener Impulse fiir sozialen Wandel kaum in Frage gestellt werden kann. Wie andere indi-
gene Minderheiten hatten die Khwe aufgrund ihrer gesamtgesellschaftlichen Position wenig
Kontrolle iiber ihre Lebensbedingungen. Dennoch diirfen interne Impulse fiir Verdnderungen
nicht unberticksichtigt bleiben. Das haben zum Beispiel die Studien von Marquardt (1988)
dazu, wie die Calusa-Indianer in Florida individuelle Beziehungen zu den ersten spanischen
Kolonisatoren in internen sozialen Konflikten fiir eigene Interessen genutzt haben, gezeigt
ebenso wie diejenigen von Chan, Madsen & Unger (1984) zu Verdnderungen der Machtver-
hiltnisse in einem chinesischen Dorf vor dem Hintergrund der maoistischen Revolution (vgl.
auch Schweizer 1991; 1996:42ff.). Verdnderungen der Rahmenbedingungen rufen nicht nur
interne Spannungen hervor, sie bieten den Akteuren auch neue Chancen fiir die Verfolgung
ithrer eigenen Ziele und neue Impulse fiir die moralische Positionierung.

In jedem Nationalstaat gestalten und limitieren die gesetzlichen Bestimmungen und poli-
tischen Organe die Handlungsoptionen seiner Staatsbiirger und Einwohner. Der Staat gibt vor,
welche politischen Institutionen und Vorgehensweisen anerkannt, legal und Erfolg verspre-
chend sind. Zugleich spiegeln staatliche Eingriffe grundlegende politische Entscheidungen
dartiber, wer gefordert werden und von den initiierten Entwicklungen profitieren soll (Cernea

& Guggenheim 1993). Der Staat ist der Bezugspunkt fiir das Streben nach Anerkennung und
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Macht, fiir die Auseinandersetzung um staatlich kontrollierte Ressourcen und auch fiir einen
eventuellen Widerstand gegen die von Staats wegen herbeigefiihrten Verhiltnisse, die den
marginalen Status einer Gruppe verstirken (Fukui & Markakis 1994). Marginalisierte Minori-
taten wie die Khwe zeichnen sich meist durch mangelnde oder geringe politische Partizipation
aus. Angehorige solcher Gruppen sind duflerst selten Inhaber von politischen Positionen mit
Gestaltungspotential oder gar in gesetzgebenden Gremien vertreten, zum Teil nehmen sie
noch nicht einmal thr Wahlrecht fiir die jeweiligen demokratischen Organe in Anspruch.

Der Ausschluss von staatlicher Macht korreliert in der Regel mit dem Ausschluss von
materiellen und sozialen Ressourcen, die vom Staat kontrolliert werden (Freedman 2000).
Hierfiir wurden sowohl kulturspezifische Merkmale und Werte, insbesondere die Vorstellun-
gen tiiber die Legitimation von Macht (vgl. Pye 1985), als auch klassenspezifische Merkmale
(z.B. Wilmsen 1989) verantwortlich gemacht. Vertreter des Kulturansatzes gehen davon aus,
dass kulturelle Merkmale, wie egalitirer Ethos oder das Fehlen zentraler Organe der Macht-
ausiibung, fiir die fehlende Partizipation verantwortlich sind. Fiir Vertreter des Klassenan-
satzes ist der soziodkonomische Status von Individuen und Gruppen hierfiir entscheidend. Fiir
Vertreter des Institutionenansatzes, ist es dagegen die Einschitzung von Kosten und Nutzen.
Die Ideologien von Staat und Wirtschaftsunternehmen sowie im Falle einer marginalisierten
indigenen Minoritdt wie den Khwe auch Nichtregierungsorganisationen sind dafiir verant-
wortlich, ob ethnisches und Klassenbewusstsein sich gegenseitig verstirken. Die Khwe haben
im Laufe ihrer Geschichte recht unterschiedliche Einstellungen und Behandlungen durch An-
gehorige anderer Bevolkerungsgruppen und von Seiten des Staates erfahren, die von Unter-
driickung und Versklavung tiber Separierung und Priveligierung bis zu rechtlicher Gleich-
stellung bei zugleich empfundener Benachteiligung unter einer demokratischen Verfassung
reichen. Khwe und andere San sind in Bezug auf alle sozio6konomischen Indikatoren (Land-
losigkeit, geringer Bildungsstandard, soziale Stigmatisierung, schlechte Gesundheitsversor-
gung, extreme Armut und grofle wirtschaftliche Abhdngigkeit) im Vergleich zu allen anderen
Bevolkerungsgruppen in der Region benachteiligt (Suzman 2001). Klassenzugehorigkeitsva-
riablen wie Armut und geringer Bildungsstandard erschweren ebenso wie unterschiedliche
kulturelle Werte und eine konfliktreiche Geschichte politische Partizipation und die Integra-

tion in den Nationalstaat (vgl. Ireland 1994).
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Mechanismen sozialen Wandels

Die weiter unten vorgestellten Ansétze, die allgemein das Wie und Warum von Prozessen
sozialen Wandels zu erkldren versuchen, gehen wie Barth (1967; 1981; 1992) von Individuen
als Agenten sozialen Wandels aus.

Handeln ist das Ergebnis von Motivation, Vorstellbarkeit und Verfiigbarkeit von Mitteln.
Grundbedingungen fiir Anderungen von Verhalten oder Handlungsweisen sind, dass erstens,
eine neue Verhaltensweise vorstellbar wird und eine (reflektierte) Entscheidung dariiber
getroffen werden kann;” zweitens, dass eine Motivation fiir die neue Verhaltensweise vorhan-
den ist und diese als Vorteil wahrgenommen wird, und drittens, dass effiziente Mittel zur
Verfiigung stehen und gesehen werden, um die neuen Vorstellungen umzusetzen (Coale 1975,
zitiert nach Pauli 2000:11). Diese von Coale fiir fertilen Wandel formulierten Grundbedingun-
gen verbinden individuelle Interessen, gesellschaftliche Strukturen und duflere Rahmenbedin-
gungen und besitzen daher sicherlich eine allgemeinere Giiltigkeit. Menschen treffen ihre Ent-
scheidungen im Rahmen der von ihnen wahrgenommenen und bewerteten Handlungsoptio-
nen, die nicht nur von ihren individuellen und kollektiven Erfahrungen, sondern auch von ih-
rer Position innerhalb der Gesellschaft beeinflusst sind, unter anderem deshalb, weil diese den
Zugang zu Informationen bestimmt (Pauli 2000:10f.).

Ensminger & Knight (1997) diskutieren drei konkrete ,Mechanismen’, die den Wandel
sozialer Normen erkldren. Alle sind sie im zweckrationalen Handeln der Akteure begriindet,
greifen aber in unterschiedlichen Kontexten:

Unter coordination on focal points (vgl. Ullman-Margalit 1978; Sugden 1986) wird ver-
standen, dass Akteure sich untereinander abstimmen und auf eine Norm einigen. Dieser Me-
chanismus erkldre Entstehen oder Wandel sozialer Normen (nur) in den Féllen, in denen der
Nutzen der Norm fiir alle beteiligten Akteure gleich ist. Ein einfaches Beispiel sind Stra3en-
verkehrsregeln, die fiir alle Verkehrsteilnehmer gleich niitzlich sind. Es ist offensichtlich, dass
nur durch wenige Normen der Nutzen fiir alle Beteiligten so gleichméBig verteilt wird wie
durch Stralenverkehrsregeln. Focal points, das heiflit Brenn- oder Kristallisationspunkte, die
eine Koordinierung nahe legen, erfordern oder erwarten lassen, konnte im vorliegenden Falle
zum Beispiel die Einflihrung des Traditional Authorities Act sein. Koordination und Koopera-
tion sind zu erwarten, weil die meisten Khwe es als Vorteil sehen, eine eigene staatlich aner-

kannte traditional authority zu haben. Individuelle Vorteile sind aber schon wahrend des

Hierbei ist es wichtig, zu betonen, dass die Ansicht dariiber, ob eine Verhaltensweise ‘neu’ ist, in der Innen-

und Auflensicht nicht iibereinstimmen muss.
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Antragsverfahrens unterschiedlich und werden erst recht im Erfolgsfall nicht fiir alle Khwe
gleich sein, so dass damit zu rechnen ist, dass dieser focal point zugleich eine Konkurrenz um
die Ausgestaltung der neuen Norm, etwa hinsichtlich der Regeln fiir die Besetzung von
Amtern, auslost.

Der zweite ,Mechanismus’ wird competitive selection among contracts genannt. Indivi-
duen schlieen Vertrége ab, die ihre sozialen Interaktionen strukturieren (vgl. Hechter 1987;
Coleman 1990; Eggertsen 1990; Hechter 1990). Dasjenige Vertragsmodell, das den meisten
Personen Vorteile bietet, werde sich im Laufe der Zeit durchsetzen. Die Logik der Austausch-
beziehung sei eine von beiderseitigem Nutzen. Vertrdge erleichterten es, den Nutzen zu reali-
sieren. Konkurrenzdruck selektiere diejenigen Vertragsmodelle aus, die auf lange Sicht ge-
meinsamen Nutzen maximieren. Dieser Mechanismus sei bei geringen Asymmetrien in der
Verhandlungsmacht der einzelnen Akteure zu erwarten. Ein &hnlich eingingiges Beispiel wie
die Stralenverkehrsregeln wird hier nicht genannt. Tarifvertrige oder die viel beschriebene
Praxis des sharing bei Jager/Sammlern konnten Produkte solcher Selektionsprozesse sein. Die
Beispiele zeigen aber auch, dass dieser Mechanismus von einer tiber ldngere Zeitrdume ausge-
glichenen Verteilung der Verhandlungsmacht in einer Gesellschaft abhéngig ist. Eine Vorher-
sage ist deshalb schwerer zu treffen, da erst diese Verteilungsverhéltnisse identifiziert werden
miissen. Parallel vorhandene unterschiedliche Verhaltensmuster wie etwa das Zusammenle-
ben in sehr unterschiedlich groBen Haushalten in den Riicksiedlungs- und Nicht-Riicksied-
lungsorten konnte ein Hinweis auf aktuell ablaufende Selektionsprozesse sein.

Als wichtigsten Mechanismus sehen Ensminger & Knight bargaining und die ungleiche
Verteilung von Verhandlungsmacht (bargaining power). Danach handeln individuelle Akteu-
re ihre Beziehungen aus. Uber den Ausgang dieser Verhandlungen entscheide die relative
Verhandlungsmacht. Diese konne auf materiellem Besitz, aber auch auf iibernatiirlicher
Macht, Bildung oder anderen in einem gegebenen Kontext relevanten Ressourcen, also auf
materiellem, sozialem oder symbolischen Kapital beruhen. Anzeichen fiir das Wirken dieses
Mechanismus seien systematische Asymmetrien in der Verteilung der jeweils relevanten Res-
sourcen innerhalb einer Gesellschaft, zum Beispiel das systematisch ungleiche Vorhandensein
formeller Bildung bei Angehorigen verschiedener Generationen. Als Folge von systemati-
schen Asymmetrien werde das Ergebnis von vielen individuell ausgehandelten Beziehungen
auf eine Gemeinschaft generalisiert. Wenn diejenigen, die mehr relevante Ressourcen be-
sitzen, zugleich diejenigen seien, die von den Verteilungseffekten einer sozialen Norm profi-

tierten, bite dieser Ansatz die beste Erkldrung fiir Entstehung und Wandel der entsprechenden
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Norm. Im Laufe der Geschichte haben sich fiir Khwe Frauen und Ménner unterschiedlicher
Altersgruppen mehrfach systematische Verschiebungen in der Verteilung von Ressourcen er-
geben, zum Beispiel als Khwe Ménner als Wanderarbeiter in die Minen am Witwatersrand
und spiter als Soldaten in die siidafrikanische Armee rekrutiert wurden. Das Wirken dieses
Mechanismus ist also bei den Verdnderungen im Geschlechter- und Generationenverhiltnis

Zu erwarten.
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1.2 Methoden und Daten
I.2.1 Feldforschung in West Caprivi
1.2.1.1 Feldforschungszeiten und -bedingungen

Die Feldforschungzeit betrug insgesamt 15 Monate und verteilte sich auf vier Aufenthalte
von November 1998 bis Februar 1999, Juli bis Dezember 1999, Oktober 2000 bis Februar
2001 und Januar bis Mirz 2003. Bis auf den letzten fielen damit alle Aufenthalte in Zeiten po-
litischer Spannung. Kurz vor dem Beginn meines ersten Feldaufenthaltes waren aus Angst vor
der Reaktion des namibischen Militérs auf die Sezessionsbewegung in Ost Caprivi mehrere
hundert Khwe, die meisten von ihnen aus dem Ostlichen Teil des West Caprivi nach Botswana
geflohen. Die meisten dieser Khwe Fliichtlinge wurden im Juli 1999 repatriiert. Zu Beginn
meines zweiten Aufenthaltes erfolgte ein Anschlag der Sezessionisten in Katima Mulilo, der
Hauptstadt der administrativen Region Caprivi, woraufhin eine nichtliche Ausgangssperre
verhiangt und die militdrische Prisenz verstirkt wurde. Der dritte Aufenthalt fiel in die Zeit, in
der die Khwe in West Caprivi unter den Folgen der Einmischung Namibias in den angolani-
schen Biirgerkrieg zu leiden hatten. Sie wurden nicht nur Opfer von Uberfillen und Minen-
explosionen, sondern waren auch Ubergriffen von Seiten der namibischen Sicherheitskrifte

ausgesetzt und wurden der Kollaboration mit der UNITA (Unido Nacional para a Indepen-

déncia total de Angola) verdichtigt. Uber 1000 Menschen aus allen Ortschaften in West
Caprivi flohen iiber die Grenze nach Botswana. Zwischen den Checkpoints an den Briicken
tiber Okavango und Kwando verkehrte zweimal am Tag eine Militireskorte, deren Schutz
auch ich bei meinen Fahrten in Anspruch nahm. Wahrend dieses Aufenthaltes rieten mir
sowohl Angehorige der Armee als auch Khwe davon ab, in West Caprivi zu iibernachten.
Stattdessen schlief ich entweder jenseits des Kwando in der Ndhe von Kongola auf einem
Campingplatz oder bei einer Lodge auf der Siidseite des Okavango, von wo ich allerdings fast
tiagliches Gewehrfeuer und gelegentliche Minenexplosionen horte. Unter relativ entspannten
politischen Bedingungen fand nach der Waffenruhe in Angola und der erneuten Riickfiihrung
der Fliichtlinge aus Botswana nur mein letzter Aufenthalt zu Beginn des Jahres 2003 statt.
Sowohl die ldngeren Unterbrechungen und Aufenthalte in Deutschland, als auch das
Wohnen auflerhalb der Forschungsorte hatten Vor- und Nachteile. Ein Nachteil war zweifel-
los, dass das Einleben in die lokalen Verhéltnisse nur in eingeschranktem MaBle mdglich war.
Ein Vorteil war, dass das Vertrauen vieler Khwe in meine Person dadurch gestirkt wurde,

dass ich mehrfach zuriickkehrte, vor allem wéhrend der gefahrlichen Zeit. Die geschiitzten In-
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terviewsituationen auflerhalb der Siedlungen an meinem Wohnort erlaubten den Betreffenden
aullerdem, nicht nur Berichte iiber das Vorgehen der Sicherheitskrifte, sondern personliche
Meinungen generell mit viel groferer Offenheit zu duBern als ich das zuvor bei Gesprachen

an den Wohnplitzen erlebt hatte.

ABBILDUNG 2: KHWE SIEDLUNGEN IN WEST CAPRIVI
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Reproduktion aus Brenzinger (1998:332). Grafik: Monika Feinen

1.2.1.2 Auswahl der Forschungsorte

Im Jahre 1996 lebten in der Region Caprivi, die bis 1998 (vgl. 1.3.4.1 und Abbildung 5)
das gesamte namibische Territorium Ostlich des 21. Grades Ostlicher Lidnge umfasste, circa

4.000 Khwe, davon 3.600 in West Caprivi (Brenzinger 1998).* Fiir die einzelnen Ortschaften

* Die Gesamtzahl der Khwe Sprecher schitzt der Autor auf ungeféhr 8.000, davon 1.700 bis 2000 in Botswa-

na, 100 in Sambia, 500 bis 700 in Angola und 1.600 in Stidafrika (ibid:18). Der Bericht der ILO gibt die
Zahl der Khwe in Siidafrika fiir 1999 mit circa 1.100 an (International Labour Office 1999:5). Kohler gab
1978 die Zahl der Khwe ,am 6stlichen Okavango und im westlichen Caprivi’ mit circa 2000 (1978:35) an.
1989 schétzte er die Zahl der in Namibia lebenden Khwe auf 5000 (1989:202).
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in West Caprivi gibt der Autor die unten aufgelisteten Zahlen an (ibid:336).” Die Aufstellung
zeigt, dass die einzelnen Orte in Bezug auf ihre Einwohnerzahl stark variieren, von

Familiengrofe bis zu einer Zahl von iiber 1.000 Einwohnern.

SIEDLUNGSORTE DER KHWE IN WEST CAPRIVI IM JAHRE 1996

Ortsname Anzahl

Khwe
Doppies 10
lui-tcu-kx’om 16
Susuwe 16
Nova 23
Bori-ca 27
Nllane-ca 35
Bwabwata 39
Mangarangandja 54
Guixa 62
la-l‘anixa 63
+Qowexa 78
lgam-llxom 103
Mashambo 119
Chetto 590
Omega 630
Omega II1 638
Mutc’iku 1.020

Das Riicksiedlungsprogramm fiir ehemalige ,Buschmann-Soldaten’, das als deren zu-
kiinftige Lebensgrundlage 4-ha-groBle Ackergrundstiicke vorsah (vgl. 1.3.4.2), wurde nur in
den vier groflten Orten, also in Mutc’iku, Omega, Omega III und Chetto durchgefiihrt. Meine
Datenaufnahme sollte in wenigstens zwei Orten mit unterschiedlichen Rahmenbedingungen
stattfinden (vgl. 1.2.3.2), das heif3t in einem Riicksiedlungsort und in einer ,wilden’ Siedlung.

Die Auswahl des Riicksiedlungsortes fiel zu Beginn meines ersten Feldaufenthaltes auf
Mutc’iku, weil es am weitesten entfernt von den Razzien der Sicherheitskrifte, die vor allem
den Osten des Gebietes betrafen, in unmittelbarer Nihe des Okavango liegt. Mutc’iku hat un-

ter den Riicksiedlungsorten insofern eine Sonderstellung als nur dort die auf dem Reif3brett

2 Im Original sind die Orte von West nach Ost geordnet. Fiir die unten stehende Tabelle wurden sie aufstei-

gend nach der Einwohnerzahl sortiert. Zwei Orte sind nicht erwdhnt, #xoa-nllaxa und Pipo (=Kuru), beide
wenige Kilometer Ostlich von Chetto an der B 8 gelegen und von Brenzinger als zu Chetto gehorig aufge-
fasst. Fiir das Jahr 1994, in dem Diemer (1996:27) seine Feldforschung in dem Gebiet von Chetto
durchfiihrte, gibt dieser fiir +xoa-nllaxa eine Einwohnerzahl von 90 an. Die Einwohnerzahl von Pipo schitze
ich auf unter 50 Personen. Zwei der aufgefiihrten Orte (Susuwe und Nova) sind keine Siedlungen im
eigentlichen Sinne. Vielmehr leben dort Angestellte des Ministry of Environment and Tourism mit ihren
Familien am Dienstort.
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geplante Anlage in Siedlungsblocks und innerhalb der Blocks wie an einer Schnur aufgereih-
ter Grundstiicke tatséichlich realisiert wurde (vgl. Abbildung 12).*

Als Nicht-Riicksiedlungsorte kamen +Qowexa, Guixa, Bwabwata und Mashambo in Fra-
ge (vgl. Abbildung 2). Die Bewohner von ¥Qowexa und Guixa flohen im Oktober 1998 fast

alle nach Botswana oder suchten Zuflucht in anderen Orten des West Caprivi und kehrten
auch nach ihrer Riickfiihrung im Juli 1999 nicht mehr in ihre Dorfer zuriick. Bwabwata war
fiir mich deshalb interessant, weil es ein historisch bedeutsamer Ort ist (vgl. 1.3.3). Meine An-
wesenheit nahe der angolanischen Grenze wurde von den Sicherheitskréften jedoch als ver-
déchtig empfunden. Mir wurde nahe gelegt, mich nicht in der Néhe der angolanischen Grenze
aufzuhalten. Deshalb fiel meine Wahl zuletzt auf Mashambo, das sich als gute Wahl erwies.
Denn auch alle Bewohner von Bwabwata verlielen im Januar 2000 den Ort, wahrend aus Ma-
shambo nur einzelne Individuen fortgingen. Viele der heutigen Einwohner von Mashambo
haben vor der Unabhéngigkeit in dem Militérlager Doppies am Kwando (vgl. Abbildung 6)
gelebt und wurden danach zunédchst nach Omega III gebracht. Im Jahre 1991 beschlossen die
ersten Einwohner des heutigen Mashambo, von dort wegzuziehen. Seitdem hat Mashambo
einen standigen Zuzug erlebt, der sich durch die politischen Entwicklungen seit dem Herbst
1998 noch verstarkt hat. Personen aus anderen Orten der ndheren Umgebung (Doppies,

Guixa, ¥Qowexa und Omega III) zogen nach Mashambo und aus Botswana zuriickkehrende

Fliichtlinge, die zuvor in Omega III gelebt hatten, lieBen sich in Mashambo nieder. Den
grofften Zuzug hat Mashambo 2002 nach der letzten Repatriierung der Fliichtlinge aus
Botswana erlebt. Ein Grund hierfiir war die neu eingerichtete Schule,” ein weiterer, dass es
hier - anders als in den vier Riicksiedlungsorten - keinen Armeestiitzpunkt gibt, ein dritter,
dass sich die Riickkehrer von diesem Ort unter anderem deshalb offenbar mehr Stabilitét fiir

ihr Leben versprachen (SM, 18.10.2000).

* In Omega war eine solche Anlage nicht moglich, weil die Menschen hier zum grofiten Teil in den von der

SADF gebauten Holzhdusern leben, die so eng beieinander stehen, dass zwischen ihnen fiir die Felder kein
Platz ist. Die Einwohner von Chetto und Omega III widersetzten sich einer Anlage wie in Mutc’iku und
wohnen in kleineren Gruppen zusammen, wahrend die Felder im nédchsten Trockenflussbett liegen (vgl.
Diemer 1996:24ft.).

Vor der Flucht grof3er Teile der Bevolkerung von West Caprivi 1998 und wieder im Jahr 2000 (vgl. 1.3.4.5)
beschriankte sich die vom Staat bereitgestellte Infrastruktur in den Nicht-Riicksiedlungsorten auf die
Wasserversorgung. Bis zur ersten Flucht der Einwohner von Omega III im Oktober 1998 waren die Kinder
aus Mashambo dorthin zur Schule gegangen. Nach der Flucht wurde die Schule geschlossen. Die Einwohner
von Mashambo bemiihten sich darauthin um eine eigene Schule, die sie im Jahre 2002 tatsdchlich erhielten.
Auf diese Weise haben sie erreicht, dass die Verwaltung ihre Politik aufgab, den offiziell nicht vorgesehenen
Siedlungen infrastrukturelle Einrichtungen vorzuenthalten.

27
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1.2.1.3 Spracherwerb, Kontaktaufnahme und Mitarbeiter

Obwohl zum Khwe fiir eine Khoisan-Sprache vergleichsweise umfangreiches Sprach-
material zur Verfiigung stand (Kohler 1989; 1991; Kilian-Hatz & Schladt 1997; Kohler
1997), konnte ich mir Sprachkenntnisse nur in beschrinktem Malle aneignen. Wenn ich Zu-
sammenhénge nicht kannte, blieb mir der Sinn einer Aussage hdufig verschlossen. Lediglich
in den von mir initiierten Interviews und Gesprichen, bei denen ich selbst das Thema vorgab,
lernte ich mit der Zeit, die Antworten meiner Gesprachspartner zu verstehen. Trotzdem ent-
schied ich mich, bei allen Interviews mit einem Ubersetzer zu arbeiten, um eventuelle Miss-
verstidndnisse abkldren zu konnen.*® Das Beherrschen von Afrikaans erlaubte mir alltdgliche
Kommunikation mit einem groBeren Personenkreis und die Zusammenarbeit mit einer
groBeren Anzahl Ubersetzer als dies bei Englisch alleine der Fall gewesen wiire.

Die Kontaktaufnahme stellte sich als relativ einfach heraus, weil ich sowohl von Mitar-
beitern der Working Group of Indigenous Minorities in Southern Africa (WIMSA) als auch
von Kollegen im Sonderforschungsbereich 389, die schon seit 1996 in der Region tdtig
gewesen waren, angekiindigt worden war. Meine Ankunft wurde erwartet und von politischen
Vertretern ebenso wie von potentiellen Ubersetzern, die auf einen Job hofften, begriifit. Be-
reits am ersten Tag nach meiner Ankunft waren der designierte senior traditional councillor
und der secretary der Khwe Traditional Authority zur Stelle, um mich herumzufiihren und
vorzustellen. Beide boten mir an, an threm Wohnplatz zu zelten. Ich entschied mich fiir den
senior traditional councillor, weil dieser im gleichen Alter wie ich und mir sympathisch war.
Ich wihlte ihn auch zu meinem Ubersetzer, weil mir das wegen der riumlichen Nihe zum
Zwecke der Terminabsprache sehr praktisch erschien und weil er zuvor bereits mit einem
Linguisten zusammengearbeitet und Erfahrungen als Ubersetzer gesammelt hatte. Letzteres
erwies sich jedoch als nicht nur vorteilhaft. Zwar brachte er die wichtige Fahigkeit mit, nicht
nur die Sprache, sondern auch kulturelle Regeln zu iibersetzen, aber durch die Zusammen-
arbeit mit dem Linguisten hatte er sich bestimmte Vorstellungen dariiber angeeignet, welche
Art von Antworten beim Forscher auf Interesse stieBen. Erst im Laufe der Zeit merkte ich,

dass er die Antworten der Interviewpartner in dieses Vorstellungsschema einzupassen suchte.

* Freeman (1983) behauptet, dass Margaret Mead bei ihren Forschungen auf Samoa nicht bemerkt habe, dass

sie von ihren Informanten belogen worden sei, weil sie die lokale Sprache nicht beherrschte. Sprachbeherr-
schung allein kann jedoch nicht verhindern, dass man belogen, manipuliert oder ‘auf den Arm genommen’
wird. Offensichtliche Beispiele fiir letzteres waren etwa, dass man versuchte, mir weiszumachen, die Khwe
wollten keine Kondome benutzen, weil sie ddchten, dass man davon AIDS bekomme, oder dass ein
GroBvater ,aus traditionellen Griinden’ erst drei Tage nach der Geburt erfahren diirfe, welches Geschlecht
sein neugeborenes Enkelkind habe.
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Unter anderem deshalb entschied ich mich, auch mit anderen Ubersetzern zusammenzuarbei-

ten. AuBerdem war der senior traditional councillor ein |Xo-Khwe (Khwe aus dem Osten,

siche 11.3.2.2), weshalb, wie sich herausstellte, gegen ihn bei den Alteingesessenen in
Mutc’iku gewisse Vorbehalte existierten (vgl. 11.4.3.2). Daher blieben uns bestimmte Netz-
werke und Informationen verschlossen. Dies konnte durch die Zusammenarbeit mit anderen
Ubersetzern teilweise korrigiert werden. Die Zusammenarbeit mit verschiedenen Assistenten
hat Vor- und Nachteile. Ein eingearbeiteter Assistent oder Ubersetzer kennt Forschungsziele
und Arbeitsweise besser. Andere Personen bringen aber immer wieder neue Blickwinkel in
die Arbeit, die fiir hinreichend bekannt gehaltene Fakten in neuem Licht erscheinen lassen.
Alle Ubersetzer waren Minner, weil mehr Ménner sich fiir diese Arbeit anboten und mehr
Manner iiber ausreichende Kenntnisse in den europdischen Sprachen verfiigten.

Insbesondere wihrend meines ersten Feldaufenthaltes, den ich fast ausschlie3lich in Mu-
tc’iku verbrachte, hatte ich durch Wohnort und Zusammenarbeit eine sehr enge Verbindung
zu dem senior traditional councillor, der als aktiver Vorkdmpfer fiir die staatliche Anerken-
nung einer eigenen politischen Vertretung fiir die Khwe galt und im Januar 1999 in Abwesen-
heit von Chief Kippi George acting chief der Khwe wurde. Wohnort und Arbeit brachten es
mit sich, dass gelegentliche Hilfeleistungen als politische Unterstiitzung interpretiert wurden.
So stellte ich beispielsweise mein Notebook, meinen Drucker und die entsprechenden Kennt-
nisse zur Verfiigung, wenn ein offizieller Brief zu schreiben war, oder wir fuhren zwischen
den Interviews an einem Telefon vorbei, von dem der senior traditional councillor Zeitungen
und NGOs (WIMSA, LAC) anrief, um diese iiber aktuelle Entwicklungen vor Ort auf dem
Laufenden zu halten. Der aufgrund meiner européischen Herkunft, der Aktivitéten der librigen
Projektteilnehmer und meiner Kontakte zu den NGOs, die die politische Sache der Khwe un-
terstiitzten, ohnehin vorhandene Verdacht des chief der Mbukushu, ich wiirde die Khwe gegen
die Mbukushu Fiihrung aufwiegeln, wurde dadurch offenbar verstdrkt. Deshalb arbeitete ich
auch mit einem Ubersetzer zusammen, der mir von dem Khwe Vertreter in der Mbukushu
Traditional Authority vorgeschlagen wurde und der in bestimmte Kreise des Ortes besser
integriert war.

Sinn und Zweck der Forschung wurde von den Interviewpartnern nie in Frage gestellt.
Dies lag zum Teil sicherlich daran, dass die Khwe durch die zahlreichen fritheren Forschungs-
aufenthalte von Oswin Kohler und weiteren Forschern der Universitit Kdln bereits relativ
,forschererprobt’ waren. Mehrfach wurde mir gegeniiber erwahnt, dass Kohler den Khwe

geraten hatte, nachfolgende Forscher amit beiden Hénden festzuhalten” (CN, 3.8.1999). Es
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war offensichtlich, dass Kohlers Forschung und Publikationen das Bewusstsein der Khwe fiir
den Wert ihrer Sprache und Kultur gestérkt hatte. Potentielle Vorteile, die die Dokumentation
threr Sprache, Geschichte und Kultur fiir ihren gesellschaftlichen und politischen Stand in der
namibischen Gesellschaft haben kann, waren den meisten bewusst und sind ihnen auch von

den NGOs vermittelt worden.

1.2.14 Bedingtheit und Relativitit der Forschungsergebnisse

Die einzelnen Feldaufenthalte lagen zeitlich zum Teil erheblich auseinander und
hinterlieBen bei mir jeweils unterschiedliche Gesamteindriicke. Nach dem ersten Feldaufent-
halt empfand ich, dass das Leben der Khwe in West Caprivi von der politischen Auseinander-
setzung um Landrechte und politische Représentation gepragt war. Der zweite Aufenthalt hin-
terliel bei mir ein Bild von niederdriickender und zur Schau getragener Armut, von Abhéin-
gigkeit und Leiden. Der dritte Aufenthalt, der fiir mich selbst aufgrund der Sicherheitslage der
schwierigste war, lie} die Khwe wieder in einem neuen Licht erscheinen. Mein Eindruck war
nun der eines durch groBziigiges Teilen gepriagten Miteinanders und trotzigen Mutes ange-
sichts der sich verschlechternden Lebensbedingungen. Bei meinem letzten Aufenthalt hatte
ich den Eindruck, dass vermehrt Eigeninitiativen zur Jobsuche auflerhalb von West Caprivi
ergriffen wurden und zugleich Neid ein allgegenwirtiges Thema war. Beneidet wurden
diejenigen, denen es gelungen war, eine Arbeit zu finden.

Fiir solche unterschiedlichen Eindriicke kommen verschiedene Griinde in Frage: meine
eigenen sich veridndernden Einstellungen und Einblicke, unterschiedliche Themenschwer-
punkte, Methoden, Ubersetzer und Gesprichspartner sowie die jeweiligen wirtschaftlichen
und politischen Bedingungen selbst. Die wirtschaftlichen Bedingungen waren zwar im ge-
samten Zeitraum schlecht, aber durchaus Schwankungen unterworfen. Wiahrend sich die poli-
tische Lage wéhrend der Zeit meines dritten Aufenthaltes sicherlich am dramatischsten dar-
stellte, war aber die vorangegangene Pflanzsaison relativ regen- und damit auch ertragreich
gewesen. Ich hatte den Eindruck, dass AuBerungen des Leidens aufgrund mangelnder Nah-
rungsmittel ebenso wie an mich herangetragene Bitten um Geld oder Nahrungsmittel seltener
waren. Stattdessen wurde die GroBziigigkeit im Geben, die die Soziabilitit der Khwe von der
anderer Menschen unterscheide, nach meinem Empfinden mehr herausgestellt als zuvor.

Meine eigenen Erwartungen, die sich an den jeweils vorangegangenen Feldaufenthalten

orientierten, spielten sicherlich eine grof3e Rolle. Die zweite Reise hatte ich mit der Hoffnung
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angetreten, dass die Menschen im Vergleich zum ersten Aufenthalt wegen der erst kurz zu-
riickliegenden Erntezeit mehr Nahrungsmittel zur Verfligung haben wiirden, eine Erwartung,
die sich jedoch als falsch herausstellte. Die Ertrdge der Felder, die im April oder Mai geerntet
werden, waren bereits im Juli aufgebraucht und der Hunger extrem groB. Beim dritten
Aufenthalt kam ich erst zu Beginn des Monats Oktober an, weshalb ich auf eine noch
wesentlich groBBere Not eingestellt war. Es waren jedoch immer noch Vorrite von der letzten
Ernte iibrig, da es in der vorangegangenen Regenzeit ausgiebig geregnet hatte. Durch den
Umstand, dass ich wihrend des dritten Aufenthaltes nicht vor Ort schlief und zum Teil nicht
einmal vor Ort arbeiten konnte, waren sicherlich auch die Gelegenheiten seltener und die
Hemmungen grofBer, sich mit Bitten an mich zu wenden.

Bei meinem ersten Aufenthalt war ich durch meine vorangegangenen Kontakte mit
NGOs sicherlich am meisten fiir die politische Auseinandersetzung um Landrechte und
politische Vertretung zwischen Khwe und Mbukushu sensibilisiert. Diese hatten auch im
Mittelpunkt der damals aktuellen Arbeiten iiber die Khwe (Brenzinger 1997; Felton 1998;
Orth 1999) gestanden. Ferner wurde ich aufgrund der Wahl meines Wohnortes beim senior
traditional councillor, Zeuge von mehr politischen Aktivititen als dies anderswo der Fall
gewesen wire. Den gesamten ersten Feldaufenthalt verbrachte ich in der Ortschaft Mutc’iku
und damit in groBer rdumlicher Ndahe zum Wirkungsgebiet des chief der Mbukushu. Dagegen
wohnte ich wihrend langer Perioden des zweiten Feldaufenthalts in dem 160 Kilometer
weiter Ostlich gelegenen Mashambo. Wahrend dieses Aufenthaltes gab es unter den Mbu-
kushu Bestrebungen, den vorherigen chief wieder einzusetzen,” so dass Chief Mbambo an-
dere Sorgen hatte als die Auseinandersetzung mit den Khwe oder mit mir. Beim dritten Feld-
aufenthalt riickte die Auseinandersetzung zwischen Khwe und Mbukushu durch die kriegs-
dhnlichen Zustidnde ebenfalls in den Hintergrund. Die Tatsache, dass ich mehrere kiirzere
Feldaufenthalte gewéhlt habe, hat sicherlich zur Erkenntnis der Relativitdt meiner eigenen

Eindriicke beigetragen.

¥ The Namibian, 12.6.2000: Political cabal rejects Hambukushu chief.
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Kapitel Datenart Anzahl und Ort Zeitraum
IL.1 Wohnplatz-Zensen 60 (von 121) Wohnplitze in | 12/1998-01/1999
Residenz- Mutc’iku;
gemein- 7 (=alle) Wohnplitze in 07/1999
schaften Mashambo
Zensus-Revision 60 Wohnplitze in Mutc’iku; | 09/1999-10/1999
7 Wohnplitze in Mashambo | 10/2000
Wohnplatzskizzen 8 Wohnplitze in Mutc’iku 11/1999
und Mashambo
Wirtschaftliche 30 Wohnplitze in Mutc’iku; | 12/1998
Grundlagen 7 Wohnplétze in Mashambo | 07/1999
Personliche 30 Personen in Mutc’iku 01/1999
Netzwerke 7 Personen in Mashambo 07/1999
Sharing-Tagebiicher |8 Schliisselinformanten in 08-09/1999
Mutc’iku und Mashambo 12/2000
Biographischer 40 Personen in Mutc’iku 12/1998-01/2001
Leitfaden zu Mobilitdt | 10 Personen in Mashambo 07/1999-01/2001
und Siedlungweise 5 Schliisselinformanten in 11/2000
Omega
Interviews zu Sied- 20 Schliisselinformanten in 07/1999-03/2003
lungsgeschichte, Mutc’iku, Mashambo und
Landnutzungsrechten | Omega
1.2 Genealogische Daten |2 Personen in Mashambo (ca. |08/1999-10/1999
Familie und 1500 Personen) 01/2003-02/2003
Verwandt- 2 Personen in Mutc’iku (ca. 10/2000-01/2001
schaft 1000 Personen)
Interviews zu Ehe und | 15 Schliisselinformanten in 02/1999
Familie Mutc’iku und Mashambo 07/1999-10/1999
Pilesorts zu Ver- 6 Personen in verschiedenen |09-10/1999
wandtschaftstermini | Orten
Free lists zu Ver- 10 Schliisselinformanten in 08/1999
wandtschaftsrollen Mutc’iku und Mashambo
Ehegeschichten 68 Personen in Mutc’iku und | 09-12/2000
Mashambo
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Kapitel

Datenart

Anzahl und Ort

Zeitraum

IL.3.
Gruppen-
zugehorig-
keit und
Identitat

Familiennamen aus
Zensen und
Genealogien

Stichproben zu
Kenntnissen iiber
Gruppenzugehorig-
keit anderer

Aufnahmen von
Texten zur Erklérung
von Familiennamen

Interviews zu
Konzepten und
praktischer Bedeutung
verschiedener
Identititen

Ca. 2000 Personen

50 Personen

Schlusselinformanten in
Mutc’iku, Mashambo und
Omega 11

20 Schlisselinformanten in
verschiedenen Orten

11/1998-02/2000

11/1998-02/2000

02/1999, 07/1999,
11/1999

07/1999-02/2001

1.4
Politische
Reprasen-
tanten

Interviews zu Amts-
einsetzung, Aufgaben,
Werdegang,
Nachfolge etc. von
headmen

Beobachtungsproto-
kolle von politischen
Meetings und traditio-
nellen Gerichten

Rankings von
headmen

21 Schlisselinformanten in
verschiedenen Orten

& Personen in Mutc’iku und
Mashambo

02/1999; 08/1999

11/1998-02/2001

12/2000-02/2001

Zensus

In der Ortschaft Mutc’iku wurde zunichst ein Survey durchgefiihrt. Dabei wurden 121

Khwe Wohnplitze identifiziert. In Mutc’iku lebten neben Khwe auch !Xu, Mbukushu und

einzelne Angehorige anderer ethnischer Gruppen wie Nyemba und Tswana. Wohnplétze wur-

den dann als Khwe Wohnplitze angesehen, wenn der oder die als Eigentiimer des Wohn-

platzes (dixa /'aé, vgl. 11.1.3.2) angesehene Person Khwe war. Darunter fielen auch solche, an

denen der Mbuksuhu Mann ganz oder teilweise (weil mehrfach verheiratet) an dem Platz

einer Khwe Frau lebte, nicht aber solche, an denen ein Mbukushu Mann mit mehreren seiner
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Frauen, darunter einer Khwe, einen Platz bewohnte. Die Unterscheidung wurde von meinem
Feldassistenten getroffen. Von diesen 121 Wohnpldtzen wurden 60 nach dem Zufallsverfah-
ren (vgl. Bernard 1995:514-516) ausgewdhlt. Um die Entwicklung der Wohnplétze iiber die
Zeit und damit das Mobilitatsverhalten der Khwe besser erfassen zu kénnen, besuchte ich je-
den Wohnplatz nach Ablauf von ungefdhr einem Jahr ein zweites Mal, um Verdnderungen in
der Zusammensetzung zu erfassen. Hierzu entschloss ich mich unter anderem deshalb, weil
mir die im ersten Zensus gemachten Angaben zu Verdnderungen in der Wohnplatz-Zusam-
mensetzung wihrend des letzten Jahres als sehr liicken- und zweifelhaft erschienen. Da die
Gesamtzahl der Wohnplétze in Mashambo zum Zeitpunkt von Erst- und Zweit-Zensus jeweils
nur sieben betrug, wurde dort jedes Mal eine vollstindige Erhebung durchgefiihrt.

Der Zensus stellte sich als im kulturellen Kontext der Khwe geeignete Einstiegsmethode
heraus. Die meisten Fragen waren unproblematisch und wurden bereitwillig beantwortet. Hier
sollen daher nur einige problematische Punkte angesprochen werden. In den allermeisten
Féllen konnten dltere Erwachsene keine Altersangaben machen. Héufig wurden
Ausweispapiere hervorgeholt und vorgezeigt. Die Angaben in den Dokumenten sind jedoch
nicht unbedingt zuverldssiger, da sie haufig geschétzt worden sind und zum Teil auf Missver-
standnissen beruhen. In Bezug auf die Angaben zu Regional- oder Dialektgruppen und Ge-
burtsort stellte sich im Nachhinein heraus, dass diese zum Teil bewusst falsch angegeben wor-
den waren. Das erklart sich daraus, dass Personen, die in Angola oder Sambia geboren und
nicht im Besitz namibischer Identitdtsdokumente waren, Angst hatten, wahrheitsgetreu zu ant-
worten. Spéter korrigierten manche Leute mir gegeniiber ihre zuvor gemachten Aussagen.
Dies geschah aber nicht systematisch. Zwar hatte ich meinen Interviewpartnern immer versi-
chert, dass ich ihre Daten anonym behandeln wiirde, diese Versicherung war aber offensicht-
lich nicht fiir alle ausreichend vertrauenswiirdig. Zudem gab es in dem mit 1.000 Bewohnern
relativ groBen und dariiber hinaus auch relativ weit auseinander gezogenen Ort Mutc’iku (vgl.
Abbildung 12) bis zuletzt einige Personen und Wohnplitze, die ich ausschlieBlich fiir den
Survey aufgesucht habe und zu denen sich spéter keine intensivere Beziehung entwickelte.
Die Namen stellten insofern ein Problem dar als mir gegeniiber in der Regel die Namen
europdischer Herkunft genannt wurden, die, wie sich spiter herausstellte, in den seltensten

Fallen auch die Namen sind, unter denen die Personen in anderen Kontexten bekannt sind.
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Personliche Netzwerke

In vielen Arbeiten iiber San ist deren Moralokonomie und Praxis des Teilens (sharing)
beschrieben worden (z.B. Marshall 1961; Wiessner 1977; 1986; Osaki 1990; Kent 1993b).
Auch die Konstruktion des Selbstbildes von San als Menschen, die ihre Ressourcen teilen, im
Gegensatz zu Weillen und Schwarzen, die selbstsiichtig alles fiir sich behalten, ist weit ver-
breitet (vgl. z.B. Widlok 1999:45f. fiir die Hai//om) und begegnete mir auch bei den Khwe
(vgl. 11.3.3.5). Mit der Erhebung personlicher Netzwerke wollte ich einen Einblick darin ge-
winnen, wie sich Moral und Selbstbild in den Aktivititen der Khwe realisieren. Die entspre-
chenden Fragen wurden aber nur ungern und zdgerlich beantwortet. Deshalb bat ich einige
mir besser vertraute Personen, iiber einen Monat hinweg ein Tagebuch zu fiihren {iber alle
Bittgesuche, die wihrend dieser Zeit an die Bewohner ihres Wohnplatzes herangetragen wur-
den, wie sie beantwortet wurden und warum. Ferner fithrte ich Interviews zur Herkunft der an

einem Wohnplatz vorhandenen Nahrungsmittel durch.

Genealogische Daten

Wenn die Daten aus den Erhebungen der personlichen Netzwerke auch eher sparlich wa-
ren, so lieB sich daraus doch eindeutig die Bedeutung von verwandtschaftlichen Beziehungen
ablesen, die sich mir auch bereits in vielen Alltagssituationen offenbart hatte. Personen wur-
den beispielsweise immer unter Bezug auf ihre verwandtschaftlichen Beziehungen zu anderen
vorgestellt und verwandtschaftliche Beziehungen von Personen, die man nicht einordnen
konnte, waren Gegenstand intensiver Nachfrage. Ich gewann den Eindruck, dass mir ohne
Kenntnis der verwandtschaftlichen Zusammenhinge entscheidendes Alltagswissen der Khwe
entginge und entschloss mich, liber die in den Zensusdaten enthaltenen hinausgehende genea-
logische Daten zu erheben. Dabei stellte sich heraus, dass das Wissen von Einzelpersonen
iiber ihre genealogischen Beziehungen sehr grof3 ist ebenso wie die Bereitwilligkeit, dariiber
Auskunft zu erteilen. Das genealogische Datenmaterial konnte fiir zahlreiche Analysen ge-
nutzt werden: zum Beispiel im Hinblick auf Heiratsmuster, Endogamie/Exogamie von Famili-
en-, Regional- und ethnischen Gruppen, Scheidungsraten und zur Aufdeckung von Aspekten
der Konzeption von Verwandtschaft (kuri) sowie einzelner verwandtschaftlicher Beziehun-
gen. Die Erhebung von genealogischen Daten erwies sich bei dieser Fallstudie als besonders
gut geeignet, um viele Informationen iiber Einzelpersonen zu erhalten, aufgrund derer Aus-

sagen besser einzuordnen sind.
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Die Genealogien lieferten aulerdem eine ganze Reihe von Daten, die iiber den eigentli-
chen Fragenkomplex hinausgingen. Viele dieser spontan geduBerten Informationen betrafen
Besonderheiten bei den Lebenszyklusereignissen wie etwa besondere Todesumsténde, Griinde
fiir Scheidungen, Totgeburten etc., aber auch allgemeine Lebensumstidnde, historische Ereig-
nisse sowie frither giiltige kulturelle Werte und Praktiken. Hier erwies sich die Anwesenheit
eines Ubersetzers als besonders vorteilhaft, denn diese spontanen AuBerungen waren in erster
Linie an die Adresse der Ubersetzer gerichtet. Fiir die #lteren Personen waren die Erhebungen
offensichtlich eine Moglichkeit, den jungen Ménnern Einzelheiten von Lebensgeschichten,

genealogischen Verbindungen, fritheren Lebensbedingungen und der Tradtion zu vermitteln.

Interviews mit Schliisselinformanten

Gespriache mit Schliisselinformanten zu allen Themenbereichen dieser Arbeit, insbeson-
dere zu Konzepten und Normen, bilden die Interpretationsgrundlage fiir die quantitativen Da-
ten. Bereits zu Beginn der Forschung war deutlich geworden war, dass viele kulturelle Regeln
nicht konsent wieder gegeben wurden. Es war daher dringend erforderlich, zum selben Thema
moglichst viele Menschen zu befragen und auf eine moglichst breite Streuung der Variablen
Geschlecht, Alter und Herkunft zu achten. Einige Schliisselinformanten wurden wegen ihrer
spezifischen Sachkenntnis (z.B. headmen) ausgesucht, andere aufgrund ihres eigenen
Interesses an und Engagements fiir die Forschungsarbeit sowie wegen der guten Beziehung,
die ich zu ihnen entwickelt hatte. Einen gréeren Komplex an Interviews bildete der bio-

graphische Leitfaden.

Methoden der kognitiven Anthropologie

Um die Konzepte der Khwe besser fassen zu konnen, sollten auch einige Methoden der
kognitiven Anthropologie angewandt werden. Tests zeigten jedoch, dass diese nur schwer
durchfiihrbar waren. Pile sorts von Verwandtschaftstermini und rankings der politischen
Représentanten konnten wegen des geringen Grades der Alphabetisierung nicht mit einer
reprasentativen Anzahl von Personen mit verschiedenen sozialen Merkmalen durchgefiihrt

werden.
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(Teilnehmende) Beobachtung

Teilnehmende Beobachtung gilt als das Fundament der Kulturanthropologie (Bernard
1995:136). Bernard (ibid:138) unterscheidet dabei zwischen der Rolle des participating ob-
servers und der des observing participant. Der Unterschied ergibt sich aus dem Ausmal, in
dem der Forscher am Leben der untersuchten Gesellschaft teilnimmt. Meine eigene Rolle war
sicherlich nur die eines participating observers. Zwar habe ich die meiste Zeit an einem der
Khwe Wohnplitze gewohnt und zumindest wéhrend eines Teils der Aufenthalte die Mahlzei-
ten mit meinen jeweiligen Gastgebern geteilt, letztendlich verstehe ich meine Rolle jedoch als
die einer Beobachterin. Das gilt auch fiir meine Anwesenheit bei Heilungsritualen, traditio-

nellen Gerichtsverhandlungen oder Gemeindeversammlungen.

Anonymisierung

Aufgrund der besonderen geographischen Lage von West Caprivi ist es anhand der spezi-
fischen Merkmale der wenigen Ortschaften, die dariiber hinaus im weiteren Verlauf der Ar-
beit als erkldrende Variablen herangezogen werden (miissen), nicht moglich, die Orte der
Feldforschung anonym zu halten. Auch was die einzelnen Individuen betrifft, kann Anonymi-
tit nur bis zu einem gewissen Grade gewéihrleistet werden. Aufgrund der geringen Bevolke-
rungszahl und der geographischen Lage konnen die tatsdchlichen Personen und ihre Verhal-
tensweisen nicht als repriasentative Beispiele fiir eine groflere Bevolkerungsgruppe stehen und
deshalb fiir Ortskundige auch nicht anonymisiert werden. Als Zitatgeber beziehungsweise Re-
ferenzen erscheinen nur die Initialen von Namen, so dass sie zumindest fiir Aullenstehende

nicht ohne weiteres identifizierbar sind.

1.2.3 Sozialer Wandel als methodisches Problem

Wer sich im Rahmen einer Kurzzeitstudie mit Prozessen sozialen Wandels beschéftigt,
steht vor der Frage, was als systemimmanente zyklisch wiederkehrende oder individuell
gestaltete Variation und was als subtantiell anders und die Struktur verdndernd aufzufassen

ist: Wie soll man Wandel definieren oder feststellen angesichts der

aE methodological akward truth that change is not aberrant and periodic, but a
continuous and constitutive condition of all social systems” (Ellen 1994:55),
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und angesichts der Tatsache, dass das, was sich wéhrend einer ethnologischen Feldfor-
schung am meisten wandelt, wohl am ehesten die Einstellungen und Einsichten des Forschers
sind. Das Problem ist einerseits eines der zeitlichen Perspektive und andererseits eines des
Verhiltnisses von explizit formulierten kulturellen Regeln und sozialer Praxis.

Langzeitstudien sind in der Ethnologie nach wie vor selten. Im vorliegenden Fall gibt es
mit Oswin Kohler zwar einen Forscher, der iiber einen Zeitraum von mehr als vier Jahrzehn-
ten bei den Khwe gearbeitet hat, dennoch ist es unmoglich, aus Kéhlers Werk vergleichbare
Daten zu den Mustern sozialer Praxis der Khwe zu einer bestimmten Zeit zu rekonstruieren
(siche 1.1.2). Zwar enthélt Kohler’s Werk viele Aussagen zu Konzepten und Normen ebenso
wie Beobachtungen historischer Ereignisse und Entwicklungen sowie Aussagen seiner Infor-
manten zu Verdnderungen, es 14Bt jedoch offen, inwieweit diese Darstellungen den fritheren
Verhaltensmustern entsprechen und welche Rolle Geschichte und Tradition darin spielen.

Die hier vorgelegte Darstellung bleibt daher zu weiten Teilen auf Erinnerungen meiner
Gespréchspartner angewiesen. Diese stoBen zum einen offensichtlich an natiirliche Grenzen.
Zum anderen sind Erinnerungen notwendigerweise Reprisentationen und Interpretationen von
Gegebenheiten in der Vergangenheit und von und Transformationsprozessen aus der gegen-
wartigen Perspektive und damit auch Resultat der Auseinandersetzung um aktuelle Beziehun-
gen und Machtverhéltnisse. Ebenso wie Kultur unterliegen auch Tradition und Geschichte
einer stindigen Re- beziehungsweise Neu-Konstruktion (vgl. Ranger 1985; Cohen 1994).
Insofern ist die Kenntnis der Gegenwart fiir das Verstindnis der Vergangenheit ebenso not-
wendig wie die Kenntnis der Vergangenheit fiir das Verstdndnis der Gegenwart. Dennoch war
es in Einzelfdllen moglich, Annéherungen auch an statistische Muster sozialen Verhaltens in
der Vergangenheit zu wagen. Ein Beispiel dafiir, dass solche Annéherungen gelingen konnen,
sind die verdnderten Generationenbeziehungen, die anhand einer groBen Anzahl von person-
lichen Schilderungen eigener Hochzeiten von Personen verschiedenen Alters betrachtet wer-
den (vgl. 11.2.3.3). Wieviel die einzelnen Datenquellen in Bezug auf frithere Muster des Ver-
haltens aussagen konnen, wird jeweils in den einzelnen Kapiteln angesprochen.

Eine weitere mogliche Quelle zur Identifizierung von Diskontinuitét sind offensichtliche
Konzeptwechsel, auf die Lehnworter ein Hinweis sein konnen. Hierfiir ist Kohler’s Werk in
der Tat eine Fundgrube. Allerdings ist auch hier die Interpretation problematisch. Denn
erstens sagen Entlehnungen nichts {liber die Gegebenheiten aus, die zeitlich davor lagen; zwei-

tens gehen mit der Ubernahme von Lehnwdértern nicht notwendigerweise tief greifende kon-
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zeptuelle Verdnderungen einher und drittens muss die Interpretation, der Aneignung von
fremden Konzepten liege ein Wandel zugrunde, aus der Innensicht nicht geteilt werden.
Prozessen sozialen Wandels kann man sich aber nicht nur in der diachronen Perspektive,
sondern auch in einer synchronen Perspektive anndhern, sofern verschiedene Teile der zu be-
trachtenden Bevolkerung unterschiedlichen Lebensbedingungen ausgesetzt sind. Ich habe die
Datenaufnahme bewusst in zwei Siedlungen durchgefiihrt: in dem fiir die ehemaligen An-
gehorigen der siidafrikanischen Armee nach der namibischen Unabhingigkeit eingerichteten
Riicksiedlungsort Mutc’iku und in Mashambo, einer Siedlung, die nach Aufhebung der mi-
litdrischen Sperrung auf eigene Initiative der Bewohner und an einem vom Staat fiir Besied-
lung nicht vorgesehenen Standort entstanden ist. Aber auch hier ergaben sich Probleme: Im
Prinzip ist es zwar richtig, dass die Datenaufnahme in zwei Siedlungen mit unterschiedlichen
Rahmenbedingungen eine synchrone Variation unabhingiger Kontextvariablen bietet. Es
stellte sich jedoch heraus, dass es auch kulturelle Unterschiede zwischen den Khwe im Ostteil
des West Caprivi und den Khwe am Okavango gibt, die in dieser Form aus Kohler’s Arbeiten
nicht erkennbar waren. Dies erfordert zusétzliche Differenzierungen bei der Darstellung. Zum
Beispiel muss offen bleiben, ob beziehungsweise inwieweit die unterschiedlichen Aussagen
zum Ressourcenmanagement in der Vergangenheit in aktuellen Unterschieden der Siedlungs-
situation oder in frither unterschiedlich geregelten Landnutzungsrechten oder in beidem be-

griindet sind (vgl. 11.3.4.3).
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I.3 Historischer, politischer und wirtschaftlicher Kontext

Sozialer Wandel soll hier vor dem Hintergrund staatlicher Eingriffe betrachtet werden.
Das Hauptgliederungskriterium dieses Kapitels sind deshalb die staatlichen Regimes selbst:
vorkoloniale Zeit, deutsche Kolonialzeit, siidafrikanische Mandatszeit sowie die Zeit seit der
Unabhéngigkeit. Das Kapitel zeigt vor allen Dingen, dass die Geschichte der Khwe und des
West Caprivi in historischen Darstellungen tiber Namibia bisher nur am Rande behandelt
worden ist*® und es noch intensiver Forschung sowohl in Archiven als auch mit den Methoden

der oral history bedarf, soweit letzteres liber Zeitzeugen moglich ist.

I.3.1 Vorkoloniale Zeit

Das aufgrund historischer Quellen und oraler Traditionen rekonstruierte frithere Sied-
lungsgebiet der Khwe lag zwischen den Fliissen Kwito, Sambesi, Linyanti und Okavango, im
heutigen Siidost-Angola, Siidwest-Sambia, dem Caprivi-Zipfel Namibias und den siidlich an-
grenzenden Regionen Nordwest-Botswanas (Seiner 1909b; Kohler 1989; Brenzinger 1998).
West Caprivi liegt im Zentrum dieses Gebietes und zugleich an der Peripherie der Einflussbe-

reiche verschiedener bantu-sprachiger Bevolkerungsgruppen, die in das Gebiet einwanderten.

" Das gilt auch fiir Arbeiten, die ausdriicklich die Geschichte des Caprivi oder der San zum Thema haben. Ei-

nen weitgehend auf der Grundlage der Archivakten im Nationalarchiv in Windhoek erarbeiteten Uberblick
iiber die Geschichte des Caprivi-Zipfels wihrend der deutschen Kolonialzeit gibt Fisch (1996). Die Autorin
konzentriert sich auf den dstlichen Teil des Caprivi-Zipfels, wo sich der einzige deutsche Verwaltungsposten
befand. Aus der deutschen Kolonialzeit selbst stammen die Publikationen des physischen Anthropologen
und Geographen Franz Seiner, der den Caprivi-Zipfel in den Jahren 1905 und 1906 bereiste (vgl. Seiner
1909a; 1909b; 1910; 1913a). Die Arbeit des Historikers Kangumu (2000) beschiftigt sich mit der Zeit zwi-
schen 1939 und 1980. Auch hier liegt der Schwerpunkt auf der Geschichte des Ost Caprivi. Historische
Skizzen mit einem Fokus auf West Caprivi bezichungsweise auf die Khwe gibt es aus der Hand des Sozio-
linguisten Brenzinger (1998; 2003) und der Ethnologin Orth (1999). Uys (1993) gibt aus der Sicht eines An-
gehorigen der siidafrikanischen Armee einen zwar chronologischen, aber thematisch eher collagenartig an-
gelegten und auBerdem ideologisch gefarbten Einblick in die Ereignisse in West Caprivi wéahrend der 1970er
und 1980er Jahre, in denen das Gebiet militdrischer Sperrbezirk war. Militdrische Sperrung und Geheimhal-
tung erschweren ohnehin die Rekonstruktion der historischen Ereignisse. Ferner gibt es eine ganze Reihe
von Publikationen, die sich mit der Geschichte benachbarter Regionen beziechungsweise mit den oralen Tra-
ditionen benachbarter Bevolkerungsgruppen beschiftigen (z.B. Van Tonder 1966; Tlou 1985; Sommer
1995; Fosse 1996; Fleisch & Mohlig 2002) oder mit Themen, in denen die Khwe nur eine marginale Rolle
unter anderen San spielen (Gordon 1992a; Gordon & Douglas 2000). In den Arbeiten von Koéhler (vor allem
1966b; 1989; 1997) finden sich zahlreiche, aber zum Teil in FuBlnoten versteckte Hinweise auf historische
Fakten und Ereignisse. Kohler’s Hauptinformanten waren in erster Linie diejenigen, die in der Nahe des
Okavango lebten oder aus Angola dorthin geflohen waren, also Angehorige der Regionalgruppen I Xom-
Khwe und Buma-Khwe (vgl. 11.3.2.2). In meine Darstellung sind dagegen auch Aussagen von Khwe aus den
Ostlichen Gebieten des West Caprivi (nicht jedoch die von Khwe, die in Ost Caprivi leben) mit einbezogen.
Die politischen Entwicklungen in West Caprivi seit dem Jahre 1998 werden in Boden (2003) ausfiihrlich
dargestellt. Eine Geschichte der Khwe bleibt nach wie vor ein Desiderat. Das gilt auch fiir andere Bevolke-
rungsgruppen in Namibia (vgl. Hayes & al. 1998). Eine solche Geschichte miisste unbedingt auch die Quel-
len in den Archiven in den Nachbarstaaten Angola, Botswana und Sambia einbezichen.
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Insbesondere der Kwando-Mashi-Linyanti-Raum war filir eine ganze Reihe von Bevolke-
rungsgruppen Heimat beziehungsweise Durchzugsgebiet.’’

Laut Sommer (1995:167) brachen um 1750 die Yei aus diesem Gebiet auf, um {iber den
sogenannten Selinda Spillway, eine Uberlaufrinne, die Kwando und Okavango verbindet, in
das heutige Ngamiland abzuwandern. Die Yei waren nach der oralen Tradition der Khwe in
Botswana die ersten Bantu-Sprecher, mit denen sie Kontakt hatten (Taylor 2000:204).” Im
18. Jahrhundert war das Kwando-Mashi-Linyanti-Gebiet auch die Heimat der meisten heute
unter dem Sammelbegriff Kavango zusammengefassten Bevolkerungsgruppen. Kwangali,
Mbunza, Geiriku und Sambyo identifizieren in ihren Uberlieferungen dieses Gebiet als ihre
urspriingliche Heimat (Fleisch & Mohlig 2002). Von hier wanderten sie im 18. Jahrhundert
aus, was offenbar eine Reaktion auf eine verstirkte Machtausdehnung der Lozi war (Kohler
1989:331,376). Von dieser waren auch die Mbukushu betroffen (Tlou 1985), deren
Migrationsroute Van Tonder (1966:37) wie folgt nachzeichnet: Von ,Musuma’, dem ,far
great place’ zogen sie durch das ,Barotseland’, das Herrschaftsgebiet der Lozi in Stidwest-
Sambia, an den Kwando und von dort durch Siidost-Angola an den Okavango, den sie nach

Van Tonder’s Berechnungen® im spiten 18. Jahrhundert (ibid:42) und nach Larson (1971)

31 Kwando, Mashi, Linyanti und Chobe sind Bezeichnungen fiir verschiedene Abschnitte desselben Flusses.

Der Kwando entspringt im angolanischen Hochland und bildet in seinem weiteren Verlauf die Grenze
zwischen Angola und Sambia. AnschlieBend durchquert er den Caprivi-Zipfel und teilt diesen in West und
Ost Caprivi. Als Mashi bildet er dann die Stidwestgrenze, nach seiner Biegung nach Osten die Siidgrenze
zwischen Ost Caprivi und Botswana. Das letzte Stiick seines Unterlaufes, immer noch an der Grenze zwi-
schen Namibia und Botswana wird Chobe genannt. AnschlieBend miindet er im Vierldndereck zwischen
Sambia, Simbabwe, Botswana und Namibia in den Sambesi.

Letztlich bleibt unklar, mit welchen bantu-sprachigen Bevolkerungsgruppen die Khwe als erste Kontakt hat-
ten. Da entsprechende Quellen fehlen, muss auf rekonstruierende Methoden der vergleichenden Sprachwis-
senschaft zuriickgegriffen werden. Diese ergaben unter anderem den Hinweis auf Kontakte zwischen Khwe
und Sprechern von Bantu-Sprachen, die heute im Norden Angolas gesprochen werden (Kohler 1979:12).
Van Tonder legt seinen Berechnungen die iiberlieferte Abfolge der Mbukushu Hauptlings sowie eine
unterstellte Generationenabfolge von circa 20 Jahren zugrunde. Van Tonder (1966:444f.) liefert auch eine
Mbukushu Darstellung der Entdeckung des Okavango. Danach lebten die Vorfahren der Mbukushu damals
am Luyana, einem Nebenfluss des Kwando. In der Geschichte spielt ein dslave who hunts” [also mog-
licherweise ein Khwe] eine entscheidende Rolle. Dieser erreichte bei der Verfolgung eines angeschossenen
Elefanten den Fluss in der Néhe einer ,Hazanikue’[l Ani]-Siedlung. Als er an den Luyana zuriickkehrte, war

32
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der vorherige Mbukushu Héuptling verstorben und durch seinen Nachfolger ersetzt worden. Nachdem dieser
den Bericht des Sklaven gehort hatte, beschloss er, mit seinen Leuten an den Okavango zu ziehen. Die
Uberlieferung schildert auch, dass die Mbukushu bei ihrer Ankunft am Okavango die mit den Khwe
sprachlich eng verwandten lAni iiberfielen und téteten beziehungsweise weit nach Siiden vertrieben. K6hler
(1989:333) interpretiert diese Uberlieferung so, dass der Elefantenjiger den Okavango im Bereich der
Kwito-Miindung erreichte und nimmt an, dass die |Ani um 1800 das ostliche Okavango-Tal bis zur

Miindung dieses Nebenflusses bewohnten.
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um 1800 erreichten.” Von hier dehnten sie ihren Einflussbereich nach Siiden bis ins Ngami-

land aus (Stigand 1923).

ABBILDUNG 3: BLICK AUF DEN OKAVANGO VON EINEM DUNENKAMM BEI MUTC'IKU 1999

Foto: Gertrud Boden

Fiir das spite 19. Jahrhundert stellt Dierks fest, dass Fwe, Yei, Mbukushu, Totela, Subiya
und Khwe im heutigen Caprivi zum Lozi Reich unter Konig Lewanika gehort hétten
(1999:33). Gegen Ende des 19. Jahrhunderts drangen von Siiden aus auch Tswana bis nach
Stidost-Angola vor (Nettleton 1934). Seiner (1913b:18) berichtet, dass der westliche Teil des
Caprivi-Zipfels eine Grenzprovinz des Tswana Reiches und der dstliche Teil eine Grenzpro-
vinz des Lozi Reiches gewesen sei. Bei den Auseinandersetzungen zwischen Tswana und
Lozi gerieten offenbar sowohl Mbukushu als auch Khwe zwischen die Fronten (Fisch
1996:691t.; Dierks 1999:34).

In den von Kohler (1989) aufgenommenen Texten ist belegt, dass Khwe Opfer von Skla-

venjagden fiir den portugiesischen Sklavenhandel wurden, dessen Einzugsgebiet sich 1830 bis

Larson bezieht sich auf Nettleton (1934), bei dem es heil3t, dass die Mbukushu vor circa 120 Jahren an den
Okavango gezogen seien und auf Gibbons (1904), der schreibt, dass die Mbukushu um 1750 von den Lozi
vom Sambesi vertrieben worden sind und circa 60 Jahre am Mashi [Kwando] gelebt hétten.
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an die nordlichen Rinder der Kalahari ausgedehnt hatte (Miller 1988:232). Er wurde von den
Mbundu dominiert, fiir die in Stidost-Angola offenbar vor allem die Mbari als Handelspartner
auftraten (Seiner 1909¢:106; Kohler 1989:333,443ff.). Mbwela betdtigten sich ebenfalls als
Sklavenhindler und —jager (ibid:425,434), aber auch Mbukushu (ibid:408), !Xu (ibid:342;

344f.) und Khwe (ibid:327) haben andere Mbukushu, !Xt und Khwe entfiihrt und gegen Waf-

fen, Tuch, Decken und weitere Waren eingetauscht.

Diese wenigen Bemerkungen zeigen, dass West Caprivi auch in vorkolonialer Zeit kein
leerer oder isolierter Raum war und nur die fehlende Beachtung von Seiten der Historiker ihn
als solchen erscheinen lisst. Die Erinnerungen und Uberlieferungen der heute lebenden Khwe
reichen nicht bis in die vorkoloniale Zeit zuriick. Die schriftlichen Quellen geben wenig
Auskunft dariiber, wie sich die sozialen Beziehungen zwischen Khwe und Angehdrigen der
verschiedenen anderen Bevolkerungsgruppen in dieser Zeit im einzelnen gestaltet haben.” In
Analogie zu anderen Kontexten, in denen bantu-sprachige Agropastoralisten in die Siedlungs-
gebiete von San eingewandert sind, ist davon auszugehen, dass sich neben dem Versuch, sich
durch Mobilitdt der Dominanz der Einwanderer zu entziehen, auch Handelsbeziehungen (vgl.
Kohler 1989:3851.,3941.,455,464; 1997:51t.,2571t.,267ft.,334ff.) sowie Patron/Klient-dhnliche
Beziehungen entwickelten, bei denen San als Klienten, Diener oder Sklaven einen Platz auf
der untersten Stufe der sozialen Hierarchie einnahmen (vgl. z.B. Tagart 1933; London
Missionary Society 1935; Joyce 1938; Schapera 1939; Silberbauer & Kuper 1966; Wilmsen
1989; Morton 1994). Entsprechende Verhéltnisse lassen sich auch aus den von Kohler aufge-
nommenen Texten (z.B. Kohler 1989:416f.) ableiten.

1.3.2 Deutsche Kolonialzeit

Im Jahre 1884 wurde das heutige Namibia zum Schutzgebiet ,Deutsch-Siidwestafrika’.
Die deutsche Kolonialzeit endete mit dem Ersten Weltkrieg und hinterlie8 dem Caprivi-Zipfel
als Erbe eine duflerst prekdre Grenzlage, dariiber hinaus jedoch keine nennenswerten Spuren
(Trollope 1940; Fisch 1996; Kangumu 2000).* Zu Beginn des Ersten Weltkrieges, am 21.
September 1914, wurde Schuckmannsburg als einziger Verwaltungsposten im Caprivi-Zipfel

an Einheiten der British South African Police und der Northern Rhodesian Police ohne Kampf

3 Die weiter unten zitierten Lebenserinnerungen der Khwe zeigen wenigstens fiir die Zeit ab den 1930er Jah-

ren, dass sich die Beziehungen keineswegs einheitlich gestalteten (vgl. auch Kohler 1984:130).
Major Leslie French Trollope war der erste Native Commissioner des mit der Union Government Notice
1210 im Jahre 1940 formell zum Native Reserve erklirten Ost Caprivi.
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iibergeben. Damit war der Caprivi-Zipfel das erste Stiick deutschen Herrschaftsgebietes, das

die Alliierten im Ersten Weltkrieg eroberten (Curson 1947; Fisch 1996:144ft.).

1.3.2.1 Grenzziehung und Erkundung

Die Nordgrenze Deutsch-Siidwestafrikas folgte nach dem am 30.12.1886 geschlossenen
Vertrag mit der portugiesischen Kolonialmacht in Angola zunédchst den Fliissen Kunene und
Okavango. Im Helgoland-Sansibar-Vertrag vom 1. Juli 1890 zwischen dem Deutschen Reich
und GroBbritannien wurde das Gebiet dann um den nach dem damaligen deutschen Reichs-
kanzler Georg Leo Graf von Caprivi benannten Caprivi-Zipfel erweitert. Dieser ist in seiner
West-Ost-Ausdehnung fast 450 Kilometer lang und im Bereich des West Caprivi, das heifit
zwischen den beiden Fliissen Okavango und Kwando, in weiten Teilen gerade einmal 32
Kilometer breit. Das deutsche Interesse an dieser ungewohnlichen Grenzziehung war es, einen
Zugang zum Sambesi und iiber dessen Nebenfliisse zur Kolonie Deutsch-Ostafrika (heute:
Tansania) zu erhalten. Diese Hoffnung wurde jedoch, wie man erst spiter erkannte, durch
zahlreiche Stromschnellen zunichte gemacht.

Um das wirtschaftliche Potential des Caprivi-Zipfels auszuloten, beauftragte die deutsche
Regierung den Osterreichischen Anthropologen und Geographen Franz Seiner mit einer For-
schungsreise in das Gebiet, die dieser in den Jahren 1905 und 1906 unternahm (Seiner 1909a;
1909b; 1909¢; 1910; 1913b).”” Wiihrend er das Gebiet des Ost Caprivi immerhin als landwirt-
schaftlich entwicklungsfahig bewertete, bezeichnete er den von ihm als Teil des Hukwefel-
des® bezeichneten West Caprivi i.... wegen Wasserarmut bis auf die westliche und 6stliche

Randzone als unproduktive Waldsteppe” (Seiner 1913b:10) und demzufolge 4E vom Stand-

Seiner war nicht der Erste, der das spéter als Caprivi bekannte Gebiet bereiste. Im Jahre 1843 und noch ein-
mal im Jahre 1860 reiste David Livingstone durch das Gebiet und versuchte erfolglos, eine Missionsstation
zu erdffnen (Livingstone 1971). Zwischen 1872 und 1879 besuchte der dsterreichische Forscher Emil Holub
unter anderem das Gebiet zwischen Chobe und Sambesi (vgl. Holub 1881; 1890). Im Jahre 1884 folgten
Aurel Schulz und August Hammar dem Lauf des Chobe-Linyanti-Mashi-Kwando und dessen Nebenfluss
Luyana, von wo aus sie zum Okavango und an dessen Westufer entlang flussabwiérts ins Ngamiland reisten
(vgl. Schulz & Hammar 1897). Sie nehmen fiir sich in Anspruch, die ersten Weillen gewesen zu sein, die
dieses Gebiet betraten: dIn fact we were the first white people that ever trod this particularly neglected cor-
ner of South Africa” (ibid:171). Auch der britische Major Gibbons erreichte von Nordosten kommend im
Jahre 1899 Andara am Okavango (vgl. Gibbons 1904). Dierks (1999:56,61) und Fisch (1996:41{f.) erwih-
nen auBlerdem die Reisen der Handler und Gebriider Geik im Jahre 1902 und Richard Rothe im Jahre 1904.
Seiner war der Namensschopfer des Hukwefeldes, das er nach dessen Einwohnern, den Hukwe [Khwe] be-
nannte: aDie Hukwe bewohnen die zwischen Kuito, Okavango, Bifurkationsgebiet, Mashi und Lujana gele-
gene Steppe, weshalb dieses Gebiet als Hukwefeld bezeichnet sei” (Seiner 1909c:85).
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punkte der wirtschaftlichen Produktion, abgesehen von dem periodischen Wildreichtum, als
nahezu wertlos” (Seiner 1913b:11).”

West Caprivi erschien jedoch nicht nur wirtschaftlich wertlos, sondern stellte dariiber
hinaus fiir Reisende und Verwaltungsleute auf dem Weg von der Hauptstadt Windhoek in den
Ost Caprivi eine vorldufig uniiberwindbare Hiirde dar. Die Moglichkeiten, eine Handelsroute,

die alleine tiber deutsches Territorium fiihren sollte, einzurichten, bewertet Seiner wie folgt:

aDas Okawangotal ist von dem deutschen Kwando-Sambesigebiet durch das was-
serarme deutsche Hukwefeld derzeit génzlich abgeschlossen, und eine direkte
Verbindung durch das letztere ist in der Trockenzeit nur durch Kamelkarawanen
mdglich, wihrend in der Regenzeit die moorigen Betten dem Wagenverkehr und
der Proviantmangel dem Trégertransporte grofle Hindernisse bereiten wiirden;
Kamele konnen in der Trockenzeit die 150 Kilometer lange Durststrecke in fiinf
Tagen zuriicklegen, zumal die von Westen nach Osten verlaufenden Betten meist
gute Wege bilden werden und der zwischen den Betten befindliche Trockenwald
licht ist. Durch Einschiebung von kostspieligen Proviant- und Wasserstationen
wiirde sich unzweifelhaft eine dauernde direkte Verbindung zwischen Okawango-
tal und Maschi [Kwando-Mashi] herstellen lassen, die aber als Handels-
verbindung der bedeutenden Unkosten wegen nicht in Betracht kommen kdnnte.”
(Seiner 1913b:15)

Die deutsche Kolonialverwaltung errichtete erst im Jahre 1909, also fast zwanzig Jahre
nach dem Erwerb des Caprivi-Zipfels, mit der Residentur Schuckmannsburg am Ufer des
Sambesi einen offiziellen Verwaltungsposten im Caprivi-Zipfel. Die Residentur war nur iiber
die britischen Kolonien Betschuanaland (heute: Botswana) beziehungsweise Nordrhodesien
(heute: Sambia) zu erreichen.

Auch die kaiserlichen Residenten in Caprivi, Hauptmann Streitwolf (vgl. Streitwolf 1909;
1911) und spéter Oberleutnant von Frankenberg (vgl. Von Frankenberg 1911; 1919), suchten,
eine direkte Wegverbindung auszukundschaften, ohne auf englisches oder portugiesisches
Territorium ausweichen zu miissen. Zwar gelang von Frankenberg letztlich eine solche
Durchquerung, sie gestaltete sich aber als so schwierig, dass von einer sicheren Route nicht

die Rede sein konnte (Fisch 1996:130).

1.3.2.2 Bevolkerung

Der in Grootfontein stationierte Leutnant Volkmann, der eine Erkundungsreise nach Ka-

vango und Caprivi zum Zwecke der Errichtung eines Militdrpostens empfahl, nennt keine

* In Bezug auf den gesamten Caprivi-Zipfel schrieb er: 4An eine Ausniitzung der landwirtschaftlichen Werte

durch deutsche Ansiedler ist des fieberreichen Klimas wegen nicht zu denken” (Seiner 1913b:13); gleichzei-
tig betonte er den politischen Wert des ddornartigen Landstrichs” (ibid:51).



61

konkreten Bevolkerungszahlen, hilt dieses Ansinnen in dem Gebiet zwischen Okavango und
Tschobe [Kwando-Mashi-Linyanti-Chobe] jedoch fiir besonders leicht zu verwirklichen, weil
dort Anur Buschminner” lebten.*’ In den Jahren 1905/06 gab Seiner die Einwohnerzahl des
gesamten Caprivi-Zipfels mit 8000 und des so genannten Hukwefeldes mit 150 an (Seiner
1913b:14). Demnach gab es in Caprivi insgesamt 600 Buschménner,"' die Seiner bei der Ein-
schitzung des Arbeiterpotentials fiir eine eventuelle Plantagenwirtschaft ausdriicklich von der
Zihlung ausschloss (Seiner 1913b:15). Uber die Wasserverhiltnisse als Grundlage fiir eine

landwirtschaftliche Nutzung heif3t es:

alm mittleren Hukwefelde befindet sich an dem einzigen, den Bantu bekannten
Wasserplatze das Mambukuschudorf Gauschiku; da nach den Angaben der Einge-
borenen Rindviehzucht dort ganz unmdglich wire, kann man auf die geringe
Ergiebigkeit der Wasserstelle schliefen. ... Das iibrige Hukwefeld wird von den
Eingeborenen als eine in der Trokkenzeit wegen ginzlichen Wassermangels fiir
Weile und Bantu ungangbare Waldsteppe bezeichnet; selbst die Buschménner
ziehen sich nach Ablauf der Regenzeit allmédhlich aus dem mittleren Teile in die
Randzonen, namentlich an das an Wasser und fruchttragenden Mabulabdumen
(Parinarium mobola Oliv.) reiche !Gangu-Ganischabett im Norden zuriick.”
(Seiner 1913b:10)

Diese Bemerkungen zeigen, dass die ,Eingeborenen’, die Seiner in diesem Zu-
sammenhang interessierten, die Ackerbau treibenden und Vieh ziichtenden Bantu-Sprecher
waren. Denn im Gegensatz zu adem einzigen den Bantu bekannten Wasserplatze”, konnte ich
in den Jahren 1998 bis 2003 mehr als 200 Ortsnamen, die Regenwasserpfannen oder Grab-

wasserldcher benennen, allein im dstlichen Teil des West Caprivi aufnehmen.*

0 NAN: ZBU 1009 1, J XIIIb 4:10: Brief von Distriktchef Grootfontein an Kaiserliches Gouvernement Wind-

hoek vom 23.5.1903.

Das wiirde bedeuten, dass zu dieser Zeit der grofite Teil der Khwe auf namibischem (damals: deutschem)
Territorium in Ost Caprivi und nicht wie heute (vgl. Brenzinger 1998:336) in West Caprivi lebte. Wahr-
scheinlicher ist aber, dass Seiner die Khwe in dem fiir ihn schwer zugédnglichen West Caprivi nicht wahr-
nahm. Auch die Khwe in Angola wurden bis in die 1940er Jahre von der Administration ,iibersehen’, ob-
wohl sie von dem Reisenden Serpa Pinto bereits im 19. Jahrhundert erwéhnt worden waren (De Almeida
1965:13).

Diemer (1996:17) schreibt, dass seine Informanten in Chetto mindestens 50 Wasserstellen zwischen
Bwabwata und dem Kwando einschlielich angrenzender Gebiete in Angola und Botswana kannten. Kéhler,
der hauptsdchlich mit den Khwe im Okavango-Gebiet gearbeitet hat, lokalisiert nur drei der iiber 120 von
ihm vorgestellten Ortsnamen (Koéhler 1989:222ff.) auf der dazugehodrigen Karte (vgl. Abbildung 4) in der
Ostlichen Hilfte des West Caprivi, dafiir mehr als sechzig Orte alleine auf beiden Ufern des Okavango. Das
zeigt eindeutig die Abhédngigkeit der Ergebnisse vom thematischen und rdumlichen Schwerpunkt der For-
schung, selbst dann, wenn grundsitzlich ein enzyklopéadischer Anspruch besteht.
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Schonfelder, der in den Jahren 1923 bis 1933 Siidostangola und den Caprivi-Zipfel mehr-
fach und zum Teil im Auftrag der Northern Labour Organization bereiste (1935:49), berichtet:

dWenn nun auch Siidangola durch seinen Wasserreichtum und die vorhandene

Feldkost fiir den Buschmann vergleichsweise immer {ippige Lebensbedingungen

bietet, ist es doch fiir die Bantuvdlker nur ein Durchzugsland ... Die Wohnsitze

der Bantu liegen naturgemil direkt an den Flussldufen oder in der Nihe derselben

im Tal.” (ibid:89)

Das Wasserangebot in den flussfernen Gebieten mag also fiir Ackerbauern und Viehziich-
ter und erst recht fiir potentielle weille Siedler nicht ausgereicht haben, die Khwe haben je-
doch das gesamte Gebiet des West Caprivi bewohnt und genutzt. Einen entsprechenden

Schluss zieht auch Brenzinger:

aDuring the last few hundred years, various Bantu populations migrated along the
rivers to the north and south of Khwe-land, and also settled at these permanent
water sources. However, none of them entered and stayed in West Caprivi, the
core area of Khwe-land, an area without sufficient surface water for pastoralists
and agriculturalists.” (Brenzinger 2003:5)

Moglicherweise ergaben sich unterschiedliche Bevolkerungsdichten auch aufgrund kli-
matischer Schwankungen. Einige alte Khwe berichteten mir, dass West Caprivi in der Ver-
gangenheit (vermutlich 1920er bis 1930er Jahre) wesentlich wasserreicher gewesen sei und
dass es in manchen der heutigen Trockenflussbetten nicht nur Wasser, sondern auch Fische
und sogar Nilpferde gegeben habe. Schonfelder (1935:51) berichtet, dass 1926 ein aFlutjahr”
war, in dem er selbst das Rinnensystem im westlichen Caprivizipfel mit Wasser gefiillt gese-
hen hat, das teilweise so tief war, dass adie Satteltaschen nall wurden und das Maultier Miihe
hatte, durchzukommen.” Im Vergleich dazu muss Seiner’s Reise in eine sehr trockene Periode
gefallen sein. Leider kann das anhand von Klimadaten nicht verifiziert werden.

Niederschlagswerte fiir die Stationen Andara und Katima Mulilo wurden erst ab den
1940er Jahren aufgezeichnet (vgl. Mendelsohn & Roberts 1997:6f.; Mendelsohn, Jarvis et al.
2002:87). Ausschlaggebend fiir Seiner’s Bewertung war aber letztlich wohl eher die Tatsache,
dass er an der Lebens- und Wirtschaftsweise der Khwe nicht interessiert war, die in seinen
Augen keine akzeptable Alternative einer wirtschaftlichen Nutzung darstellte. Man kann also
sagen, dass die Khwe aus rassenkundlicher und evolutionistischer Sicht iibersehen wurden,
weil sie zu viele Ahnlichkeiten mit ihren bantu-sprachigen Nachbarn hatten, und zugleich aus
wirtschaftspolitischer Sicht {ibersehen wurden, weil sie nicht genug Ahnlichkeiten mit diesen

hatten.
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Unter ihren bantu-sprachigen Nachbarn erinnern die Khwe in West Caprivi heute insbe-
sondere die Mbukushu als Sklavenhalter und Unterdriicker.” Diese Darstellung wird von
frihen Reisenden bestétigt, die liber die Zeit zwischen den 1880er und 1920er Jahren
berichten (Holub 1881 Bd. 2:51; Seiner 1910:360; Wilhelm 1955:20; Originaltexte in Kohler
1989: 392f.,412ft.).

aNach den eigenen [sic!] Aussagen der Buschleute werden von den Mbukushu
Frauen vergewaltigt und ebenso wie Miénner und Kinder in die Sklaverei
geschleppt. Sie stehen vollkommen rechtlos und haben sich auch daran gewdhnt,
den Mbukushu als ihren Herrn anzuerkennen.” (Wilhelm 1955:20)

Seiner (1909¢:105) erwéhnt auch, dass zu seiner Zeit circa 200 Galikwe [vermutlich
Khwe] in einem festen Abhidngigkeitsverhdltnis zu den Mafwe standen. Die deutsche
Kolonialverwaltung mischte sich nicht in die Beziehungen zwischen den ethnischen Gruppen
in der Region ein. Resident Streitwolf hatte sich ausdriicklich dem von den Briten
praktizierten Prinzip der indirect rule verschrieben, das ihn bei seiner Reise durch Be-
tschuanaland beeindruckt hatte (Streitwolf 1911:22,26f.,69).

Fir die deutsche Kolonialzeit bleibt daher festzuhalten, dass sie das Leben der Khwe in
West Caprivi zunidchst kaum beeinflusst hat. Weder wurden Verwaltungsposten eingerichtet,
noch Siedlungen gegriindet, Infrastruktur geschaffen, Steuern erhoben oder #hnliches.*
Langzeitwirkung hatte aber die Grenzziehung selbst. Die Korridorlage von West Caprivi zwi-
schen zwei internationalen Grenzen verleiht dem Gebiet zugleich eine besonders marginale
Lage und eine besondere strategische Bedeutung (vgl. Kangumu 2000). Sie konfrontiert die
Bewohner zum einen mit den Folgen einer nur spirlich entwickelten Infrastruktur und zum
anderen mit den Auswirkungen von Konflikten, die sich aus der Grenzziehung selbst oder
aufgrund politischer Entwicklungen in den angrenzenden Staaten ergeben haben. Schliefllich
hatte die Unzugénglichkeit des West Caprivi, die in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts

nicht mehr von naturrdumlichen Bedingungen diktiert, sondern von der siidafrikanischen

® Orth (1999:20) weist auf den gleichartigen Wortlaut der in der Literatur wiedergegebenen Berichte hin, nach

denen Mbukushu Khwe in ein Boot lockten und dann hinterriicks ertrdnkten. Entsprechende Geschichten
wurden auch mir erzihlt. Da Personen, Orte und Zeitpunkte jeweils unbekannt sind, kann es sich ebenso gut
um ein einzelnes, (von Khwe oder Wissenschaftlern) iiber Raum und Zeit weiter getragenes Ereignis wie um
eine géngige Praxis oder eine etablierte Sprachformel zur Illustration der Beziehungen zwischen Khwe und
Mbukushu handeln.

Die Khwe in Angola mussten offenbar Steuern an die Portugiesen entrichten (M#, 14.11.2000, Kohler
1989:471, 509f.). Im Jahre 1913 errichtete die katholische Mission von Siidwestafrika (O.M.1.) eine Mis-
sionsstation in Andara (siche Abbildung 1), die nach Kohler’s Einschitzung jedoch ebenfalls keinen ent-
scheidenden Einfluss auf die Lebensweise der Khwe hatte. Denn die Khwe hitten ihre Kinder nicht in die
Missionsschule geschickt, weil diese im Gebiet der Mbukushu lag (1966b:133).
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Mandatsmacht politisch gewollt war, auch zur Folge, dass Entwicklungen und Ereignisse, die

hier stattfanden, bisher nur wenig Niederschlag in der Geschichtsschreibung gefunden haben.

1.3.3 Siidafrikanische Mandatszeit

Im Friedensvertrag von Versailles, durch den im Jahre 1919 der Ausgang des Ersten
Weltkrieges geregelt wurde, wurden die ehemaligen deutschen Kolonien als Mandatsgebiete
dem Voélkerbund iibertragen. Dieser delegierte die direkte Verantwortung und Verwaltung an
die Siegerstaaten. Grof3britannien beauftragte seinerseits die Stidafrikanische Union stellver-
tretend mit der Wahrnehmung des Mandates iiber Siidwestafrika. Das Gebiet hatte den Status
eines C-Mandates und konnte als integraler Bestandteil des Territoriums der Mandatsmacht
verwaltet werden. Nach dem Zweiten Weltkrieg wurden die Vereinten Nationen Rechtsnach-
folger des Volkerbundes und beanspruchten die Ubertragung der Mandatsgebiete in das neu
eingerichtete Treuhandsystem. Siidafrika lehnte jedoch den Abschluss eines Treuhandabkom-
mens mit den Vereinten Nationen ab. Darauthin klagten Liberia und Athiopien als einzige
afrikanische Mitglieder des ehemaligen Volkerbundes erfolglos gegen Siidafrika vor dem
internationalen Gerichtshof in Den Haag.

Im Jahre 1966 begann der bewaffnete Kampf der SWAPO (South West African People’s
Organisation) gegen die Mandatsmacht. Namibia verblieb noch bis 1989 unter siidafrikani-
scher Verwaltung, obwohl die UN-Vollversammlung im Jahre 1966 Siidafrika das Mandat
entzog, 1971 die fortgesetzte siidafrikanische Prasenz fiir illegal erkldrte und 1974 die natio-
nale Befreiungsbewegung SWAPO als rechtméflige Vertretung des namibischen Volkes aner-
kannte. Erst nach dem Ende des kalten Krieges und dem Abzug kubanischer Truppen aus dem
Nachbarland Angola willigte Stidafrika in freie Wahlen unter UN-Aufsicht ein, und Namibia
erlangte am 21. Mérz 1990 als letztes Land auf dem afrikanischen Kontinent die Unabhingig-

keit (Dierks 1999; Melber 2001).

1.3.3.1 Administrative Zustindigkeiten und Entscheidungen

Wegen seiner besonderen geographischen Lage galt der Caprivi-Zipfel der siidafrikani-
schen Verwaltung als ,administrativer Albtraum’ (Kangumu 2000:8). Die Zustandigkeit fiir
die einzelnen Teile wurde mehrfach neu geregelt. Nach dem Ersten Weltkrieg bis zum Frie-
densvertrag von Versailles und dem South West Africa Mandate Act im Jahre 1919, und spi-

ter wieder zwischen 1922 und 1929 wurde der Caprivi-Zipfel formell als Teil des Bechuana-
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land-Protektorates (heute: Botswana) verwaltet.* In den letztgenannten Zeitraum fillt die
Zweiteilung in einen Ostlichen und einen westlichen Teil, denn Ost Caprivi war in dieser Zeit
der Zustdndigkeit des Disctrict Commissioner in Kasane unterstellt, West Caprivi derjenigen
des District Commissioner in Maun. Mit der Proklamation Nr. 196 wurde das Gebiet im Jahre
1929 an die stidwestafrikanische Administration in Windhoek zuriickgegeben.

Die siidafrikanische Administration verfolgte auch in Namibia die Apartheid-Politik mit
den Grundsétzen der ethnischen Trennung und richtete ab den 1920er Jahren native reserves
und nach 1964 Homelands fiir die einzelnen ethnischen Gruppen ein. Mit der Proklamation
No. 32 von 1936 wurde das Okavango-Gebiet, zu dem seit 1931 auch West Caprivi gehorte
(Fisch in Vorb.), zum Okavango Native Territory erkldrt. Fiir West Caprivi war nun der
Native Commissioner in Rundu® als Vertreter des General Commissioner in Windhoek bezie-
hungsweise des Ministers fiir Bantu-Angelegenheiten in Siidafrika zustdndig. Ab 1939 wurde
Ost Caprivi direkt vom Department of Bantu Affairs in Pretoria verwaltet. Einer der Griinde
fiir den administrativen Transfer von Ost Caprivi waren die Schwierigkeiten, denen sich die
Verwaltung in Windhoek angesichts der Armut und Abgelegenheit des Gebietes gegeniiber
sah (Fisch 1996:151). Kangumu (2000:7) argumentiert, dass die infrastrukturelle und wirt-
schaftliche Entwicklung dieser Region noch zdgerlicher als in anderen Homelands blieb, weil
die Isolierung des Caprivi-Zipfels im Interesse der siidafrikanischen Regierung war, die ihre
dortigen militirischen Interessen und Aktivititen vor den Augen der Weltoffentlichkeit ge-
heim halten wollte. Mandatsgebiete sollten nicht fiir militdrische Zwecke genutzt werden.

Wie zuvor von der deutschen Kolonialverwaltung blieb West Caprivi auch von der siid-
afrikanischen Mandatsverwaltung zunédchst weitgehend unbeachtet und unkontrolliert. In
einem Schreiben des Administrators in Windhoek an den Secretary of Native Affairs in Preto-

ria vom 5. Juli 1938 heifit es:

aThe strip of country between the Okavango and the Kwando (Mashi) rivers is
desert country and is unoccupied (except on the actual banks of the two rivers)
and untravellable. It is not patrolled and there is no necessity for administration in
that area.”’

45
46

Government Gazette Proclamation No. 23 aus dem Jahre 1922.

Die Amtszeiten der Native Commissioners in Rundu waren laut Kohler (1989:511ff.): H.L. Eedes von 1937
bis 1946, R.F. Morris von 1946 bis 1954, C.E. Kruger 1954-1958 und Dave J.F. Marée 1958-1970, gefolgt
vom Regierungsdirektor D.E.S. Jacobs 1971-1980.

7 NAN: SWAA 2267 A 503/1.
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Génzlich unberiihrt von administrativen und infrastrukturellen Ma3nahmen blieb das Ge-
biet in der Folgezeit jedoch nicht. Ein Anliegen war die ErschlieBung des Gebietes durch den
Bau einer Strafle entlang der angolanischen Grenze. Die Strafle wurde im Mai 1942 fertig ge-
stellt.*®

Eine weitere Angelegenheit, die ein Eingreifen von Seiten und aus Sicht des Staates not-
wendig machte, war die Gefahr der Ausbreitung von Rinderkrankheiten. Im Jahre 1938 wurde
eine Impfkampagne im Kavango-Gebiet durchgefiihrt. Die Bewohner von West Caprivi muss-
ten thr Vieh zum Okavango bringen, um es impfen und mit Brandzeichen versehen zu lassen.
Eine entsprechende Empfehlung war bereits im Jahre 1937 fiir den gesamten Caprivi-Zipfel
ausgesprochen worden.” Vermutlich ebenfalls im Jahr 1938 wurde in Bwabwata der in den
Akten als Native Guard, Native Intelligence Agent oder Border Guard bezeichnete Lozi na-
mens Muyatwa stationiert.”” Seine Hauptaufgabe bestand darin, fiir die Durchsetzung des Er-

lasses von 1938, demgemal alles Vieh aus West Caprivi zu entfernen war, zu sorgen:

a... to prevent the occupation of the strip by natives, to keep the strip a stock free
zone, to collect and hand over any ivory found in the strip. In practise these men
guard the strip to prevent the spread of animal disease and all other duties are, in
comparison, almost negligible.”’

Aus einem Schreiben des Native Commissioner in Rundu vom 24.9.1952 geht hervor,
dass zwar weder Vieh noch Menschen, wohl aber die ortsansissigen Khwe, sich jenseits des

Okavango authalten durften. Wortlich heif3t es: d ... geen Naturelle behalwe die Boesmans wat
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NAN: SWAA 2268 A 503/25.

NAN: SWAA 2268 A 503/1. Die Kosten fiir die Impfkampagne und die notwendige systematische Kontrolle
war offenbar ein weiterer Grund, weshalb die siidwestafrikanische Verwaltung Ost Caprivi abgeben wollte
(Kangumu 2000:16).

Der genaue Zeitpunkt war aus den von mir eingesehenen Akten nicht ersichtlich. Die Akte SWAA 2268 A
503/25 im Nationalarchiv in Windhoek fiir den Zeitraum von 1941 bis 1955 enthilt ein undatiertes Schrei-
ben, in dem der Native Guard erstmals erwéhnt wird und auf den Vieherlass von 1938 Bezug genommen
wird. Urspriinglich waren offenbar zwei guards und mehrere Assistenten durch die Landbau-Abteilung ein-
gesetzt worden: Mukoya Kanjimi am Okavango und Muyatwa Karianga in Bwabwata. Kanjimi wurde spéter
offenbar vom Dienst suspendiert, weil er innerhalb und aulerhalb des Caprivi Nashorner, Elefanten und Gi-
raffen jagte und die ‘Buschménner’ dazu benutzte, um die Trophéen zu beseitigen.

NAN: SWAA 2267 A503/1: Schreiben des Native Commissionr Rundu an Chief Native Commissioner
Windhoek vom 8.2.1950. Zu den Aufgaben von border guards gehdrte auch das Patrouillieren beider
Grenzen. Im Juni 1947 beschwerte sich der Native Commissioner des Ost Caprivi beim District
Commissioner in Maun iiber das Eindringen von Tswana in den West Caprivi. Chief Moremi wollte
offenbar die Position der Grenzmarkierung zwischen Siidwestafrika und dem Protektorat Bechuanaland
andern. Daraufhin erteilte mit Schreiben vom 12.7.1947 der Native Commissioner in Rundu seinem Guard
Muyatwa den Auftrag zu speziellen Kontrollen (NAN: SWAA 2268 A 503/25). Der Sohn von Muyatwa mit
einer Khwe Frau erwdhnte mir gegeniiber als Mission seines Vaters auerdem die Erzichung der Khwe zu
Feldbauern. Sein Vater habe diese gelehrt zu pfliigen, mit Ochsen zu arbeiten und zu dreschen (JM,
3.8.1999).
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alreeds daar is, of vee...”.”” Im Jahre 1965 wurde zumindest den Khwe in Mutc’iku wieder
erlaubt, Rinder zu halten (Koéhler 1991:543). Darauf, wie es dazu — trotz des nach wie vor
giiltigen Vieherlasses - kam, wird weiter unten (1.3.3.6) niher eingegangen.

Bwabwata und Yiceca waren Verteilungsstellen fiir Lebensmittel. In Bwabwata wurden
auch Impfkampagnen durchgefiihrt. Der Native Commissioner besuchte diese beiden Orte
regelméBig zwei bis drei mal im Jahr, um sich {iber die Situation vor Ort zu informieren,

Lebensmittel zu verteilen und sich traditionelle Tdnze anzuschauen:

aWir lebten damals in Nligori.” Besucher erzihlten uns, dass wir nach Bwabwata

oder Yiceca kommen konnten, wenn wir Hunger hétten. Sie gaben uns Salz und
Tabak. Wenn wir den /ana-Tanz [Zitter-Tanz] vorfiihrten, toteten sie fiir uns ein

Tsessebe [Damaliscus lunatus)]. Es war der weille Kommissar aus Rundu, der uns
besuchte. Wir Khwe waren unter seiner Kontrolle. Er kam und gab uns Essen:
Mais und Mahango. Manchmal gingen wir nach Bwabwata, um uns behandeln zu
lassen. Zum Impfen gingen wir nach Bwabwata. Der Kommissar kam auch nach
Yiceca. Er kam nicht nach Nllgori. In Nligori gab es keine Strale. Er kam zwei

oder drei mal im Jahr und brachte Nahrungsmittel. Manchmal schickte er nur An-
gestellte. Er arbeitete Hand in Hand mit Muyatwa. Er beriet uns auch. Wir sollten
horen, was er sage. Wir sollten ihm unsere Probleme berichten.” (AM,
27.12.2000)

Die im Jahre 1949 eingesetzte Commission for the Preservation of Bushmen in South
West Africa sollte kldren, ob ein native reserve fiir ,Buschménner’ eingerichtet werden solle.
Fir die Einsetzung der Kommission wurden offiziell humanitire Griinde angefiihrt,
insbesondere die schlechte gesundheitliche Versorgung und Erndhrung der San (Gordon
1992a:1601f.). Beziiglich einer eventuellen Umsiedlung der Khwe in ein solches native

reserve empfahl die Kommission, dass die Khwe bleiben sollten, wo sie waren:

aThe Barrakwenge [Khwe] or black Bushmen appear to be a mixture between the
Kung and the Bantu and reside as a seperate entity in the Western Caprivi Zipfel.
There would appear to be no object in shifting them. They are at home in the area
they now occupy and get on well with the surrounding Native tribes. Your
Honour’s Commissioners recommend, therefore, that they be allowed to remain
where they are and that water be opened up for them.”**

2 NAN: SWAA 2267 A503/1.

3 Das Khwe Wort nlgori ist eigentlich ein Verwandtschaftsterminus (vgl. 11.2.2.2) und bezeichnet die Enkel-
kinder von Mann und Frau sowie die Schwesterkinder des Mannes. Diese haben eine besonders enge
Beziehung zu ihren (klassifikatorischen) GroBeltern. Angeblich wurde der Ort Nlgori genannt, weil das
Wasser in diesem Grabwasserloch besonders leicht und iippig hervorsprudelt und also den Menschen so
bereitwillig zu Diensten ist wie sonst nur ihre n/gori (WM, 28.1.2003).

NAN: SWAA AS50/67: Report to the Commission for the Preservation of Bushmen in South West Africa
1950:14.
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Wihrend das Zitat die origindre Besiedlung des West Caprivi durch die Khwe bestitigt,
teilen diese die Einschitzung ihrer Beziehungen zu den surrounding native tribes zumindest
aus heutiger Sicht nur zum Teil (vgl. 1.3.3.3).

Die Odendaal-Kommission, die die Einrichtung von separaten Homelands fiir die Nicht-
Weillen Bevolkerungsgruppen im Lande vorbereiten sollte, empfahl im Jahre 1964 sogar die

Einrichtung eines eigenen Homelands fiir die Khwe:

dThat homelands be created for the Bushmen, these areas to be known as (1) the
portion of the Western Caprivi east of the Okavango River, and 587,671 hectares
in extent for the Barakwengo [Khwe] Bushmen ...” (Republic of South Africa
1964:99)

Dem wurde in der Folge nicht entsprochen, vielmehr wurde West Caprivi bereits 1963

Naturschutzgebiet (siehe 1.3.3.5) und in der Folge militdrischer Sperrbezirk (siehe 1.3.3.7).

1.3.3.2 Khwe als Minenarbeiter

Gegen Mitte des 20. Jahrhunderts gewann der Caprivi-Zipfel wegen seiner giinstigen La-
ge fiir die Rekrutierung angolanischer Arbeiter an Interesse. Denn zu dem Bedarf an Farm-
und Plantagenarbeitern in Namibia, Angola und Sambia gesellte sich nun auch die Nachfrage
nach Arbeitern filir die Goldminen am Witwatersrand bei Johannesburg in Siidaftrika.

San galten im allgemeinen als korperlich und mental ungeeignet fiir die schwere Minen-
arbeit fern von ihren Familien. Am 10. August 1948 richtete der Native Commissioner in
Rundu eine offizielle Anfrage an den Distrikt-Reprdsentanten der Witwatersrand Native La-

bour Association (WENELA), ob diese Gesellschaft gewillt sei,

a ... male, adult, medically fit, robust Bushmen for labour on (1) The Mines and (2)
other employment E

zu akzeptieren. In der Antwort vom 24.8.1948 hiel3 es:

aFor mine work, the language problem would be insuperable in so far as pukkah
Bushmen is concerned. Any hybrids, however, who understand the Okavango
dialects would be accepted [for mine work].”

Physische und kulturelle Hybriditét, letztere in Gestalt von Multilingualitit, bot den
Khwe in diesem Fall also wirtschaftliche Moglichkeiten, die ‘reinen’ San nicht zugestanden

wurden. Die Arbeit in den Minen wurde von den Khwe gegeniiber der Farmarbeit bevorzugt.

3> NAN: SWAA 434 A 50/67 Vol.2.
% NAN: SWAA 434 A 50/67 Vol.2.
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Auf den Farmen wurden sie schlechter bezahlt”” und behandelt, angeschrieen und geschlagen
und als minderwertige ,Buschleute’ angesehen (AM, 27.12.200, vgl. Kéhler 1989:557). Ein
weiterer Grund waren Uberfille von San auf Arbeiter, die aus dem Farmgebiet in das Kavan-
goland zuriickkehrten (Kohler 1989:352,555).%

Die WENELA errichtete zwei Anwerbestellen an den Réndern des Caprivi, eine in Sha-
kawe/Botswana am Okavango und eine in Katima Mulilo am Sambesi an der Grenze zu Sam-
bia (Kohler 1989:564). Uber Katima Mulilo wurden im Jahre 1944 insgesamt 6.000 Minen-
arbeiter und iiber Mohembo sogar 1.000 pro Monat geschleust (Kangumu 2000:73 f.). Meine
Gesprichspartner berichteten von zwei Routen, iiber die Khwe aus Angola und Caprivi in die
Minen am Witwatersrand gelangten: Fiir die westliche Route gab es einen Sammelplatz in
Mukwe beziehungsweise Andara. AnschlieBend wurden die Arbeiter mit einem Lastwagen
der WENELA {iber die Grenze nach Botswana bei Mohembo nach Shakawe gebracht, von wo
aus sie nach Francistown flogen und weiter mit dem Zug liber Mafeking nach Johannesburg
gebracht und dort auf die einzelnen Minen verteilt wurden. Laut Kohler (1966b:135;
1989:564,566f.) bendtigten zumindest die Khwe, die diese westliche Route nahmen, die
schriftliche Einwilligung des Mbukushu Hauptlings Makushe (Regierungszeit 1947-1969),
der auf diese Weise die Abreise und Riickkehr der Khwe kontrollierte.” Dies war jedoch nicht

im Sinne der Administration:

aThe Barakwengu, while making no specific charge, feared that those of them who
wished to go to the Reef Mines to work, would be stopped by Chief Makushe to
whom they have occasionally gone for passes. (Apparently these Bushmen [E ]
have been going to the mines for many years and are treated as Natives.) The
Bushmen are told that it is the wish of the Administration that all people in S.W.
Africa live in peace and under the protection of the Law. No Native Chief has any
jurisdiction over them and they owe allegiance to the Administration and its
Officials only. No tribute should be paid, no taxes can be levied on them and no
one may interfere with them except on the instructions of the Administration.
Under these circumstances they may consider themselves free to offer themselves
for work in the Police Zone, and to continue working on the mines until such time
as the Administration may otherwise order. They may obtain passes to the Police

*7 Laut Gordon (1992a:142) waren San als Farmarbeiter duferst begehrt, weil man sie wesentlich geringer ent-

lohnen konnte.

Da auch ecinige Khwe mit den Arbeiterkolonnen aus Kavango ins Farmgebiet zogen, waren also auch
‘Buschminner’ Opfer dieses so genannten ,Buschmann-Problems’ (Koéhler 1957). Ein anderer Text in
Kohler (1989:448ft.) dokumentiert, dass auch Khwe aus dem Farmgebiet zuriickkehrende Wanderarbeiter,
in diesem Fall Lozi, iiberfallen haben.

Vergleiche hierzu: dlch beschloss nach Djwaeni in die Minen zu gehen. Ich ging zu Makushe, dem chief der
Mbukushu, und er schrieb meinen Namen auf.” (NB, 19.1.1999).
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Zone from Runtu [Rundu] and may present themselves to WNLA without con-
sulting the Mbukushu Chief.”®

Der Native Commissioner in Rundu empfiehlt, stattdessen den Border Guard Mukoya

Litembero, der in Mahango stationiert war, zu autorisieren, Pisse an potentielle Minenarbeiter

unter den Khwe auszustellen.®!

Fiir die 6stliche Route befand sich ein Sammellager in Singalamwe.”” Von Singalamwe

ging es mit dem Lastwagen nach Katima Mulilo, von dort mit dem Flugzeug nach

Francistown und weiter wie oben beschrieben (AS, 13.8.1999; TG, 27.1.2003). Um eine der

beiden Sammelstellen zu erreichen, waren zum Teil mehrere Tage oder gar Wochen lange

FuBmaérsche zuriickzulegen. Die in Katima Mulilo abgeschlossenen Arbeitskontrakte hatten

offenbar eine Dauer von 11 Monaten, die iiber Shakawe geregelten dagegen eine Laufzeit von

16 Monaten. Ein ehemaliger Minenarbeiter erinnert sich an das Prozedere bei der Auswahl

der Arbeiter:

aSie checken deine Grofie und dein Alter. Die Jungen schicken sie nach Rhodesien
[Zimbabwe] zum Roden der Tabakplantagen oder sie fiittern sie in Katima, bis sie
fett genug sind fiir die Minenarbeit. Wenn sie sehen, dass du Kraft fiir die Arbeit
in den Minen hast, schicken sie dich dorthin” (TG, 27.1.2003)%

Motivation fiir die Arbeit in den Minen waren der Verdienst und insbesondere die neuar-

tigen Waren, die man mit dem Geld erwerben konnte:

dlch habe gesehen, dass andere nach Djwaeni [Khwe Name fiir Johannesburg und
das Minengebiet am Witwatersrand] gingen und habe beschlossen, es auch zu tun.
Bei ihnen [den Riickkehrern] habe ich andere Kleider gesehen. Ich wollte auch
solche Kleider kaufen. Vorher hatten wir nur Lederkleidung. Nur diejenigen, die
aus Djwaeni zuriickkamen, hatten andere Kleider.” (AS, 13.8.1999)*

Der Bericht der Commission for the Preservation of Bushmen in South West Africa, in

dem die Khwe als Barrakwenge bezeichnet werden, stufte diese aufgrund von physisch-an-
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NAN: SWAA 434 A 50/67 Vol.4: Schreiben des Native Commissioner Rundu an Chief Native Commissio-
ner Windhoek vom 26.10.1953.

Es konnte nicht gekldrt werden, ob Mukoya Kanjimi und Mukoya Litembero dieselbe Person sind oder
nicht. Mukoya Kanjimi soll ja wegen Wilderei suspendiert worden sein (siche oben). Ein border guard in
Mahango war fiir meine Gespréachspartner keine Person von so zentraler Bedeutung wie Muyatwa in
Bwabwata. Das mag daran liegen, dass in den 1950er Jahren der Khwe hoofinan Martin Ndumba eingesetzt
wurde.

Einer von Kohlers Informanten nennt dagegen einen von Kohler nicht lokalisierbaren Ort namens
Shang’ombo als Sammelstelle (Kohler 1989:435).

Einige Khwe arbeiteten auch auf Tabakplantagen in Simbabwe (K6hler 1989:325, TG, 27.1.2003) oder im
Farmgebiet Namibias (ibid:484,557) oder in der Stadt (ibid:484,561; AM, 27.12.2000). De Almeida
(1965:21) erwdhnt, dass Khwe aus Angola in den groBen Fischfangbetrieben an der Stidwestkiiste des Lan-
des und in den Kaffeeplantagen in Nord-Angola arbeiteten (vgl. auch Kdhler 1989:560).

Aussagen dhnlichen Inhalts hat auch Kohler (1989:483; 1997:365-387) dokumentiert.
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thropologischen Untersuchungen als hybrid ein und empfahl, ihnen die Arbeit in den Minen
am Witwatersrand zu erlauben.” Die Zahl der ,Barrakwenge’ in West Caprivi wird in dem

Bericht mit 600 angegeben. Uber ihren Wert heifit es in dem Bericht auch:

dNowhere did your [the Administrator’s] commissioners receive the impression
that it would be worthwhile to preserve either the Heikum [Hailom] or the Barra-

kwengwe [Khwe] as Bushmen. In both cases the process of assimilation has pro-
ceeded too far and these Bushmen are already abandoning their nomadic habits
and are settling down amongst the neighboring tribes to agriculture and stock
breeding [E ].7%

Als Buschménner nicht schiitzenswert, konnten Khwe als Arbeitsmaterial fiir die Minen
dienen. Ein groBBer Teil der Khwe Mianner nahm die Gelegenheit fiir diese Erwerbsmoglich-
keit wahr. Viele meiner Gespriachspartner schlossen mehrere, einige bis zu vier Arbeitskon-
trakte ab. Die dazwischen liegenden Zeitabstinde betrugen Monate oder Jahre. In seinem
Bericht fiir das Department of Nature Conservation schreibt Tinley (1966), dass Mitte der
1960er Jahre der grofte Teil der Khwe Ménner Kontraktarbeiter in den Minen gewesen seien.
Kurz darauf endete fiir die Khwe diese Art der Erwerbstétigkeit, weil Botswana wegen der
weiter unten dargestellten militdrischen Aktivitdten in West Caprivi die Grenze zu Namibia

schloss und sich fiir die Khwe neue Arbeitsmoglichkeiten vor Ort ergaben.

1.3.3.3 Eingriffe in interethnische Beziehungen

Die Aussagen der Khwe iiber ihre Beziehungen zu ihren diversen bantu-sprachigen Nach-
barn sind unterschiedlich, teils auch widerspriichlich und offenbar nicht nur von der Person
des jeweiligen Herrschers und der politischen Situation, sondern auch von personlichen Er-
fahrungen abhingig. Jedenfalls lassen sich Beziehungen und Loyalititen nicht einfach mit
ethnischen Kategorien in Einklang bringen.

Die engsten Beziehungen bestanden sicherlich zwischen Khwe und Mbukushu. Am Oka-
vango scheinen Khwe und Mbukushu durch das gesamte 20. Jahrhundert in enger Nachbar-
schaft, aber raumlich getrennt voneinander gelebt zu haben (JM, 31.8.1999, DK, 31.8.1999).

Uber das Verhiltnis zwischen Khwe und Mbukushu am Luyana in Angola heif}t es:

aKhwe und goava [hier: Mbukushu] lebten getrennt voneinander. Das Verhiltnis
zwischen ihnen war gut. Die goava hatten Rinder, Ziegen und Hithner. Wenn wir
Khwe aus den Minen zuriickkamen, kauften wir diese. Das dnderte sich erst als

55 Brief der Bushman Commission an den Chief Native Commissioner vom 19.12.1953, SWAA A 50/67, vgl.

Orth (1999:27f).
% NAN: SWAA A 627/11/1.
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die phutu [Portugiesen] kamen. Sie haben den Leuten, die Minenpapiere hatten,
die Kehle durchgeschnitten. Sie wollten nicht, dass wir reich werden. Sie tdteten
sowohl Mbukushu als auch Khwe. Deshalb sind wir geflohen.” (KC,
18.11.2000).%

Im Widerspruch zu dem obigen Zitat stehen von Kohler dokumentierte Aussagen, nach
denen die Portugiesen die Khwe vor Ubergriffen geschiitzt hiitten (Kohler 1989:471,506fF.).
Ferner zitiert er einen Text, wonach der Mbukushu Chief Dimbu, auch Ndara genannt (Regie-
rungszeit: 1850-1895), die Khwe am Luyana beschiitzte (Kohler 1989:397f.). In Angola

scheinen insbesondere die IGanda (Mbwela), von denen viele als Polizisten im Dienst der Por-

tugiesen standen, brutal gegen die Khwe vorgegangen zu sein. Brutale Herrschaft und regel-
rechte Vertreibung durch die Vasallen der Portugiesen im &uflersten Osten Angolas gaben et-
liche Khwe als Grund dafiir an, - vermutlich in den 1960er Jahren - iiber die Grenze nach
Sambia oder Namibia geflohen zu sein.

Uber das Verhiltnis zu den Lozi berichteten Khwe, die in Sambia gelebt haben:

aWir bekamen Probleme mit den goava [hier: Lozi], weil sie uns als Sklaven neh-
men wollten. Aber Ndeundeu [Khwe headman] ging nach Lowinda, um sich zu
beschweren, und der Weille Mowuziz kam und stoppte die goava.” (DT,
16.11.2000).

Auch Clark bewertet die Beziehungen zwischen Lozi und Khwe im siidlichsten Teil

Sambias als vergleichsweise gut:

aThis country [siidlichster Teil Sambias] is sparsely inhabited by the agricultural
Shanjo, and it is among them that the Bushmen [Khwe] live; they appear to have
worked out a much more satisfactory modus vivendi with the Bantu than did their
cousins to the south” (Clark 1951:57).

Das Verhiltnis zu den Mbogira (Mafwe) in Cibinda (Ost Caprivi) wurde ebenfalls meist
als gut erinnert. Khwe arbeiteten fiir diese als Hirten und erhielten fiir ihre Arbeit Milch und
Nahrungsmittel (JT, 9.11.2000).

Das trockene Kerngebiet des West Caprivi zwischen dem Okavango und dem Kwando
scheint zumindest bis in die 1930er Jahre hinein ein beliebtes Ziel fiir Uberfille auf Khwe ge-
wesen zu sein, was offensichtlich durch die mangelnde staatliche Kontrolle begiinstigt wurde.
Formen erlittener Gewalt, von denen berichtet wurde, waren insbesondere das Verschleppen

von Kindern und Frauen, Vergewaltigungen sowie korperliche Ziichtigungen oder gar Morde

7 Der Khwe Terminus goava bezeichnet nicht nur Mbukushu, sondern auch andere ‘Schwarze’, deshalb

musste im Einzelfall nachgefragt werden, von welcher Gruppe jeweils die Rede war. Eine solche Nachfrage
kann natiirlich die Antwort beeinflusst haben.

6% Leider konnte bisher nicht geklart werden, um welchen Amtstrager es sich bei Mowuziz handelt.
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an Khwe, die sich Befehlen widersetzten (NI, 12.7.1999, 26.1.2003; NB, 25.11.2000). Andere

Klagen bezogen sich auf zu verrichtende Dienstleistungen, zu denen das Tragen von Lasten,
das Stampfen von Hirse, das Bauen von Héusern und das Pflegen von Kranken gehorte. Diese
Ubergriffe werden heute in der Regel Mbukushu zugesprochen, die die Khwe als ,Sklaven’
behandelt hitten.” Die Administration bewertete das Verhiltnis zwischen Khwe und

Mbukushu offenbar anders:

aThe [Barakwengu| Bushmen complain that the Mbukushu Natives of Angola steal
their wives and children and make slaves of them. My investigations revealed that
quite a few women and children have probably left the Caprivi and are now in
Angola. No evidence of forceful restraint was however forthcoming and the
conclusion I came to is that the Barakwengu do not till the soil or keep cattle and
that their own women folk prefer to attach themselves to Mbukushu kraals where
the food position is better. The Barakwengu are believed to be Dagga smokers
and it is quite conceivable that in exchange for dagga they allow themselves to be
exploited by their stronger neighbours. [E ] The Barakwengu women have been
the recognized concubines of the Mbukushu for generations.””

Ubergriffe und Unterdriickung veranlassten auch viele Khwe im dstlichen Teil des West
Caprivi, sich dem Zugriff der Mbukushu durch Flucht nach Sambia zu entziehen (JN,
8.11.2000). In den Erinnerungen der Khwe spielt die erlittene Gewalt und das erfahrene Leid
eine zentrale Rolle. Erzdhlungen hieriiber wurden und werden an die jiingeren Generationen
tradiert. Berichte iiber Ubergriffe von Seiten anderer Bevélkerungsgruppen sind demgegen-
iiber selten. Am ehesten hort man solche iiber die Tswana, die bei Jagdziigen bis an den
Kwando vordrangen (Kohler 1979:14) und ebenfalls Khwe Kinder gestohlen haben (CK,
9.11.2000, vgl. Kohler 1989:4591f.). Angesichts der aktuellen Auseinandersetzungen zwi-
schen Khwe und Mbukushu um politische Reprisentation und Landrechte (vgl. 1.3.4.3 und
1.3.4.4) kommt es wohl nicht von ungefahr, dass die Khwe in Namibia die Versklavung und
Unterdriickung durch die Mbukushu in den Vordergrund stellen, wéihrend die Khwe in
Botswana sich heute vor allem auf ihre ,history of enforced servitude’ durch die Tswana be-

rufen (vgl. Taylor 2000:52).

%" Laut Kohler haben auch Mbari (Kohler 1989:441) und Mbwela (ibid:327) Khwe als ‘Sklaven’ genommen.

Er (ibid:433ff.) gibt ein ausfiihrliches Interview wieder, aus dem ersichtlich wird, wie das Sklaven- oder
Dienerverhéltnis im Einzelfall aussehen konnte. Der betreffende Mann schildert, wie er fiir seinen Herrn ge-
jagt und gearbeitet, eine Mbwela zur Frau genommen, zusammen mit anderen Khwe, Mbukushu und Mbwe-
la als Wanderarbeiter auf Plantagen in Simbabwe und in Minen in Siidafrika gearbeitet, Teile seines Lohnes
an seinen Herrn abgeliefert und sich von seinem Lohn nach und nach eine eigene kleine Rinderherde auf-
gebaut hat. Zur Klassifikation von Dienstverhéltnissen zwischen San und Bantu vergleiche Sylvain (2001).
NAN: SWAA 434 A 50/67 Vol.4: Brief des Native Commissioner in Rundu an den Chief Native Commis-
sioner in Windhoek vom 26. Oktober 1953. Diese Einschitzung hinderte die Administration nicht daran, den
so oder anders begriindeten ,Antagonismus’ der Khwe gegeniiber den Mbukushu fiir eigene Zwecke zu
nutzen (vgl. .3.3.7).
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In der Darstellung der Khwe im Ostlichen Teil des West Caprivi war die Einsetzung von
Muyatwa (siehe 1.3.3.1), dessen Khwe Name Ndo-royi von seiner ethnischen Zugehdrigkeit
abgeleitet ist,” die erste staatliche MaBnahme, die ihr Leben entscheidend verindert hat.” Sie

habe zum Ziel gehabt, die Khwe vor Ubergriffen von Seiten der Mbukushu zu schiitzen:

aZu dieser Zeit haben die Mbukushu Khwe gefangen und ihre Kinder verkauft.
Deshalb haben die Weillen Muyatwa geschickt. Der hat die Mbukushu verjagt.”
(JD, 9.8.1999)

Uneinheitlich sind die Darstellungen von Khwe und Verwaltungsleuten aber nicht nur,
was den Zweck der Einsetzung Muyatwas (vgl. 1.3.3.1), sondern auch was die Bevolkerung
von West Caprivi angeht. Die Verwaltungsleute sahen das Gebiet als weitgehend frei von Be-

volkerung bis auf

a ... border guards, their families and a few nomadic bushmen, belonging to the

Barakwengu [Khwe] tribe or clan”,”

wiéhrend aus Sicht der Khwe das gesamte Gebiet bewohnt war und genutzt wurde und sie
erst spéter im Zuge der Militarisierung des Gebietes (siehe 1.3.3.5) ithre Wohnorte verlassen

mussten. Allerdings hat auch Muyatwa Khwe aufgefordert, nach Bwabwata umzusiedeln (Ml,

27.10.2000).

Um die Mbukushu aus dem Gebiet fern zu halten, stellte Muyatwa offenbar eine eigene
Polizeimacht aus Khwe Polizisten auf (WM, 23.1.2003), mit denen zusammen er die Mbu-
kushu aus West Caprivi verjagte (KU, 12.11.1999). Seine Polizeimacht bestand aus minde-
stens 14 mir namentlich genannten Khwe. Muyatwa wird in seinem Vorgehen gegen die
Mbukushu als aggressiv und erbarmungslos geschildert. Einige Khwe berichteten, sie hitten
Mitleid mit Mbukushu gehabt und Khwe Polizisten hitten diese des Ofteren vor dem Kom-
men Muyatwas gewarnt, so dass sie flichen konnten (AM, 24.1.2003). Wihrend meine Ge-
sprachspartner Muyatwa durchweg als Befreier darstellten, ordnet der Zeitzeuge Kohler die
Beziehungen anders ein:

alch erlebte jedoch noch im Jahre 1959, dass die Gruppe der Khoe [Khwe] von

Buabuata [Bwabwata] (West-Caprivi) dem Rotse [Lozi]-Mann namens Muyatwa
praktisch untertan waren. Tag fiir Tag muBiten sie fiir ihn arbeiten (djao), u.a.
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Wortlich: ndo=fremd, Feind, royi=Lozi (vgl. Kéhler 1989:373f.).

Vergleiche hierzu: aThe first real influence from outside was the arrival of a policeman, an East Caprivian
named Muyatwa Karengo, who was stationed at Bwabwata from the police post of Rundu” (Diemer
1996:20).

7 NAN: SWAA 2268 A 503/25: Report 111/1948.
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Brennholz schlagen und zu Muyatwas Kral tragen, Wasser holen oder die Rinder
Muyatwas im Busch hiiten.” (KShler 1975:71f)"™

Widerspriichliche Darstellungen der Person Muyatwas spiegeln jedoch nicht einfach Un-
terschiede zwischen Innen- und AuBlensicht oder aktueller Perspektive und Riickschau. Auch
Kohler zitiert Texte, in denen Muyatwa als von der Regierung geschickter Beschiitzer der
Khwe dargestellt wird (Kohler 1989:250,452). Die damaligen Beziehungen scheinen generell
nicht eindeutig und Loyalitdten nicht entlang ethnischer Grenzen verlaufen zu sein. Sie waren,

wie das folgende Zitat belegt, fiir die Verwaltungsangestellten auch schwer zu durchschauen:

al had heard that cattle were being run from Angola to Bechuanaland across this
strip and that Muyatwa [...] was having trouble with the Bushpeople and
Mambukushu of the Eastern Caprivi Zipfel. [...] I investigated the allegation that
the Mambukushu had incited the bushpeople to kill Muyatwa. While unable to
say that there is no truth in the matter the bushmen witnesses were too unreliable
to be trusted [...] Muyatwa lives an isolated life, is by nature a Dictator and in-
clined to conscript bushman labour. I explained to the bushmen that they were
free to work or not for Muyatwa in return for the protection he afforded to them
from Angola raiders who apparently still enslave bushmen children but that the
Administration did not welcome enforced labour.””

Jedenfalls kamen viele Khwe, die in Angola unter Ubergriffen zu leiden hatten, nach
Bwabwata, das sich zu einer ,Capital’ (DT, 10.11.2000) entwickelte. Die Einwohnerzahl er-
reichte nach Angaben der Khwe die des heutigen Omega, das wiirde bedeuten mehr als 600

Individuen (Ku, 12.11.1999, KC 18.11.2000, AM, 23.1.2003).

1.3.3.4 Eingriffe in die politische Struktur

Zur Politik des Umgangs mit den native tribes gehorte das Prinzip der indirect rule und

die Installierung von politischen Vertretern fiir die einzelnen Gruppen:

aThey [the Barakwengu Bushmen] are further told that it would be wise if they
could consult each other and appoint their own ‘Kaptein’ so that they could have
a Tribal Head to bring their troubles to my notice. (This suggestion may bear fruit
but as bushmen are reluctant to hold themselves out as superior to their neigh-
bours there is some doubt in the matter. [E ] In order to fill the gap caused by the
Barakwengu having no ‘Kaptein’ or other leaders I have instructed Muyatwa to
take a fatherly interest in the Bushmen of his area and have issued similar
instructions to Mukoya Litembero, the Border Guard at Mahango Omuramba on

™ Machtmissbrauch von Seiten der ‘Bushman guards’ war auch in anderen Regionen ein Problem (vgl.

Gordon 1992a:163).
7 NAN: SWAA 2268 A 503/25: Report 111/1948.
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the Bechuanaland Route. Until Head Office decrees otherwise the Bushmen will
regard these two persons as people to whom they can appeal when in trouble.””

Laut Kippi George (George 1997:23) wurde im Jahre 1953 Martin Ndumba Vertreter der
Khwe am Okavango. Dieses Datum scheint angesichts von Datum und Inhalt des oben zitier-
ten Schreibens verfritht. Kohler (1989:277) gibt fiir die Amtseinsetzung von Martin Ndumba
das Jahre 1965 an, schreibt aber, dass Martin Ndumba vom damaligen Mbukushu H&uptling
Makushe eingesetzt worden sei. Das ist angesichts der Haltung der Administration ebenfalls
unwahrscheinlich.” In einem fritheren Aufsatz, in dem er sich auf eine Art Lynchjustiz von
Seiten Ndumbas bezieht, hatte Kohler (1975:68) geschrieben, dass dieser von der
Administration in Rundu eingesetzt worden war In einem Schreiben des Native Commissio-
ner in Rundu an den Chief Native Commissioner in Windhoek vom 24. Mérz 1961 spricht er-
sterer von Ndumba als a... die voorman van die Mbarakwengo Boesmans [Khwe] langs die

»” Martin Ndumba diirfte sein Amt also in der

Okavangorivier in die Westelike Caprivi.
zweiten Hélfte der 1950er Jahre angetreten haben.

In Bwabwata blieb offenbar der Lozi Muyatwa bis zu seinem Tod im Amt. Kohler gibt
das Todesjahr von Muyatwa mit circa 1960 an. Danach sei dessen Sohn Shakavara Polizist in
Bwabwata gewesen und in der Regenzeit 1961/62 ins Lozi Gebiet zuriickgekehrt
(1989:452f.). Laut Diemer (1996:21) starb Muyatwa im Jahre 1964. Vor seinem Tod hatte
Muyatwa einen Khwe Reprédsentanten wiahlen lassen. Die Bevolkerung von Bwabwata wéhlte
Kandunda Kaseta, den Altesten der in Bwabwata ansissigen Familiengruppe zu dem fiir den
Ostlichen Teil des West Caprivi zustdndigen hoofman (JD, 9.8.1999).

Die Grenze zwischen den Zustdndigkeitsbereichen legten Ndumba, Muyatwa und Kaseta
gemeinsam fest. Sie wurde durch ein Holzzeichen knapp westlich der heutigen Ortschaft
Omega markiert. Jedem hoofman stand ein Assistent und ein Polizist zur Seite (GM,
4.8.1999). Spdter wurden zwei weitere Verantwortliche eingesetzt, Kyaku Ndoro ( auch

bekannt unter dem Namen Mberemtatu) fiir das Gebiet rund um Yiceca, und Kapaco (auch:

Qam) aus Cukucwara fiir das Gebiet am Kwando (GM, 4.8.1999).

7 NAN: SWAA 434 A 50/67 Vol.4: Brief des Native Commissioner Rundu an Chief Commissioner Wind-

hoek vom 26.10.1953.

Vergleiche auch: aThe Commission [for the Preservation of Bushmen] is in principle opposed to the em-
ployment of members of other tribes in posts of authority over Bushmen [...]. The Native Commissioner
should do all he can to encourage these Bushmen [the Barragkwengwe] to assume responsibility them-
selves.” (NAN: SWAA A 50/67 Vol.4: Brief des Kommissionsmitglieds McIntyre an Major J.N. Naude vom
26.11.1953).

" NAN: BAC 65 HN 1/25/8 Vol.5.

77



79

Die Installierung politischer Vertreter flir die Khwe wirkte sich entscheidend auf die Be-
ziehungen zwischen den ethnischen Gruppen in West Caprivi aus.” Sie eréffnete den Khwe
direkte Beziehungen zum Staat. Vor der Etablierung staatlich anerkannter Amtstriger war die
einzige Moglichkeit, sich der Gewaltherrschaft durch die Mbukushu zu entziehen, die Flucht
gewesen. Nun verschafften Anerkennung und Unterstiitzung von Khwe Fiihrern durch die
weillen Machthaber ersteren die Moglichkeit, sich in der politischen Arena gegeniiber den

Mbukushu zu emanzipieren:

aDie schlechte Behandlung horte auf, weil die Weilen Khwe als leaders aner-
kannten. Die goavas [hier: Mbukushu] hatten Angst vor den Weillen. Die Khwe
leaders sagten den goavas, sie sollten sich fern halten. Die Weillen brachten Ta-
bak, Kleider und Essen. Wir waren nur auf die Weillen angewiesen. Sie haben uns
gesagt, dass wir schlechte Behandlung durch die goavas berichten sollten. Wir
sagten den goavas: ‘Jetzt haben wir die Weissen’.” (CD, 30.12.2000)

1.3.3.5 Naturschutz

Mit der Proclamation 67 von 1963 wurde das Gebiet zwischen Okavango und Kwando
als ,West Caprivi Nature Park’ unter Naturschutz gestellt. Bis dahin war zumindest die
Totung gefdhrlicher Raubtiere von der Administration in Rundu gefordert worden, indem auf
entsprechende Felle Belohnungen ausgesetzt waren (Kohler 1975:77). Im Jahre 1968 wurde
das Gebiet als Caprivi Game Park umbenannt und aufgewertet (Republic of South Africa,
Government Notice 19 of 1968). Den Khwe wurde laut eigener Aussage erlaubt, weiterhin in
dem Gebiet zu siedeln und mit traditionellen Methoden, das heif3t nicht zu Pferd und ohne
Gewehre, zu jagen (BD/SD, 9.11.1999; KC, 18.11.2000).%

Der Verdacht liegt nahe, dass das eigentliche Ziel der Einrichtung eines Naturschutzge-
bietes in dieser Lage nicht der Erhalt der Natur, sondern die Kontrolle der Bevolkerungsbewe-
gungen an der Grenze zu Angola war, wo kurz zuvor der bewaftnete Befreiungskampf begon-
nen hatte (vgl. George 1997; Orth 2003:133). Im Jahre 1963 standen Sambia unmittelbar und
Botswana kurz vor der Unabhéngigkeit. In Angola begann der bewaffnete Unabhéngigkeits-

7 Auf die Bedeutung der von der siidafrikanischen Administration geschaffenen Positionen und von ihren

Amtstragern eingesetzten Vertretern fiir die Anerkennung der Legitimitdt heutiger Khwe leader wird in
Kapitel 11.4.3.2 eingegangen.

Kohler (1991:X1V) schreibt, dass die Jagd mit Pfeil und Bogen Ende der siebziger Jahren auch zwischen
Okavango und Botswana-Grenze, also siidlich des Okavango, verboten und das Jagdverbot durch Hilfsein-
heiten der Armee kontrolliert wurde, die sich vor allem aus Cape Coloureds rekrutierten und offenbar hart
durchgriffen. Danach hitte die Jagd mit Pfeil und Bogen in West Caprivi schon davor verboten sein miissen.
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kampf im Jahr 1961. Die namibische Befreiungsbewegung unterhielt gute Kontakte nach
Sambia und Angola.

Jedenfalls wurde das Gebiet militirischer Sperrbezirk, bevor weitere konservatorische
MaBnahmen in Angriff genommen werden konnten.® Selbst den Mitarbeitern des Ministry of
Wildlife, Conservation & Tourism war der Zugang zu dem Gebiet nicht mehr erlaubt (Brown
& Jones 1994; Diemer 1996). Polizei und Armee {ibernahmen nun offiziell auch Naturschutz-

aufgaben (Uys 1993:61) und beschéftigten Khwe unter anderem in dieser Funktion.

aBei der Polizei suchten wir nach Leuten, die von weit her kamen und fingen sie,
wenn sie Tiere toteten. Wir waren fast so wie game guards. Wir hatten auch Ge-
wehre. Wir bewachten beide Grenzen. Damals war das Land geschlossen.” (TG,
27.1.2003)

Wihrend der Zeit der militdrischen Sperrung nahm die Wilderei stark zu. Kohler berich-

tet, dass die Khwe wahrend der Militdrzeit Pferde kauften, die

a...Tswana und auch in Botswana lebende Kxoé [Khwe] iiber den Okavango an-
geblich nach Omega schmuggelten. Dort sollen Kxoé-Soldaten in ihrer Freizeit
nicht selten mit dem Speer zu Pferde im Geheimen gejagt haben.” (Kd&hler
1991:XX,F66).

Aber auch Nicht-Khwe in der Armee sowie Kdmpfer der UNITA aus Angola sollen sich
an der Wilderei beteiligt haben (Gordon 1995a). Gordon (1995a:14) weist ferner darauf hin,
dass viele Angehdrige der SADF, insbesondere diejenigen, die ,hinter den Linien’ operiert
hatten, nach Ende des Guerillakrieges zu besonders vehementen Verfechtern des Natur-
schutzes wurden. Er geht offenbar davon aus, dass diese ihr Feindbild und ihre Vorgehens-
weise von den Guerilla-Kdmpfern auf die Wilderer libertrugen. Ein bekanntes Beispiel hierfiir
ist Colonel Breytenbach, der seine Naturschutzmission so ernst nahm, dass er als Naturschutz-
beauftragter gehen musste, weil er die Verbindungen zwischen den Wilderern aus den Reihen
der UNITA und der hoheren Chargen der SADF aufdeckte (Breytenbach 1997). Er nahm sie
auch so ernst, dass er den ersten Ansiedlungsversuch von Khwe in Mashambo im Jahre 1989
wieder zunichte machte, indem er ihre Hiitten abbrannte. Als das Ende der militdrischen
Prasenz der Siidafrikaner abzusehen war, wurden diejenigen Khwe, die nicht selbst bei der
Armee beschéftigt waren, aufgefordert, das Militérlager Doppies am Kwando zu verlassen.
Dies war der Hintergrund des Ansiedlungsversuchs in Mashambo. Offenbar verfolgten nicht
alle Militédrs dieselben Ziele, denn die Ansiedler waren mit Armeelastwagen nach Mashambo

gebracht worden (KN, 30.12.2000).

1 Das genaue Jahr der militdrischen Sperrung ging aus den mir zugénglichen Quellen nicht hervor. Die Grenze

zu Botswana wurde laut Kohler (1997:10) erst im Jahre 1978 geschlossen.
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1.3.3.6 Die Lockerung des Vieherlasses fiir die Khwe

Im Jahre 1965 erhielten die Khwe in Mutc’iku vom Bantu Commissioner in Rundu als
,EntwicklungsmaBBnahme’ vierzig Rinder (Kohler 1989:515). Laut Kohler sei durch eine
grofle Kampagne gegen die Tsetse-Fliege im Gebiet von Bwabwata die Sorge der Regierung,
dass sich die in Caprivi zahlreich auftretende Tsetse ins Farmgebiet iibertragen konne, ge-
genstandslos geworden (Kohler 1991:543).% Die Archivakten aber geben Aufschluss iiber
weitere beziehungsweise ganz anders gelagerte Interessen der Administration.

Bereits seit Beginn der 1950er Jahre war der Native Commissioner in Rundu bemiiht ge-
wesen, die Khwe dazu zu bewegen, Ackerbau zu betreiben.¥ Mehrfach bat er in diesem
Zusammenhang um die Zustimmung der Abteilung Landbau, den Khwe das Halten von
Kiihen und Pflugochsen auf dem Ostufer des Okavango zu erlauben. Zu Beginn der 1960er
Jahre wurden diese Bitten dringender. Die Khwe drohten offenbar damit, nach Angola oder
Botswana abzuwandern, sollte ihnen das Halten von Vieh in West Caprivi weiter untersagt
bleiben.* Der Administration ging es jedoch nicht nur darum, die Lebensbedingungen der
Khwe zu verbessern. Sie fiirchtete auch den negativen Eindruck, den eine solche Abwande-

rung im internationalen Ausland haben konnte:

aDie Departement is klaarblylik egter angstig dat ons die Boesmans moet probeer
behou en die posisie is dus baie netelig. Dit kan ongustige komentaar in die
Buiteland uitlok indien die Mbarakwengo [Khwe] weens ontevredenheid nou
Suidwes-Afrika verlaat.”®

Zum anderen erkannte man den moglichen Nutzen, den zufriedene Khwe fiir die durch
die Unabhingigkeitsbestrebungen in politische Bedréngnis geratene siidafrikanische Kolonial-
macht in Zukunft haben konnten. Bei dieser Einschitzung berief man sich auch auf die Ein-

und Ansichten des fritheren Regierungsethnologen Oswin Koéhler:

aVolgens die Etnolog Dr. Kohler, wat pas terug gekeer het van ‘n paar maande se
verblyf onder die Barakwengas [Khwe] waar hy navorsing gedoen en ‘n taal- en
woordeboek oor hul tal opgestel het, is die mense nie juis baie gunstig teenoor die

2 Die Khwe, die in den 1960er und 1970er Jahren aus Angola nach Namibia fliichteten (siehe unten), durften

ihre Rinder allerdings nicht mit iiber die Grenze bringen (Ko6hler 1991:551).

Er hatte fiir dieses Vorhaben die Zustimmung der Commission for the Preservation of the Bushmen erhalten
(NAN: SWAA A 50/67 Vol.4: Memorandum des Chief Native Commissioners MacIntyre vom 17.12.1953)
und im November 1953 sowohl am Ostufer des Okavango als auch in Bwabwata selbst das Pfliigen und
Bepflanzen von Feldern iiberwacht (NAN: SWAA A 50/67 Vol.5: Brief des Native Commissioner Rundu an
den Chief Native Commissioner Windhoek vom 18.11.1953).

NAN: BAC 65 HN 1/25/8 Vol.5: Brief des Native Commissioner Rundu an Chief Native Commissioner
Windhoek vom 24.3.1961.

NAN: BAC 65 HN 1/25/8 Vol. 6: Brief Native Commissioner Rundu an Chief Native Commissioner Wind-
hoek vom 22.7.1961.
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Inboorlinge (Naturelle) gesind nie en kan hulle — die Boesmans — deur goeie be-
handeling aangemoedig en gebruik word om vir baie doeleindes die oog in die
seil in die Westelike Caprivi te hou.”*

Dasselbe Schreiben, das im Anschluss an einen Besuch des Chief Native Commissioner
am Okavango verfasst worden ist, liefert auch einen Beleg dafiir, dass die Khwe es ihrerseits

durchaus verstanden, dem Chief Native Commissioner ihre Loyalitidt zu versichern:

aDie Barakwengas [Khwe] het gesé dat daar wel van hulle familie en rasgenote in
Angola sowel as in Betsjoenanland is maar dat hule met die niks in gemeen het
nie. Hulle land is die Caprivi en hulle wil daar bly want die Goewerneur (die
Administrateur) het ook gesé hulle is sy kinders en hy sal na hulle kyk.”"’

Nachdem ein Viehinspektor im Dezember 1961 elf aus Angola heriiber gekommene Rin-
der des dortigen Mbukushu Chief Cutende auf der Stelle hatte toten lassen, hatte sich dieser
neun Rinder angeeignet, die zwei Khwe aus West Caprivi gehorten und von diesen wegen des
dortigen Viehverbotes in Angola gehalten wurden, was - nebenbei bemerkt - ein offensicht-
licher Hinweis auf grenziiberschreitende Beziehungen der Khwe war. Dieser Vorfall erregte
die Besorgnis des Chief Native Commissioner in erstaunlichem MafBe. In seiner Bitte um
Stellungnahme an die Landbau-Abteilung beschwor er sogar die Gefahr eines mdglichen
internationalen Konfliktes mit den Portugiesen in Angola herauf.*® Soviel Aufsehen um eine
solche Angelegenheit lasst nur den Schluss zu, dass hier mehr auf dem Spiel stand. Chief Cu-
tende gab nach Einschalten der Behorden in Cuangar/Angola die Rinder an die beiden Khwe
zurlick, fiihlte sich offenbar aber ungerecht behandelt, weil die Spuren gezeigt héitten, dass
seine beiden Rinder von zwei Buschminnern nach West Caprivi getrieben worden seien. Der

Native Commissioner in Rundu kommentiert:

dWhatever the pros and cons of this case may be, it is certain that the incident
rankles with Chief Cutende and that we have antagonised an influential person on
our vulnerable Eastern border.””

Gegen die ausdriicklichen Bedenken der Landbauabteilung wegen der offenbar nach wie

vor bestehenden Gefahr der Ausbreitung von Rinderkrankheiten suchte zumindest der fiir

% NAN: SWAA BAC 65 HN 1/25/8 Vol. 6: Brief des Chief Native Commissioner Windhoek an den Sekretéir
von Siidwestafrika vom 7.11.1962.

7 ibid.

% NAN: BAC HN1/25/8: Brief des Chief Native Commissioner an den Direktor der Landwirtschafsabteilung

vom 5.2.1962. Die Landwirtschaftsabteilung lenkte allerdings nicht so schnell ein und wies insbesondere das

Argument moglicher Verstimmungen in den internationalen Beziehungen mit den Portugiesen zuriick, da es

dhnliche Fille im Kaoko- und Ovamboland gegeben habe, bei denen jegliche Reaktion von Seiten der portu-

giesischen Regierung ausgeblieben seien (ibid, Brief des Direktors der Landwirtschaftsabteilung an den

Chief Native Commissioner vom 16.8.1962).

NAN: BAC 65 HN 1/25/8 Vol.6: Brief des Native Commissioner Rundu an den Chief Native Commissioner

Windhoek vom 10.9.1962.
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,Eingeborenenfragen’ zustindige Teil der Verwaltung die Khwe auf ihre Seite zu ziehen, um

sich ihrer Dienste als ,offene Augen und Ohren’ fiir die Siidafrikaner zu versichern.

1.3.3.7 West Caprivi als militiarisches Sperrgebiet

Infolge der Unabhingigkeitsbewegungen im Lande selbst und in den Nachbarlindern
kam dem Caprivi-Zipfel wegen seiner spezifischen Grenzlage groe strategische Bedeutung
zu. Der militdrische Kampf der SWAPO begann im Jahre 1966. In den ersten Jahren des
bewaffneten Kampfes diente der Caprivi-Zipfel den Kampfern der PLAN (People’s Libera-
tion Army of Namibia), des bewaffneten Arms der SWAPO, als Haupt-Infiltrationsroute. Sie
gelangten iiber die sambische Grenze ins Land. Ende der 1960er Jahre wurden Einrichtungen
und Personal von Polizei und Armee im Caprivi-Zipfel massiv verstirkt. Im Jahre 1974
iibernahm die SADF offiziell alle Polizeiaufgaben in dem Gebiet. GemiR einer geheimen
Entscheidung hatte sie die Aufgabe der Bekdmpfung aufstindischer Gruppen schon zuvor
iibertragen bekommen (Kangumu 2000:32). Das Auftauchen von Geheimpolizeieinheiten
(vuiligheidspolisie) in West Caprivi in den spiten 1960er Jahren wird von den Khwe als die
Zeit erinnert, in der ,die WeiBen kamen’, ,die Grenzen gemacht wurden’” und ,Komicari sie
nicht mehr besuchte’ (AM, 27.12.2000). Einzelne Khwe wurden von der Geheimpolizei als
Spurensucher angestellt und kontrollierten die Grenzen auf der Suche nach Wilderern und
,terroristischen’ Elementen. Hierzu wurden an beiden Grenzen Camps eingerichtet und
Wasserlocher gebohrt (KC, 18.11.2000).

Kurz nach Ankunft der Geheimpolizei wurden die Khwe im 0Ostlichen Teil des West
Caprivi aufgefordert, ihre Siedlungen zu verlassen und sich zu dem Stiitzpunkt Tcifume am
Kwando zu begeben. Das Camp in Tcifume war zuvor unter Mithilfe von einigen Khwe
Arbeitern aufgebaut worden, bevor Frauen und Kinder ebenfalls dorthin gebracht und dort mit

Nahrungsmitteln versorgt wurden (KS, 12.8.1999.).

aDie Tutakos®' sagten uns, dass wir nicht mehr wohnen diirften, wo wir wollten.
Fremde — sie meinten SWAPOs - hielten sich hier auf. Die Khwe sollten nicht
weit im Busch leben. ‘Wenn sie Euch iiberfallen, werden wir nichts von Eurem
Tod wissen.” Deshalb gingen wir nach Tcifuma.” (JT, 30.1.2001)

% Hiermit ist offensichtlich die Einrichtung des einen Kilometer breiten Feuerstreifens entlang der

angolanischen Grenze gemeint (PN, 3.8.1999, vgl. Konig 1983:11)
Die Geheimpolizeieinheiten werden von den Khwe héufig als aTutako” bezeichnet, ohne dass der Hinter-
grund dieser Bezeichnung bisher geklért werden konnte.
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Als die Polizei abzog und die SADF alle Aufgaben in dem Gebiet tibernahm, wurde West
Caprivi militérischer Sperrbezirk, zu dem Zivilisten keinen Zugang mehr hatten (Kangumu
2000:34). Die SADF richtete zundchst in Bwabwata ein Militdrcamp ein, und nahm den Bau
des so genannten Golden Highway (sieche Abbildung 2) in Angriff. Im September 1974 wurde
mit dem Aufbau der Militdrbasis Alpha begonnen, die spédter in Omega umbenannt wurde
(siehe Abbildung 6).”

AuBer der Militdarbasis Omega wurden auch an den beiden Enden des West Caprivi, in
Fort Doppies am Kwando und in Pika-Pau (spiter: Buffalo) am Okavango grofle Mili-
tarcamps gebaut. Die Basis in Tcifume wurde aufgelost und die Einwohner nach Fort Doppies
gebracht. Eine Basis in Chetto wurde von der SADF nur zwischen 1976 und 1983 genutzt und
anschliefend der UNITA iiberlassen (BK, 11.08.1999, vgl. auch Diemer 1996:22). Eine
zweite UNITA-Basis gab es in Dodge City [¥+Qowexa] (SK, 17.11.1999), weitere SADF-

Basen in Ost Caprivi, wo ebenfalls Khwe stationiert waren (CK, 18.8.1999).

Etwa zur gleichen Zeit, nach dem Staatsstreich in Portugal im April 1974, wurde die Ent-
lassung Angolas in die Unabhéngigkeit beschlossen. Die drei Befreiungsbewegungen FNLA
(Frente Nacional de Libertagao de Angola), MPLA (Movimento Popular de Libertacao de

Angola) und UNITA vereinbarten zunichst eine Ubergangsregierung und die Durchfiihrung
von Wahlen, aber schon vor dem offiziellen Datum der Unabhingigkeit am 11.11.1975 bra-
chen Kémpfe zwischen diesen Gruppierungen aus. Es entbrannte ein Biirgerkrieg, der trotz
verschiedener Waffenstillstands- und Friedensabkommen mehr als 25 Jahre andauerte und
erst im Februar 2002 durch den Tod des UNITA Fiihrers Jonas Savimbi ein hoffentlich end-
giiltiges Ende gefunden hat. In diesen Biirgerkrieg griff die slidafrikanische Armee auf Seiten
der UNITA ein, um der Schaffung kommunistischer Regimes in der unmittelbaren Nachbar-
schaft entgegen zu wirken.

In Angola hatte der portugiesische Geheimdienst Direccao General de Seguranca (DGS)
seit 1960 Khwe und !X als so genannte flechas (Pfeile) zur Spionage und Bekdmpfung der
Befreiungsbewegungen rekrutiert (Uys 1993:6).”” Khwe und !X@, die als flechas titig

" Der Name ,Alpha’ lebt jedoch in der leicht abgewandelten Form ,0Ofa’ in der Sprache der Khwe fort, die

diesen Namen bis heute fiir die Siedlung Omega benutzen.

Vergleiche hierzu Heinz (n.d. (ca. 1970-1973)-c:2): aThe area north of the Caprivi strip has been declared
an area of ‘no-man’s land’ by the Portuguese authorities. All Bantu tribes are said to have been removed in a
triangle formed by the Caprivi strip in the south and the Zambian border in the east. Only black Bushmen
are said to be allowed to remain here and are employed to patrol the area against passing ‘terrorists’. Most of
them, however, have fled to Zambia.”
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gewesen waren, aber auch Zivilisten flohen nach Namibia, um den Blutbddern, die von allen

am Krieg in Angola beteiligten Parteien veriibt wurden, zu entgehen (vgl. Stiff 1999:99).

aAls ich aus Djwaeni [Johannesburg] nach Shakawe zuriickkam und horte, dass
alle Khwe aus Angola vor dem Krieg gefliichtet oder getdtet worden waren, ging
ich nach Mutc’iku zu meinem Onkel [Mutterbruder] und fragte ihn: ‘Was ist an
unserem Platz in Buma [Angola] geschehen?’. Dann sagte er mir, dass SWAPOs
dorthin gekommen seien, die Menschen in einen Lastwagen geladen und sie in ein
Loch gefahren hitten, das sie mit einer Raupe ausgehoben hatten. Dann
erschossen sie die Leute. Ein Mbukushu, nahm ein Gewehr und tétete alle Khwe
aus drei Dorfern. Er wusste, wo die Khwe lebten und hatte die SWAPOs dorthin
gefiihrt. Schon vorher hatte ich Mbukushu Frauen getroffen, die vor dem Krieg
geflohen waren. Sie hatten mir gesagt ‘“Wenn Du nicht glaubst, dass dieser Krieg
stattfindet, dann frage diesen Mann, was geschehen ist. Da zog der Mann sein T-
Shirt aus und ich sah, dass man die ganze Haut von seinem Riicken abgezogen
hatte. Da glaubte ich, dass der Krieg Wirklichkeit war.” (NB, 19.1.1999)**

Die siidafrikanische Armee empfing die Fliichtlinge mit offenen Armen und rekrutierte
sie fiir den Kampf gegen die SWAPO und fiir ihre geheimen Operationen in Angola und Sam-
bia. Den Fliichtlingen blieb kaum eine andere Wahl als sich rekrutieren zu lassen, andernfalls
hitten sie das Gebiet wieder verlassen miissen (vgl. Gordon 1992a:190). Ihre Ansiedlung in
West Caprivi wurde von Seiten der siidafrikanischen Machthaber als unproblematisch be-

trachtet, denn:

aThe occupants were Bushmen, with the exception of a company of South African
troops at Bwabwata and two platoon bases on the cutline between the Caprivi and
Angola. The area had been a game reserve and was thus completely
underdeveloped. There was therefore no objection to the SADF resettling anyone
there.” (Uys 1993:9)

Die ersten Khwe aus West Caprivi, die fiir die siidafrikanische Armee arbeiteten, waren
15 Maénner, die fiir den Aufbau des Militérlagers Alpha engagiert wurden. Als Soldaten stellte
die SADF zunichst nur die erfahrenen ehemaligen flechas aus Angola ein. Erstere fiihlten
sich laut Uys (1993:12) benachteiligt, weil die Neuankdmmlinge Waffen tragen durften und
fast das Dreifache des Gehaltes der Camp-Arbeiter erhielten.

Da bei den Truppen weiterer Personalbedarf bestand, unternahm die Armee in dem
gesamten Gebiet zwischen Bagani und Kongola eine Rekrutierungskampange (ibid). Die Zahl
der Buschmann-Soldaten stieg schnell auf ungefdhr 1.000 an (Kangumu 2000:35). Ihre

Familien lebten ebenfalls in oder in der Néhe der Militirbasen, und die gesamte Bevolkerung

. Loyalitdten verliefen auch jetzt nicht eindeutig entlang ethnischer Grenzen. Bei Kohler (1989:327) heif3t es

zum Beispiel: aDas gemeinsame Schicksal der Flucht groBer Teile der Bevolkerung Siidostangolas verbindet
und tberbriickt Unterschiede und Gegensdtze auch zwischen den Kxoé und den Bantu.” Es haben auch
einige Khwe in den Reihen von SWAPO und MPLA gekdmpft (JM, 31.8.1999, vgl. auch Kdhler 1989:511)
oder wurden dessen verdéchtigt und dafiir bestraft.
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in West Caprivi wurde wirtschaftlich von der Armee abhingig. 1978 gab es allein in Omega
750-800 Buschmann-Soldaten und 3000 Abhingige (Uys 1993:69).” Die Rekrutierung von
aBuschménnern” wurde mit ihrer legendédren Fahrtenlesekunst und sagenhaften Buschkennt-
nis begriindet, ihre angeblich natiirliche Feindschaft gegeniiber den schwarzen Unterdriickern

(Uys 1993; Breytenbach 1997) den eigenen Zielen zunutze gemacht.

ABBILDUNG 6: MILITARLAGER UND —STUTZPUNKTE DER SADF IN CAPRIVI
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% Liddell (1988:342ff.), die sich ebenfalls auf Daten der Lagerleitung beruft, gibt die San Einwohnerschaft

von Omega mit 2.600 an, davon 643 Soldaten mit ihren Familien (immediate families) und 842 weitere Ab-
hangige aus der weiteren Verwandtschaft (extended kin). Das Camp war in fiinf Siedlungen aufgeteilt, zwei
fir X4, zwei fiir Khwe und eine fiir Weile (JK, 4.8.1999). Die ‘Buschmann-Soldaten’ waren zundchst in
zwei Kompanien, die dem Kommandanten Delville Linford unterstanden, organisiert. Die Alpha-Gruppe be-
stand aus Vasequela [!X@ aus Angola] und die Bravo-Gruppe aus Kazamba [Khwe aus Angola] und

Baraquena [Khwe aus Caprivi]. Hieraus wurden im Jahre 1976 die Bataillione 31 und 32 (Uys 1993:59). Im
Zuge der Schaffung der SWATF (South West Africa Territorial Force) wurde Bataillion 31, das aus zwei
Baraquena- und zwei Vasequela-Kompanien und einem Recce-Fliigel (siche unten) bestand, in 201
Bataillion umbenannt (Uys 1993:102). West Caprivi beherbergte auch zwei der versteckten Trainingslager
der SADF, insbesondere die fiir die unter dem Namen Recces (kurz fiir: Reconnaissance Commandos) be-
kannt gewordenen Spezialeinheiten, zu denen auch die fiir ihr brutales Vorgehen beriichtigten Koevoet ge-
horten (Kangumu 2000:37).
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Die neuen Machtverhéltnisse in Angola erlaubten den namibischen Unabhingigkeits-
kdmpfern der SWAPO ihre Aktionen von sambischem auf angolanisches Territorium zu ver-
legen. Nach 1975 konzentrierten sich ihre Operationen in den westlicheren Grenzregionen
Namibias. West Caprivi blieb aber militdrisches Sperrgebiet. In den Militdrbasen wurden die
Soldaten trainiert und von hier zu ihren Einsédtzen in Nordwest-Namibia, Angola und Sambia

geflogen. Ein ehemaliger Soldat berichtet:*

alch war Soldat bei der Wehrmacht. Von Omega aus hat ein Auto uns nach
Ondangwa gebracht. Dann wurden wir mit Helikoptern in den Busch gebracht.
Wir sind den Spuren der SWAPOs gefolgt. Wenn wir SWAPOs gesehen haben,
haben wir aufeinander geschossen. Manchmal sind wir ein bis zwei Monate im
Busch geblieben. Manchmal sind wir auch mit dem Flugzeug von Omega aus
nach Kongo [in Angola] geflogen. Wir waren zwei Monate im Busch, um den
Spuren zu folgen. Danach wurden wir zuriickgebracht. Nach zwei Monaten
wurden wir wieder hingebracht. Wenn eine Gruppe zuriickkam, ging eine andere
hin. Ich habe zehn Jahre so gearbeitet, bis ich diese Krankheit [Knochen-
krankheit] bekommen habe. Dann bin ich zu Hause geblieben, weil ich keine
Kraft mehr hatte, den Rucksack zu tragen. Als ich krank geworden bin, hat mich
die Armee entlassen. Dann bin ich zu meinem Bruder nach Fort Doppies
gegangen und dort geblieben bis zur Unabhéngigkeit.” (AS, 13.8.1999)

Das Camp Omega wurde auch zu Propagandazwecken genutzt, um zu demonstrieren, wie

die Armee ddie Herzen der Menschen gewinnt”:"’

aBy then [1977] Omega was regarded as a model camp in which co-operation
between the SADF and indigenous peoples could be seen to be a reality.” (Uys
1993:84)

Es wurden Schulen und medizinische Versorgungseinrichtungen geschaffen. Die Frauen
erhielten Unterricht in Aome industries, wozu etwa Backen und Ndhen zdhlten, da man einen
kulturellen Bruch zwischen den Soldaten und Kindern, die trainiert beziehungsweise ausgebil-
det wurden, und den Frauen, deren Leben angeblich weitgehend unveréndert blieb, verhindern

wollte (Uys 1993:47).”® Es wurde auch propagiert, dass die Buschminner trotz der zivilisatori-

% Uber die Einzelheiten der Kampfeinsitze wollten die meisten ehemaligen Soldaten allerdings nicht mit mir

reden (z.B. TG, 28.1.2003). Waldman (1995) bemerkt in ihrer Studie iiber Gender-Beziechungen bei den
nach Schmidtsdrift in Stidafrika umgesiedelten aBuschmann-Soldaten”, dass diese iiber ihre Kriegserlebnis-
se auch mit ihren Frauen nicht redeten.

WHAM, kurz fiir ,Winning the Hearts and Minds’, hatte das Ziel, der SADF unter Mithilfe von Ethnologen
die Unterstiitzung der lokalen Bevdlkerung zu sichern (Gordon 1987, vgl. 1.1.1). Allerdings wurde vorher
das Recce-Trainingslager ausgelagert, dass den Augen der zahlreichen Journalisten und Besucher verborgen
bleiben sollte (Uys 1993:86).

Kohler sieht durchaus auch Verédnderungen im Leben der Frauen: aDal die Kxoé in Omega durch all diese
Neuerungen bis zur Buschfremdheit verwohnt wurden, und dass vor allem die Kinder in Omega in der
Enkulturation den ,Busch’ mit seinen Herausforderungen nicht jeden Tag aufs neue kennen lernten und auch
die Frauen ihre ,Buschtiichtigkeit’ allmdhlich verloren, drang nicht in das Bewusstsein der entwicklungs-
beflissenen Lagerleitung ein” (Kohler 1991:X1V).
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schen Mallnahmen, ihre kulturellen Kenntnisse nicht verlieren sollten. Deshalb schickte man
die jungen Minner (sic!) an Wochenenden in den Busch, damit sie das Spurenlesen nicht ver-
lernten (ibid). Der Gedanke liegt nahe, dass es hierbei weniger um den Erhalt des kulturellen
Erbes als um den Erhalt der fiir die Armee wertvollen Fihigkeiten ging. Die fiirsorgliche Hal-
tung der Armee gegeniiber den ,Buschleuten’ war eng an deren Niitzlichkeit gebunden.
Wihrend junge Erwachsene, die nach der Unabhéngigkeit zur Schule gegangen sind, da-
riiber klagen, dass die siidafrikanische Armee ihre Viter ausgenutzt habe (BD, 7.12.2000), er-
innern viele, die wihrend der Militirzeit als junge Erwachsene wirtschaftlich am meisten pro-

fitiert haben, diese Zeit als eine, in der die Khwe ein gutes Leben hatten:

aWir sagen, dass die Armeezeit trotz des Krieges eine gute Zeit war, weil es viele
gab, die versorgt und nur wenige, die getotet oder verletzt wurden. Nur die Khwe
in Angola haben viel durch den Krieg gelitten.” (BK, 11.8.1999)

1.3.4 Unabhiingiges Namibia

Die 1978 vom Sicherheitsrat der Vereinten Nationen beschlossene UN Resolution 435
sah die Einstellung aller kriegerischen Handlungen und nach Ablauf einer Ubergangsperiode
von einem Jahr die Abhaltung freier Wahlen unter der Aufsicht der UNTAG (United Nations
Transition Assistance Groups) vor. Der UN-Friedensplan konnte jedoch erst mehr als zehn
Jahre spéter, beginnend mit dem 1. April 1989 umgesetzt werden. Bei der ersten Wahl erhielt
die SWAPO unter der Fiihrung des Priasidenten Sam Nujoma 57 Prozent der Stimmen. Thre
absolute Mehrheit konnte sie bei den beiden folgenden Wahlen in den Jahren 1994 und 1999
auf liber 70 Prozent ausbauen. Fiir die dritte Amtszeit von Prasident Sam Nujoma (2000-

2005) war eine Verfassungsdnderung notig (Melber 2001).

1.3.4.1 Administrative Zustindigkeiten

Aufgrund der Erfahrungen der Apartheidzeit wurde in der namibischen Verfassung fest-
gelegt, dass die zukiinftige Aufteilung in administrative Regionen alleine nach geographi-
schen Gesichtspunkten erfolgen solle.” Die administrativen Grenzen in West Caprivi finder-
ten sich nach der Unabhéngigkeit noch zwei mal: 1992 wurde die Grenze zwischen den
Regionen Okavango und Caprivi bei 21° Ostlicher Linge festgelegt. Damit gehorte West
Caprivi zur Region Caprivi (vgl. Abbildung 5). Im Jahre 1998 wurde die Region Okavango

% Constitution of Namibia, Chapter 12, Artikel 102 (2), 103 (2), 104 (1).
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wieder in Kavango umbenannt und West Caprivi auf die Regionen Kavango und Caprivi auf-
geteilt. Derzeit gehort der westliche Teil zur Mukwe Constituency in der Region Kavango,
der Ostliche Teil féllt in die Zustindigkeit der Kongola Constituency in der Region Caprivi.
Die Grenze zwischen diesen beiden administrativen Einheiten liegt bei 22°30° dstlicher Lan-
ge, etwas westlich von Chetto (siehe Abbildung 5).

Die letzte administrative Neuregelung haben die Khwe als eine MaBBnahme empfunden,
die auf die Spaltung ihrer Gemeinschaft zielt (DN, 28.11.1998) und als Eingehen der Regie-
rung auf die Machtambitionen der chiefs von Mbukushu und Mafwe, die beide Anspriiche auf
Land in West Caprivi erheben (TC, 28.9.1999). Die Neuregelung stiftete auBerdem Verwir-
rung liber administrative Zustindigkeiten, und es passierte hiufig, dass Khwe zwischen den
Behorden in den regionalen Hauptstddten Rundu und Katima Mulilo hin und her geschickt
wurden. Nicht abgestimmte oder unterschiedliche Vorgehensweisen der jeweiligen Verwal-
tungsstellen, beispielsweise bei der Ausstellung von Identititsdokumenten oder bei der Ver-
teilung von Lebensmitteln, fiihrten dazu, dass sich die Einwohner des jeweils gerade nicht be-
dachten Teils des West Caprivi benachteiligt fiihlten (AM, 3.3.2003). Insbesondere im Falle
der Lebensmittelverteilungen ergaben sich aufgrund der relativ hohen Mobilitit der Khwe
hiufig Probleme, wenn Khwe in der jeweils anderen Region als Hilfeempfanger registriert
waren. Die Anderung der administrativen Grenzen wurde von den Behdrden offenbar auch
genutzt, um bestimmte Leistungen einzustellen. So wurde etwa der Schulbus, der am
Wochenende die Internatschiiler von der Secondary School in Omega zuriick ins 40 Kilome-
ter entfernte Chetto brachte, eingestellt (AM, 13.11.2000) ebenso wie ein mobiler Gesund-
heitsdienst, der von der Clinic in Omega aus die weiter Ostlich gelegenen Orte versorgt hatte

(DT, 1.11.2000; AM, 30.1.2001).

1.3.4.2 Riicksiedlungsprogramm

Kurz vor ihrem Abzug hatte die SADF die Umsiedlung der ehemaligen Buschmann-Sol-
daten nach Stidafrika propagiert. Denen, die zuriickblieben, drohe sowohl Rache von Seiten
der neuen Machthaber als auch ein rasanter 6konomischer Niedergang (Kohler 1997:524f.).

Insgesamt 4.000 San, davon circa 1.600 Khwe, Soldaten mit ithren Familien, nahmen das An-
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gebot der silidafrikanischen Regierung an und leben seitdem in Siidafrika (Brenzinger
1998:336).'"

Um den Zuriickgebliebenen eine 6konomische Alternative zu bieten und auf diese Weise
mogliche Unruheherde unter den ehemaligen Kombattanten zu verhindern (vgl. Preston
1997:463), entstand unter dem Dach des neu eingerichteten Ministry of Land, Resettlement
and Rehabilitation (MLRR) der Plan fiir ein Riicksiedlungsprogramm, das die Evangelical
Lutheran Church in Namibia (ELCIN) zwischen 1991 und 1996 in West Caprivi durchfiihrte.
Lebensgrundlage der Khwe sollte in Zukunft vor allem der Feldbau sein. Andere Komponen-
ten des Programms waren die Verbesserung von Bildung (inklusive berufsbildender Mafinah-
men) und der gesundheitlichen Versorgung (Jansen, Pradhan et al. 1994). Ein Zensus in den
Monaten April und Mai 1990 registrierte in West Caprivi 736 Familien als Anwirter fiir das
Programm. Abgesteckt wurden allerdings nur die pro Familie vier Hektar groen Grundstiicke
fiir den Feldbau, nicht jedoch die ebenfalls in Aussicht gestellten 800 Hektar Weideland fiir
Vieh (ibid:7f.).

Das Programm war als Aufbauhilfe gedacht. In einer Food-for-work-Kampagne wurden
Ackerflichen gerodet (NB, 19.11.1998) und Infrastruktureinrichtungen (Stra3en, Bohrlocher,
Versammlungshaus) geschaffen (Jansen, Pradhan et al. 1994:9). AuBBerdem wurden Saatgut
und Lebensmittel bereitgestellt. Sobald die Felder genug Ertrige abwerfen wiirden, sollten die
Hilfslieferungen eingestellt werden. Die Maflnahme hatte jedoch nicht den erwiinschten Er-

folg. Fiir West Caprivi heif3t es im Evaluationsbericht aus dem Jahre 1994:

... land has been cleared and cultivated (an estimated 975 hectares in 1994
indicating an average of 1.8 hectares per family) although expected yields are as
low as 100 kg per hectare. About 15 % of the farmers vacated their fields because
of ants and cleared additional land. The area will still be food deficient in 1994 as
the difference between estimated needs and 1994 harvest projection is about 200
tonnes.” (Jansen, Pradhan et al. 1994:10f.)

Bis zum Ende der Feldforschung im Jahre 2003, also 12 Jahre nach dem Beginn des Pro-
gramms, waren jedes Jahr Lebensmittelhilfslieferungen nétig, um die Bevdlkerung vor Hun-
ger zu bewahren. Verantwortlich fiir den geringen Erfolg des Programms waren sowohl 6ko-
logische als auch soziokulturelle Faktoren sowie die Entwicklung der Sicherheitslage zwi-

schen 1998 und 2002. Die Regenfille und vor allem deren Verteilung sind so variabel, dass

190" GemiB einem Bericht des International Labour Office lebten im Jahre 1999 nur circa 1.100 Khwe in Siid-

afrika (International Labour Office 1999:5).
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die Ernteertrdge nicht in jedem Jahr ausreichend sein kdnnen.™ Die Ernte wurde mit mehr

Personen als den Mitgliedern der Kernfamilie geteilt, so dass die Ertrdge der relativ kleinen
Felder nicht ausreichen. Felder konnten teilweise nicht bestellt werden, weil in Hungerzeiten
das vom Ministerium verteilte Saatgut aufgegessen wurde, Geld fiir die Saat und das Auslei-
hen von Ochsen und Pfliigen fehlte oder die Ertrdge wegen der natiirlichen und politischen
Risiken als dulerst ungewiss eingeschétzt wurden.

Eine dhnliche RehabilitationsmaBBnahme im Distrikt Tsumkwe West, die ebenfalls ehe-

maligen Buschmann-Soldaten galt, bewertet Biesele wie folgt:

aln the Western Bushmanland case E this model was inappropriate for at least
four reasons. The Bushman groups there and to the east shared social characte-
ristics of complex rather than atomistic, extended-family relationships to land and
of gender — and general — egalitarianism. They shared an economic background,
generally stated, of extensive rather than intensive land use based at least partly
on foraging, or relative mobility of lifestyle, and of intercooperating, interlocking
patterns of land use based on local resource territories — nlores — with
environmental specifity.” (1994:53)

Das Verhalten der Khwe im Umgang mit der Registrierung der Grundstiicke (plots) spie-
gelt aullerdem ihre Rechtsunsicherheit und ihr geringes Vertrauen in die administrativen

Ablaufe:

aDas hier ist plot xy, ich bin aber auf plot xz registriert. Die Hélfte davon liegt im
omuramba [Trockenflussbett], der groBere Teil ist Busch-Boden. Ich habe gese-
hen, dass dieses Grundstiick hier besser ist. Aber es ist noch auf XX registriert.
Der hat nur ein Jahr dort gelebt. Dann bin ich hierher gezogen. Nach einem Jahr
kamen Xii [!Xt] aus Omega und haben sich flir diesen plot registrieren lassen.

Aber ich sagte ihnen, dass ich das ganze Grundstiick gerodet hétte und dass sie fiir
mich ein ebenso grofies Stiick roden miissten, wenn sie hierher wollten. Ich sagte
ihnen auch, dass sie sich nur wegen der Lebensmittellieferungen registrieren
lassen wollten und nicht pfliigen wiirden, wéhrend ich von dem Feld lebe. Da
haben sie Angst bekommen. Ich hatte Angst, mich fiir dieses Grundstiick regi-
strieren zu lassen, weil eine Person nicht zwei Grundstiicke besitzen darf. Bei der
Umschreibung hétte es vielleicht Probleme mit den Listen fiir die Lebensmittel-
verteilung gegeben.” (NB, 30.11.2000)

1.3.4.3 Staatliche Entscheidungen zur politischen Reprisentation

GemifB dem von der namibischen Regierung verabschiedeten Traditional Authorities Act
17 aus 1995 sind staatlich anerkannte traditional authorities Mitglieder des Council of Tradi-

tional Leaders, der den Prisidenten in Landangelegenheiten berdt. Anerkannte traditional

7 In West Caprivi betrédgt die statistische Standardabweichung 34 bis 38 Prozent der jahrlichen Niederschlags-

mengen (Mendelsohn & Roberts 1997:7).
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authorities sind die juristischen Korperschaften, mit denen sich die Angestellten der Ministe-
rien beraten und an die sich Unternehmer wenden miissen, wenn sie in dem einer traditional
authority unterstellten Gebiet titig werden wollen. Sie miissen insbesondere bei Fragen der
Landnutzung und Planung konsultiert werden. Auflerdem sind sie befugt, in Heirats- und Erb-
schaftsangelegenheiten sowie Landnutzungskonflikten innerhalb ihres Gebietes zu entschei-
den und gegebenenfalls Strafen zu verhdngen. Das Gesetz sieht die Anerkennung politischer
Vertretungen fiir so genannte fraditional communities vor, definiert als indigene homogene
und endogame soziale Gruppen mit gemeinsamen Vorfahren, gemeinsamer Sprache, gemein-
samem kulturellen Erbe, gemeinsamen Gebrduchen und Traditionen, die eine gemeinsame
traditionelle Autoritit anerkennen und ein gemeinsames kommunales Gebiet bewohnen und
dariiber hinaus diejenigen Mitglieder der Gemeinschaft mit einschlieen, die aul8erhalb dieses
Gebietes leben (Shamena 1998:323). Damit bezieht sich das Gesetz - wenn auch nicht wort-
lich — auf ethnische Gruppen (vgl. Piek 1998) und steht damit in einem gewissen Widerspruch
zur namibischen Verfassung, deren explizites Ziel die Uberwindung ethnischer Grenzen ist.
AuBerdem bedeutet es eine Fortfiihrung unterschiedlicher Verwaltungsformen fiir kommuale
Gebiete, die aus den Homeland hervorgegangen sind, und kommerziellem Farmgebiet.

Das Gesetz sieht die Positionen eines chief, einer Zahl von hochstens vier senior
traditional councillors und hochstens sechs traditional councillors sowie eines secretary vor
und beflirwortet gemil3 der in der Verfassung garantierten Gleichberechtigung ausdriicklich
die Beteiligung von Frauen. Die Mitglieder anerkannter fraditional authorities werden als
staatliche Angestellte entlohnt. In einer verarmten Bevdlkerungsgruppe wie der der Khwe ist
dieser finanzielle Aspekt nicht zu unterschitzen (vgl. Rousset 2003).

Der Antrag der Khwe auf eine eigene politische Vertretung im Rahmen des Traditional
Authorities Act wurde im August 2001 zuriickgewiesen. Die Entscheidung erkennt die kultu-
relle Distinktivitdt der Khwe zwar ausdriicklich an und gesteht ihnen die Auslibung ihrer kul-
turellen Praktiken zu. Trotzdem wird die Anerkennung der Khwe Traditional Authority mit
den Argumenten verweigert, dass sie erstens keine Tradition einer chieftaincy hitten und
zweitens West Caprivi historisch den Mbukushu gehére.'”” Eine Klage gegen diese Entschei-
dung beim namibischen High Court wird mit Unterstiitzung der NGOs Legal Assistance
Centre (LAC) und Working Group of Indigenous Minorities in Southern Africa (WIMSA)
vorbereitet (AT, WIMSA, pers. Komm., 29.4.2003). Die Verweigerung der Anerkennung der
Khwe Traditional Authority bedeutet, dass die Khwe in West Caprivi der Mbukushu

102 Vergleiche: The Namibian 4.9.2001 Govt shuts out Khwe.
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Traditional Authority unterstellt sind, was die Khwe als unrechtméBige Fortsetzung der

fritheren Unterdriickung durch Angehorige dieser Bevolkerungsgruppe interpretieren.

1.3.4.4 Staatliche Entscheidungen zur Landnutzung

Die Regierung des unabhédngigen Namibia hat den Naturschutzstatus des Caprivi Game
Park bestétigt. Im Jahre 2000 wurde dieser zusammen mit dem Mahangu Game Park und dem
Kwando Triangle zum Bwabwata National Park aufgewertet (siche Abbildung 8).'"

Der Caprivi Game Park war in multiple use areas und core wildlife areas aufgeteilt (siche
Abbildung 7). Letztere beherbergen jeweils ein Konzessionsgebiet fiir die Trophdenjagd. In
den multiple use areas war es zunichst sowohl erlaubt, zu siedeln als auch Felder anzulegen
und Vieh zu halten. Nach dem Ausbruch der Rinderlungenkrankheit ,Contagious bovine
pleuropneumonia’ (CBPP) in Botswana im Jahre 1996 wurde wegen der Ubertragbarkeit die-
ser Krankheit zwischen Wild und Rindern die Rinderhaltung in weiten Teilen des Parks ver-
boten. Erlaubt blieb sie nur in und um die beiden Ortschaften Mutc’iku und Omega, wo die
meisten Mbukushu und andere Bantu-Sprecher, vor allem Ovambo, leben.

Mit der Umwandlung in den Bwabwata National Park blieb die Aufteilung in verschiede-
ne Nutzungszonen erhalten, allerdings wurden die Gebiete rund um die beiden am dichtesten
besiedelten Ortschaften Mutc’iku und Omega deproklamiert und vom Naturschutzstatus aus-
genommen. Wegen der vorhandenen Viehbestinde sollen die Gebiete eingezdunt werden. Die
Einzdunung konnte wegen der gespannten Sicherheitslage in den Jahren 2000 bis 2002 (vgl.
1.3.4.5) bis zum Ende meiner Feldforschung jedoch nicht in die Tat umgesetzt werden.

Der Naturschutzstatus bedeutet offensichtlich Einschrinkungen fiir die wirtschaftlichen
Optionen der Bewohner, nicht nur in Form des Verbotes wildbeuterischer Téatigkeiten, son-
dern auch in Form der Regelung fiir Viehhaltung und Feldbau. Haustiere und Feldertrage sind
zudem durch die Anwesenheit der Wildtiere direkt gefahrdet:

aDie Leoparden fangen meine Ziegen, und die Elefanten fressen in meinem Feld.
Ich berichte es den Safari-Unternehmern, aber sie gucken nicht hin und tun nichts.
Die Menschen wollen Landbau machen, aber die Elefanten fressen den Mahango
[Hirseart] von den Feldern und die game guards verbieten, die Elefanten zu téten.
Sie haben aber nicht unsere Zustimmung eingeholt, dass die Natur bewahrt
werden soll.” (SM, 4.8.1999)

' Das Gebiet fillt damit formal unter die Zustandigkeit des Ministry of Environment and Tourism (MET).

Aufgrund der Besiedlung haben de facto aber auch die Ministerien fiir Lands, Resettlement and Rehabilition,
fir Agriculture, Water and Rural Development, fiir Health and Social Services, fiir Basic Education and
Culture sowie fiir Prisons and Correctional Services Projekte eingerichtet oder das Siedlungsbild verdndert
(Diemer 1996:13; Hitchcock & Murphree 0.J.:5).



ABBILDUNG 7: LANDNUTZUNGSZONEN IM EHEMALIGEN CAPRIVI GAME PARK
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Dennoch sehen Vertreter von NGOs Chancen fiir eine wirtschaftliche Entwicklung. Im
unabhéngigen Namibia ebenso wie in vielen anderen afrikanischen Lindern stehen Entwick-
lungsinitiativen von Staat und NGOs zunehmend unter dem Motto des ,Community Based
Natural Resource Management’ (CBNRM). In Namibia wurde diese partizipative Politik im
Jahre 1996 gesetzlich verankert. CBNRM soll die Beteiligung der lokalen Bevolkerung an
Management und Nutzung von Wildressourcen (Trophdenjagd, Game Safaris) in kommuna-

len Gebieten und insbesondere die Einrichtung so genannter conservancies fordern.

aThe CBNRM approach is based on the fundamental belief that the previous
alienation of land and resources from people living in or near Game Reserves and
National Parks has denied people, often from marginalised populations, of key
resources, and undermined often effective systems of local management of these
resources.” (World Wildlife Fund 1997:1)

GemidB3 dem Nature Conservation Amendment Act 5 aus 1996 konnen lokale Gemein-
schaften in kommunalen Gebieten conservancies beantragen und in Ubereinstimmung mit den
Naturschutzbestimmungen die dort vorhandenen natiirlichen Ressourcen nutzen. Eine lokale
Gemeinschaft, die eine derartige conservancy anstrebt, muss die Grenzen festlegen und sich
eine Verfassung geben. In West Caprivi hatte seit 1993 zunéchst das von United States
Agency for International Development (USAID) und vom World Wildlife Fund (WWF) fi-
nanzierte Living in a Finite Environment (LIFE)-Projekt in Zusammenarbeit mit der in Nami-
bia basierten NGO ,Integrated Rural Development and Nature Conservation’ (IRDNC) die
Einrichtung einer conservancy zum Ziel.'"™ Mit Unterstiitzung von IRDNC wurde das West
Caprivi Management Committee etabliert, das einen entsprechenden Antrag vorbereitete. Der

Antrag wurde jedoch mit folgender Begriindung gestoppt:

a ... the legislation making provision for communal area conservancies expressly
excludes proclaimed game parks or nature reserves from being included in or
being part of a conservancy.”'”

Eine Deproklamierung von Teilen des Caprivi Game Park wurde in Aussicht gestellt. Die
von LIFE hierfiir vorgeschlagenen Gebiete umfassten die gesamten multiple use areas (World
Wildlife Fund 1997:1). Mit der Umwandlung des Caprivi Game Park in den Bwabwata
National Park erhielten jedoch nur die Gebiete Mutc’iku und Omega den Status von kommu-

nalem Land. Die Einrichtung einer conservancy fiir das gesamte Gebiet des West Caprivi ist

' JRDNC hat sich als eine ihrer wichtigsten Aufgaben gesetzt, Gemeinden bei der Einrichtung von

conservancies zu unterstiitzen (Ministry of Environment and Tourism 2001).
WIMSA-Archiv: Brief des Permanent Secretary des Ministry of Environment and Tourism U. Hiveluah an
Chief Kippi George vom 2.12.1996.
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damit unmoglich geworden. Die Gebiete auB3erhalb von Mutc’iku und Omega diirfen also von
den Bewohnern nicht selbstindig touristisch bewirtschaftet werden. Letztere sollen aber vom
Ministry of Environment and Tourism (MET) Lizenzen erhalten, die ihnen erlauben, aufler-
halb der core areas Buschfriichte zu sammeln.

Der Plan des MET beinhaltet auch, dass conservancies, deren Gebiete unmittelbar an den
Park angrenzen, die Moglichkeit bekommen sollen, innerhalb des Parks touristische Einrich-
tungen aufzubauen (Ministry of Environment and Tourism 1999). Wihrend die Bewohner des
West Caprivi auf die Deproklamierung von Teilen des Parks warten mussten, konnten einige
der Gemeinden jenseits der Grenzen des Parks bereits conservancies einrichten.'” Die Mayu-
ni Conservancy hat innerhalb der Kwando Core Area einen Campingplatz eingerichtet. Dies
wurde von den Khwe als besonders ungerecht empfunden (AM, 14.3.2003). Zwar besteht die
Moglichkeit, fiir die deproklamierten Gebiete von Mutc’iku und Omega conservancies zu
beantragen, doch hegten Khwe verschiedene Bedenken. Zum einen ist die Beantragung einer
conservancy ein langwieriger administrativer Prozess, der schon einmal gescheitert ist. Zum
zweiten wire ein groBBer Teil der Bevilkerung in West Caprivi von eventuellen Profiten aus-
geschlossen. Dariiber hinaus werden mogliche touristische Profite wegen der hohen Bevdlke-
rungsdichte als gering eingeschétzt (Rousset 2002). Bereits die Tatsache, dass nach dem Aus-
bruch der Lungenkrankheit CBPP im Jahre 1996 die Rinderhaltung nur in den Gebieten von
West Caprivi erlaubt wurde, in denen die meisten Mbukushu und Ovambo leben, war von den
Khwe als eine Privilegierung dieser beiden ethnischen Gruppen sowie als Diskriminierung der
Khwe und Hindernis fiir ihre wirtschaftliche Entwicklung empfunden worden. Diese Wahr-
nehmung wurde noch verstirkt durch die Tatsache, dass die Bewohner der multiple use areas
im Bwabwata National Park, die fast ausschlieBlich Khwe waren, nicht nur von der Rinder-
haltung, sondern auch vom Management der gewinntrichtigsten Zweige der Nutzung ihrer
natiirlichen Ressourcen ausgeschlossen sein werden, wiahrend die Mitglieder der comser-
vancies jenseits der Grenzen des West Caprivi davon profitieren konnen.

Auf Empfehlung des MET und mit Unterstiitzung von IRDNC und LAC wurde ein
community trust gegriindet, an den das MET einen Teil der Profite, die die Betreiber der Tro-
phéenjagdkonzessionen abfiihren miissen, auszahlen kann. Die Mitglieder des Trust werden

aber lediglich den Status von Geldempfingern haben und nicht wie Mitglieder einer

1% Die Kwandu Conservancy mit 1.800 Mitgliedern und die Mayuni Conservancy mit 410 Mitgliedern wurden

im Dezember 1999 registriert (Ministry of Environment and Tourism 2001).



97

conservancy selbst mit Konzessiondren und eventuellen Touristikunternehmern verhandeln

und ihre natiirlichen Ressourcen autonom verwalten konnen.

ABBILDUNG 9: CONSERVANCIES IN NAMIBIA
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1.3.4.5 Sicherheitslage

Neben den offenen oder fiir die Khwe unbefriedigend geldsten Angelegenheiten ,politi-
sche Représentation’ und ,Landnutzungsrechte’ war ihre politische Situation in den Jahren
1998 bis 2002 vor allem von den Auswirkungen zweier gewaltsamer Konflikte in der Region

bestimmt: der Sezessionsbewegung in Ost Caprivi und der Einmischung Namibias in den an-
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golanischen Biirgerkrieg. Im Verlauf beider Konflikte wurden die Khwe verdichtigt, die
Feinde Namibias zu unterstiitzen.

Die Sezessionsbewegung in Ost Caprivi wird von Mishake Muyongo angefiihrt, einem
Mitglied der koniglichen Familie der Mafwe und friiherer Prasident der Oppositionspartei De-
mokratische Turnhallen Allianz (DTA).'” Als im Oktober 1998 eine Versammlung bewaffne-
ter Aktivisten der Caprivi Liberation Army (CLA) im Mudumu National Park entdeckt wur-
de, durchsuchte und bedrohte die namibische Armee auch Einwohner des West Caprivi, ins-
besondere in den in der Region Caprivi gelegenen Ortschaften (EM, 26.11.1998). Aus Omega

III flohen tiber 600 Khwe nach Botswana, die Ortschaften Guixa und ¥Qowexa wurden eben-

falls verlassen. Auch aus Chetto, Mashambo, Omega und Mutc’iku flohen Khwe {iber die
Grenze. Insgesamt verlieBen iiber 1.000 Khwe das Land. Einige von ihnen fanden Unter-
schlupf bei Verwandten in Botswana. Die meisten wurden an der Grenze von botswanischen
Sicherheitskriften abgefangen und in das UNHCR-Fliichtlingslager in Dukwe bei Nata
gebracht (sieche Abbildung 1). Unter den Fliichtlingen war auch der damalige Khwe Chief
Kippi George, der verdédchtigt wurde, mit den Sezessionisten zusammen zu arbeiten.

Nach zahlreichen Verhaftungen und der Flucht vieler Aktivisten und Sympathisanten in
Ost Caprivi schien der Aufstand kurze Zeit spiter niedergeschlagen zu sein. Es wurde bald
deutlich, dass viele Einwohner von Caprivi aus Angst geflohen waren und nichts mit der se-
zessionistischen Sache zu tun hatten. Angst vor Ubergriffen von Seiten der namibischen Si-
cherheitskréfte, die als Sinnen auf Rache fiir das Engagement vieler Khwe in der siidafrikani-
schen Armee interpretiert wurde, du3erten auch viele Khwe, die nicht geflohen waren.

Bereits im November 1998 begannen erste Verhandlungen iiber eine Riickfiihrung der
Fliichtlinge,'”™ obwohl der Fliichtlingsstrom noch mindestens bis in den Januar hinein an-
hielt.'” Die Repatriierung begann im Méirz 1999. Bis Ende Juli 1999 wurden die meisten
Khwe Fliichtlinge ebenso wie etliche hundert Caprivianer zuriickgefiihrt. Die Zahl derjenigen
Khwe, die in Dukwe zuriick blieb, lag laut Angaben meiner Gespréichspartner bei 40 bis 60.
Unter ihnen war auch Chief Kippi George. Der Repatriierungsprozess wurde gestoppt, nach-
dem die CLA am 2. August 1999 einen Anschlag auf Flughafen, Polizei- und Rundfunksta-

tion von Katima Mulilo veriibte. Einheiten der Namibian Defense Forces (NDF) wurden ver-

107 Hintergrundinformationen zur Entstehung der Sezessionsbewegung finden sich zum Beispiel in Fosse

(1996), Fisch (1999), Waélle (1999) und Kangumu (2000).
Vgl.: The Namibian, 7.1.1999 Caprivi refugee decision soon.
Vgl.: The Namibian, 27.1.1999 More Caprivians flee; The Namibian, 28.1.1999 Caprivians fleeing daily.
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starkt und eine nachtliche Ausgangssperre verhingt, aber ein erneuter Exodus aus West Capri-
vi setzte nicht ein, weil hier keine Razzien durchgefiihrt wurden.

Im Dezember 1999 erlaubte die namibische Regierung der angolanischen Armee, Forcas
Armadas Angolanas (FAA) von namibischem Territorium aus gegen die UNITA in Siidost-
Angola vorzugehen. Zuvor war es der FAA gelungen, UNITA-Truppen in Siid-Angola von
thren Nachschublinien abzuschneiden. Ab Januar 2000 verschirfte sich die Sicherheitslage im
Norden Namibias aufgrund der Uberfille von UNITA-Einheiten auf Dérfer und Reisende.
Entlang der B 8 durch West Caprivi wurden alle zehn Kilometer Armeecamps eingerichtet.
Vor Reisen in die Regionen Kavango und Caprivi wurde international gewarnt. Zwischen den
beiden Checkpoints des Bwabwata National Park in Divundu und Kongola wurde eine Mili-
tireskorte eingerichtet, unter deren Schutz Reisende diese Strecke zwei mal am Tag passieren
konnten. Uberfille auf Alleinreisende, auf Dorfbewohner und Armeecamps passierten aber
weiterhin. Auch Anti-Personenminen wurden gelegt und forderten Todesopfer und Ver-
letzte.'”

Die Aussagen dariiber, wer hinter den einzelnen Uberfillen steckte und die Minen legte,
gingen weit auseinander. Die Khwe wurden von den namibischen Sicherheitskriften verdich-
tigt, die UNITA-Kadmpfer zu unterstiitzen. Khwe duflersten den Verdacht, dass die FAA-Sol-
daten hinter den Minenzwischenféllen steckten, um ihre fortgesetzte Anwesenheit in Namibia

zu rechtfertigen.'"

aSie [SFF und NDF-Personal] sagen, dass wir Khwe die Minen legen. Ich weil3
nicht, wo Minen gemacht werden, aber sie sagen, wir wiissten es. Ich wundere
mich, warum sie das sagen. Wenn sie die FAA nicht ins Land gebracht hétten,
gébe es keine Minen. Die FAA sagt, wir Khwe legten die Minen. Die UNITA sagt
ebenfalls, wir legten die Minen. Ich weill nicht warum. Es muss so sein, weil

"% Bewaffnete Zwischenfille und Minenopfer gab es nicht nur in West Caprivi, sondern auch in anderen Teilen

Nordnamibias. Bis September 2000 wurden mindestens 100 Menschen getdtet (The Namibian 10.5.2001
Many lodges in north-east shut) und 130 Personen durch Landminen verstiimmelt (The Namibian, 29.9.2000
Secret detention centre uncovered near Rundu).

Diese Meinung wurde beispielsweise auch von dem Leiter eines drtlichen Regierungsbiiros, der Nicht-Khwe
ist, vertreten (NK, 5.12.2000). Der Abzug der FAA wurde von vielen Kréiften in Namibia gefordert. Hier-
unter waren die Stimmen des Council of Churches in Namibia, der parlamentarischen Opposition aus DTA,
UDF, MAG und DCN, dem Chamber of Commerce in Swakopmund, der Konferenz der katholischen Bi-
schofe, den Lutherischen Kirchen und dem National Council of Students (The Namibian 10.2.2000
Churches lobby Nujoma; 1.3.2000 Call for FAA to go rejected; 6.3.2000 Govt short-sighted in giving
support to FAA; The Namibian 6.3.2000 Nujoma denies increase in UNITA attacks; 31.8.2000 Nacos calls
for pull-out of FAA troops). Bedenken wurden nicht nur aus ethischer, sondern auch aus wirtschaftlicher
Sicht geduflert, da man insbesondere Auswirkungen auf den Tourismus fiirchtete. Entscheidende Wirkung
scheint letztendlich gehabt zu haben, dass auch die Regional Councillors von Kavango den Abzug der FAA
forderten (The Namibian 23.8.2000 Rein in the FAA), deren Mitglieder, wie die Presse betonte, alle der re-
gierenden SWAPO-Partei angehorten. Jedenfalls wurde im September 2000 der grofte Teil der an-
golanischen Truppen abgezogen (The Namibian 1.9.2000 Angolan troops start to pull back).
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diese beiden Krieg fithren. Weil die FAA-Truppen in Namibia sind, sind Minen
auf den Wegen, auf denen die UNITA-Soldaten kamen. Nach der Unabhéingigkeit
gingen die Buren, aber wir blieben zuriick. Warum haben wir keine Minen gelegt,
bevor die FAA kam? Das ist die groBe Frage. Die FAA hat beschlossen, Minen zu
legen und die UNITA hat es ihnen nachgemacht. Aber alle sagen, wir Khwe hét-
ten die Minen gelegt. Aber warum haben wir es dann nicht frither schon
gemacht?” (AM, 22.1.2001).

Fiir die Offentlichkeit blieb letztlich unklar, wer fiir die einzelnen Zwischenfille verant-
wortlich war. Offenbar nutzten auch nicht politisch motivierte Kriminelle die Situation. So-
wohl die National Society for Human Rights (NSHR) als auch Amnesty International (ai)
stellten fest, dass alle in der Region stationierten bewaffneten Krifte Menschenrechtsver-
letzungen veriibt haben. Menschen wurden verhaftet, ohne innerhalb der vorgeschriebenen
Frist einem Untersuchungsrichter vorgefithrt zu werden, Identititsdokumente konfisziert,
Aussagen durch Folter erpresst, Menschen misshandelt und Gefangene den angolanischen
Truppen iibergeben (A1 2000; NSHR 2001). Der Verbleib von 15 Khwe, die im Juli 2000 ver-
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haftet wurden, ist bis heute ungeklirt.” = Unter den Khwe herrschte eine Atmosphére der

Angst:

dlch denke immer an den Krieg. Wann werden wir angegriffen? Wann wird es
besser werden? Das Leben hat sich veréndert. Frither waren wir frei, Nahrung zu
suchen. Damit haben wir aufgehort. Frither war ich mit meinen Freunden
zusammen. Sie sind geflohen. Sie sind geflohen, aber die goava [hier: Schwarzen]
sagen, dass wir Khwe am Tod von Hamukoto'" schuld sind. Wir wiren fast ver-
haftet worden. Wir leben nicht in Freiheit.” (MN, 1.2.2001)

Die Befiirchtungen der Khwe wurden durch die Erinnerungen an die Kolonialzeit und

Angst vor Rache wegen ihrer Rolle im namibischen Unabhangigkeitskrieg gendhrt.

alm Dezember wird die SFF [Special Field Force] kommen und alle Khwe Méanner
verhaften. Sie benutzen eine alte Liste von Angehorigen der SADF. Nach der
werden sie vorgehen.” (JG, 14.11.2000)

Als Folge der Uberfille und der Ubergriffe durch die Sicherheitskrifte flohen wieder vie-
le Khwe iiber die Grenze nach Botswana, wo sie im UNHCR-Fliichtlingslager in Dukwe Auf-
nahme fanden. Aus Dukwe wurden politische Spannungen zwischen den dort verbliebenen
Sezessionisten und unpolitischen Fliichtlingen berichtet. Die Sezessionisten suchten die Repa-
triterung der Khwe zu verhindern (Refugee Councillor Dukwe, 21.10.2000, pers. Komm.,
WM, 28.1.2003). Entsprechendes berichtete auch der Khwe Chief Kippi George, als er aus
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The Namibian, 6.12.2001: Khwe case fails to resolve fate of missing 15.
Hamukoto war Ovambo und Leiter des MLRR-Biiros in Omega. Er wurde im Januar 2001 Opfer einer Mi-
nenexplosion (The Namibian, 9.1.2001. Landmine outrage. Three die as vehicle blown up).
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humanitdren Griinden im September 2000 todkrank nach Namibia zuriickgebracht wurde. Er
starb wenig spiter am 17. Dezember desselben Jahres.

Im Februar 2002 wurde der UNITA-Fiihrer Jonas Savimbi von FAA-Einheiten gestellt
und erschossen. Seit dem 4. April 2002 gibt es einen Waffenstillstand in Angola, und auch in
Namibia hat es seitdem keine neuen Zwischenfille mehr gegeben. Alte Landminen stellen je-
doch nach wie vor eine Gefahr dar und konnten weitere Opfer fordern. In West Caprivi wur-
den die Armeecamps entlang der B8 und die Militdreskorte wieder aufgelost. Die Reisewar-
nung ist aufgehoben, und im Oktober 2002 wurden mehr als 1.000 Khwe aus Dukwe repatri-

iert (VV, UNHCR-Biiro Rundu, 14.1.2003, pers. Komm.).

1.3.5 Wirtschaftlicher Kontext

Seit der Unabhangigkeit bestreiten die Khwe eine Mischwirtschaft aus Ackerbau, einge-
schriankter Jagd- und Sammeltdtigkeit, etwas Kleintierhaltung, Kunsthandwerk, Gelegenheits-
arbeiten und sehr wenigen reguldren Beschiftigungsverhiltnissen, ergénzt durch unregelmafi-
ge Lebensmittelverteilungen der Regierung und die staatliche Penison fiir alte Menschen.
Auch in ihrer Gesamtheit schlieBen die wirtschaftlichen Aktivititen und Ressourcen, deren
Begrenztheit im folgenden ndher erldutert wird, Hungerperioden nicht aus und sind fiir die

Khwe unbefriedigend.

1.3.5.1 Wildbeuterische Aktivititen: Jagen, Sammeln, Fischen

Heute ist die Jagd in West Caprivi illegal. Schon allein deshalb war es mir nicht moglich,

einen verlisslichen Uberblick dariiber zu gewinnen, welchen Beitrag das Jagen zum Lebens-
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unterhalt leistet. * Geduldet wird der Fang von Springhasen und anderen Kleintieren wie zum

e Abgesehen davon, dass es nicht im Sinne dieser Arbeit sein kann, (illegale) Jagdaktivititen der Khwe zu

quantifizieren und Informationen aus eigener Beobachtung hieriiber nicht vorliegen, sind Aussagen einzelner
Gespréachspartner nicht geeignet, Verallgemeinerungen abzuleiten. Dabei ist zu bedenken, dass Wilderei-An-
schuldigungen manchmal erhoben wurden, um personlichen Feinden zu schaden (AM, 15.3.2003). Poten-
tielle Wilderer rekrutieren sich nicht nur aus den Bewohnern von West Caprivi. Auch Angolaner, Botswa-
ner, Ost Caprivianer und Angehorige der Sicherheitskrifte sind beschuldigt worden, in West Caprivi zu wil-
dern. Die core areas sind naturgemiB wildreicher, werden aber auch intensiver patrouilliert und kontrolliert.
Fiir die Verfolgung von Wilderern fithlen sich nicht nur die Angestellten des MET und die von IRDNC be-
schiftigten community game guards, sondern auch die Safarijagdkonzessionére verantwortlich, die auf diese
Weise nicht nur die Natur, sondern auch ihre eigenen Pfriinde schiitzen (vgl. Miiller 1999). Der Besitz von
Wildfleisch wird nicht nur gegeniiber Mitarbeitern des MET, der dem Naturschutz verpflichteten NGO
(IRDNC) oder Fremden geheim gehalten, sondern auch vor anderen Khwe. Dabei spielt neben der Furcht,
angezeigt zu werden, auch der soziale Druck, die Beute mit Mitwissern zu teilen, eine Rolle (MU,
27.11.2000).
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Beispiel Vogeln. Eine halb legale Mdglichkeit, Wildfleisch zu erhalten, ist es, Raubtiere wie
Lowen, Leoparden oder Hyédnen von ihrer Beute fortzujagen oder von Autos liberfahrenes
Wild von der Strafle aufzulesen. Letzteres gilt allerdings nur fiir kleine Tiere, da Zusammen-
stofe mit groBerem Wild von den Autofahrern in der Regel der Naturschutzbehorde gemeldet
werden, die das Fleisch dann meist an die lokale Bevolkerung, aber nicht immer an Khwe,
abgibt. Die einzige legale Moglichkeit, Wildfleisch zu erhalten, bieten die Trophdenjagden.
Denn die Trophédenjédger sind verpflichtet, das Fleisch der erlegten Tiere an die lokale Bevol-
kerung zu verteilen.

Der Naturschutzstatus verbietet dem Gesetzestext nach eigentlich auch das Sammeln von
Buschfriichten. Letzteres wird aullerhalb der core areas jedoch geduldet und strafrechtlich
nicht verfolgt. Kohler (1991:72ff)) hat 79 Pflanzen aufgefiihrt, deren Friichte, Blatter oder
Wurzeln den Bewohnern von West Caprivi als Nahrung dienten.'” Ich selbst konnte dagegen
nur insgesamt 27 Sammelgiiter (vgl. IV.1) dokumentieren. Fiir diesen Unterschied sind si-
cherlich vor allem die veridnderten Lebensgewohnheiten der Khwe verantwortlich. Allerdings
ist auch zu beriicksichtigen, dass Kohler auf eine liickenlose Dokumentation bedacht war.
AuBerdem fiel keiner meiner Feldaufenthalte in die Hauptreifezeit.''®

Als dritte wildbeuterische Tétigkeit sollte fiir die Einwohner von Mutc’iku noch der
Fischfang erwihnt werden.'"” Laut Gesetz darf im Naturschutzgebiet auch nicht gefischt wer-
den. Es wird aber nur das Fischen mit Netzen verfolgt, nicht das Fischen mit Angeln, Speeren
und Reusen.

Die angespannte Sicherheitslage in den Jahren 2000 und 2001 hat sich auf die wildbeute-
rischen Aktivititen der Khwe je nach Siedlungsort unterschiedlich ausgewirkt. Der Aufenthalt
im Busch wurde von den Sicherheitskrdften zum Teil untersagt oder musste angemeldet wer-
den. Viele Khwe befiirchteten, dass sie sich alleine durch ihr Vorhaben, in den Busch zu ge-
hen, verdachtig machen wiirden. In Gegenden mit hoher Armeeprasenz wagten deshalb viele

nicht mehr, sich im Busch aufzuhalten.

15 Neben Nahrungsmitteln werden natiirlich noch viele andere Produkte gesammelt wie etwa Feuerholz, Medi-

zinpflanzen, Rohmaterial fiir die Korbflechterei oder Baumaterial.

Aus den von Kohler gesammelten Texten (Kohler 1991:721f.) ist ersichtlich, dass einigen Nahrungspflanzen
nur marginale Bedeutung zukam, weil sie a) nur in Hungerzeiten gesammelt wurden, b) bereits in den
1980er Jahren kaum noch gesammelt wurden (meist mit der Begriindung, die Khwe von heute seien zu faul)
oder c) hauptsédchlich von Nachbargruppen (Mbukushu oder !Xii) verzehrt wurden.
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"7 Alle anderen Siedlungen liegen 40 oder mehr Kilometer von einem fischbaren Gewisser entfernt. Laut

Kohler (1991:429,441) spielte der Fischfang auch in der Vergangenheit nur eine marginale Rolle unter den
wirtschaftlichen Aktivitdten der Khwe, da es nur in den Grenzregionen ihres Siedlungsgebietes ganzjadhrig
Wasser fithrende Fliisse gab. Gefischt werden vor allem Wels (kyanu=Clarias ngamensis), Tigerfisch
(tcdd=Hydrocinus vittatus) und Afrika-Buntbarsch (¢éndo=Tilapia rendalli rendalli).
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ABBILDUNG 10: ABSCHLAGEN DER SCHALEN VON DIALIUM ENGLERANUM (#UMBE)

Fotos: Gertrud Boden
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In Gegenden mit relativ geringer Militdrprisenz, in denen Naturschutzwéchter ihre
Patrouillen ebenfalls eingeschrankt hatten, wurde das Jagen zum Teil sogar leichter (DT,
10.11.2000). Im Jahr 2000 hatte der Fischfang unter den Khwe in Mutc’iku deutlich
zugenommen und wurde als (Teil-) Ersatz fiir die aufgrund der zunehmenden Gefahren im

Busch aufgegebenen Jagd- und Sammelaktivitéten gesehen.

1.3.5.2 Feldbau und Viehhaltung

Die Khwe in West Caprivi haben in der gesamten erinnerten Zeit Feldbau betrieben und
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Buschgirten (zcdra) angelegt. ® Heute werden mehrere Hirsesorten, Mais, Erdniisse, Bohnen,

Kiirbisse, Wassermelonen und Zuckerried angebaut (vgl. IV.2).'"”

Die Felder werden vorzugs-
weise in der Ndhe der Fliisse oder Trockenflussbetten angelegt, weil dort die Bdden
fruchtbarer sind. Die fiir den Ackerbau vorgesehenen Grundstiicke des Mutc’iku resettlement
scheme liegen jedoch alle in einiger Entfernung zum Fluss (vgl. Abbildung 12). Das gesamte
Gebiet siidlich der B 8 gehort zur Buffalo Core Area. Seit Mitte der 1990er Jahre haben sich
immer mehr Mbukushu in West Caprivi niedergelassen und ihre Felder zwischen Strafle und
Fluss, also auf den fiir den Ackerbau besser geeigneten, aber innerhalb der core area liegen-
den Flachen angelegt (WWF 1997). Chief Kippi George hat zwar dagegen protestiert, dass
dies vom MET toleriert wurde, aber ohne Wirkung zu erzielen.'” Allerdings lieBen sich auch
einige Khwe auf der Siidseite der Strale nieder und blieben ebenso unbehelligt (RJ,
1.12.1998). Im Jahre 2000 forderte die Armee viele Khwe sogar auf, aus Sicherheitsgriinden
thre Héuser auf die Siidseite der Strafle zu verlegen (MK 23.1.2001).

Auch hier ist die Rechtslage widerspriichlich. Die Verfassung des unabhéngigen Namibia
erlaubt im Prinzip jedem namibischen Biirger sich an jedem beliebigen Ort im Land niederzu-
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lassen.”” Das Riicksiedlungsprogramm in West Caprivi war allerdings ausdriicklich fiir die

"8 Friihe Zeugnisse fiir den Feldbau der Khwe geben Gibbons (1904) in dem Bericht {iber seine Reise durch

Sambia und Angola in den Jahren 1897 und 1898 sowie Wilhelm (1955) fiir Stidost-Angola und das Jahr
1917. Kohlers Lehnwortforschungen (Kohler 1986) haben interessanterweise ergeben, dass zwar das Khwe
Vokabular in der Domédne der Nahrungsmittelzubereitung aus Getreide den Bantu-Sprachen entlehnt ist,
nicht jedoch die Bezeichnungen fiir die Kulturpflanzen selbst. Nur sechs Namen der 16 von Khwe in Busch-
gérten angebauten Pflanzen lassen auf eine Herkunft aus einer Bantu-Sprache schlieBen (Kéhler 1991:XVI).
Kohler (1991:499,524ft.) hat dariiber hinaus den Anbau von Rizinus, Tabak und Hanf dokumentiert. Der
Anbau dieser Pflanzen hat heute an Bedeutung verloren. Rizinus wurde zur Herstellung eines Ols zum Ein-
reiben der Haut angebaut. Hierfiir werden inzwischen kommerzielle Kosmetikprodukte verwendet. Auch Ta-
bak wird heute in der Regel nicht selbst angebaut, sondern gekauft. Anbau und Gebrauch von Cannabis
sativa sind in Namibia illegal.

WIMSA-Archiv: Brief von Chief Kippi George an den Minister of Home Affairs vom 15.11.1995.
Constitution of Namibia, Chapter 111, Article 21, Paragraph h.
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chemaligen Buschmann-Soldaten gedacht, das heiBt fiir Khwe und !X@.'"” Trotz hiufig

unzureichender Niederschlidge und aller politischen Widrigkeiten (vgl. 1.3.4.2) stellt der Feld-

bau eine der wichtigsten wirtschaftlichen Lebensgrundlagen fiir die Khwe dar.

ABBILDUNG 12: MUTC’IKU RESETTLEMENT SCHEME TM DEZEMBER 1998
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Die Praxis der Viehhaltung bei den Khwe reicht laut Koéhler (1991:XIX) nicht weiter als
in die erste Hélfte des 19. Jahrhunderts zuriick. Heute halten Khwe in West Caprivi Rinder,
Ziegen, Esel, Hithner und Wachhunde. Insbesondere der Besitz von Rindvieh wird hoch
geschiatzt. Kiihe liefern Milch zum Verzehr und Verkauf, Ochsen finden Verwendung als
Zugtiere fir Pfliige. Im Anschluss an den Ausbruchs der CBPP-Epidemie in Botswana im
Jahre 1996 (vgl. 1.3.4.4) kaufte die para-staatliche Fleischverwertungsgesellschaft ,Meatco’
den betroffenen Einwohnern von West Caprivi ihre Rinder fiir einen geringen Preis ab. Die
als Entschiddigung versprochenen Ziegen und Esel wurden erst 1999 geliefert. Khwe

beklagten, dass viele Ziegen krank gewesen seien und man sie habe schlachten und das

22 Die meisten Mbukushu haben sich in den fiir die !X vorgesehenen Blocks (WWW 1997:18) niedergelas-

sen. Viele !X, die sich fiir eines der Grundstiicke hatten registrieren lassen, waren schon vor 1998 ins ehe-
malige Buschmannland abgewandert (TC, 3.12.1998).
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Fleisch verkaufen miissen, um tiberhaupt einen Nutzen aus ihnen zu ziehen (SM, 17.10.2000).
Sie beklagten ferner, dass wegen organisatorischer Mingel einige der ehemaligen Viehbe-
sitzer iiberhaupt keine Entschiddigung erhalten hitten (BK, 25.10.2000).

Rinder und Ziegen sind in erster Linie eine Kapitalanlage, auf die man nur zuriickgreift,
wenn besondere Ausgaben anstehen (Heilkosten, Gerichtsschulden, zeremoniell notwendige
Schlachtungen, Schulgebiihren etc.). Geschlachtet wurde nur zu besonderen Anlédssen. Auch
Kohler hat berichtet, dass die Khwe die Bezahlung, die sie fiir die Minenarbeit und bei der
Armee erhielten, in Ochsen und Pfliige investiert hétten (1989:558; 1991:XII). Bis heute ist
die Anschaffung von Kiihen und Ochsen die bevorzugte Art der Investition, zu der allerdings
nur wenige in der Lage sind. Das wéhrend der Militdrzeit angesammelte und in Vieh inve-
stierte finanzielle Kapital musste nach der Unabhingigkeit nach und nach aufgebraucht wer-
den. Dieser Prozess beschleunigte sich in den Jahren 2000 und 2001, weil wegen des Ausfalls
anderer Ressourcen und wegen der unsicheren politischen Lage mehr Vieh geschlachtet, ver-
kauft und gestohlen wurde (RJ, 7.12.2000; BM, 17.5.2001). Khwe in Mutc’iku beklagten,
dass wegen der Sicherheitslage die Spuren von Viehdieben nicht in den Busch verfolgt wer-
den konnten und die Einwohner von Mashambo berichteten, dass sie nachts zitternd vor
Angst in ihren Hiusern mit anhdren mussten, wie sich draulen Fremde an ihren Ziegen, Hiih-
nern und Maismehlvorriaten bedienten (RJ, 23.11.2000; SM, 13.3.2003). Im Jahre 2000 haben
die Khwe in Mashambo fast alle ihre Ziegen geschlachtet, weil sie befiirchteten, nach Botswa-
na fliechen zu miissen und dahin die Ziegen nicht hitten mitnehmen konnen. Sie alen oder
verkauften das Fleisch, um wenigstens das Risiko eines Totalverlustes im Fluchtfalle zu ver-
meiden. Die Fliichtlinge der ersten Fliichtlingswelle im Jahre 1998 hatten offenbar die Erfah-
rung gemacht, dass ihr zuriickgelassenes Vieh gestohlen worden oder Raubtieren zum Opfer

gefallen war (VM, 30.1.2001). Ahnliches geschah auch mit anderen Wertsachen:

aWir haben die Zinkplatten verkauft, weil Leute aus Kongola die Zinkplatten in
Omega III von den Hausern stehlen, aus denen Khwe geflohen sind. Es ist besser,
sie selbst zu verkaufen und ein Grasdach zu machen. Gras konnen sie nicht
verkaufen.” (BK, 25.10.2000).

1.3.5.3 Formelle und informelle Arbeit

Verglichen mit der Zeit der Wanderarbeit in den Minen und vor allem mit der Militirzeit
sind die Arbeitsmoglichkeiten fiir die Khwe in West Caprivi seit der Unabhéngigkeit Namibi-

as duBerst gering. In einem Naturschutzgebiet gibt es naturgemall wenig Arbeitsstellen. Aus-
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nahmen sind die beiden staatlichen Landwirtschaftsprojekte in Omega und Mutc’iku sowie lo-
kale Behorden von Ministerien (MET, MLRR), Polizei, Schulen, Internate und Krankenstatio-
nen, die aber jeweils nur einzelne Individuen beschiftigen konnen. IRDNC bezahlt eine Reihe
von game guards und resource monitors sowie die Angestellten der Khwe Community Camp-
site am Ufer des Okavango. Seit dem Jahre 2000 hat die NDF mehrfach Khwe rekrutiert.'*
Andere Rekrutierungskampagnen, in die ausdriicklich Khwe eingeschlossen waren, erfolgten
von Seiten der Polizei und der Feuerwehr. Angesichts der insgesamt prekédren wirtschaftlichen
Lage versuchen junge Menschen zunehmend, Arbeit aulerhalb von West Caprivi zu finden.
Die meisten reagierten zwar nur auf die Anwerbungen der staatlichen Institutionen, einige er-
griffen aber auch selbst die Initiative. Sie begriindeten dies meist damit, dass Freunde bei Ar-
mee, Polizei oder eine andere Arbeit gefunden hatten und sie nicht alleine ohne Arbeit zu-
riickbleiben wollten (MM, 15.3.2003). Aus den lebensgeschichtlichen Daten ergibt sich, dass
die Wanderarbeit in die Minen am Witwatersrand einen dhnlichen Feedbackeffekt hatte (NB,
19.1.1999, AM, 27.12.2000). Allerdings ist ein entsprechender Boom heute nicht zu erwarten,
weil der namibische Arbeitsmarkt dies nicht bieten kann und es den meisten Khwe an einer
guten Ausbildung mangelt. Die Chancen, Arbeit in den beiden nichstgelegenen groBeren Or-
ten Katima Mulilo und Rundu zu finden, wurden geringer eingeschitzt als in weiter entfernt
liegenden Stadten wie Windhoek, Okahandja, Otjiwarongo oder Walfishbay (siehe Abbildung
1). Auch diesbeziiglich argumentierten die Khwe meist mit ethnischer Diskrimierung. In den
weiter entfernt liegenden Orten fiihlten sie sich weniger benachteiligt, weil ihre ethnische
Zugehorigkeit dort weniger offensichtlich und weniger belastet sei.

Nach der Unabhéngigkeit boten sich von Staats wegen auch eine Reihe von zeitlich befti-
steten Gelegenheitsarbeiten, zum Beispiel beim Bau des Trans-Caprivi-Highway oder der
Steinhduser in Mutc’iku und Chetto. Andere zeitlich befristete Arbeitsmoglichkeiten gibt es
fiir Fahrtenleser und Mechaniker bei den GroBwildjagdkonzessiondren wiahrend der Safarijag-
den. Diese Arbeit ist informell und bietet keine soziale Absicherung. Die Khwe Traditional
Dance Group bietet einzelnen Khwe die Moglichkeit, etwas Geld zu erwerben. Mbukushu
und Khwe, die Vieh besitzen, engagieren fiir geringe Entgelte oder fiir Naturalien (Milch, Er-
16s aus Milchverkauf) Hirten. Oder es werden Herden zusammengelegt und nur von einem
der Besitzer betreut, der von den {ibrigen mit einer monatlich bezahlten kleinen Summe oder

gar nicht entlohnt wird. Ferner besteht die Mdglichkeit, kleinere Arbeiten fiir Mbukushu zu

12 Vgl.: The Namibian, 9.6.2000: Government to address Kxoe concerns. Der Andrang von Rekrutierungswilli-

gen war sehr grof. Nach Angaben von Khwe haben sich mehr als 200 junge Méanner und Frauen in die Li-
sten eingetragen (TC, 15.1.2001).
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erledigen wie Gras schneiden oder Felder sdubern. Im Dezember 2000 wurden beide Arbeiten
mit sechs Namibian Dollar oder alternativ mit sechs Tassen Mahango pro halber Tag entlohnt.
Wihrend Felton (1998:2) vor wenigen Jahren noch beobachtet hat, dass Khwe nicht fiir
Mbukushu arbeiteten, mussten in den Jahren 2000 und 2001 viele Khwe Zuflucht hierzu neh-
men, weil andere wirtschaftliche Aktivititen ausfielen. Die Notwendigkeit, sich (wieder) in
Arbeitsverhiltnisse bei Mbukushu zu begeben, wurde als Fortfiihrung der Versklavung in der

Vergangenheit dargestellt:

aDie Mbukushu sammeln Khwe ein und sagen ihnen, sie sollen die Felder sdubern.
Dann trinken sie [die Khwe] nur tombo [traditionelles Bier]. Das ist alles, was sie
[die Mbukushu] geben. Vor langer Zeit haben sie das begonnen. Sie gaben uns
nur Tabak. Es scheint, dass sie damit wieder beginnen.” (JM, 19.1.2001)'**

1.3.5.4 Handel und ,Business’

Koéhler (1979:13f.) berichtet, dass die Khwe schon vor der Einwanderung von Mbukushu
Handelsbeziehungen zu Mbari und Mbundu im Siidosten Angolas sowie zu Tswana und Kga-
lagadi am Ngamisee unterhielten und Decken, Tiicher, Messer, Kugeln und Vorderlader ge-
gen Wildprodukte (Felle, Federn, Elfenbein etc.) und Sklaven eintauschten. Der Handel mit
solchen Naturprodukten und erst recht mit Menschen ist aus offensichtlichen Griinden heute
nicht mehr moglich.'” Handel, aber auch andere unternehmerische Eigeninitiativen bezeich-
nen die Khwe heute meist mit dem englischen Lehnwort business. In der Regel handelt es
sich dabei um gelegentliche Kleinsterwerbe wie den Verkauf von selbstgebackenen vetkoekies
(Fettgebick) oder tombo (Hirsebier), den Handel mit Kleinstmengen von Tabak oder
Herstellung und Verkauf von Werkzeugen und Schmiedearbeiten. In Mashambo, wo die
niachsten Einkaufsmoglichkeiten weit entfernt liegen, versuchen immer wieder Einzelperso-
nen, mit Zwischenhandel, etwas zu verdienen. Man kauft Giiter des tdglichen Bedarfs wie

Zucker, Brot, Tabak, Waschpulver, Kerzen, Tiitensuppen etc. in den preisgiinstigeren Super-

124 Vermutlich handelt es sich um die im Mbukushu ndjambi genannte Form der Kooperation (vgl. Van Tonder

1966:216f.). Hierbei stellt der Feldeigentiimer Bier oder Fleisch fiir freiwillige Arbeiter bereit, die ihm einen
Vormittag lang beim Pfliigen, Ernten oder Dreschen helfen.

Das Ausmal} des Handels mit Elfenbein oder anderen verbotenen Tierprodukten schitze ich als sehr gering
ein, da den meisten Khwe entsprechende Beziehungen zu Kéufern fehlen. Zwar halten ab und zu Autofahrer
und fragen beispielsweise nach Elfenbein (DM, 18.10.2000). Fremden traut man aber nicht ohne weiteres
und ldsst eventuell vergrabene Zdhne lieber, wo sie sind, als sich der Gefahr einer Anzeige und Gefiang-
nisstrafe auszusetzen. Auch der Handel mit Cannabis diirfte sich meiner Einschitzung nach nur in kleinem
Rahmen abspielen. Diamanten lieBen sich zwar leicht verstecken und transportieren und brichten hohe
Gewinne. Allerdings sind fiir den Schmuggel Kenntnisse iiber die Qualitdt der Diamanten und Beziehungen
erforderlich, die den meisten Khwe fehlen.
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markten in Katima Mulilo ein und verkauft sie vor Ort zu einem hoheren Preis (SM,
30.1.2001). Hohere Reingewinne verspricht das Kreditwesen. Die Zinsen sind sehr hoch und
betragen in der Regel 20 Prozent oder mehr. Verliehen wird Geld vorzugsweise an Menschen
mit einer formellen Arbeitsstelle. Diese haben ein regelmifliges Einkommen, von dem der
Kreditgeber bei der nidchsten Lohnauszahlung einen Teil beanspruchen kann. Haufig reicht
der Lohn der Kreditnehmer nicht aus, so dass sie weitere Kredite aufnehmen miissen. Die
Lohnempféinger geraten so in eine Kreditspirale. Das Risiko fiir den Kreditgeber besteht
darin, dass es sehr lange dauern kann, bis er sein Geld tatsdchlich zuriick erhilt. Unternehmen
mit regelmiBigen Einkiinften wie der Betrieb von cuca shops (Kiosk mit Getrinkeausschank)
oder Taxiunternehmen sind sehr seltene Ausnahmen und waren oft nicht von langer Dauer.

Die allermeisten Geschifte in West Caprivi werden von Nicht Khwe betrieben.

1.3.5.5 Kunsthandwerk und Tourismus

Kunsthandwerk und Tourismus werden von IRDNC gefordert. Der einzige Kunsthand-
werkszweig mit nennenswertem wirtschaftlichen Potential ist die Korbflechterei.'”® Der mo-
natliche Ertrag kann fiir eine gute Korbflechterin 200 bis 400 Namibian Dollar pro Monat ein-
bringen (NN, 22.7.1999).

In den Jahren 2000 bis 2003 wollten viele Frauen das Korbflechten dennoch aufgeben
oder gaben an, es zeitweilig aufgegeben zu haben, wéihrend im Jahre 1999 noch eine ganze
Reihe von Frauen ausgesagt hatten, sie hétten keine Zeit, um in den Feldern zu arbeiten, weil
das Korbflechten ihre gesamte Zeit in Anspruch nehme. Hintergrund war eine Anderung in
der Vertriebsorganisation. Bis dahin waren die Korbe gesammelt in den Siedlungen abgeholt
und die Frauen vor Ort bezahlt worden. Die NGO énderte dies, um eine gerechtere Verteilung
ithrer Unterstiitzungsleistungen auf alle von ihr betreuten Gemeinden zu gewihrleisten und um
Diskriminierungsvorwiirfen von Nicht Khwe zu begegnen. Auch sollte der Kunst-

handwerkszweig wirtschaftlich nachhaltiger gestaltet werden. Seit der Anderung werden die

2% Die bama oder bomba genannten sackformigen und zwirngebundenen Korbe aus Palmbléttern (Hyphaene

petersiana) sind in ihrer Kombination von Form und Technik einzigartig im siidlichen Afrika und die Nach-
frage nach ihnen scheint zumindest bisher noch ziemlich grof3 zu sein (CD, IRDNC, Februar 2003, pers.
Komm.). Sie wurden frither zum Sammeln von Buschfriichten hergestellt und im Jahre 1996 von einer EZ-
Mitarbeiterin auf der Suche nach geeigneten Kunsthandwerkprodukten entdeckt. Die Khwe Frauen, von de-
nen nur noch wenige das Korbflechten beherrschten, wurden zur Wiederaufnahme dieses Handwerks ermu-
tigt und in Workshops unterrichtet. Letztere dienten auch dazu, die Korbe den unterstellten Bediirfnissen von
Touristen anzupassen. So wurde zum Beispiel von der Verwendung bunter Woll- und Plastikfaden abgeraten
und stattdessen die Verwendung von ,traditionellen” Schniiren aus Wurzelfasern propagiert (AM, NNF, Juli
1999, pers. Komm.).
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Korbe in Kommission genommen und die Erlose in Einzelbetridgen erst nach Verkauf und da-
mit mit einer zeitlichen Verzogerung ausbezahlt. Zwar éndert diese Praxis an der erwirtschaf-
teten Gesamtsumme nichts, es macht aber durchaus einen Unterschied, ob man zehnmal 20

oder einmal 200 Namibian Dollar erhilt.

ABBILDUNG 13: FRAU BEIM KORBFLECHTEN

e '-'-'-:*-"'-*,'4 NS 3

Foto: Gertrud Boden

Wegen der groBen Bediirfnislage und des sozialen Drucks zu teilen, konnen Geldbetrige
kaum zuriickgelegt und aufgespart werden. Nur wenn man eine relativ groe Summe auf
einmal erhélt, kann man auch groBere Posten kaufen wie etwa einen 50-Kilo-Sack Maismehl,
der im Verhiltnis auBerdem billiger ist als kleinere Packungen. Die Korbflechterinnen
empfanden die Neuregelung als Nachteil und Kontrollverlust, sahen aber kaum
Moglichkeiten, sich dagegen zu wehren, zumal ein Teil der potentiell negativen Auswirkun-
gen der Sicherheitslage auf die Korbflechterei von IRDNC aufgefangen wurde. Die meisten
Gebiete in West Caprivi, wo das Rohmaterial fiir die Korbe wichst, liegen in der Nihe der an-
golanischen Grenze. Seit Dezember 1999 konnten die Frauen diese Gebiete wegen der heiklen

Sicherheitslage nicht mehr aufsuchen. Die NGO organisierte daraufthin Transporte zu den
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mehr als 200 Kilometer entfernten Palmenhainen in der Nihe von Katima Mulilo. Aus diesem
Grund und weil die NGO die Wiederbelebung des Handwerks und den Vertrieb der Korbe
initiiert hatte, fithlten sich die Frauen ihr verpflichtet. Aullerdem war es fiir viele die einzige

Moglichkeit, tiberhaupt Bargeld zu erwirtschaften.

ABBILDUNG 14: FRAU BEIM FARBEN VON PALMFASERN FUR DIE KORBFLECHTEREI

Foto: Gertrud Boden

Die touristische Entwicklung des West Caprivi steckt noch in den Anfingen. Im Jahre
1997 wurde mit Unterstiitzung von IRDNC in der Ndhe von Mutc’iku die Khwe Community

Campsite Nligoava-ca eingerichtet. Obwohl landschaftlich sehr schon und direkt an den Popa-

Stromschnellen gelegen, ist der Zeltplatz nur fiir Naturliebhaber mit rudimentédren Bediirfnis-
sen (kein Strom, keine Einkaufsmoglichkeiten) geeignet und spricht nur einen sehr begrenzten

Personenkreis unter den Namibia-Touristen an. Die Zahl der Besucher war in der gesamten
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Zeit, in der ich das beobachten konnte, gering. Die Einnahmen konnten in der Regel die lau-
fenden Kosten nicht decken.'”” Weitere Campingplétze derselben Art waren geplant, konnten
aber bisher nicht realisiert werden. Der touristische Ausbau wurde auch durch die unsichere
Rechtslage verhindert. In den Jahren 2000 und 2001 war der Tourismus wegen der Sicher-
heitslage in der gesamten Region zusammengebrochen. Erst wenn das Gebiet um Mutc’iku
vom Naturschutz ausgenommen und eingezdunt ist, kann sich die Khwe Gemeinschaft um die
notwendige Permission to Occupy (PTO) bemiihen, die in kommunalen Gebieten in den Ver-
antwortungsbereich der traditional authorities fillt."”® Die Khwe befiirchten nach der Ableh-
nung ihres Antrags auf Anerkennung einer Khwe Traditional Authority, dass die zustindige

Mbukushu Traditional Authority ihnen eine solche PTO nicht gewéhren wird.

1.3.5.6 Private und staatliche Unterstiitzungsleistungen

Das Teilen von Nahrungsmitteln ist hdufige Praxis (siehe II1.1.3.4) und ein Aspekt des
Selbstbildes, den die Khwe zur Abgrenzung von anderen ethnischen Gruppen formulieren
(11.3.3.4)." Geteilt wird sowohl aus eigener Initiative als auch auf direkte und indirekte
Aufforderung durch einen Bittsteller hin. Die abgegebenen Nahrungsmittel reichen von einer
Handvoll Salz iiber eine fertig gekochte Mahlzeit bis zu einem 50-kg-Sack voll Hirse. Gaben
oder Geschenke machen einen groflen Anteil des tdglichen Lebensmittelkonsums aus. Was,
wem und wie viel im Einzelfall gegeben wird, hidngt von verschiedenen Kriterien ab. Dazu
gehoren das Vorhandensein oder Nichtvorhandensein eines Gutes auf Seiten des/der Geberln,

die von diesem/r wahrgenommene Bediirftigkeit des/der Bittstellers/In oder Empfangerln, die

27 Die Campsite wird von der NGO als ,highly significant step forward in social empowerment for a margina-

lised community’ (Owen-Smith 1997) erachtet. Ein development worker einer anderen NGO betonte in
einem Gespriach den Wert von Kunsthandwerk fiir Selbstbewusstsein und kulturelle Identitét. Er nannte als
Beispiel die mit Ritzzeichnungen versehenen Armreifen aus Plastikwasserrohren (BL, 10.3.2003). Die
Stirkung des kulturellen Selbstbewuftseins wird von manchen NGO-Mitarbeitern offenbar hoher bewertet
als der wirtschaftliche Erfolg ihrer Projekte (vgl. Gordon 1995b). Es stellt sich die Frage, inwieweit die
Fremdwahrnehmung von San als Gesellschaften mit nachhaltiger Ressourcennutzung, egalitiren Strukturen
und einer Moralokonomie des Teilens Entwicklungsprogramme auf den Plan ruft, die der Erhaltung von
Kultur und Umwelt gegeniiber lukrativen und Kapital schaffenden Maflnahmen den Vorzug geben.
www.grnnet.gov.na/Nav_frames/Gov_launch.htm.

Das Teilen von Nahrungsmitteln ist natiirlich nicht die einzige Form der privaten gegenseitigen Unter-
stitzung. Hierzu gehort aulerdem das Gewdhren von Unterkunft, Arbeitsleistungen, Hilfestellung bei Be-
hordengédngen und vieles mehr, worauf an dieser Stelle nicht eingegangen werden kann. Fiir einige koopera-
tive Hilfeleistungen werden die Helfer auch entlohnt, zum Beispiel fiir die Hilfe beim Bau oder Umsetzen
eines Hauses oder fiir ihre Engagement bei Heilzeremonien. Solche ‘Arbeiten’ werden cdca-djaoé (Bier-
Arbeit) genannt. Derjenige, der die Hilfe der anderen sucht, braut dann eine grofle Tonne tombo (Hirsebier),
die anschlieend gemeinschaftlich getrunken wird.
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verwandtschaftliche und personliche Beziehung zwischen beiden, die Art des zu teilenden
Gutes und die Erwégung der Reziprozitit (vgl. 11.1.3.4).

Staatliche Sozialleistungen sind zum einen die Renten fiir iiber 60-Jdhrige, ferner indivi-
duell berechnete Renten fiir Behinderte sowie Schulspeisungen und Lebensmittellieferun-
gen."”’ Die Altersrenten beliefen sich zum Zeitpunkt der Feldforschung zunichst auf 160 und
spéter auf 200 Namibian Dollar im Monat. Héufig waren sie die einzige Geldquelle in einem
Haushalt. Eine ganze Reihe von Personen, die ihrem Alter nach zwar Anspruch auf eine Pen-
sion gehabt hétten, erhielten diese nicht aus Mangel an entsprechenden Identitétspapieren. Fiir
die Alten ist die Beschaffung von Papieren ein Problem, da sie in der Regel Analphabeten
sind. Auflerdem sind die Beschaffungskosten hoch, weil die Ausstellung nur bei Behdrden in
den regionalen Hauptstddten Rundu und Katima Mulilo méglich ist. Da die Schlangen in den
Amtern hiufig lang sind, kommen zu den Transportkosten auch Ubernachtungs- und Verpfle-
gungskosten hinzu. Auflerdem schreckten viele vor einem solchen Behdrdenbesuch zuriick,
weil sie befiirchteten, von Angestellten abgewertet und gegeniiber anderen Wartenden
benachteiligt zu werden (MM, 16.2.2003).

Seit der Unabhéngigkeit Namibias sind die Khwe in West Caprivi abhidngig von staatli-
chen Lebensmittellieferungen. Bei der Einrichtung des Riicksiedlungsprogramms war eigent-
lich nur eine Anlaufunterstiitzung geplant. Zusitzliche Lebensmittellieferungen konnten we-
gen der geringen Feldertrage bisher nicht dauerhaft eingestellt werden. Die Lieferungen kom-
men aber nicht regelmidfig. Wenn die Vorrite aus einer Lieferung aufgebraucht waren,
meldeten die lokalen headmen das den Behorden. Blieben Lieferungen weiterhin aus, so
wurde versucht, die Behorden durch Mobilisierung von Journalisten, NGOs oder

Kirchenvertretern unter Druck zu setzen.

1.3.5.7 Siedlungsvergleich

Die beiden unten stehenden Tabellen zeigen die wichtigsten Einkommensquellen an 30
ausgewdhlten Wohnplidtzen in Mutc’iku und den insgesamt sieben Wohnplédtzen in
Mashambo.

In Mutc’iku stellte der Feldbau die wichtigste Lebensgrundlage dar. An fast allen Wohn-
plitzen gaben die Informanten an, mindestens ein Feld zu bestellen. Die beiden Wohnplitze,

an denen das nicht der Fall war, wurden kurz darauf aufgeldst. Relativ haufig wurde Jagen

10 Als indirekte Sozialleistung kann moglicherweise auch das regelmédfBige Erlassen der Schulgebiihren fiir

Khwe Kinder betrachtet werden (FE, MBEC, 5.12.2000).
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und Sammeln genannt, wihrend von der Mdglichkeit, im nahe gelegenen Okavango zu fi-
schen, nur wenige Personen Gebrauch machten. Immerhin die Hélfte der befragten Personen
berichtete, regelmafig Nahrungsmittelgeschenke zu erhalten. Mehrfach horte ich aber Kom-

mentare wie:

alch bekomme nichts von anderen. Selbst wenn ich andere um Nahrungsmittel
bitten wiirde, wiirden sie mir nichts geben.” (NI, 11.12.1998)

EINKOMMENSQUELLEN MUTC’IKU JAHRESWENDE 1998/1999

ID | Feldbau | Sam- | Jagen | Fisch- | Rin- | Ziegen | Hiith- | for- | infor- | Busi- | Alters- | Gaben
meln fang der | Stiick- | ner | melle | melle | ness | rente
Stiick- | zahl | Stiick- | Arbeit | Arbeit Nam$
zahl zahl | Nam$

001

002 18 X

003

eltalkadkel

004 X 5 160

005 600 X

007 320

008

| <

009 500

|

010

011 160

Slteitalkallel

012

o

014

il il bl ialtaltaliallel

015 X 7 800 X

016 X

017 1 2

018 X 2 160

019

020

ltaitadtalisitadks

021

022

023

o

024

=

|

025 160

026

027

028

029 X 15 5 3 600

b P e el P e e e

it kb
o

030

[\
(=)}
—_
-

Nenn. 10 3 2 3 11 4 3 2 5 15

Nie spontan, sondern nur auf ausdriickliche Nachfrage, wurden in diesem Zusammen-
hang staatliche Lebensmittellieferungen genannt, obwohl diese hiufig das Uberleben sicher-

ten. An relativ wenigen Wohnplédtzen wurden Haustiere gehalten. Meistens waren es nur Hiih-
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ner, die in den angegebenen Stiickzahlen keinen gro3en Beitrag zum Speiseplan zu leisten im-
stande waren. Kapitaltrachtigere Haustiere wie Ziegen und Rinder gab es nur an drei bezie-
hungsweise zwei Wohnplitzen. Es fillt auf, dass es an den meisten Wohnplitzen, an denen es
Ziegen oder Rinder gab, gleichzeitig ein regelméfBiges Geldeinkommen gab. In dem einzigen
Fall, in dem das nicht so ist (020), hatte der Besitzer der Rinder bis zum Vorjahr eine formelle
Arbeit bei einer Regierungsbehdrde und die Rinder von seinem Gehalt erworben (RJ,
7.12.2000). Geldverdienste ermoglichen also den Erwerb und die Akkumulation von Kapital
in Form von Vieh. Von den vier formell beschiftigten Personen waren zwei Mbukushu Ehe-
minner von Khwe Frauen. Informelle Jobs (Vieh hiiten, Ubersetzungstitigkeit fiir Forscher)
und eigene kleine Unternehmungen (Fettgebdck- oder Bierverkauf) lieferten nach Aussagen
der Interviewpartner zum FErhebungszeitpunkt nur einen ganz geringen Beitrag zum
Uberleben. Bargeld aus Altenpensionen oder formellen Arbeitsverhiltnissen gab es nur an
neun Wohnpldtzen. Die Bewohner von mehr als einem Drittel der Wohnpldtze hatten also
keinen regelméfigen Zugang zu Bargeld.

In Mashambo gehorten gesammelte Buschfriichte an allen Wohnpldtzen zu den Nah-
rungsmittelquellen. Angaben zu Jagdaktivitdten waren im Vergleich zu Mutc’iku selten. Das
mag daran liegen, dass mehrere Personen im Naturschutz arbeiteten. Anders als in Mutc’iku

spielte der Feldbau zum Erhebungszeitpunkt nur eine geringe Rolle.

EINKOMMENSQUELLEN MASHAMBO JULI 1999

ID | Feldbau | Sam- | Jagen | Rin- Zie- | Hith- | for- | infor- | Kunst- | Busi- | Alters- | Gaben
meln der gen ner | melle | melle | hand- | ness | rente
Stiick- | Stiick- | Stiick- | Arbeit | Arbeit | werk Nam$
zahl zahl zahl |Nam$ | Nam $§

061 X X 56 2 600 2 Pers. X
062 X 4 1000 X
063 X X X ? ? 500 | 3 Pers. 160 X
064 X ? 13 20 ? 3Pers. | X 160 X
065 X 300 2 Pers. X
066 X X 12 ? 600 2 Pers. X
067 X X 5 600 X 160 X
Nenn. 3 7 2 1 6 4 5 2 5 2 3 7

Nur an drei Wohnplitzen wurden Felder bestellt. An allen von ihnen lebten alte Frauen,
die erklartermallen lieber sterben als ithren Wohnplatz verlassen wollten. Im Vergleich mit

Mutc’iku féllt auBerdem auf, dass Interviewpartner an allen Wohnplédtzen angaben, dass sie
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regelméBig Nahrungsmittelgeschenke von Bewohnern anderer Wohnplétze erhielten. Anders

als in Mutc’iku horte ich in Mashambo meist Aussagen wie:

dAlle Menschen in Mashambo helfen einander. So iiberleben wir.” (NN,
22.7.1999)

ABBILDUNG 15: BOHRLOCH MIT HANDPUMPE IN MASHAMBO

Foto: Gertrud Boden

Auch in Mashambo wurden die staatlichen Lebensmittellieferungen nicht spontan, son-
dern nur auf Nachfrage erwdhnt. Trotz der im Prinzip schlechteren infrastrukturellen Lage
und Ausstattung, hatten in Mashambo verhiltnismédBig mehr Personen Zugang zu Arbeit und
Bargeld. Die Mehrzahl der Bargeldeinkiinfte beruhte auf Aktivititen, die die natiirlichen Res-

sourcen nutzen oder diese schiitzen. Drei Ménner waren community game guards, eine Frau
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war resource monitor, ein Mann arbeitete beim MET und drei Méanner zumindest zeitweise
fiir das Grofwildjagd-Safariunternehmen, das die Jagdkonzession im Ostlichen West Caprivi
ersteigert hat. Auch die Korbflechterei trug erheblich zum Einkommen bei. Fiir diese bilden
ebenfalls natiirliche Ressourcen die Grundlage. An keinem Wohnplatz waren die Bewohner
auf die Rente eines alten Menschen als einzige Bargeldquelle angewiesen. Allerdings lebten
an den Wohnplétzen in Mashambo im Durchschnitt wesentlich mehr Personen als in Mutc’iku
(vgl. 11.1.3.2). An fast allen Wohnplédtzen gab es Ziegen und zwar in groflerer Zahl als in
Mutc’iku. Dies hiingt offenbar mit der insgesamt hoheren Kapitalbasis zusammen."' Im Okto-
ber 2000 wurden allerdings aufgrund der gespannten Sicherheitslage bis auf einige wenige al-

le Ziegen geschlachtet.

1.3.6 Zusammenfassung

aHeute habe ich Leben bekommen” (RM, 23.11.1998). Diesen Ausspruch horte ich an
einem der ersten Tage meiner Feldforschung in West Caprivi, als ich einem Nachbarn einige
Lebensmittel schenkte. Ahnliche Formulierungen habe ich spiter hiufig gehort.'”* ,Leben su-
chen’ und ,Leben bekommen’ bezogen meine Gespriachspartner dann nicht nur auf Lebens-
mittel oder Geld, sondern beispielsweise auch auf Heilbehandlungen (BM, 25.10.1999) oder
die Schulbildung von Kindern, die diese in der Zukunft in die Lage versetzen sollte, ihre
Eltern mit dem Lebensnotwendigen zu versorgen (SM, 15.3.2003). Die Bedeutungen waren
also vielféltig. Als ich die Formulierung zum ersten mal horte, driickte sie fiir mich vor allem
die Empfindung von Unsicherheit aus, einen das Uberleben in Frage stellenden Mangelzu-
stand und fehlendes Vertrauen in die Zukunft. Fiir arbeitsintensive Aktivititen wie das Bestel-
len der Felder und das Korbflechten ebenso wie fiir die Erhaltung vorhandener Kapitalreser-
ven in Form von Vieh, Wellblechdédchern, etc. ist aber ein gewisses Mall an Vertrauen in die
Zukuntt, ein Gefiihl von Sicherheit und Perspektive Vorraussetzung. Wéhrend des Zeitraums
der Feldforschung passten die Khwe den Zuschnitt ihrer wirtschaftlichen Aktivititen den sich
anderenden Rahmenbedingungen an und argumentierten dabei damit, welche Aktivitét unter

den gegebenen Umstdnden die sicherste und Erfolg versprechendste zu sein versprach.

1 Es handelte sich um drei grof3e Herden von insgesamt etwas mehr als 100 Stiick im Juli 1999. Ein Mann, der

bis vor kurzem eine formelle Anstellung gehabt hatte, besall auch Rinder, die er, da Rinderhaltung in diesem
Teil des West Caprivi verboten ist, bei Verwandten in Ost Caprivi stehen hatte.

Dem zukiinftigen community trust (vgl. 1.3.4.4) haben die Einwohner von West Caprivi den Namen
Kyaramacan (kya = Hilfe/Leben suchen, ra = Junktur II, ma = Applikativ, can = Reflexiv) gegeben.
Kyaramacan bedeutet also ,Leben fiir uns suchen’.

132



118

Wurden die Risiken, die Ertrige und damit die investierte Arbeit zu verlieren, zu hoch
eingeschitzt, betrieben sie die jeweilige Aktivitit nur noch auf Sparflamme oder gaben sie
voriibergehend sogar ganz auf.'”

Das Leben der Khwe in West Caprivi war von wirtschaftlicher und politischer Unsicher-
heit geprédgt. In den Jahren 1998 bis 2002 verschlechterten sich ihre Perspektiven zusitzlich.
In dieser Zeit standen die Khwe in West Caprivi wie schon hédufiger zuvor in ihrer Geschichte
vor der Wahl zwischen zwei wenig versprechenden Alternativen: zu bleiben und zu leiden
oder zu gehen und alles, insbesondere die Landbasis, aufzugeben. Durch die Verdnderungen
der Rechtslage haben sie Schritt fiir Schritt die Kontrolle iiber und ihren Rechtsanspruch auf
Ressourcen und Land, sprich ihre entitlements im Sinne von Sen (1981) verloren. Angesichts
der Arbeitsmdglichkeiten in der Region sind auch ihre Moglichkeiten, ihre Arbeitskraft gegen
,Leben’ einzutauschen, gering. Mit keinem ihrer zahlreichen Kleinsterwerbe alleine und auch
nicht durch deren Kombination verfiigen die meisten Khwe in West Caprivi tiber mehr als ein
starvation set, also lediglich tliber ein Biindel an exchange entitlements, das zu Hunger fiihrt,
wenn diesem nicht durch staatliche oder andere Unterstiitzung begegnet wird.

Im Laufe der Geschichte wurden die Khwe hédufig zwischen méachtigeren Bevolkerungs-
gruppen und deren Auseinandersetzungen um Macht aufgerieben. Dies gilt fiir die fritheren
Auseinandersetzungen zwischen Lozi und Tswana ebenso wie fiir die Zeit der Unabhéngig-
keitskdmpfe in Angola und Namibia und in der Gegenwart fiir die Auseinandersetzungen zwi-
schen Rebellen und namibischen Sicherheitskriften (vgl. auch Biesele & Hitchcock 2002).
Ethnische Fremdbilder und nationalstaatliche Entscheidungen waren dafiir verantwortlich,
dass die wirtschaftlichen Optionen der Khwe sich im Laufe der Geschichte wiederholt ent-
scheidend verdndert haben. Aus Wildbeutern und Kleinbauern wurden zundchst Minen-
arbeiter, spiter Soldaten und zuletzt Menschen, die von Unterstiitzungsleistungen abhédngig
wurden und ihre Kapitalreserven verduf3erten mussten. Koloniale Grenzziehung und staatliche
MaBnahmen haben sich spitestens seit den 1940er Jahren auf die sozialen Beziehungen und
die Ethnizitit der Khwe in West Caprivi ausgewirkt. Wie in den folgenden Kapiteln gezeigt
werden wird, waren die verschiedenen Lebensbereiche hiervon in unterschiedlicher Art und

Weise betroffen.

33 Dabei bewerteten Khwe in Mashambo, Khwe in Mutc’iku und Mbukushu in Mutc’iku die Lage offensicht-

lich jeweils unterschiedlich. Die Khwe in Mashambo gaben ihre Felder auf, weil sie sich nicht sicher waren,
ob sie die Ernte noch selbst erleben oder bis dahin nach Botswana gefliichtet sein wiirden. Die Khwe in
Mutc’iku gaben ihre Felder erst auf als durch die Minen beim Bestellen der Felder Gefahren fiir Leib und
Leben gegeben waren. Die Mbukushu in Mutc’iku gaben ihre Felder nicht auf, sondern verlegten lediglich
ihre Wohnplétze auf die andere Flussseite.
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11 FELDER SOZIALEN WANDELS

I1.1 Ildé - Residenzgemeinschaften

II.1.1 Einleitung

Als Inbegriff der sozialen Vergemeinschaftung von San und anderen (ehemaligen)
Jager/Sammler-Gesellschaften hat sich das Konzept von der mobilen, territorial basierten und
in ithrer Zusammensetzung flexiblen Lokalgruppe oder band etabliert (z.B. Marshall 1960;
1976:156-200; Silberbauer 1979; Leacock & Lee 1982; Cashdan 1989), die wenn auch nicht
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die einzige so doch die ,key unit for aggregation’ sei (Barnard 1992a:226).

aliving in a band was accepted as the distinctive feature suggested by a
comparative study of forager societies [E ].” (Widlok 1999:135)

Was eine band tatséchlich ist, bleibt letztendlich jedoch unklar. Die GroBe spielt offenbar
eine Rolle und betrdgt laut Cashdan (1989:21) normalerweise weniger als 100 Menschen,
wihrend Barnard sich nicht in der Lage sieht, selbst fiir bestimmte San Bevolkerungsgruppen
eine Durchschnittsgrofe anzugeben (Barnard 1992a:226). Unklar bleibt auch, in welchem
Verhiltnis das Kriterium des Zusammenlebens an einem Ort und eventuelle andere
Zugehorigkeitskriterien zueinander stehen.

dBand membership changes from month to month, and visits between +Aa people

and members of other bands are exchanged nearly every day.” (Barnard &
Widlok 1996:91)

Implizit enthalten solche AuBerungen das Vorhandensein potentieller (aber augenblick-
lich nicht in Anspruch genommener) Zugehorigkeiten zu bands sowie eine konzeptuelle
Unterscheidung zwischen Mitgliedern und Besuchern (siehe auch Barnard 1992a:233). Die
ohnehin vorhandene Schwierigkeit, zwischen auf gemeinsamer Residenz oder auf anderen
Gemeinsamkeiten beruhenden sozialen Gruppen zu unterscheiden, erscheint durch den hohen
Grad an Mobilitdt und Flexibilitit in San Gesellschaften zuséatzlich erschwert, so dass
Guenther zu dem Schluss kommt, dass bands nicht definiert werden konnen, weil sie an
Strukturlosigkeit (amorphousness) grenzen (Guenther 1986a:152).

Auch der mit dem Konzept der band verbundene Begriff der Territorialitdt als eine Ver-
haltensweise, durch die Menschen sich Zugang zu diversen ortlich gebundenen Ressourcen zu

sichern suchen (Casimir 1992:4), ohne notwendigerweise eine Kongruenz zwischen sozialen

13 Zwei andere etisch definierbare Gruppen sozialer Organisation in band-Geselleschaften sind laut Barnard

(ibid) domestic unit und band cluster. Die Khwe Begriffe /‘da¢ (11.1.2.1), kiri (11.2.2.1) und kiiri-kx’ani
(11.3.3.1) lassen sich mit allen diesen etischen Konzepten kaum in Ubereinklang zu bringen.
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und geographischen Einheiten zu beinhalten, bleibt im Kontext von San Bevdlkerungen un-

klar:

aVirtually no one to date has seen fit to define precisely what they mean by
‘territoriality’ in the Bushman context.” (Barnard 1992a:231)

Im weitesten Sinne wird unter Territorialitit verstanden, dass das Umherziechen von
bands oder einzelner ihrer Mitglieder nicht nur den jeweiligen natiirlichen Gegebenheiten
(Verfiigbarkeit von Wasser, Reifezeiten von Friichten, etc.) folgt, sondern dariiber hinaus so-
ziale Institutionen und Eigentumsanspriiche beriicksichtigt. Diese werden durch soziale Gren-
zen (social boundary defense) aufrecht zu erhalten gesucht (Cashdan 1983), so dass das Pro-
blem der Abgrenzung sozialer Gruppen bestehen bleibt. Die Frage der Territorialitdt von San
hat in jlingster Zeit im Zusammenhang mit Landrechtsfragen neue Aktualitdt gewonnen hat.
Landlosigkeit wird allgemein als Grund fiir die Verarmung indigener Bevolkerungsgruppen
angesehen (Suzman 2001). Vor diesem Hintergrund unterstiitzen NGOs, die sich die wirt-
schaftliche Entwicklung und/oder politische Unterstiitzung indigener Gruppen zum Ziel
gesetzt haben, Re-Territorialisierungsbestrebungen von San. Bollig & Berzborn (2004)
weisen darauf hin dass im Kontext von Landrechtsforderungen sowohl klare Definitionen von
territorialen Grenzen als auch klare Vorstellungen von Grenzen zwischen sozialen Gruppen
Vorraussetzung fiir Erfolg sind. Ein erfolgreiches Vorbild ist die Kartierung der so genannten

nlore-Gebiete der Julhoansi im Nyae-Nyae-Gebiet in Namibia."*> Nloresi (si=Pluralendung)

werden nach meiner Erfahrung von Mitarbeitern derjenigen NGOs, die im siidlichen Afrika
aktiv sind, als modellhaft fiir alle San Gesellschaften und als ,uralte Form von Landrecht’
angesehen (z.B. BL, Kuru Family of Organisations, pers. Komm., 10.3.2003). Vertreter von
NGOs und zunehmend auch San selbst fordern die wissenschaftliche Rekonstruktion friiherer
Landnutzungssysteme und Eigentumsverhéltnisse. Konkrete Karten orientieren sich hiufig an
einfachen territorialen Modellen und unterschlagen Komplexititen wie diachrone
Verinderungen und synchrone Uberlappungen. Fiir die Siedlungsgebiete der Khwe in
Botswana wurden ehemalige Landnutzung und Eigentumsgrenzen bereits kartiert (#Heku
Community Trust & Arthur Albertson Consulting 2003), entsprechende Karten fiir West
Caprivi sollen demnéchst erstellt werden. ,Siedlungsgeschichten’ (vgl. Lentz 2000) konkur-

rieren im Falle der Khwe nicht nur mit denen der Mbukushu (vgl. 1.3.4.3), sondern auch

5 1n diesem Fall ist ‘Re-Territorialisierung” wortlich zu verstehen, da in den 1980er Jahren viele Julhoansi, die

zu dieser Zeit rund um die Militdrbasis in Tsumkwe lebten, in die frither bewohnten Gebiete zuriickkehrten,
um zu verhindern, dass diese unter Naturschutz gestellt wurden (Marshall 1991:14; Biesele 1993b:58f.).
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untereinander, wenn auch die Grenze zwischen den ethnischen Gruppen derzeit im
Vordergrund steht.

Ein weiterer zentraler Begriff in diesem Zusammenahng ist ,Mobilitit’. Darunter wird in
der Regel das Umherziehen oder Nomadisieren der Gruppe, ihr saisonal differenziertes Aus-
einandergehen (Dispersion) und Zusammenkommen (Aggregation) verstanden (vgl. z.B.
Barnard 1992a:223ff.). Siedlungsweise und Siedlungsmuster wurden vor allem aus kulturdko-
logischer Perspektive betrachtet und als Anpassung an die jeweiligen 6kologischen Bedingun-
gen erklért (vgl. Heinz 1972; Lee 1972a; Yellen 1976; Barnard 1979; Heinz 1979; Guenther
1981; Cashdan 1983; Barnard 1986; 1992a:223-236; 1992c). Andere Ortswechsel wurden un-
ter Begriffen wie Arbeitsmigration, Flucht, etc. gefasst und fanden insgesamt wenig Beach-
tung."*® Mobilitit bei San ist auBer als Anpassung an die dkologische Bedingungen auch als
Strategie zur Reklamation von Anspriichen auf Ressourcen (Wilmsen 1989:187) sowie als
Strategie zum Abbau sozialer Spannungen und zur Vermeidung der Eskalation von Konflik-
ten (z.B. Silberbauer 1982:23; Sugawara 1998; Maruyama 2002:7) interpretiert worden.
Barnard & Widlok (1996:100) stellen fest, dass in Féllen von sozialen Konflikten die zurtick-
gelegten Distanzen in der Regel geringer sind als bei wirtschaftlich motivierter Mobilitdt. Da
Mobilitdt als integraler Bestandteil der band societies gesehen wurde, beschéftigen sich eine
ganze Reihe von Arbeiten mit sozialem Wandel als Folge von Ansiedlung oder Sesshaft-
werdung (Lee 1972b; Ritchie 1986; Kent 1989a; 1989b; Osaki 1990; 1991; Tanaka 1991b;
1995b; Kent 1996b; Sugawara 1999). Auswirkungen von Ansiedlungsprozessen, ob von
Staats wegen verordnet, oder ,freiwillig’, seien der Niedergang der egalitiren Ordnung und
der spezifischen Verteilungsformen von Giitern. Beide sind ebenfalls zentrale Aspekte des
Konzeptes der band societies.

Als spezifische soziale Praxis der Giiterverteilung bei (ehemaligen) Jager/Sammlern gilt
das ,Teilen’ oder sharing, insbesondere das Teilen von Nahrungsmitteln. Dabei steht auch in
der Literatur iiber ,moderne’ Jager/Sammler die hand als zu betrachtende Einheit, innerhalb
derer geteilt wird, im Vordergrund (vgl. Hunt 2000:15). Fiir die Unterscheidung verschiede-
ner Distributionsformen wurde unter anderem die Art des betreffenden Gutes verantwortlich

gemacht, beziehungsweise dessen spezifische Qualitidten wie Vorhersagbarkeit und Packungs-

1 Ortswechsel stellen den Betrachter auch vor ein praktisches Problem. Héufig kdnnen nicht die Ortswechsel

selbst, sondern nur die Verdnderungen vor Ort festgestellt werden. Diese Arbeit ist insofern keine
Ausnahme. Auch hier wurden Ortswechsel nur aus einer rdumlich und zeitlich stationdren Perspektive
erhoben, das heiflit es wurde ihm Rahmen von Zensuserhebung und biographischem Leitfaden explizit nach
Ortswechseln gefragt sowie nach Ablauf von circa 10 Monaten eine Zensus-Revision durchgefiihrt.
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grofe (z.B. Kaplan & Hill 1985), tierisch oder pflanzlich, bearbeitet oder unbearbeitet und in
Naturalien oder Geld bezahlte Lohne (z.B. Barnard & Widlok 1996: 91). Lee sieht bei den
'Kung einen grundsitzlich unterschiedlichen Umgang mit Nahrungsmitteln, die in einer ,ge-
neralisierten familidren Weise’ geteilt wiirden und haltbaren Giitern, deren Austausch eine
,balancierte Reziprozitit’ zugrunde liege (Lee 1982:55). Mit dem Begriff ,Teilen’ sind Kon-
notationen von Grof3ziigigkeit verbunden, die unterstellen, dass die Initiative von demjenigen
ausgeht, der etwas besitzt. Petersen (1993) hat darauf aufmerksam gemacht, dass die Initiative
hiufig von demjenigen ausgeht, der etwas nicht hat beziehungsweise haben mochte und den
Begriff des demand sharing eingefiihrt. Guenther (1999:45) betrachtet demand sharing als
entitlement. Derjenige, der zur Herausgabe eines Gutes auffordert, hat einen Anspruch oder
ein Recht darauf, dass sein Anliegen positiv beantwortet wird. Das Teilen von Nahrungsmit-
teln und anderen materiellen Giitern in San Gesellschaften ist als Instrument zur Nivellierung
O0konomischer Unterschiede (Cashdan 1980c), als Risiko minimierende Strategie (Wiessner
1977; 1982; Cashdan 1985), Resultat praktischer Zwinge (Guenther 1999:46), Mittel zum
Abbau sozialer Spannungen (Marshall 1961), besondere Form der Pflege sozialer Netzwerke
(Kent 1993b) und als phinomenologische Qualitdt der sozialen Beziehungen in bands (Bird-
David 1994) interpretiert worden.

Wie die Kategorie der Jager/Sammler-Gesellschaften insgesamt (vgl. 1.1.3), leiden auch
die fiir deren Definition herangezogenen spezifischen Formen sozialer Verbdnde, Ortswechsel
(vgl. Kumagai 1998) und Distribution von Giitern (vgl. Hunt 2000)"" darunter, dass sie in der
Regel nicht Kategorie iibergreifend betrachtet werden. Wie Khwe diese letztgenannten
Aspekte gestalten, wird im folgenden beschrieben. Die Frage der Relevanz von Gruppenzuge-
horigkeiten fiir Zugang zu Land und natiirlichen Ressourcen wird dagegen erst in Kapitel

I1.3.4.3 behandelt.

7 Fiir Diskussionen der theoretischen Konzepte unterschiedlicher Distributionsformen in Jager/Sammler-Ge-

sellschaften und der Frage, inwieweit eine getrennte Betrachtung von Konzepten, die normalerweise nicht
mit Jager/Sammler-Gesellschaften in Verbindung gebracht werden wie gift oder commodity sinnvoll ist, ver-
gleiche die Beitrage in Wenzel, Hovelsrud-Broda und Kishigami (2000).
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I1.1.2 Konzepte und Normen

I1.1.2.1 Bedeutungen und Abgrenzungen des Begriffes /’dé

Der Khwe Begriff /’dé bezeichnet einen bewohnten Ort, der von Busch (¢c’dd) umgeben

ist, fiir den eine gewisse Dauerhaftigkeit der Besiedlung intendiert ist und der eine bestimmte

Anlage aufweist. Die wesentlichste Voraussetzung dafiir, dass ein Ort /’d@é genannt wird, ist,

dass er bewohnt ist. Auf einen nicht mehr bewohnten Ort findet der Begriff keine Anwen-

dung. Aufgegebene Wohnorte werden yara oder gombo (vgl. Kohler 1989:203) genannt.
Kohler (z.B. ibid:202) iibersetzt /'dé mit ,Wohnplatz’.

aSoweit die Uberlieferungen dariiber Auskunft geben, haben die Khwe seit Men-
schengedenken feste Wohnplitze gekannt, die sie /’dn="‘o I'dé ‘Niederlassungs-

wohnplatz’ oder einfach /’dé ‘Wohnplatz’ nennen. Wenn die Khwe in den Busch

zogen und dort zuweilen monatelang blieben, um zu sammeln und zu jagen, kehr-
ten sie zu ‘threm’ Wohnplatz zuriick. Der Besitz wird hier in der Sprache nicht
besonders ausgedriickt.” (Kohler 1989:202)

Kohler (1989:205) vermutet, dass /’dé urspriinglich allgemein ein ,Lager’ bezeichnete
und zwar unabhéngig davon, wie lange man sich dort authielt. Hiervon seien dann die Begrif-
fe gunii-I'dé (gunii = zum Sammeln und Jagen in den Busch gehen) und /'dn-o-1'aé (/'an =
sich niederlassen) abgeleitet worden. Mit /’aé meinten meine Gesprachspartner immer ihre

dauerhaften Wohnplétze. Dieser Begriff hat sich also als prototypischer Begriff durchge-
setzt."®

In der Regel ist es fiir den Betrachter vom bloBen Augenschein moglich, einzelne /'dé

vom umgebenden Busch und voneinander zu unterscheiden. Auch innerhalb einer Siedlung
sind einzelne Wohnplitze durch einen dazwischen belassenen Streifen Busch voneinander

getrennt."’ Innerhalb des /’dé sind Gras und Biische entfernt, um Schlangen und Skorpione

frithzeitig erkennen zu konnen und damit sich Buschfeuer nicht so leicht auf die hdufig mit

B% Die Ubersetzung von /‘dé mit camp (Kilian-Hatz & Schladt 1997:138) erscheint funktional eingeschrinkt

und driickt gegeniiber ,Wohnplatz’ (homestead) zu sehr das Vergingliche und Kurzfristige aus, sie trifft
daher eher auf gunii-/"dé zu. Auch ein /’dé kann unter Umsténden nach einer nur kurzen Wohndauer verlegt
oder verlassen werden. /’dé weisen eine grofle Variationsbreite in Bezug auf das konkrete Erscheinungsbild

auf. Die Absicht zu bleiben, spiegelt sich aber auch im Materiellen und in der hierein investierten Arbeit. Ins

Buschlager nimmt man nicht alle Besitztiimer mit, vieles bleibt am /’d¢é zuriick.

39 Felder (tcara) bilden eine eigene Kategorie, die jedoch nicht auf der gleichen Ebene angesiedelt ist wie das

Kontrastpaar ,bewohnter Ort’ (/’aé) — ,Busch’ (¢c’dd), sondern diesen jeweils zugeordnet wird. &Wenn das
Feld im Busch liegt, ist es ein tc’ad-tcara. Niemand wohnt dort. Man geht nur fiir die Tagesarbeit dorthin.
Es ist sehr groB. /dé-tcdra ist das Feld, von dem Du zuerst isst. Auch wenn es grof ist, heiit es /'dé-tcara,
weil Dein Haus dort ist” (NB, 30.11.2000).



124

Gras gedeckten Hausdédcher ausbreiten konnen. Ein /'dé ist also anhand eines einfachen

morphologischen Kriteriums, ndmlich der Ansammlung von Héusern/Hiitten (ngu) und der
Befreiung des dazwischen liegenden Raumes von Busch (#c’d0) identifizierbar.

Der Begriff /’dé ist insofern zweideutig, als er auch ganze Ortschaften, die aus mehreren
kleineren /’dé (homestead) bestehen, bezeichnet. Dies konnte eine einfache pars-pro-toto-Be-

nennungsstrategie sein oder auf gegentiber der Vergangenheit verdnderte Siedlungsstrukturen

verweisen. Moglicherweise waren /‘aé in der Vergangenheit nicht nur kleiner, sondern auch

als unteilbare Einheiten konzipiert.'"*" Allerdings erinnerten auch meine #ltesten Gesprichs-

partner fiir die Zeit ihrer Kindheit mehrere benachbarte /’aé an einem Ort, so dass eine solche
Moglichkeit im Falle der Khwe Spekulation bleiben muss.
Zwar wird bei dem Begriff /’dé die menschliche Dimension in der Form mitgedacht, dass

ein aufgegebener Wohnplatz kein /’dé mehr ist, dennoch bezeichnet /’dé in erster Linie die

141

morphologische Einheit und nicht die Residenzgemeinschaft selbst.”” Die Bezeichnung fiir

die an einem /’dé zusammen lebenden Menschen - /'dé-khoé-na'** — ist aus den Begriffen fiir
,Wohnplatz’ und ,Mensch’ zusammengesetzt. /’dé ist ein Kristallisationspunkt fiir soziale Be-

ziehungen und ortlich gebundene Rechte, entspricht aber nicht dem etischen Begriff band, der
einen Sozialverband bezeichnet. Das Vorhandensein einer materiellen Struktur in Form von
Héusern, Zaunen, Ablagegestellen, etc. ist ebenso wie das Bewohntsein eine Voraussetzung

dafiir, dass ein Ort als /’dé angesprochen werden kann.

AuBler durch das Kriterium ,Bewohntsein’ und die intendierte Aufenthaltsdauer ist die

Verwendung des Begriffes /'aé auch durch die Art der Anlage definiert. Innerhalb des West

Caprivi wird dieses Kriterium einzig von der Siedlung Omega nicht erfiillt. Omega wird
ebenso wie die Stidte Rundu, Katima Mulilo oder Windhoek als dérdpa bezeichnet.'” Das
entscheidende Kriterium kann kaum die GroB3e sein, denn Omega ist mit einer Einwohnerzahl
von circa 600 (vgl. Brenzinger 1998:336) nicht wesentlich groBer als einige andere

Ortschaften in West Caprivi und kleiner als der Riicksiedlungsort Mutc’iku. Der wesentliche

1% Widlok macht eine Diversifizierung der Siedlungstypen bei den Hailom fiir die unterschiedlichen Bedeutun-

gen des offenbar verwandten Terminus /gdus verantwortlich (Widlok 1999:136).

141 Demgegeniiber scheint der Hailom-Begriff /gdus zwar unterschiedlich umfassende Residenzgemeinschaften,

aber immer eindeutig eine Gruppe von Menschen, ndmlich ,people living in a hut’, ,forming a hearth group’
oder ,band’ zu bezeichnen (Barnard & Widlok 1996:102).

Wortlich: Wohnplatz-Mensch-Commune:Plural.

Lehnwort von Afrikaans dorp ,Stadt’.

142
143
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Unterschied scheint vielmehr die geschlossene und kompakte Anlage zu sein. In dem
ehemaligen Militdrlager Omega stehen die Hiuser in Reihen nebeneinander und zwischen den
einzelnen Hausern sind jeweils nur wenige Meter Platz frei. Die einzelnen Wohneinheiten
sind nicht durch einen - wenn auch noch so schmalen - Streifen Busch voneinander getrennt.

Ein weiterer Begriff fiir eine raumliche Einheit, den es von /'dé abzugrenzen gilt, ist 7.
Koéhler (1991:493) schreibt, dass z ,Land’ auch in der Bedeutung ,Wohnplatz’ oder ,Wohn-

gebiet’ in Gebrauch sei. Orte wiirden mit ihrem Eigenamen benannt, der zugleich das umlie-

gende Gebiet bezeichne. Heute hat sich die Bedeutung des Begriffs 7 insofern gewandelt, als

er auch auf Nationalstaaten angewandt wird, eine Entwicklung die in dhnlicher Weise fiir den

Haillom-Begriff /nus zutrifft (Barnard & Widlok 1996:102).

I1.1.2.2 Réiumliche Differenzierung

In den wenigen friihen Quellen wird iiber das Aussehen der Khwe Siedlungen Unter-
schiedliches berichtet: Wilhelm (1955:20) beobachtet in Stidost-Angola eine kreisformige An-
lage ohne Einzdunungen. Laut Schonfelder (1935:88) und De Almeida (1965:13) waren
Khwe Wohnplitze in Stidost-Angola von Palisadenzdunen umgeben. Auch Kdéhlers Informan-
ten berichteten, dass die Khwe in Angola einst djodra genannte Palisaden um ihre Wohn-
plétze errichteten. Erst nach Ankunft der Portugiesen hétten sie ebensolche Riedzdune gebaut
wie die Mbukushu (K&hler 1997:692).'"** Ein Mann schrieb diese Entwicklung dem Einfluss
der Stidafrikaner zu:

aFriher hatten wir Khwe keine Zaune (dirdpd). Wir lebten an einem /’dé, eine

Hiitte (ngu) hier, eine Hiitte dort. Erst als die Buren kamen, haben wir Zdune
kennen gelernt. In Buma lebten die Khwe ohne Zaune. Nur wo es Lowen gab,
machten sie Zaune aus Pfahlen.” (NB, 19.1.1999).

Die Gestaltung der Abgrenzung von Siedlungseinheiten scheint also auch in der Vergan-
genheit uneinheitlich gewesen zu sein.

Koéhler (1997:694f.) prasentiert im dritten Band seiner Khwe Enzyklopéddie eine mit
aWohnplatz der Kxoé in alter Zeit” iiberschriebene Skizze, die er nach den Angaben seines

Informanten Ndo erstellt hat (vgl Abbildung 16).

144 Wihrend in Kohlers Texten die Riedziune mit dem Wort érombe bezeichnet werden, laut Kohler

(1997:692) ein Lehnwort unbekannter Herkunft, wird hierfiir heute meist die Bezeichnung dirdpa, laut
Kilian-Hatz (2000:24) ein Lehnwort aus dem Mbukushu, gebraucht.



ABBILDUNG 16: SKIZZE EINES KHWE-WOHNPLATZES ,IN ALTER ZEIT’ NACH KOHLER

1 di.xa.xa=I"de.ma

2 lloé-lla

3 djoaBa=kx‘éi

4 |(i.n tda-kxoé.na

5 I'Gi-pgyeu.lla Ixoa
fi.wa=xu.a.hi I’de-pgyéu.llu
Ixoa llna.n 'h dni.ma

6 kéi Ilhti.dji

7 kéi I’&=kx’am

8 kéi-pgyéu.llua

9 kéi I’é&=kx’am;

li="0-1"€ kx’a-kxoe=di

10 I"é=kx’am.dji

11 1i="0 |I6.he

12 1i="6-1"€ Jl&-kxoe=di

S Sonnenaufgangsseite
® Sonnenuntergangsseite
|z} Offnungen

4L Bogengabel

Reproduktion aus Kohler (1997: 694-695)

1 Herr des Wohnplatzes

2 Bogengabel

3 Schlingengabel

4 Andere ,Alte’

5 Seite der Schwiegersohne und
der verheirateten jungen Minner
des Wohnplatzes

6 Ledige jungen Frauen

7 Feuer der Ledigen

8 Feuer der ledigen jungen Minner

9 Ledigen-Feuer und Feuer
des Tanzes der Ménner

10 Feuerplitze
1 Tanzplatz
12 Feuer des Tanzes der Frauen

Y Schlingengabel
%+ Feuerplatz

&\ Hiitte

%t Heiliges Feuer
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Danach lag das Haus des Altesten auf der Ostseite der Anlage, und auch fiir Behausungen
der librigen Bewohner gab es offenbar vorgeschriebene Positionen innerhalb des kreisformig
angelegten Wohnplatzes. Die Skizze und der zugehorige Text (1997:696) lassen allerdings
nicht erkennen, ob es sich um eine idealtypische oder um eine aus gidngigen Merkmalen
abstrahierte Anlage handelt. Es ist jedoch klar, dass es sich nicht um eine konkret realisierte
Anlage handelt.

Fiir die heutige Zeit ist es nicht moglich, einen typischen Grundriss fir Khwe Wohn-
platze wiederzugeben. Vielmehr gibt es deutliche Unterschiede zwischen den Wohnplétzen
der beiden Feldforschungsorte (vgl. 11.1.3.1). Dariiber hinaus bestritten meine Gespréachspart-
ner das Vorhandensein von Regeln, die vorschreiben, wer an einem gemeinsamen Wohnplatz
an welcher Stelle sein Haus zu bauen hat oder bauen darf. Vielmehr sei dies eine individuelle
,Herzensentscheidung’. Entsprechende Nachfragen wurden rundweg zuriickgewiesen oder gar

nicht erst verstanden.

aMan baut sein Haus dahin, wo das Herz es einem sagt. Es gibt keine Regeln, wo-
hin man sein Haus bauen soll. [Und auf Nachfrage:] Ja, die alten Menschen halten
etwas von diesen Sonnen-Geschichten, weil ihnen kalt ist.” (SM 17.10.2000)

Mehrfach konnte ich beobachten, dass einzelne Hausgemeinschaften an demselben
Wohnplatz, aber an einer anderen Stelle ihr Haus neu errichteten, meist weil das alte Haus

von Termiten zerfressen war.

11.1.2.3 Soziale Differenzierung

Der Terminus /’aé bezeichnet den Platz, wo eine Person wohnt, unabhingig von ihrer so-

zialen Position. Dennoch bietet der Wohnplatz nicht fiir alle seine Bewohner das gleiche Mal3
an rechtlichem und emotionalem Riickhalt. Der Wohnplatz, an dem die Familie des Ehepart-

ners lebt, wird als c£&-/'dé'* spezifiziert und selbst, wenn man dort wohnt, nicht als derjenige

primérer Zugehorigkeit empfunden. Im Falle des Todes der Frau kann die Zugehorigkeit so-

gar fiir die Kinder erldschen.

aDein richtiger /'aé ist der deines Onkels [Mutterbruder]. Der Vater wird nicht
mehr fiir dich sorgen, wenn die Mutter stirbt.” (AM, 13.11.2000)

15 Wortlich: heiraten-Wohnplatz.
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Ein #gadra-/'aé'* ist ein Wohnplatz, dem man sich zwar aus Not anschlieBt, an dem das

Bleiberecht aber nicht auf Dauer abgesichert ist:

aDas hier ist fiir mich ein #adrd-/"daé. Ich bin hierher zu meiner Schwester und ih-

rem Mann gezogen als mein eigener Mann gestorben ist. Es ist der Platz des Man-
nes meiner Schwester. Das ist schlecht fiir mich. Wenn die beiden sich scheiden,
habe ich kein Recht, hier zu bleiben.” (JN, 8.11.2000)

Die einzige sprachlich markierte soziale Position innerhalb der Residenzgemeinschaft ist

die des dixa-/'aé."*" Dariiber hinaus wird nur zwischen /dé-khéé-na'*® oder Bewohnern und

darada-khéé-na'® oder Besuchern unterschieden.

Ebenso wie der Terminus /’dé einen einzelnen Wohnplatz oder eine aus mehreren Wohn-
pldtzen zusammengesetzte Siedlung bezeichnen kann, kann mit dixa-/'aé der ,verantwortliche

Eigentiimer’ eines einzelnen Wohnplatzes oder der einer ganzen Siedlung gemeint sein. Der

dixa-I'aé hatte in der Vergangenheit unter anderem rituelle Aufgaben, die in der Gegenwart
kaum noch durchgefiihrt werden. Hierzu gehorte das Entziinden des ersten Feuers vor der ¢é&e-
lgaa.”™ Das ist ein gegabelter Ast, der am Rande des Wohnplatzes vor einem Baum in den
Boden gesteckt wurde. Daran hing der Jagdbogen des dixa-/‘aé. Auf dem Boden davor lagen
zwei kurze Rundholzer. Vor der tée-Jgad bat der dixa-/'aé die Ahnen um Jagderfolg und
dankte ihnen nach der Jagd. Die Jagdbeute wurde auf den Holzern vor der tée-/gaa abgelegt
und vom dixa-/‘dé an die Bewohner verteilt (vgl. Kohler 1973; Kohler 1997:528ff). Als

Frontispiz des dritten Bandes von ,Die Welt der Kxoé-Buschleute’ préasentiert Kohler eine

Fotografie der mit Hornern und Skroten von Beutetieren reich geschmiickten tée-/gad aus

dem Jahre 1965. Heutige Bogengabeln, die von einzelnen alten Ménnern noch gepflegt wer-
den, sehen vergleichsweise unscheinbar aus (sieche Abbildung 17).

Obwohl die dixa-/‘dé in erster Linie mannlich gedacht werden, gibt es zumindest heute

auch Frauen, die so bezeichnet werden (vgl. 11.1.3.2). AuBBerdem werden in der Vorstellung
der Khwe Wohnplédtze von einem Mann gemeinsam mit seiner Frau gegriindet, wenn sie be-

reits erwachsene Kinder haben. Frauen waren allerdings nie dixa-/aé einer ganzen Siedlung.

146
147
148
149
150

Wortlich: betteln-Wohnplatz.

Wortlich: Verantwortlicher/Eigentiimer-Wohnplatz.
Wortlich: Wohnplatz-Mensch-Commune:Plural.
Wortlich: besuchen-Mensch-Commune:Plural.
Wortlich: Bogen-Gabel.
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ABBILDUNG 17: ALTER KHWE MANN VOR SEINER BOGENGABEL

Foto: Gertrud Boden
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Kohler beschiftigt sich nicht explizit mit der Spannbreite der Bedeutungen der Begriffe
I'aé und dixa-I"aé. Er spricht durchgéngig von aWohnplatz” und aHerr des Wohnplatzes”,

lasst aber offen, welche Grofle, Struktur und Zusammensetzung diese Residenzgemeinschaf-
ten haben. K6hler macht auch keine Angabe dazu, wie die Nachfolge dieser Position geregelt
ist. Heute werden hierfiir unterschiedliche Regeln formuliert: Nachfolger eines hauslichen

dixa-I'aé wird in der Regel sein Bruder oder sein éltester Sohn, im Ausnahmefall auch der
Sohn einer Schwester,"”' wihrend die Nachfolge des dixa-/'dé einer Siedlung in der Regel an

einen (klassifikatorischen) Schwestersohn oder (klassifikatorischen) Bruder (vgl. 11.4.3.1) und

nur in Ausnahmefillen an einen Sohn geht. Dixa-/"dé von Siedlungen haben in der Vergan-

genheit offenbar manchmal einen Teil ihres Gebietes an den Mann einer Schwester oder einen
eingeheirateten Schwiegersohn abgeben (WM, 4.2.2003).
Als Aufgaben der dixa-/‘aé wurden die Schlichtung von Konflikten und die Zugangskon-

trolle zu Wohnplatz beziehungsweise Siedlung genannt. Bei Kdhler heift es:

aDer Griinder eines Wohnplatzes, der im allgemeinen der Alteste der Lokalgruppe
(das heiBit der mit ihm verwandten und bei ihm wohnenden Familien) ist, ist der
‘Herr des Wohnplatzes’ (Kx. di.xa=I’4é.ma). Er entscheidet, wer sich an seinem

Wohnplatz niederlassen darf und wer nicht.” (Kohler 1989:202f.)

Was die Zugangsberechtigung angeht, so gilt prinzipiell das Recht des Ersten, und zwar
fiir einen Wohnplatz ebenso wie fiir eine ganze Siedlung. Neuankommlinge sollten den dixa-

I'déé um Zustimmung bitten, wenn sie sich an einem bereits bewohnten Ort niederlassen wol-
len. Allerdings kann Personen, die in einer bestimmten verwandtschaftlichen Beziehung zu

den bereits an einem Wohnplatz lebenden Menschen stehen, der Zugang offenbar nicht ver-

weigert werden.

aKinder, Eltern und Geschwister miissen niemals fragen. Entfernte klassifikatori-
sche Geschwister wohl. Sie miissen auch den headman fragen.” (AM, 30.1.2001)

aWenn die Familie irgendwo lebt, braucht man nicht zu fragen. Erst ist man zu Be-
such. Dann sieht man, dass man bleiben will und sagt es allen. Wenn man keinen

kennt, muss man den voorman [headman] fragen. Der hort dann bei den anderen,
ob sie einverstanden sind.” (BK, 25.10.2000)

Ebenso wie ein Mann als dixa-/'aé einen Wohnplatz nicht alleine griindet, hat er auch

nicht die alleinige Entscheidungskompetenz dariiber, wer an seinem Wohnplatz lebt:

1 Maénner, dic an einem Wohnplatz eingeheiratet haben, kénnen nicht dixd-/’aé dieses Wohnplatzes werden

(AM, 31.1.2001). Eine Witwe kann nach dem Tod ihres Mannes voriibergehend als dixa-/aé angesprochen
werden, bis ihr dltester Sohn die Aufgabe iibernechmen wird.
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aDie Frau kann selbst entscheiden, jemanden aus ihrer Familie aufzunehmen. Bei
anderen Menschen muss sie ihren Mann fragen.” (SM, 17.10.2000)

Zwar sind die dixa-/'dé der Wohnplétze prinzipiell zustindig fiir die Aufnahme von Per-
sonen an ihrem Wohnplatz und die dixa-/'dé von Siedlungen fiir die Griindung neuer Wohn-

plétze innerhalb ihrer Siedlung, aber es ist offensichtlich, dass hieriiber auch andere Personen
Entscheidungen treffen und Konflikte entstehen konnen (vgl. 11.3.4.3).

Hinzu kommt, dass — wie in einem der Zitate angedeutet - die Unterscheidung zwischen
Bewohnern und Besuchern flieBend ist. Bleiben Besucher Tage, Wochen oder Monate, sind
sie fiir den Beobachter nicht mehr von den Dauerbewohnern zu unterscheiden.'” Von ihnen
wird erwartet, dass sie sich geméf ihrem Alter und Geschlecht an den téglich anfallenden Ar-
beiten beteiligen und werden ihrerseits an den Ressourcen des Wohnplatzes beteiligt.

Sugawara (1988:270f.) und Widlok (1999:146) haben fiir die Glwi beziehungsweise fiir die
Hailom gezeigt, dass dort die BegriiBung ein Mittel ist, um zwischen Insidern und Outsidern

zu unterscheiden. Zwar konnte ein dhnliches BegriiBungsverhalten auch bei den Khwe beob-
achtet werden, allerdings konnen Besucher und Bewohnern auf diese Weise nur bei der An-
kunft der Besucher unterschieden werden.'” Bleiben Besucher linger, kénnen sie als solche
nur aufgrund einer ausdriicklichen Erklérung oder nach ihrem Weggehen identifiziert werden.
Ob jemand als /’aé-khoé identifiziert wird, ist das Ergebnis eines Prozesses, nicht das einer
einmaligen Handlung, und Meinungen iiber den Status einer Personen gehen im Einzelfall

auseinander. Entsprechende Aussagen sind also ein Mittel, um am Status der betreffenden

Person mitzuwirken.

132 Demgegeniiber sind Verhaltensregeln, die die Bezichungen zwischen Verwandten regeln, deutlich

erkennbar, etwa wer wem Arbeitsauftrage erteilt oder wer wessen Haus betreten darf (vgl. 11.2.2.2).
Bewohner eines Wohnplatzes begriilen einander nicht, wenn sie von ihren tdglichen Besuchen oder Erledi-
gungen zurlickkehren. Nur Besucher werden bei ihrer Ankunft begriiit. Allerdings kommt es dabei auch auf
die soziale Situation an. Sitzen im Alltag Menschen einfach zusammen und reden und trinken, gesellen sich
andere aus der Nachbarschaft einfach dazu und beteiligen sich an der Unterhaltung, ohne von den Bewoh-
nern begriilt worden zu sein. Die Initiative fiir die BegriiBung liegt in der Regel beim dixa-/'aé oder, wenn
dieser nicht anwesend ist, bei den élteren Bewohnern des Platzes, jedenfalls nicht beim Ankémmling. Der
oder die Besucher setzen sich zunéchst an einen schattigen Platz am Rande und warten bis sie begriiit wer-
den. Danach ist fiir sie der Augenblick gekommen, eventuelle Anliegen vorzutragen. Bei einem solchen Ver-
halten von Seiten der Besucher konnen die Bewohner ihrerseits davon ausgehen, dass erstere ein konkretes
Anliegen haben. Ein solches Verhalten schafft offensichtlich Distanz. Diese ist bei Fremden oder Personen,
die lange in der Ferne geweilt haben, sozusagen natiirlicherweise vorhanden, wird aber auch durch spezifi-
sche Anliegen bewirkt. Das Verhalten der Besucher gibt den Bewohnern Zeit, sich auf das zu erwartende
Anliegen einzustellen und vorzubereiten. In formellen sozialen Situationen wie Beerdigungen warten die
Kondolenzbesucher darauf, von den Betroffenen dixa-na (verantwortlicher Eigentiimer-Commune:Plural), in
diesem Fall den averantwortlichen Eigentiimern” der Trauer, begriifit zu werden. Diese kdnnen so die Situ-
ation kontrollieren und auch, wen sie wann an ihren Emotionen teilhaben lassen wollen.

153
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11.1.2.4 Idealer Entwicklungszyklus

Den Entwicklungsprozess von Wohnpldtzen beschrieb eine circa 50-jdhrige Frau in

Mutc’iku folgendermalien:

aVor langer Zeit machten es die alten Menschen so: Wenn die Eltern der Ehe zuge-
stimmt hatten, wurde ein #iami-ngu'* gebaut. Das Paar lebte in diesem Haus bis

ein Kind geboren war. Dann zogen sie zum Platz der Familie des Mannes.
Manchmal warteten sie sogar bis zur Geburt des zweiten Kindes. Dann sprachen
sie mit den Eltern der Frau und sagten ihnen, dass sie nun zum Platz des Mannes
ziehen wollten. Danach kam der Mann noch zwei oder drei Mal im Jahr zum Platz
der Frau und blieb dort fiir mehrere Wochen, um nach ihnen zu sehen. Wollte die
Frau mitkommen, kam sie mit, wenn nicht, blieb sie an ihrem eigenen Platz.
Wenn die Kinder gro3 geworden sind, sollte der Mann seinen eigenen Platz bau-
en. Auch heute noch miissen Frau und Mann am Platz der Frau heiraten, aber sie
bleiben nur fiir ein paar Tage. Ein guter Mann versorgt die Eltern seiner Frau und
arbeitet flir sie. Er baut ihnen ein Haus, er hilft ihnen im Feld, er bringt ihnen Es-
sen. Heute gibt es viele schlechte Méanner, die das nicht tun.” (KS, 23.11.1998)

Auch gemiB3 dem hier in Teilen in eine heile Vergangenheit verwiesenen idealen Ent-
wicklungszyklus sind verschiedene soziale Kompositionen an Wohnplétzen zu erwarten: Neu
gegriindete Wohnplitze sollten aus Kernfamilien mit bereits herangewachsenen Kindern im
heiratsfahigen oder fast heiratsfdhigen Alter bestehen, sich dann zundchst vergréBern, wenn
Schwiegersohne und Enkelkinder hinzukommen oder die eigenen Shne, die die Zeit des
Brautdienstes bei ihren Schwiegereltern beendet haben, mit ihren Frauen und Kindern zum
elterlichen Wohnplatz zuriickkehren. Dieselben Wohnplédtze werden sich im Laufe der Zeit
wieder verkleinern, wenn die Kinder der S6hne erwachsen werden und eigene Wohnplétze
griinden.'” Das Zitat deutet auch an, dass Schwiegerséhne ihren Brautdienst-Verpflichtungen
heute nicht nachkommen und junge Ehepaare frither als in der Vergangenheit einen eigenen
Wohnplatz griinden. Mit den Normen fiir Residenz und Brautdienst &ndert sich also

vermutlich auch die soziale Komposition der Wohnplatze.

3% Woartlich: #ami= T ristachya superba, ngit = Haus. Das #iami-ngu ist das traditionelle kuppelformige Mat-

tenhaus der Khwe (vgl. Kéhler 1997:612ff.).

Die Entscheidung dariiber, an welchem Wohnplatz man sich niederldsst, liegt nach {ibereinstimmender Aus-
sage beim Mann. Will die Frau nicht zur Familie des Mannes zichen, hat der Mann allerdings nur die Mog-
lichkeit, ihre Eltern zu bitten, in diesem Sinne auf sie einzuwirken. Auch die Frau hat prinzipiell die Pflicht,
ihre Schwiegereltern zu unterstiitzen und der Schwiegermutter im Haushalt zu helfen. Der normative Druck
scheint aber gering und der Mann letztlich darauf angewiesen zu sein, durch sein eigenes Verhalten zu iiber-
zeugen: aWenn das Verhalten des Mannes gut ist, wird sie sich von selbst dazu entschlieBen, auch seine El-
tern zu besuchen und ihnen zu helfen.” (MM, 17.11.2000).

155
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I1.1.2.5 Mobilitat

In der Darstellung der Khwe waren zwei AuBerungen iiber Mobilitét sehr prominent.

Zum einen wurde sie als ein Aspekt des ethnischen Selbstbildes formuliert:
aWir Khwe sind so, dass wir nicht an einem Ort bleiben.” (DK, 3.11.1999)

Diese und dhnliche Aussagen bezogen sich aber nicht nur auf Ortswechsel, die aufgrund
der saisonalen Verfiigbarkeit von Ressourcen unternommen wurden, sondern auch auf Be-
suche, Wohnplatzwechsel wegen sozialer Konflikte, Abwesenheiten aufgrund von Arbeits-
migration oder politisch motivierte Flucht. Zugleich sind hiufige Ortswechsel Bestandteil des
ethnischen Fremdbildes von Khwe als ehemalige Jager und Sammler, und es war offensicht-
lich, dass dieses Stereotyp dazu genutzt wurde, um Griinde fiir Ortswechsel, die man nicht
nennen wollte, wie beispielsweise soziale Konflikte mit Nachbarn, zu verbergen.

Die zweite sehr oft gehdrte AuBerung in Bezug auf Ortswechsel war, dass die Zeit, in der
die Khwe von einem Platz zum anderen zogen, der Vergangenheit angehore. Solche AuBerun-

gen bezogen sich fast immer auf die saisonale Mobilitdt in Abhéngigkeit von Buschftriichten.

aFriiher lebten wir nur zeitweise an einem Ort. Die Ménner gingen um zu schauen,
wo welche Friichte reif waren und kamen zuriick und sagten es den Frauen. Sie
miissen wissen, ob es dort ein Grabwasserloch oder eine Regenwasserpfanne gibt.
Die Ménner miissen zuerst das Wasserloch aufgraben. Wir gingen dahin, wo ge-
rade Friichte reif waren. Heute leben wir Khwe an einem Ort und zichen nicht
mehr umher.” (CM, 9.11.2000)

Aus den von mir aufgezeichneten Lebenserinnerungen ergibt sich folgendes Mobilitéts-
muster: In der Trockenzeit lebten die Khwe an permanenten Wasserstellen, wo sie auch Fel-
der anlegten. In der Regenzeit suchten sie Gebiete auf, in denen es viele Buschfriichte gab.
Dabei verlieBen nicht unbedingt alle Bewohner die permanente Siedlung. Auch die semi-per-
manenten Siedlungen wurden unter Umstdnden verlegt, aber in der Regel nur um einige hun-
dert Meter. Die Kontinuitédt der Residenz bestimmter Familiengruppen (vgl. 11.3.2.1) fiir man-
che Gebiete und Orte wie beispielsweise Bwabwata kann iiber ein Jahrhundert zuriickverfolgt
werden.

Die Khwe in Mashambo berichteten, dass die in den Lebenserinnerungen beschriebene
Siedlungsweise im Ostteil von West Caprivi erst durch das Auftauchen der siidafrikanischen
Geheimpolizei in den 1960er Jahren ein Ende gefunden hat.

Dagegen heifit es bei Kohler:

dHeute ziehen die Khwe nicht mehr von einem Platz zum anderen. Als Kafuro ein
Kind war [1905-1910] taten sie es schon nicht mehr.” (Kohler 1997:524)
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und

aDie Zeit der horizontalen Mobilitit liegt bei den Kxoé weit zuriick. Im Jahre 1986
konnte sich kein Informant an einen Fall der Verlegung eines Wohnplatzes
erinnern.” (Kohler 1997:515, Fn h)"*°

In den von mir aufgenommenen individuellen Lebenserinnerungen werden nur die den
historischen Ereignissen zuzuordnenden Ortswechsel detaillierter beschrieben. In der Regel
wird das Umherziehen von einem Platz zum anderen innerhalb eines bestimmten Gebietes bis
kurz vor der Militdrzeit zwar erinnert, aber ohne die Abfolge der jeweiligen Aufenthaltsorte
im einzelnen nachzuvollziehen."”” Viele Ménner berichteten von der Wanderarbeit in den Mi-
nen oder auf Farmen. Khwe aus Angola erinnerten sich an ihre Flucht vor dem dortigen Krieg
und ihre Ansiedlung durch die siidafrikanische Armee. Eine ganze Generation junger Khwe
ist in den Militdrlagern von Omega (Einwohner von Mutc’iku) oder Fort Doppies (Einwohner
von Mashambo) geboren. Fiir die Zeit nach der Unabhéngigkeit standen zwei Ereignisse im
Mittelpunkt: die Auflésung der Militirlager und (bei den Einwohnern von Mutc’iku) die Aus-
wahl und Vergabe der Grundstiicke innerhalb des Riicksiedlungsprogramms sowie eine even-
tuelle Flucht nach Botswana. Manchmal wurden auch individuellere Motive erwédhnt, zum
Beispiel die Riickkehr zur eigenen Familie, wenn der Ehepartner gestorben oder fiir ldngere
Zeit (zum Beispiel wegen Minenarbeit) abwesend war, zu leistender Brautdienst oder der
Wunsch, einen eigenen Wohnplatz zu griinden.

Wie die Ortswechsel der Khwe in der Vergangenheit im einzelnen ausgesehen haben und
motiviert waren, ldsst sich liber Erinnerung jedoch ebenso wenig feststellen wie mogliche
Verdanderungen der Konzepte und Bewertungen von Ortswechseln. Da vergleichbare Daten
fiir die Vergangenheit fehlen, kann im Hinblick auf Ortswechsel nicht zwischen erinnerter
Norm und friitherer Praxis unterschieden werden. Geht man von dem generellen Muster aus,
so erscheinen die Siedlungen, in denen die Khwe heute leben, gegeniiber der Vergangenheit
grofler und permanenter. Letzteres sind sie jedoch nur insofern, als - abgesehen von den
jingsten politisch motivierten Fliichtlingswellen - die Siedlungen dauerhaft bewohnt sind,

das gilt, wie sich zeigen wird (vgl. I1.1.3.4), jedoch nicht fiir die einzelnen Wohnplétze.

136 Vergleiche hierzu auch Schonfelder (1935:88): “Sie [die Khwe] halten einige Haustiere, bestellen d&rmliche

kleine Felder, umhegen ihre Dorfer mit Palisaden und sind dabei, das schweifende Jagerleben mit dem
sesshaften Siedeln des Ackerbaus zu vertauschen.” Offenbar begreift Schonfelder das Anlegen von Feldern
als eindeutiges Anzeichen der Sesshaftwerdung. Tatsidchlich haben die Khwe iiber zahlreiche Generationen
mobile Lebensweise und das Anlegen von Feldern verbunden.

57" Offenbar gab es keine festgelegten Route, die in jeder Saison wiederholt wurden.



11.1.3 Pdé in der Praxis

II.1.3.1 Variation im Erscheinungsbild

ABBILDUNG 18: GRUNDRISSSKIZZE EINES WOHNPLATZES IN MUTC’IKU
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ABBILDUNG 19: GRUNDRISSSKIZZE EINES WOHNPLATZES IN MASHAMBO
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Das Aussehen heutiger Khwe Wohnplétze variiert in Bezug auf die materiellen Struktu-
ren, das heiBt Grundrisse und Bauweise, betrichtlich.'”® Abbildungen 18 und 19 zeigen die
Grundrisse jeweils eines durchschnittlich groBen Wohnplatzes in Mashambo (24 Bewohner)
und Mutc’iku (11 Bewohner) mit den zugehorigen genealogischen Schaubildern.

Die Wohnplédtze in Mashambo bestehen aus zum Teil umzédunten, zum Teil nicht um-
zdunten Hiusern oder Hiusergruppen, die sich um ein mehr oder weniger zentrales Innenareal
gruppieren, auf dem einige Schatten spendende Bdume stehen. Unter diesen Baumen halten
sich die Bewohner in der Regel tagsiiber auf und kochen und essen gemeinsam. Zum Teil ko-
chen Frauen aber auch an ihren eigenen Feuerstellen oder am Rastplatz im Feld. Innerhalb der
Umzédunungen gibt es weitere Feuerstellen, an die man sich nach Einbruch der Dunkelheit zu-
rickzieht. Hiauser ohne Umzaunung sind oft solche, in denen unverheiratete Personen woh-
nen. In Mutc’iku variiert das Aussehen der Wohnplétze wesentlich stirker als in Mashambo.
Die Anlagen haben nur in wenigen Fillen eine ideelle Mitte. Das liegt unter anderem an den
vom MLRR errichteten Steinhdusern, deren genauer Standplatz nicht mit den Bewohnern ab-
gesprochen wurde und deren Eingédnge alle in dieselbe Richtung, ndmlich nach Stiden zur
Teerstrafle hin liegen. Damit kehren sie zum Teil den alten Lehmhéusern, die auch nach dem
Bezug der Steinhduser von Kindern oder anderen Verwandten des Grundstiickbesitzers be-
wohnt werden, den Riicken. Zwar gibt es Wohnpldtze, wo man noch eine ideelle Mitte aus-
machen kann, aber auch solche, an denen die Héauser verstreut ohne erkennbare Zuordnung
zueinander oder nebeneinander stehen. Zudem ist die Anzahl der Héuser an vielen Wohn-
plitzen in Mutc’iku so gering, dass eine kreisformige Anlage gar nicht mdglich wiére.

In beiden Siedlungen gibt es zum Teil innerhalb der Wohnplitze Sicht verwehrende
Riedzédune (dirdpa) um einzelne Hiuser oder um Héiusergruppen. Der Zaun kann die Wohn-
einheit ganz oder nur teilweise umschlieBen. An Wohnplitzen, an denen es nur eine einzige
Umziunung gibt, die alle Hauser einschlieBt, gibt es meist auch nur eine Feuerstelle. Durch-
ginge durch Riedwinde wechseln hdufig ihre Position, wobei der Wunsch nach Intimitédt und
der Zustand der Beziehung zu den unmittelbaren Wohnplatz-Nachbarn eine Rolle spielt. Ein-
ginge zur Riickseite des Wohnplatzes kdnnen geschlossen werden, um eine grof3ere Kontrolle
der Ein- und Ausgehenden zu gewéhrleisten oder — umgekehrt — angelegt werden, um ein von
diesen unbemerktes Ausgehen zu ermoglichen. Auch Feuerstellen wechseln hiufig, teilweise

in Abhéngigkeit von der Wetterlage, ihre Position. Die materielle Gestaltung eines Wohn-

% Die Unterscheidung in materielle (Wohnplatzgrundrisse, Bauten), demographische (Einwohner, vgl. 11.1.3.2)

und soziale Dimension (Aktivititen der Einwohner, vgl. 11.1.3.3 und II.1.3.4) folgt Roscoe (1994).
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platzes dndert sich zum Teil wochentlich, weil Héuser, Schattendédcher, Abzdunungen etc. neu
entstehen, abgerissen oder umgesetzt werden. Eine bestimmte Anordnung der einzelnen Ein-

heiten wird weder beim Bau noch beim Umbau beachtet:

aAls wir hier ankamen habe ich mein Haus zuerst auf der Seite gebaut, wo jetzt das
Haus meiner Tochter steht. Dieses Haus ist von Insekten gefressen worden. Dann
habe ich es auf dieser Seite neu gebaut. Das Haus meines Enkels stand zuerst
hinter dem Haus seines Onkels, jetzt hat er es hinter das Haus seiner Schwester
gebaut.” (NI, 31.10.2000)

Die materiellen Strukturen sind sehr variabel, werden hédufig verédndert und erlauben ins-
gesamt wenig Riickschliisse auf soziale Differenzierungen, insbesondere nicht auf solche so-
zialen Positionen (Herr des Wohnplatzes, ledige Ménner, ledige Frauen etc.), die es laut
Kohler in der Vergangenheit gegeben hat (Kohler 1997:694f.).

Die Bauweise von Hausern oder Hiitten ist ebenfalls divers und variabel. Heute gibt es in
West Caprivi keine Kuppelhiitten oder Mattenhduser mehr, wie Kohler (1997:626) sie noch in
den 1960er Jahren beobachtet hat.'”” Die meisten Hiuser sind Wand-Dach-Konstruktionen mit
Gras- oder Wellblechabdeckungen und mehr oder weniger stabilen Wianden aus Lehm, Ried,
Matten, Decken oder zusammengenédhten Fasersicken. Die Grundrisse sind meist eckig,
selten rund. Die Grundflache betrdgt zwischen neun und 30 Quadratmetern. Eine neue Art der
Behausung in Mashambo sind leuchtend blaue Hauszelte, die die repatriierten Fliichtlinge von
UNHCR als provisorische Unterkunft erhielten, da man davon ausgehen musste, dass ihre
friiheren Hauser nicht mehr zu bewohnen waren. In Mutc’iku gibt es aullerdem 25

Steinhiuser, die das MLRR hat bauen lassen.'” Ein ehemaliger lokaler Mitarbeiter berichtet

iber den Prozess der Vergabe der Steinhduser in Mutc’iku:

aEs gab ein Meeting des senior councillor, der headmen und der committee
members [vgl. 11.4.2.2]. Registriert wurden diejenigen, die sich zuerst meldeten.
Ich selbst war nicht dort und erfuhr erst am néchsten Tag davon. Als ich zur
Arbeit kam, fragte S. [Leiter des Biiros, Nicht Khwe], ob ich auf der Liste stehe
und wie es sein konne, dass ich nicht darauf stiinde. Dann wébhlte er die bekannten
Leute selbst aus. Er wiahlte die Mitarbeiter des MLRR, den chief, den senior
councillor und die headmen, auch den X1 headman und weitere Menschen, die

Arbeit haben [als Lehrer, bei WWF, etc.].” (RJ, 7.12.2000).

' Bis vor Beginn der Militdrzeit wurden Mattenhduser anlédsslich von Médcheninitiationen und Hochzeiten

noch errichtet (TK, 20.10.1999).

Diese Hauser haben einen Aufenthaltsraum, zwei Schlafriume und eine iiberdeckte Veranda. Die Grundfla-
che betrdgt circa 45 Quadratmetern (ohne Veranda). Auch in Chetto gibt es eine Anzahl solcher Steinhduser.
In Omega wohnen die meisten Khwe in den von der siidafrikanischen Armee gebauten Holzhdusern.
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Am Aussehen der Hiuser kann man also durchaus Unterschiede in der sozialen Position
der dixa-I"daé erkennen.

Das Aussehen der Hauser ist nicht minder divers als das der Wohnplétze und Siedlungen
als Ganze. Die Diversitit der Behausungen ist nicht nur abhidngig von der Saison, der
Verfiigbarkeit von Baumaterialien und der intendierten Verweildauer (Widlok 1999:162),
sondern auch von personlichen Vorlieben, dem aktuellen Zustand von Beziehungen, den
politischen und wirtschaftlichen Rahmenbedingungen und der Art und Weise, wie sich die

Individuen darin positionieren.

11.1.3.2 Soziale Komposition

EINWOHNER PRO WOHNPLATZ IN MUTC’IKU'

Anzahl Personen pro Anzahl der Fille Prozent
Wohnplatz (Fille von Gesamtzahl)
1 1
2 2 10 %
3 3 (6 von 60)
4 6
5 3
6 9
7 5
8 4 76,66 %
9 7 (46 von 60)
10 8
11 2
12 2
13 1
14 3
15 0
16 1 13,33 %
17 2 (8 von 60)
18 1
486 60 100 %

1! Die fett gedruckte Zahl (,8’) gibt den Median an, das heif3t, jeweils die Halfte aller Wohnplitze in Mutc’iku
hat mehr und auch jeweils die Halfte aller Wohnplétze in Mutc’iku hat weniger als acht Bewohner. Der grau
markierte Bereich ist der zwischen dem ersten und dritten Quartil.
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EINWOHNER PRO WOHNPLATZ IN MASHAMBO

Anzahl Personen pro Anzahl der Fille Prozent
Wohnplatz (Fille von Gesamtzahl)
11 1 14,28 %
(1 von 7)
16 1 57,2 %
17 2 (4 von 7)
25 1
28 1 28,88 %
29 1 (2 von 7)
143 7 100 %

GROSSENVERGLEICH DER WOHNPLATZE IN MUTC’IKU UND MASHAMBO

Anzahl Anzahl Minimum | Maximum | Durchschnitt
Wohnplédtze | Bewohner
Mutc’iku 60 486 1 18 8,1
Mashambo 7 143 11 29 20,4

Die obigen Tabellen zeigen, dass an den einzelnen Wohnplétzen in Mashambo wesent-

lich mehr Personen leben als an denjenigen in Mutc’iku. Die niedrigste Einwohnerzahl pro

Wohnplatz in Mashambo liegt iiber der durchschnittlichen Einwohnerzahl pro Wohnplatz in

Mutc’iku und der Durchschnittswert in Mashambo iiber dem Hochstwert in Mutc’iku.'®

Grund hierfiir ist sicherlich, dass die Grundstiicksstruktur des Riicksiedlungsprogramms dem

Zusammenleben in groBeren Residenzgemeinschaften entgegen wirkt, weil die FeldgroBe auf

die Versorgung von Kernfamilien zugeschnitten ist.

In Mutc’iku wurden in fast einem Drittel der Félle (17 von 60) Frauen als dixa-/aé ge-

nannt. Diese waren entweder verwitwet (8 Félle), geschieden (2 Félle), mit andersethnischen
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Wohnplétze mit weniger als vier Personen waren allerdings auch in Mutc’iku sehr selten und hatten sich bis
auf einen einige Monate spater aufgeldst. Auch von den Wohnplitzen mit vier oder fiinf Personen hatten nur
diejenigen Bestand, an denen vollstindige Kernfamilien lebten. Einbegriffen in die Zensuszahlen waren in
Mashambo auch Familien, die am Arbeitsplatz des Mannes lebten, aber dariiber hinaus ein Haus in
Mashambo hatten sowie Schiiler der Secondary School in Omega, die wihrend der Schulzeit im Schul-
internat wohnten. In Mutc’iku ist eine Secondary School vor Ort und damit in Gehentfernung fiir die Schii-
ler. Vergleichszahlen, insbesondere fiir andere resettlement schemes, sind sparlich. Diemer (1991:29) gibt
folgende durchschnittliche Einwohnerzahlen pro Wohnplatz (clearing) an: Chetto 12, ¥xoa-nlaxa 10, llgam-

Ixom 11, Bwabwata 24, I’a-I’anixa 34. Die Einwohner von Chetto haben sich gegen eine rigide Einhaltung
der plot-Struktur gewehrt. Der dortige Durchschnittswert von 12 Einwohnern pro Wohnplatz reicht immer
noch ldngst nicht an denjenigen in Mashambo heran. Gleiches gilt fiir die beiden relativ kleinen Satellitenor-
te von Chetto +xoa-nlaxa und llgam-lxom. Mashambo ist von der durchschnittlichen WohnplatzgroBe am
ehesten mit Bwabwata vergleichbar, wo es an nur drei Wohnplétzen allerdings eine noch groflere Spann-
breite gab (Minimum: 10, Maximum: 50).
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Miénnern (3 Fille)'® und/oder polygamen Minnern verheiratet, aber nicht deren erste Frau (4
Fille).'**
In Mashambo war in fiinf von sieben Fillen die dlteste Person am Wohnplatz eine verwit-

wete Frau. Die Position des dixd-/'aé wurde in zwei von diesen Fillen Mannern zugeschrie-

ben, einmal dem éltesten Sohn und einmal dem Mann einer Schwester. Die dltere Schwester
der Frau war erst nach dem Tod ihres Mannes, der allerdings der Griinder und erste headman
von Mashambo war, zu ihrer Schwester gezogen. Sie selbst sah sich wegen ihrer Senioritit

gegeniiber der jliingeren Schwester als dixa-/'dé, die dies in ihrer Gegenwart auch nicht
bestritt. In dem anderen Fall reklamierte die élteste Frau die Position des dixa-/'aé zwar nicht

ausdriicklich fiir sich selbst, sprach sie aber ihrem Sohn ab:

aDer dixa-/"aé ist gestorben. Ich und meine Kinder sind iibrig. Zur Zeit gibt es hier
keinen dixa-/'aé. Die dixa-/'dé von heute sind keine richtigen dixd-/'dé. Frither
waren nur alte Méanner und headmen dixa-/"aé.” (NI, 31.10.2000)

An diesem Wohnplatz hatte die dlteste Tochter ,das Feuer angeziindet’, also den Wohn-

platz gegriindet. Auch sie wurde von einigen als dixa-/"aé bezeichnet. Die Position des dixa-
I'dé ist in Mashambo offenbar nicht so eindeutig einer einzelnen Person zuzuordnen wie in

Mutc’iku. Dies gilt zumindest dann, wenn der &lteste Mann nicht zugleich auch der Mann der
iltesten Frau ist. Geschlecht, Senioritdt und Erstsiedlerschaft sind Attribute, die nicht unbe-
dingt in einer Person zusammenfallen miissen und denen von unterschiedlichen Personen un-
terschiedliches Gewicht beigemessen wird. Dariiber hinaus wird auch mit der Lebenserfah-
rung und dem Lebenswandel argumentiert. In Mutc’iku sind die Grundstiickseigentiimer
behordlich registriert, was die Sache eindeutiger macht. Dennoch bedeutet das nicht, dass die

Entscheidungsgewalt eines dixa-/"aé dariiber, wer an seinem Wohnplatz lebt, uneingeschréankt

ist. So wollte zum Beispiel ein junger Mann in Mutc’iku mit seiner Frau und seinen Kindern

im Kleinkindalter einen neuen Platz griinden, um dort ,alleine zu leben’. Seine Mutter und un-

' An insgesamt elf der im Survey erfassten Khwe Wohnplitze in Mutc’iku lebten andersethnische Personen.

Davon waren sieben Mbukushu, ein lAni, ein Nyemba, ein Kgalagadi und ein Mann, dessen ethnische Zuge-
horigkeit mit , Nyemba/Khwe’ angegeben wurde. Die Mehrzahl der andersethnischen Personen sind Mén-
ner. Dabei handelt es sich in der Regel um Ehemédnner von Khwe Frauen, wobei dann die Frauen offiziell als
Grundstiicksbesitzer beim MLRR registriert sind. Nur eine Frau und ein achtjdhriges Kind mit einem
Nyemba Vater und einer Khwe Mutter wurden genannt. Im iibrigen galten Kinder aus gemischtethnischen
Ehen meist als Khwe, da sie in einem Khwe Kontext grofl wurden (vgl. 11.3.4.5).

Vergleiche hierzu Diemer (1991:26) dFamilies are only headed by females in case of divorce or death of the
husband.” Das Verhéltnis von male und female headed families gibt er fiir Chetto mit 20:6, fir +xoa-nlaxa
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mit 6:3, fir lgam-Ixom mit 5:1 an. In Bwabwata und ’a-lI’anixa gebe es ausschlieBlich male headed families
(ibid:29).
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verheirateten Schwestern folgten ihm jedoch zu dem Platz und lieen sich bei ihm nieder. Erst
als die Schliissel fiir die vom MLRR errichteten Steinhduser libergeben wurden und die junge
Familie dort einzog, konnte sich der Mann der unmittelbaren Nachbarschaft seiner Mutter und
Schwestern entziehen. In einem anderen Fall blieb ein klassifikatorischer Juniorbruder (MZS)

eines dixa-/"aé, obwohl dieser ihn ausdriicklich des Platzes verwiesen hatte. Die Tatsache,
dass der dixa-/"dé kurz zuvor eine weitere junge Frau geheiratet hatte und sich haufig am
Wohnplatz von deren Mutter aufhielt, erleichterte es dem Mann, den Wunsch des dixa-/"dé zu

ignorieren. Dieser lief3 zuletzt das Haus aus Wellblech und Decken, das sich der Juniorbruder
gebaut hatte, von den Jugendlichen an seinem Wohnplatz einreiflen. Erst durch diese radikale
MafBnahme konnte er seinen Willen durchzusetzen. Grund fiir die besondere Hartndckigkeit
des Juniorbruders war unter anderem, dass er in Mutc’iku keine anderen Verwandten hatte
und aus Ost Caprivi stammte.

Was die verwandtschaftlichen Beziehungen an Wohnplétzen betrifft, so bot sich ausge-
hend von dem zuerst in Mutc’iku durchgefiihrten Survey eine Wohnplatz-Typologie an, die
auf der Kernfamilie als Prototyp basiert. Kernfamilien waren entweder vollstdndig und be-
standen aus Mann, Frau und Kindern, oder unvollstindig und bestanden nur aus Frau und
Kindern. Dazu gesellten sich einzelne Vertreter verschiedener Verwandtschaftskategorien, am

haufigsten 1) Kinder und Ehepartner der Kinder des/der dixa-/dé, 2) Geschwister von Mann

oder Frau, 3) Geschwisterkinder von Mann oder Frau und 4) Eltern oder der Kategorie Eltern
zugeordnete Verwandte von Mann oder Frau. Ein Viertel (26,6 Prozent) der Wohnplétze in
Mutc’iku wurden von reinen voll- oder unvollstindigen Kernfamilien bewohnt. Kinder von
Tochtern, die nicht mit den Vitern dieser Kinder zusammen lebten, wurden in der Regel am
Wohnplatz der Familie ihrer Mutter aufgenommen, unabhéngig davon, ob dieser male- oder
femaleheaded war. Nur in einem Fall lebten die Kinder eines Sohnes ohne deren Mutter am
Wohnplatz der GroBeltern (No. 29). Insgesamt lebten etwa gleich viele Verwandte von Mann
(27) und Frau (29) an den Wohnplitzen.'” Allerdings waren 10 dieser Wohnplitze female-
headed. Unter den Verwandten waren Geschwisterkinder vor allem solche von Schwestern
der Frau (66,6 Prozent) und wesentlich seltener (33,3 Prozent) solche von Geschwistern des
Mannes. In 12 Féllen lebten nur die Geschwisterkinder selbst mit am Wohnplatz, nicht aber

deren Eltern oder ein Elternteil.

!5 Die Zahlen beziehen sich nur auf Geschwister, Geschwisterkinder, Eltern und andere Verwandte. Kinder

und Enkelkinder zéhlen nicht mit, weil sie in der Regel mit Mann und Frau gleichermafien verwandt sind.



143

GENEALOGISCHE ZUSAMMENSETZUNG DER WOHNPLATZE IN MUTC’IKU

ID Nuclear | CC G GC P CF OFF
Family

001 H,W.,C

006 H,W.C

010 H,W.C

021 H,W.,C

024 H,W.C

031 H,W.,C

045 H,W.C

046 H,W.,C

054 H,W.,C

060 H,W.C

017 H,W

015 W.C

026 W.C

048 W.C

050 W.C

019 W

022 HW,C |[DC

033 W.C DC

052 HW,C |[DC

049 W.C DC

057 H,W HB

042 HW HZ

028 H,W.,C WZ

008 H,W.C WZ WZC

037 W.C WZ WZC

005 W.C WZC

009 H,W.C WZC

027 H,W.,C WZC

023 W.C DC WZC

011 W.C DC WZ WZC

016 H,W.C WZC, WBC

059 H,W.C HB HM

020 H,W.,C HZ HZC HM

032 H,W.C HZ HZ7C HM

058 H,W.,C HM, HMZ

007 H,W.C HZ,HB |HZC HM, HMZ

053 HW,C [DC HZCC HMZ

044 H,W.,C WM

038 H,W.C WZC WM

035 W.C D,DH

056 HW,C [DC D,DH

036 W.C WZC D,DH

047 H,W.C D,DH,DC

034 HW,C |[DC D,DH,DC

002 H,W,C [DC only D,DH,DC

030 W.C DC only D,DH,DC

018 HW,C [DC HBC D,DH,DC

041 H,W,C | DC only WZC D,DH,DC

039 H,W.C WM D,DH,DC

025 W.C DC D,DC

014 H,W.C S.SW

043 W.C S.SW

040 W.C S.SW.SC

029 H,W.,C [DC, SC HZ HZC HM S.SW HB,HBW HBC

004 H,W.,C HZD, HZS

051 H,W.C WB WM, WMH WZ, WZH

055 H,W.,C D, DH WZ, WZH

003 H,W.C WZC S.SW.SC [WZ/HB,

012 HW,C [DC WZ,WZH,WZC

Summe 6 16 12 18 11 17 6

H=Mann, W=Frau, C=Kind(er), CC=Enkelkind(er), D=Tochter, S=Sohn, Z=Schwester, B=Bruder, P=Elternteil,
M=Mutter, CF=Kernfamilie eines Kindes, OFF=andere vollstindige Kernfamilie
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Dies war héufiger bei vollstindigen Kernfamilien (75 Prozent) der Fall als bei unvollstén-
digen (25 Prozent). Dagegen lebten mehr Geschwister und Eltern des Mannes mit am Wohn-
platz. Frauen nahmen echer ihre Enkel und Geschwisterkinder auf, Méinner eher ihre
Geschwister und (klassifikatorischen) Miitter. In aller Regel handelte es sich bei den
Verwandten der Kategorie Eltern um verwitwete oder geschiedene Miitter. Nie lebte ein Vater
oder ein als Vater klassifizierter Mann ohne eine Ehefrau am Wohnplatz eines seiner Kinder.
Minner waren entweder polygam und zogen nach dem Tod einer Frau zu einer anderen, oder
sie heirateten wieder. Auch alte verwitwete Frauen dullersten, dass sie nicht alleine leben
konnten oder wollten und schlossen sich deshalb den Wohnplétzen der eigenen Kinder an.
Dabei handelte es sich meist nicht um eine wirtschaftliche Abhingigkeit, vielmehr stellte die
Altenpension hédufig den einzigen Zugang zu Bargeld dar. Abgesehen von der Gesellschaft
bietet den Alten das Zusammenleben mit ithren Kindern Vorteile wie Schutz, Pflege im
Krankheitsfalle und Hilfe bei schweren korperlichen Arbeiten wie Wasser holen, Hausbau
und —reparatur, etc. Es lebten fast nie sowohl Verwandte der Frau als auch Verwandte des
Mannes an einem Platz zusammen. Die einzige Ausnahme ist der Wohnplatz, an dem zwei
Geschwisterpaare, das heillt zwei Briider, die zwei Schwestern geheiratet hatten, zusammen
lebten. Insgesamt waren Wohnplidtze mit mehreren vollstandigen Kernfamilien sehr selten (10
Prozent).

Selbst wenn die Tatsache, dass in etlichen Féllen Miitter beziehungsweise klassifikatori-
sche Miitter mit am Wohnplatz ihres Sohnes und seiner Familie lebten, als Hinweis auf eine
Kontinuitdt der Residenzregel, nach der eine junge Familie nach der Geburt des ersten Kindes
zur Familie des Mannes ziehen sollte (vgl. 11.1.2.4), gedeutet werden kdnnte, wichen die do-
minanten Muster der Residenz deutlich von den fiir die Vergangenheit formulierten Normen
ab.'®

Der in Mutc’iku gewonnene Eindruck wurde durch die Vergleichsdaten aus Mashambo
erheblich relativiert. Hier war der typische Wohnplatz einer, an dem mehrere Geschwister mit
thren Familien an einem gemeinsamen Wohnplatz lebten. Dies war an fiinf der insgesamt

sieben (71,5 Prozent) Wohnplédtze der Fall, wo mehrere verheiratete Geschwister mit ihren

' Um auch fiir die Vergangenheit verallgemeinerbare Aussagen zur Residenznahme zu treffen, reicht die

Datenlage nicht aus. Aus acht Lebensgeschichten, die in dieser Hinsicht verwertbare Aussagen enthalten,
ergibt sich, dass die Gesprachspartner mehrheitlich (62,5%) ihre Kindheit und Jugend bei den Familien ihrer
GroBeltern miitterlicherseits verbracht und die Familien der GroBeltern viterlicherseits nur gelegentlich
besucht haben. In einem dieser Félle war der Vater allerdings bereits gestorben als der Informant noch ein
Baby war. Dariiber hinaus kehrten zwei Frauen mit ihren Kindern nach dem Tod des Mannes zur eigenen
Herkunftsfamilie zuriick. Nur ein Mann hatte eine norm-konforme Residenzgeschichte.
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Ehepartnern und Kindern, also mehrere (nicht immer) vollstindige Kernfamilien derselben
Generation an einem Wohnplatz zusammen lebten. Nur ein einziger Wohnplatz entsprach
einer (erweiterten) Kernfamilie. Die Zusammensetzung des siebten Wohnplatzes wurde mir
gegeniiber als eine Art Notlosung dargestellt. Die ungewdhnliche Konstellation'®” habe sich
zusammengefunden weil awir keine Geschwister haben, mit denen wir zusammenleben

konnen” (M, 23.11.1999). Bei dem jiingst gegriindeten Wohnplatz, der von einer erweiterten

Kernfamilie bewohnt wurde, waren die Kinder zum Teil erwachsen.

In Mashambo lebten viele verheiratete Méanner mit ihren Familien am Wohnplatz der
Herkunftsfamilie des Mannes. Frauen, die am Wohnplatz ihrer eigenen Herkunftsfamilie
lebten, waren in der Mehrzahl verwitwet, geschieden, die zweite Frau eines polygamen
Mannes oder sie lebten nur zeitweise in Mashambo. Eine junge Mutter weigerte sich bisher
erfolgreich, dem Wunsch ihres Mannes entsprechend mit ihm zu seinen Eltern zu ziehen.

Als mogliche Griinde dafiir, dass junge Familie fiir ldngere Zeit eine matrilokale Resi-
denz wihlten, wurden genannt, dass dies es dem Schwiegersohn leichter mache, seinen
Brautdienstpflichten nachzukommen, dieser moglicherweise keine eigene Familie mehr habe,
dass seine Frau mit seiner Familie streite, dass er selbst mit seiner Familie im Streit liege oder
dass (mehrere) Kinder des Paares am Platz seiner Eltern gestorben seien, wofiir Hexerei ein
Grund sein konnte.

Zusammenfassend ldsst sich festhalten, dass die soziale Komposition an den Wohn-
pldtzen in Mashambo der Norm des idealen Entwicklungszyklus wesentlich mehr entspricht
als diejenige an den Wohnplétzen in Mutc’iku. Im Vergleich wirken die genealogischen Dia-
gramme der Residenzgemeinschaften in Mutc’iku wie Ruinen derjenigen der Residenzge-
meinschaften in Mashambo.'® Man konnte auch sagen, dass sich nur in Mashambo die Wohn-
platzgemeinschaften zu ihrer vollstindigen Reife entwickeln, bevor sie sich wieder aufspal-
ten, wiahrend dieser Prozess in Mutc’iku regelméafig vorzeitig abgebrochen zu werden scheint.
Grund hierfiir ist offensichtlich die staatlich vorgegebene Siedlungsstruktur des resettlement
scheme. Wegen der deutlichen Unterschiede zwischen den beiden Orten kann in der

Gegenwart von einer typischen Zusammensetzung von Wohnplédtzen nicht die Rede sein.

"7 Hier lebte eine alte Frau, ihr Sohn mit Frau und vier Kindern, der Bruder ihres Ehemannes mit seiner Frau,

die ihrerseits entfernt mit der Witwe verwandt ist, sowie die Tochter dieser Frau mit Mann und mehreren
Kindern.

In Mutc’iku hatten in einigen Fallen allerdings Geschwister benachbarte Grundstiicke bezogen oder ihre
Wohnplétze auflerhalb der fiir die Riicksiedlung vorgesehenen Grundstiicke zusammengelegt, a... um als
Familie zusammen zu wohnen” (DK, 14.12.1998). Als im Juli 1999 die Schlissel der Steinhduser iibergeben
wurden, wurden einige Wohnplatzgemeinschaften wieder kleiner. Hausbesitzer, die zuvor an anderen
Pldtzen mit Verwandten zusammengewohnt hatten, wollten ihre Steinhduser nun alleine beziehen.

168
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Junge Familien griinden offenbar eher einen eigenen Wohnplatz als frither und Méanner haben
nicht geniigend Kapital, um die Frauen dazu zu bewegen, ihre Herkunftsfamilie zu verlassen

und (dauerhaft) zu seiner Familie zu ziehen.

ABBILDUNG 20: WOHNPLATZTYPEN IN MUTC’IKU
Typ A - Kernfamilien (oder Teile davon) mit verschiedenen Erweiterungen

]

Typ B - Mehrere volistdndige Kernfamilien

Grafik: Monika Feinen
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ABBILDUNG 21: WOHNPLATZTYPEN IN MASHAMBO
Typ A - Kernfamilien (oder Teile davon) mit verschiedenen Erweiterungen

:

Typ B - Mehrere vollstdndige Kernfamilien

e
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Grafik: Monika Feinen
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11.1.3.3 Ortswechsel

Wenn im Zusammenhang mit San von Mobilitdt die Rede ist, so ist in der Regel gemeint,
dass eine band (menschliche Dimension), ithr camp (materielle Dimension) innerhalb eines
bestimmten Gebietes oder Territoriums (Distanz) in Abhéngigkeit von den saisonal (Dauer,
Frequenz) schwankenden 6kologischen Rahmenbedingungen (Motivation) verlegt. Dies ist je-
doch nur eine spezifische Art des Ortswechsels.'®” Auch die von Kohler (1997) verdffentlich-
ten Texte zum Themenkomplex aWohnplatz und Buschlager” behandeln nur die Verlegung
ganzer Wohnpldtze. Dieses Phanomen wird darin bereits fiir die Zeit zu Beginn des 20. Jahr-
hunderts totgesagt (siche oben). Dagegen erinnerten sich meine Gespriachspartner, bis zum
Beginn der Militdrzeit nicht permanent an einem Ort gewohnt zu haben, sondern umhergezo-
gen seien. Auch sie ordneten diese Siedlungsweise jedoch der Vergangenheit zu (vgl.
I1.1.2.3). Meine eigenen Beobachtungen zeigen, dass auch in der Gegenwart noch Wohn-
plitze innerhalb einer Siedlung und auch iiber Siedlungsgrenzen hinweg verlegt wurden, sich
auflosten oder neu zusammenfanden. Aus den beiden unten stehenden Tabellen geht zundchst
hervor, wie sich die Einwohnerzahlen der Wohnplétze in Mutc’iku und Mashambo zwischen

Erst- und Zweit-Survey verdandert haben.

VERANDERUNGEN DER EINWOHNERZAHLEN IN MUTC’IKU

Anzahl Anzahl Min Max Durch-

Wohnplédtze | Bewohner schnitt
Erst-Zensus 60 486 1 18 8,1
Revision 53 450 1(?) 20 8,5

169 . . . . N . .
Jeder Ortswechsel hat diese verschiedenen Dimensionen: Héuser, Hausrat und anderer Besitz beziehungs-

weise Teile davon kdnnen mitgenommen oder zuriickgelassen werden. Die Personen, die den Ortswechsel
vollziehen, kénnen Individuen, Kern- oder erweiterte Familien, geschlechts- und altersspezifische Gruppen
oder ganze Residenzgemeinschaften sein. Der Ortswechsel kann innerhalb der Grenzen einer Ortschaft,
eines Gebietes, einer Region, eines Staates oder liber die Grenzen dieser Einheiten hinweg stattfinden. Orts-
wechsel konnen Stunden, Tage, Wochen, Monate, Jahre oder ,fiir immer’ dauern. Sie kdnnen einmalig statt-
finden oder in regelmiBigen oder unregelmaBigen Abstinden. Ortswechsel konnen freiwillig, unfreiwillig
oder aus Not oder Gewohnheit erfolgen. Motivationen fiir Ortswechsel kdnnen wirtschaftlicher, sozialer, po-
litischer oder weltanschaulicher Natur sein. Kumagai (1998:45ff.) unterscheidet nicht zwischen reguldren
und irreguldren Ortswechseln und betrachtet wirtschaftliche, soziale, kulturelle, politische, institutionelle
und natiirliche Bedingungen in ihrem komplexen Zusammenspiel als strukturellen Kontext fiir Ortswechsel.
Hierunter versteht er das, was Individuen als ihre Lebensbedingungen wahrnehmen. Es ist damit
offensichtlich, dass die Neigung zu Ortswechseln nach personlichen, kulturellen und sozialen Faktoren wie
Geschlecht, Alter, Status in der Familie und Position im Lebenszyklus variiert. Wahrnehmungen und Bewer-
tungen werden durch tatsachlich getétigte Ortswechsel verdndert, die auf diese Weise einen fordernden oder
hemmenden Feedback-Effekt haben. Grundvoraussetzung fiir einen Ortswechsel ist die Wahrnehmung einer
rdumlichen Differenzierung von Mdglichkeiten und die Wahrnehmung von Konflikten. Hierunter sind nicht
nur push-Faktoren wie Armut, Diskriminierung oder Streit zu verstehen, sondern auch emotionale Konflikte
wie Neugier und Angst. Auch Silberbauer (1982:23) schreibt, dass fiir die Ortswechsel der Glwi unter

anderem psychosoziale Faktoren wie Wunsch nach Verinderung eine Rolle spielen.
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VERANDERUNGEN DER EINWOHNERZAHLEN IN MASHAMBO

Anzahl Anzahl Min Max Durch-

Wohnpléitze | Bewohner schnitt
Erst-Zensus 7 143 11 31 20,4
Revision 7 130 10 27 18,8

In beiden Orten ist die Gesamtbevolkerung um circa ein Prozent zuriickgegangen. In
Mutc’iku hatte sich auch die Anzahl der Wohnplétze verringert. Es hat aber nur ein Teil der
ehemaligen Bewohner den Ort verlassen, andere haben sich anderen Wohnpldtzen im
Riicksiedlungsort angeschlossen. Insgesamt ergab sich eine Orientierung auf den Mittelwert.
Bei der Ersterhebung hatten noch 10,4 Prozent der Wohnpldtze nur vier oder weniger
Bewohner, bei der Revision nur noch 9,5 Prozent. Wohnplidtze mit mehr als 12 Personen
haben prozentual von 13,6 Prozent auf 11,4 Prozent abgenommen. In Mashambo hatte sich an
allen Wohnplétzen die absolute Anzahl der Bewohner verringert, und damit auch das Mini-
mum und das Maximum.'”

Dieser einfache Zahlenvergleich sagt allerdings wenig iiber die tatsdchliche Dynamik von
Ortswechseln. Beispielhaft soll diese deshalb hier anhand eines Wohnplatzes in Mutc’iku, der
bei der ersten Zdhlung 16 und bei der zweiten Zdhlung 15 Bewohner und sich damit auf den

ersten Blick nur geringfiigig verdndert hatte, illustriert werden.

VERANDERUNGEN AN EINEM WOHNPLATZ IN MUTC’IKU ZWISCHEN 11/1998 UND 10/1999

Voriibergehend abwesend waren fiinf Personen:

* Die Frau des dixa-/"aé und deren Schwester mit ihrem Kleinkind waren seit
Monaten ,zu Besuch’ bei einer weiteren Schwester der beiden in Gudigua in Bo-
tswana.

* Der geschiedene Mann der Schwester der Frau des dixa-/'dé und zugleich dessen
Bruder sal} eine Geféngnisstrafe wegen illegalen Waffenbesitzes ab.

* Ein Sohn des dixa-/'dé war zu Besuch bei einem klassifikatorischen Bruder (MZS)
in Omega III.

" In der Darstellung der Einwohner von Mashambo und daher auch in meiner Vorstellung war die Einwohner-

zahl des Ortes und damit der Druck auf die Ressourcen (Wasser, Buschfriichte, Bauholz, Feuerholz) erheb-
lich gewachsen. Die tatsichlichen Zahlen waren daher eine Uberraschung fiir mich. Dieses Thema wird in
Kapitel 11.3.4.3 iiber Zugang zu Land und natiirlichen Ressourcen erneut aufgegriffen. Nach der zweiten
Repatriierung von Fliichtlingen im Oktober 2002 hat sich die Bevolkerungszahl von Mashambo auch absolut
erhoht. Zwar wurde kein erneuter Zensus durchgefiihrt, aber allein die Zahl der Schulkinder stieg von 45 im
Januar 2001 auf 88 im Januar 2003.
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Den Wohnplatz dauerhaft verlassen hatten ebenfalls fiinf Personen:

* Der besagte klassifikatorische Bruder in Omega III, weil er dort eine Stelle als
Lehrer bekommen hatte, zusammen mit der 8-jdhrigen Tochter der Schwester der
Frau des dixa-/"dé, die in Botswana zu Besuch war.

* Die Frau eines der S6hne des dixa-/"aé war aufgrund ihrer schweren Krankheit,
wihrend der sie am Wohnplatz der Eltern ihres Mannes keine Fiirsorge erhielt,
zusammen mit ithrem vierjdhrigen Sohn zu ihren Eltern an einem anderen Platz
innerhalb der Ortschaft Mutc’iku zuriickgekehrt.

* Die Tochter einer weiteren Schwester der Frau des dixa-/'dé lebte nun bei ihrer
Mutter und ihrem Stiefvater in Omega und ging dort zur Schule.

* Eine Enkeltochter (8 Jahre alt) des dixa-/'dé, die Tochter aus erster Ehe der

jetzigen Frau seines Sohnes, lebte jetzt bei ithrem leiblichen Vater an einem
anderen Wohnplatz innerhalb der Ortschaft Mutc’iku.

Als neue Bewohner wurden bei der Revision funf Personen bezeichnet

* Einer der Sohne des dixa-/dé, seine Frau und ihr Kleinkind, die zum Zeitpunkt

des Erst-Zensus am Wohnplatz der Eltern der Frau im selben Block gewohnt
hatten.
* die Tochter eines Bruders der Frau des Plotbesitzers mit ihrem Baby.

Nur fiinf Personen lebten zu beiden Zeitpunkten der Zensuserhebung am Wohnplatz:

o der dixa-1'aé selbst,

e einer seiner unverheirateten Sohne,
e ein Enkelsohn,
o zweil Tochter der Schwester der Frau des dixa-/dé und seines Bruders.

Verdnderungen beziehungsweise Zu- und Abwanderungen konnen unterschieden werden
in solche, die sich A) aufgrund von Lebenszyklusereignissen (Geburt, Heirat, Trennung, Tod)
ergaben, B) als nur voriibergehend empfunden wurden, C) als dauerhaft empfunden wurden,
D) bei denen Wohnplitze zusammengelegt wurden oder sich gespalten haben und E)
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Wohnplitze als Ganze aufgegeben und verlegt wurden.'”" Eine Ubersicht iiber die Kategorien

A) bis C) gibt die folgende Tabelle:

" In Mutc’iku blieben immerhin auch acht Wohnplétze in ihrer Zusammensetzung ganz unverdndert. Thre

Zusammensetzung ist aber so unterschiedlich, dass sich daraus nicht ableiten 14sst, wie eine stabile Wohn-
platzgemeinschaft auszusehen hat. Man kann lediglich sagen, dass die Anzahl der Bewohner (Minimum
drei, Maximum 12, sechs Wohnplétze mit sechs oder weniger Bewohnern) relativ niedrig ist und daraus die
banale Schlussfolgerung ziehen, dass je hoher die Zahl der Bewohner um so groler die Wahrscheinlichkeit,
dass einer von ihnen den Ort wechselt.
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ORTSWECHSEL NACH KATEGORIEN

Ort A plus A minus | B plus B minus C plus C minus
Mutc’iku 18 16 4 48 47 79
Mashambo |8 2 0 34 52 26

Bei dieser Aufstellung féllt das Missverhéltnis zwischen voriibergehenden Zuwanderun-
gen und voriibergehenden Abwesenheiten auf. Residenzgemeinschaften erschienen integrativ
und alle Personen zu umfassen, die einmal dazu gehort haben. Die Integration von Besuchern

ist offenbar wesentlich hdufiger als die Exklusion von ehemaligen Bewohnern.

ABBILDUNG 22: ORTSWECHSEL DER EINWOHNER VON MASHAMBO 7/1999-10/2000
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Als Griinde fiir voriibergehende Abwesenheiten wurden Besuche, Sammelausfliige, ar-
beitsbedingte Abwesenheiten und Aufenthalte in Fliichtlingslager oder Gefdangnis genannt.
Alle aus solchen Griinden Abwesenden wurden nach wie vor als Bewohner der jeweiligen
Wohnplitze angesehen. Gleichzeitig wurden fast alle neu Anwesenden ebenfalls als ,Bewoh-
ner’ klassifiziert, obwohl sie zum Teil schneller wieder abwanderten als die voriibergehend

Abwesenden zuriickkehrten.
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Griinde fiir permanente Abwanderungen waren in erster Linie als unzureichend empfun-
dene wirtschaftliche Moglichkeiten vor Ort und soziale Konflikte.'”” Beweggriinde fiir perma-
nente Zuwanderungen waren Wohnplatzkonstellationen, die als ungiinstig oder nicht lebens-
fahig empfunden wurden (MT, 27.10.1999), die Riickkehr in den Schof3 der Familie bei
Krankheit, Tod des Ehepartners und anderen ungliicklichen Lebensumstinden, bei denen man
sich in der Familie des Ehepartners nicht gut aufgehoben fiihlte, sowie die Sehnsucht nach der
Gesellschaft bestimmter Personen, die auch der hiufigste Beweggrund fiir Besuche war.

Das Spektrum der Verdnderungen schliefit auch Auflosungen, Zusammenlegungen und
Umziige ein. In Mashambo wurden zwischen Erst- und Zweit-Survey drei Wohnplétze ver-

legt, alle innerhalb des Ortes (vgl. Abbildung 22). In Mutc’iku waren 18 Wohnplétze be-

troffen.
Kategorie Anzahl Fille
Voriibergehende Abwesenheit 1
Verlegung auf dem Grundstiick 2
Verlegung innerhalb des Mutc’iku resettlement scheme 9
Verlegung in andere Orte 6

Fiir das Verlegen von Wohnplétzen innerhalb derselben Siedlung waren zum einen sozia-
le Konflikte mit Nachbarn, zum anderen die schlechte Qualitdt der Ackerfldchen (unfruchtba-
rer sandiger Boden) und die schlechte Wohnqualitét (Staunésse, bissige Ameisen) verantwort-
lich.'” Ein Wohnplatz in Mutc’iku wurde auf demselben Grundstiick wegen eines Todesfalles
verlegt, ein anderer, um einen giinstigeren Zuschnitt des Ackers zu erzielen. Fiir Verlegungen
ganzer Wohnplitze in andere Orte waren vor allem die schlechten wirtschaftlichen Chancen
vor Ort und als zu klein empfundene Residenzgemeinschaften verantwortlich.

Bei sozialen Konflikten wurde in der Regel nur die Nachbarschaft, nicht das gesamte
Lebensumfeld gewechselt. Fiir bessere Verdienstmdglichkeiten, Heilbehandlungen und Fami-
lienzusammenfiihrungen nahm man dagegen héufiger Entfernungen tiber hunderte oder sogar

tausende Kilometer in Kauf. Besuche wurden meist einfach mit der Beziehung selbst oder der

"2 Tatsichlich lebten Personen von Wohnplétzen, die sich aufgrund von Konflikten gespalten hatten, zum Teil

nach Monaten wieder zusammen. Die Wohnortwechsel wurden allerdings, solange sie anhielten, als perma-
nent dargestellt.

Entsprechende Griinde, insbesondere Staunédsse und schlechtes Eindringen der Feuchtigkeit in den Boden,
wurden auch fiir die Auswahl der Grundstiicke bei der Implementierung des Riicksiedlungsprogramms ge-
nannt. Andere Griinde fiir die Auswahl bestimmter Grundstiicke war die Wohnqualitit (keine Ameisen,
Schatten etc.).

173
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Sehnsucht nach bestimmten Verwandten begriindet.'* In Einzelfillen wurden explizit Braut-
dienste oder andere Hilfeleistungen angefiihrt. Dazu gehorten auch ausgedehnte Besuche bei
Todesféllen, um den Hinterbliebenen Beistand zu leisten. Negative soziale Motive waren vor
allem Konflikte mit anderen Personen am eigenen Wohnplatz oder mit Nachbarn.

Politisch Motiviert waren die Fluchtwellen nach Botswana.'” Allerdings waren nicht alle
Khwe, die in das UNHCR-Fliichtlingslager in Dukwe verbracht wurden, politische Fliichtlin-
ge. Es gab einen stdndigen Besuchsverkehr zwischen Khwe Siedlungen in Namibia und Bo-
tswana. Einige Khwe aus Namibia, die eigentlich nur Verwandte in Botswana besuchen woll-
ten, wurden von den sensibilisierten botswanischen Soldaten festgenommen und nach Dukwe
tiberfiihrt. Es kursierten auch Geriichte, dass Personen ohne giiltige Reisedokumente von bo-
tswanischen Khwe bei den dortigen Behorden denunziert worden sind. AuBBerdem lieBen sich
politische und andere Motivationen nicht immer eindeutig voneinander trennen. Zum Beispiel
sprach sich bald herum, dass die Khwe in Dukwe gut versorgt wurden, was einige andere da-
zu veranlasste, ihnen dorthin zu folgen. Nachdem sich die Riickfiihrung monatelang heraus-
gezogert hatte, gab es auch soziale Griinde, Familienmitgliedern nach Dukwe zu folgen.

Motivationen fiir Wohnplatzverlegungen, die in den von Kohler aufgenommenen Texten
(Kohler 1997:495ff.) genannt werden, sind Ungeziefer, das zur Neige Gehen der Buschftiich-
te in der Umgebung des Wohnplatzes, die Reife der Gartenfriichte, ein durch ein Orakel be-

stitigter Beschluss oder Traum des dixa-/'dé sowie Todesfélle und héufig auftretende Krank-

heiten in der Nihe eines Grabes.'” In keinem Fall wurde mir gegeniiber ein Orakel als Grund
fiir Ab-, Zuwanderung oder Wohnplatzverlegung angefiihrt, Todesfédlle und Hexerei dagegen
schon. Weltanschauliche Griinde wurden mir gegeniiber insgesamt zwar selten, aber durchaus
genannt. Die Motive waren dann Hexerei, Warnungen von Heilern vor und tatsichliche Félle
von Krankheit und Tod. Auch die 6kologisch bedingten saisonalen Schwankungen im natiir-

lichen Nahrungsmittelangebot spielten in den mir gegebenen Antworten kaum eine Rolle. Nur

7% Wilmsen (1989:187) sieht gegenseitige Besuche als Strategie, die durch Heiraten fiir sich selbst und die

eigenen Nachkommen geschaffenen Lebensoptionen an verschiedenen Orten zu erhalten. Entsprechende
strategische Beweggriinde wurden mir gegeniiber nicht formuliert. Dennoch scheinen auch bei den Khwe
Besuche eine entsprechende Wirkung zu haben, wie sich am inklusiven Charakter der Residenzgemeinschaf-
ten zeigt.

Wie der historische Uberblick gezeigt hat, sind Ortswechsel als Reaktion auf Bedrohung und Gewalt im
iibrigen keineswegs eine neue Erfahrung fiir die Khwe.

Letztere wurden zum Teil auf das Wirken dort begrabener ‘Erdherren’ zuriickgefiihrt. In den von Kdhler
aufgenommenen Texten heifit es auch, dass heute Orakel zur Frage der Wohnplatzverlegung nicht mehr
befragt wiirden. Er stellt also auch im Bereich der Weltanschauung einen kulturellen Wandel fest.
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in einzelnen Fillen wurde das Vorhandensein bestimmter natiirlicher Ressourcen als Motiva-
tion fiir einen voriibergehenden Ortswechsel angefiihrt.

Unterschiede zwischen den beiden Orten konnten nicht festgestellt werden. Unterschied-
liches Verhalten in Bezug auf Ortswechsel war eher durch Alter, Position im Lebenszyklus

sowie die damit verbundene soziale Rolle und die wirtschaftlichen Moglichkeiten begriindet.

11.1.3.4 Distribution von Giitern

Die analytische Einheit fiir die bei den Khwe erhobenen Daten war die Residenzgemein-
schaft (domestic unit) oder Gruppe von Personen, die an demselben Wohnplatz (homestead)

leben. Wie unter I1.1.2.1 erklért, waren die Wohnplétze oder /’dé anhand einfacher morpholo-

gischer Kriterien erkennbar und bilden eine konzeptuelle Einheit. In den meisten wirtschafts-
ethnologischen Arbeiten werden implizit oder explizit Haushalte als Analyseeinheiten zugrun-
de gelegt (Rossler 1999:149). Haushalte sind neben Residenzgemeinschaften und konzeptuel-
len Einheiten auch Einheiten gemeinsamer wirtschaftlicher Aktivitidten wie Produktion, Re-
produktion, Distribution und Konsum von Giitern (Netting, Wilk et al. 1984). Im folgenden
werden Daten zur Distribution von Giitern vorgestellt, und es wird gepriift, inwieweit der da-
ran beteiligte Personenkreis mit den Residenzgemeinschaften libereinstimmt. Dabei habe ich
zwischen gemeinsam Nutzen (pooling), auf eine Aufforderung Herausgeben (demand

sharing) und (eigeninitiativ) Schenken (gifi giving) unterschieden.'”’

Gegenstand der Be-
trachtung waren hier nur Lebensmittel und Geld. Geschenke wie Kleidung, Haushaltsgegen-
stinde oder Werkzeuge sind aber ebenfalls hdufig und machen einen GroBteil des Hausrats

aus. Frither wurden Fleisch und Buschfriichte zur tée-fgaa gebracht und vom dixa-/‘aé

verteilt. Heute findet das Teilen eher zwischen Individuen statt. Deshalb ist es auch schwie-

riger, Teilen und Schenken zu unterscheiden.

Poolen

An den relativ kleinen Wohnplétzen in Mutc’iku wurden nach Auskunft der Bewohner

vorhandene Lebensmittel in einen gemeinsamen Pool eingebracht, an einem Feuer gekocht

177 . . , . L . .
Im Khwe wird zwischen hdo-ku ‘einander helfen’ und xaroo-ku ‘einander etwas schenken’ unterschieden.

Auch zum Schenken kann man aufgefordert werden.
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und die fertige Mahlzeit geteilt.'”® Anders war dies nur an einem einzigen Wohnplatz, an dem
Bruder und Schwester sowie deren Mutterbruder jeweils mit ihren Familien zusammenlebten.
Hier brauchte zunichst jede Kernfamilie die eigenen Vorrdte auf und half sich dann gegensei-
tig aus.

Auch in Mashambo gab es fiir das mehr oder weniger direkte pooling die beiden fiir
Mutc’iku beschriebenen Modelle.

aJede Frau kocht an ihrem Feuer fiir ihre eigene Familie. Manchmal essen andere
mit oder man schickt ein Kind mit einem Teller zu jemand anders. Wenn eine
Frau an unserem Wohnplatz kein Maismehl, keinen Zucker oder kein Ol mehr
hat, bekommt sie diese Dinge von den anderen.” (SM, 17.10.2000)

aEs wird nur an einem Platz gekocht. Dann wird das Essen an alle, die hier leben,
verteilt. Jeder lagert seine Vorrdte bei sich im Haus und bringt sie zum
gemeinsamen Kochen.” (KN, 20.7.1999)

Zwar sind die physischen Abgrenzungen der Wohnplitze fiir jeden Fremden erkennbar,
nicht aber die Art und Weise, wie sie sich auf die sozialen Aktivititen auswirken. Auch in
dem Fall, den das erste Zitat beschreibt, betrachteten sich die Personen als Bewohner dessel-

ben /'aé. Zwar konnten Feuerstellen bestimmten Frauen zugeordnet werden, aber die Gruppe

von Personen, die sich zum Verzehren der Mahlzeit zusammenfand, ist in ihrer Zusammen-
setzung variabel und stimmt hdufig nicht mit der Personengruppe iiberein, die in den der
Feuerstelle zuzuordnenden Behausungen schlafen.

Im ersten Modell ist der Pool real, im zweiten Fall dagegen nur fiktiv. Im ersten Fall
konnte sich jeder selbst Nahrungsmittel nehmen, kochen und verzehren, sozusagen ein open-
access-Modell. Im zweiten Fall behielten die einzelnen Personen die ultimative Kontrolle
dariiber, ob sie ithre Nahrungsmittel im Einzelfall tatsichlich in den gemeinsamen Pool
einbrachten oder anders verwendeten. Auch beim ersten Modell gab es Regeln, die gewihr-
leisteten, dass nicht einer alles nahm. Zum Beispiel wurden von gekochten Mahlzeiten Portio-
nen flir gerade Nicht-Anwesende oder fiir den ndchsten Tag bestimmt, die von den Anwesen-
den nicht ohne weiteres genommen und verzehrt werden durften. In einem Fall kam es zum
Konflikt, weil jugendliche Mitglieder der Wohnplatzgemeinschaft Lebensmittel aus dem
gemeinsamen Pool an Angehdrige anderer Wohnplitze gegeben hatten. Es stellte sich heraus,

dass der dixa-/‘aé und seine Frau damit nicht einverstanden waren. Der freie Zugang zum ge-

meinsamen Pool ist also nicht gleichbedeutend mit einer Gleichstellung der einzelnen Zu-

'8 Das bedeutet nicht, dass es nur eine Feuerstelle pro Wohnplatz gab. An welcher Feuerstelle tatsédchlich

gekocht wurde, hing davon ab, welche Frau kochte und wo sie Lust hatte, ein Feuer zu machen, sowie von
Tageszeit und verfiigbarem Schatten.
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gangsberechtigten im Hinblick auf die Weitergabe an andere. Dass im zweiten Modell die La-
gerung der Vorrite in den Héusern der einzelnen Kernfamilien erfolgte, lag zum Teil sicher-
lich daran, dass die Lebensmittellieferungen personenbezogen abgemessen und ausgeliefert
wurden. Aber auch gesammelte, geerntete und gekaufte Vorrdte wurden getrennt aufbewahrt.
Das Eigene identifizieren und herausgeben zu konnen, ist die Vorraussetzung, um
nachvollziehen zu kénnen, wer was eingebracht und damit in einer reziproken Beziehung

Anspriiche erworben hat.

Demand sharing

Der Unterschied zwischen gemeinsam nutzen und mit anderen teilen ist flieBend.'”
Gegenliber Personen, die nicht am selben Wohnplatz lebten, verhielt man sich zum Teil in
derselben Art und Weise wie gegeniiber den ,Mitbewohnern’. Man servierte ihnen gekochte
Mahlzeiten, liel ihnen von Kindern Mahlzeiten bringen oder gab ihnen von den eigenen
Vorrdten ab, wenn sie darum baten. Eine Bitte oder Aufforderung muss nicht verbal
ausgesprochen werden. Meine Gespréachspartner beschrieben, dass Besucher sich an einem
anderen Wohnplatz einfanden und dort solange blieben bis gekocht wurde und man ihnen eine

Mabhlzeit anbieten wiirde.'®

Bitten wiirden selten rundweg abgeschlagen. Stattdessen werde
vorgegeben, man habe das Gewiinschte zur Zeit selbst nicht zur Verfiigung. Haufig wullten
andere, liber welche Vorrdte eine Person verfligte, und brachten dieses Wissen in ihre

Forderung ein. Zum Beispiel trat ein Bittsteller mit folgender Rede auf:

alch habe gehort, dass die Menschen aus Dukwe mit Geld zuriickgekommen sind,
deshalb komme ich hierher und bitte um Geld.” (BD, 22.7.1999)"*!

Guenther (1999:45) sieht in der Herausgabe von Nahrungsmitteln auf eine Bitte hin ein
entitlement von San. Ich konnte Situationen beobachten, in denen die Herausgabe einer Sache
unverbliimt, direkt und ohne erkennbare Scham gefordert, um nicht zu sagen befohlen wurde
oder Leute sich etwas nahmen, ohne etwas angeboten bekommen zu haben. Ich konnte aber

auch beobachten, dass Personen weggingen ,ohne zu sprechen’. Dies war offensichtlich Aus-

179 Gegenseitige Besuche, bei denen man auf Kosten der Gastgeber lebt, konnen moglicherweise ebenfalls als

spezifische Form des demand sharing angesprochen werden. Auch diese Praxis ist aus vielen San-
Gesellschaften berichtet worden (Sylvain 1999; Widlok 1999; Taylor 2000)

Fiir Beschreibungen dhnlicher Praktiken bei anderen San vergleiche zum Beispiel Widlok (1999:142), bei
anderen khoisan-sprachigen Bevolkerungsgruppen, die nicht als (ehemalige) Jager/Sammler klassifiziert
werden, zum Beispiel Fuller (1993), Kuper (1995) und Klocke-Daffa (2001).

Die im Juli 1999 aus dem UNHCR-Fliichtlingslager in Dukwe repatriierten Fliichtlinge erhielten eine finan-
zielle Hilfe in Héhe von 70 US-Dollar pro Erwachsener und 35 US-Dollar pro Kind.
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druck einer Beschdmung, auch wenn dahin gestellt bleiben muss, ob diese aufgrund der Liige,
wegen der erlittenen Zurlickweisung, wegen der Verweigerung des Ausgleichs einer theore-
tisch reziproken Beziehung oder wegen des Sichtbarwerdens des eigenen unzureichenden
Beitrags empfunden wurde, da es aullerhalb meiner Mdglichkeiten lag, den diesen unter-
schiedlichen Verhaltensweisen zugrunde liegenden Motivationen, Emotionen und Beziehun-

gen im einzelnen nachzugehen.

DEMAND SHARING AN EINEM WOHNPLATZ IN MUTC’IKU

Tag: Beziehung zum Wohnort des Erfragt: Erhalten:
dixa-I'aé Bittstellers

19.7 FZD nichster Block Zucker 5 Tasse

20.7 MMBD nichster Block Maismehl 14 Plastiktiite

22.7 MFBSS iiberndchster Block Essig nicht vorhanden

24.7 MZ néchster Block Waschpulver > Tasse

25.7 WMB dritter Block Maismehl kleine Schiissel

26.7 Z néchster Block Waschpulver 1 Handvoll

27.7 Z (dieselbe) néchster Block Zucker 5 Tasse

28.7 \\'/4 nichster Block Maismehl V4 Plastiktiite

29.7 WM nichster Plot Bohnen 1 Sack (1 kg)

30.7 M nichster Block Huhn 1 Huhn

31.7 MB néchster Block Waschpulver 1 Handvoll

01.8 BW nichster Block Mahango kleine Schiissel

02.8 MBW néchster Block Waschpulver 1 Handvoll

09.8 Nachbar selber Block Salz 1 Loffel

10.8 wZ nichster Block Maismehl kleine Schiissel

11.8 WMDD nichster Plot Zucker 5 Tasse

12.8 FZDH selber Block Schuhcreme nicht vorhanden

13.8 MFBS Omega Geld nicht vorhanden

14.8 MB néichster Block 10 N§$ 5 NS, weil nicht
mehr vorhanden

15.8 MFZD nichster Block Zucker 5 Tasse

Eine Monats-Chronik von Bittgesuchen an einem Wohnplatz in Mutc’iku (siche oben)
zeigt erstens, dass die allermeisten Bittsteller aus der unmittelbaren Nachbarschaft oder aus
demselben oder nichsten Block kamen, ganz selten aus einem Block, der nicht unmittelbar
angrenzt oder gar aus einem anderen Ort. Dieser Befund wird durch Antworten auf die hypo-
thetische Frage, wen man am ehesten um Nahrungsmittel bitten wiirde, bestitigt. Hierbei er-
gab sich auch eine Differenzierung nach Giitern. Danach wiirde man jeden ohne weiteres um
Tabak oder Zigaretten bitten und als erstes den am nédchsten wohnenden Nachbarn fragen.

Auch bei Nahrungsmitteln und Waschpulver wére man nicht auf lange Wege angewiesen. Die
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Befragten in Mutc’iku wiirden sich mit einer Bitte um diese Giiter in 44 Prozent der Félle an
jemand an einem benachbarten Wohnplatz, in 29 Prozent der Félle an jemand an einem
Wohnplatz im selben Block, in 17 Prozent der Félle an einem Wohnplatz in einem benachbar-
ten Block wenden, und nur in 10 Prozent der Fille miissten sie weiter gehen, nie jedoch die
Ortschaft Mutc’iku verlassen.

Die Monatschronik zeigt zweitens, dass Bittbesuche fast tiglich vorkommen. Von den 20
aufgefiihrten Bitten wurden nur vier abschlidgig beschieden, und zwar jedes Mal mit der
Auskunft, dass man das Erbetene selbst nicht habe, aber dem Bittsteller etwas abgeben wiirde,
sobald er in den Besitz des gewiinschten Produktes gelange. So wollte der Ersteller der
Monats-Chronik nach eigenen Angaben dem Bittsteller ein ,gutes Gefiihl’ geben (LS,
20.8.1999). Fiir die Bittsteller sei wichtig, wie der Gebetene auf ihre Bitte reagiere. Das wurde
auch bei der Diskussion dariiber deutlich, an welchen Wohnplétzen ein Tagebuch iiber Bittge-
suche sinnvollerweise gefiihrt werden konne. Personen, die auf Bitten unfreundlich reagieren,
seien bekannt und wiirden gemieden (BD, 16.7.1999). Dabei gehe es weniger um den Erfolg
der Bitte als darum, ob man sich respektvoll behandelt fiihle und seine Wiirde wahren konne.
Christlich orientierte Menschen, zu denen sich der Ersteller der obigen Monats-Chronik zhlt,
nannten als Grund fiir ihre Bereitwilligkeit zu geben auch, dass sie sich ,according to the
bible’ verhalten wollten.

Von den insgesamt 44 Personen, die in Mutc’iku auf die hypothetische Frage genannt
wurden, wen sie im Notfall um Nahrungsmittel bitten wiirden, standen 25 in einer klassifika-
torischen Geschwister-, 13 in einer Eltern/Kind- und drei in einer GroBeltern/Enkel-Bezie-
hung zum Interviewpartner. Drei Nennungen bezogen sich auf nicht verwandte Nachbarn, da-
runter eine Mbukushu Familie. Kommentare zur Herausgabe von etwas Erbetenem bezogen
sich in der Regel auf die Beziehung selbst (zum Beispiel ,Sie ist meine Schwester. Darum
gebe ich ihr etwas’) oder auf die Not des Bittstellers (zum Beispiel *Sie hat selbst kein Feld
bestellt; sie hat Hunger’) oder beides (zum Beispiel ’Er ist ein Verwandter meiner Mutter und
leidet grofle Not’). In Mashambo gaben auf die hypothetische Frage nach Bitten um Nah-
rungsmittel alle Befragten an, sie wiirden innerhalb von Mashambo jeden fragen und auch auf
die Bitten von ,jedem, der fragt’ positiv reagieren. Hervorgehoben wurden hier dreimal spezi-
fische klassifikatorische Geschwisterbeziehungen. Nur bei Bitten um Geld wiirde man sich
hypothetisch ausschlielich an Eltern, Ehepartner, Grof3eltern und Kinder am eigenen Wohn-

platz wenden.
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Kommentare dazu, warum Bitten abschldgig beschieden wurden, bezogen sich in der
Regel auf nicht ausgeglichene Reziprozititsverhéltnisse (zum Beispiel: ,Sein Bruder hat bei
mir einen Springhasen auf Kredit gekauft, aber noch nicht bezahlt’; ,Sie gibt mir auch oft

nichts’ etc.).

Schenken

In Mutc’iku gaben von 27 Interviewpartnern 19 an, einen Teil ihrer Vorjahresernte ver-
schenkt zu haben, und zwar an insgesamt 25 Bewohner anderer Wohnplitze. Im einzelnen
waren das zwolf klassifikatorische Eltern/Kind-, elf klassifikatorische Geschwister- und zwei
klassifkatorische GroBeltern/Enkel-Beziehungen. In den meisten Féllen waren es Verwandte

der Frau, was zum Teil daran liegen mag, dass ein Viertel der dixa-/"aé Frauen waren. Die

Adressaten der Geschenke lebten zum Teil in einiger Entfernung, sprich in Omega oder Chet-

182 wurden

to, das heif3t in einer Entfernung von bis zu mehr als 110 Kilometern. Buschfriichte
in Mutc’iku in viel geringerem Malle verschenkt, ndmlich nur in sieben Fillen und zwar aus-
schlieBlich innerhalb von klassifikatorische Eltern-Kind- und Geschwisterbeziehungen. Insge-
samt 28 Nahrungsmittelgeschenke hatten Interviewpartner ebenfalls in liberwiegend klassifi-
katorischen Eltern/Kind- (15) und Geschwisterbeziehungen (10) erhalten. In keinem der 28
Interviews gab jemand an, ein Geldgeschenk gemacht oder erhalten zu haben.

In Mashambo wurden Nahrungsmittel inklusive Buschfriichte angeblich regelmiBig
verschenkt. Alle Befragten gaben an, einen Teil der gesammelten Buschfriichte denjenigen im
Ort zu schenken, die nicht selbst zum Sammeln gegangen seien. Zweimal wurden spezifische
(klassifikatorische) Geschwisterbeziehungen hervorgehoben. Alle Befragten in Mashambo
gaben auflerdem an, dass sie gelegentlich zu besonderen Gelegenheiten, wie beispielsweise zu
Weihnachten oder zu einem Geburtstag, eine Ziege schlachten und dazu alle Einwohner des

Ortes einladen wiirden.

Bei der Distribution von Gitern beriicksichtigen Khwe verschiedene Faktoren: ihre Ein-

schitzung von Stand und Chancen der prinzipiell reziprok gedachten Beziechungen,' die Art

'82 Bei allen anderen Nahrungsmitteln (Beute aus Jagd und Fischfang, Schlachtvieh) erschienen aus ver-

schiedenen Griinden (zu geringe Fallzahlen, Aspekte von Legalitit) die Angaben zu spérlich oder unzu-
verldssig, um verallgemeinerbare Aussagen daraus abzuleiten.

Bohannan (1963:232) definiert Reziprozitit wie folgt: aReciprocity involves exchange of goods between
people who are bound in non-market, non-hierarchical relationships with one another. The exchange does

183
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der verwandtschaftlichen Beziehung zwischen Geber und Nehmer, die Einschidtzung der Not-
lage des Nehmers und Art und Umfang der geteilten Giiter. Bei allen Arten der Distribution
wird mit der Norm der Reziprozitit argumentiert. Bei der Einschitzung des Standes einer
reziproken Beziehung findet nicht nur das Verhalten eines etwaigen Bittstellers, sondern auch
das seiner Verwandten Beriicksichtigung. Aus nachvollziehbaren praktischen Griinden bittet
man um kleinere Gaben bei Verwandten in der Nachbarschaft. Die Khwe verschenken nicht
nur haltbare Giiter, sondern auch Nahrungsmittel (Sack voll Hirse, Sack voll Mangettiniisse
etc.) und das zum Teil iiber groBe Distanzen. Geldbetrige an sich werden nicht gepoolt,
sondern nur die damit erworbenen Lebensmittel. Geld ist auch schwieriger zu erbitten. Zwei
Erklarungen liegen auf der Hand: Nicht jeder hat Zugang zu Geld, so dass Geldgeber nicht er-
warten konnen, eine entsprechende Gegengabe zu erhalten, und Geld kann auf einer Bank
deponiert und anders als Lebensmittel besser vor den Augen anderer verborgen werden.
Letzteres gilt allerdings nur in beschranktem Maf3e, denn Hohe und Zeitpunkt von regelméBig
ausgezahlten Gehiltern und Pensionen sind allgemein bekannt. Vieh stellt eine
Kapitalriicklage dar fiir besondere Ausgaben wie Heilkosten oder Gerichtsschulden. Gepoolt
und geteilt wird nur die Milch der Kiihe und das Fleisch von geschlachteten Tieren. Solange
die Tiere leben, sind sie, anders als Geld, fiir alltdgliche Bitten unantastbar, nichtsdestotrotz
aber - ebenso wie Geld - gelegentlich Gegenstand eines wertvollen Geschenks.

Die unterschiedlichen Distributionsarten unterscheiden sich auch in Bezug auf den
Zeitraum ihrer Effektivitdt und die Toleranz fiir unausgeglichene Reziprozititsverhéltnisse.
Die Effektivitdt von Poolen und und demand sharing vor Ort ist gering, da die Variation der
Ressourcen im lokalen Rahmen gering ist. Das gilt fiir Buschfriichte und Ernteertrdge ebenso
wie fir Lebensmittelrationen der Regierung. Hier miite man sich an Verwandte an anderen
Orten wenden. Die Toleranz fiir unausgeglichene Verhéltnisse ist beim demand sharing im
lokalen Rahmen geringer als bei Strategien, die langerfristig wirksam sind wie Besuche und
Geschenke. Letztere sind sozusagen eine Investion in die Zukunft. Anstelle von Kapital
werden dann sozusagen Verpflichtungen gehortet.

In den beiden Feldforschungsorten gab es Unterschiede bei der Distribution von Giitern
sowohl in Bezug auf einzelne Arten von Giitern als auch in Bezug auf den Personenkreis fiir

die einzelnen Distributionsarten (vgl. Abbildung 23).

not create the relationship, but rather is part of the behavior that gives it content.” Sahlins (1965; 1988) hat
zwischen generalisierter, balancierter und negativer Reziprozitét unterschieden.
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ABBILDUNG 23: GRENZEN FUR POOLEN, TEILEN (DEMAND SHARING) UND SCHENKEN

Mashambo

G PO0EN
<:eemeep - Demand Sharing

4P Geschenke
Mutc’iku

7r

Grafik: Monika Feinen
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Fiir beide Orte gilt, dass je weiter der Raum (Feuerstelle, Wohnplatz, benachbarte
Wohnplitze, Siedlung, Region, Staat, Welt) und parallel dazu der soziale Kreis (Kernfamilie,
Wohnplatzgemeinschaft, Ortsgemeinschaft, Khwe, bekannte Menschheit) wird, um so
weniger scheint die Verteilung von Giitern innerhalb einer definierbaren Gruppeneinheit und
um so mehr entlang ausgewéhlter Linien von in der Hauptsache konsanguinalen verwandt-
schaftlichen Beziehungen zu erfolgen. Die lokale Verdichtung verbirgt moglicherweise, dass
das im engen Kreis, wo Personen in Eltern-Kind und Geschwister-Beziehungen in einem

Haus oder an einem Wohnplatz zusammen leben, genauso ist.
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11.1.4 Sozialer Wandel als Diversifizierung und Anpassung

Aus den von Koéhler und auch aus den von mir dokumentierten Lebenserinnerungen der
Khwe in West Caprivi lassen sich fiir die Vergangenheit zwei Siedlungstypen identifizieren.
Zum einen waren das mehr oder weniger permanente Niederlassungen in der Ndhe eines
ganzjihrig Wasser filhrenden Grabwasserloches, in dessen Néhe auch ein Feld bestellt wurde.
Daneben gab es temporére Jagd- und Sammellager in der Ndhe von saisonalen Wasserstellen.

Fiir diese beiden Siedlungstypen gibt es im Khwe unterschiedliche Bezeichnungen: (/'dn’o-)
I'aé (Niederlassung) und gunii-/’aé (Buschlager). Ein Konzeptwandel, der dazu gefiihrt hat,

dass die eher permanenten Siedlungen als prototypische Siedlungstypen mit dem generischen
Uberbegriff bezeichnet werden, scheint, wenn er denn in dieser Form stattgefunden hat, schon
sehr alt zu sein (K&hler 1989:202).

Der saisonal differenzierte Aufenthalt in den beiden Siedlungstypen ldsst sich bis zum
Beginn der Militérzeit belegen. Obwohl insbesondere die permanenten Siedlungen offenbar
auch schon in der Zeit davor, insbesondere in Folge der Stationierung des native guard
Muyatwa in Bwabwata und der Einrichtung von Posten zur staatlichen Lebensmittelverteilung
(vgl. 1.3.3.3) erheblich in ihrer GréBe variiert haben, wurde erst mit dem Leben in den Armee-
lagern ein Begriff fiir einen neuen Siedlungstyp eingefiihrt: doropa. Dieser ist aus dem Afri-
kaans (dorp fiir ,Stadt’) entlehnt. Der wesentliche Unterschied ist die Art der Anlage aus
StraBenzeilen und nahe beieinander stehenden Hausern ohne wenn auch noch so kleine Strei-

fen Busch zwischen den einzelnen Wohneinheiten (/'dé). Omega ist die einzige Armeebasis

in West Caprivi, die das Ende der Militédrzeit als bewohnter Ort iiberdauert hat und auch die
einzige Siedlung in West Caprivi, die die Khwe als doropa klassifizieren. Die Weite des Rau-
mes zwischen den einzelnen Wohneinheiten ist auch eines der kulturellen Merkmale, das
Khwe als Bestandteil ihres ethnischen Selbstbildes konstruierten (vgl. 11.3.3.4).

Das auf die sozialen Beziehungen innerhalb der Residenzgemeinschaften bezogene Kon-
zept- und Normengebéude scheint insgesamt wenig spezifisch und wenig restriktiv."** Die von
Kohler berichtete raumlich-soziale Differenzierung der Wohnplétze hat ihre Bedeutung verlo-
ren, ohne dass sich daraus in der Gegenwart erkennbare Konflikte ergaben. Die Verhaltens-

normen, die sich auf Residenz, Zugang zu Ressourcen, Autorititsausiibung und die

184 . . . . . . . . .
Dem entspricht in gewisser Weise eine vergleichsweise wenig kontroverse und - mit Ausnahme der kultur-

Okologischen Erklarungsansétze - eher deskriptive Behandlung von Residenzgemeinschaften der San in der
Literatur, in der Siedlungsstrukturen ebenso wie wirtschaftliche Optionen eher als Ursachen denn als Aus-
druck sozialen Wandels betrachtet werden.
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Distribution von Giitern beziehen, wurden mit verwandtschaftlichen Beziehungen und Fami-
lien- und Regionalgruppenzugehdrigkeiten begriindet. Auf diesen sozialen Feldern ergibt sich
sehr wohl Stoff fiir Konflikte. In dem Kapitel {iber Gruppenzugehorigkeiten und —identititen
(II.3) wird sich dariiber hinaus zeigen, dass lokale Gemeinschaften im téglichen Diskurs als
konzeptuelle Einheiten gegeniiber den ,Familiennamen’ an Bedeutung zu gewinnen scheinen.

Fiir die Vergangenheit gibt es keine Daten, die tiber Muster konkreter materieller, demo-
graphischer und sozialer Realisierungen von Residenzgemeinschaften bei den Khwe Auskunft
geben. Das Aussehen heutiger Khwe Wohnplitze variiert in Bezug auf materielle, demogra-
phische und soziale Strukturen betrichtlich. In Mashambo entsprachen den groferen und auf
eine ideelle Mitte hin ausgerichteten Wohnplétzen groBBere Einwohnerzahlen und andere ver-
wandtschaftliche Kompositionen. Das resettlement scheme in Mutc’iku wirkte mit seinen 4-
ha-grof3en Feldern pro Familie offensichtlich groBBeren Residenzgemeinschaften entgegen. Die
auf Kernfamilien basierenden Wohnplatz-Gemeinschaften in Mutc’iku sind zwar durch Ange-
horige derselben verwandtschaftlichen Kategorien erweitert, wirken aber wie Ruinen der aus
mehreren Geschwistern mit ihren Familien zusammengesetzten Wohnplétze in Mashambo.

Die Mobilitdt der Khwe ist sowohl nach dem géngigen etisch/wissenschaftlichen Modell
als auch in der Vorstellung der Khwe selbst geringer geworden. Heutige Siedlungen sind
insofern weitgehend stabil als sie an die vom Staat bereit gestellte Infrastruktur gebunden
sind. Der grofite Teil der Verdnderungen in der Zusammensetzung der Wohnplédtze war auf
individuelle Ortswechsel zuriickzufithren. Dem Phidnomen ,Ortswechsel’ kann man in der Ge-
genwart mit der Betrachtung ganzer Wohnplétze nicht gerecht werden. Letzteres erscheint da-
mit auch fiir die Vergangenheit fragwiirdig.

Die Ortswechsel von Khwe in der Gegenwart hatten zum Teil politische, zum Teil wirt-
schaftliche, soziale oder auch weltanschauliche Griinde. Aus Angst vor Ubergriffen der nami-
bischen Sicherheitskrifte im spéten Jahr 1998 und wieder in den Jahren 2000 bis 2002 flohen
viele Menschen nach Botswana. Zwar haben diese Fluchtbewegungen die Ortswechsel der
Khwe in den letzten Jahren stark tiberformt, aber dennoch lieBen sich auch andere Motivatio-
nen identifizieren. Von den politischen Entwicklungen waren die beiden Orte jeweils in
unterschiedlicher Weise betroffen. Dariiber hinaus wurden keine wesentlichen Unterschiede
im Hinblick auf Ausmaf, Entfernung und Motivation der Ortswechsel fiir die beiden Feldfor-
schungsorte festgestellt. Die Grenzen fiir die einzelnen Distributionsformen von Giitern sind

in Mutc’iku enger als in Mashambo.
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Die Variation in der personellen Zusammensetzung von Residenzgemeinschaften oder
Haushalten ist zum Teil durch den inhédrenten Prozess von Griindung, Wachstum, Niedergang
und Auflosung bedingt, durch demographische Ereignisse wie Geburt, Heirat, Scheidung, Mi-
gration und Tod und die damit verbundenen Normen, die beispielsweise Residenz, Braut-
dienst, Vererbung oder Landbesitz betreffen (Fortes 1958; Arcury 1984:679; Moore 1986).
Anderungen in den entsprechenden Verhaltensregeln ziehen daher logischerweise auch Ver-
anderungen in der Zusammensetzung von Residenzgemeinschaften nach sich. Die Transfor-
mationsprozesse innerhalb der familidren Strukturen sind Gegenstand des folgenden Kapitels.

Barnard & Widlok (1996) haben fiir die diverse und flexible Siedlungsweise in einer
Vielzahl von Settings (ranching area, cattle posts, government settlement schemes bei Nharo,

commercial farming area, communal area fir Haillom) Landrechte, Beziehung zum Land,

ethnische Zusammensetzung, Zugang zu politischer Macht und die Moglichkeiten fiir Orts-
wechsel verantwortlich gemacht. Viele dieser Faktoren gelten fiir das gesamte Gebiet des
West Caprivi in gleicher Weise. Das macht deutlich, dass auch familidre und individuelle
Préferenzen und Strategien eine Rolle spielen. Die Autoren (ibid:88) sehen in den von ihnen
beschriebenen Transformationen der Siedlungsmuster ferner eine Anpassung unter dem
Druck, der von dominanten Bevdlkerungsgruppen ausgeiibt wird. Auch iiber die Khwe lieBBe
sich sagen, dass sie sich wihrend der Militirzeit und nach der Unabhéngigkeit an die staatlich
verordneten Siedlungsvorgaben angepasst haben. Zumindest fiir die Zeit nach der Unabhéin-
gigkeit gilt aber, dass diese Anpassung nicht nur dem Druck von auflen folgte. Sie war auch
eine von den Menschen selbst gewihlte. Fiir manche ist eine Ansiedlung in der Ndhe der di-
versen Ortlich gebundenen Dienstleistungen des Staates (Wasserversorgung, Schulen, Klini-
ken, Lebensmittel- und Pensionsausteilung, staatliche Ackerbauprojekte etc. inklusive der da-
mit verbundenen Arbeitsmoglichkeiten) attraktiv, fiir andere das von Behorden und Sicher-
heitskraften weniger kontrollierte Leben auf dem ,angestammten’ Land und aulerhalb der En-
ge der resettlement schemes.

Zugleich ist der Umgang mit dem (im Vergleich zur Militérzeit natiirlich wesentlich we-
niger restriktiven) Riicksiedlungsprogramm auch als Anpassung der staatlichen Vorgaben an
die eigenen Bediirfnisse zu sehen. Siedlungen wurden in Gebieten angelegt, die nicht dafiir
vorgesehen waren, einige Wohnplétze in Mutc’iku sogar innerhalb der core conservation area

des Caprivi Game Park. Ein weiteres Beispiel ist, dass die Einrichtung einer Schule in dem
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Nicht-Riicksiedlungsort Mashambo durchgesetzt werden konnte."® In ihrer Studie iiber Sied-
lungsmuster, soziale Beziehungen und wirtschaftliche Aktivititen in dem resettlement scheme
Kx’oensakene in Botswana zeigt auch Maruyama (2002), dass die urspriinglich von der Re-
gierung vorgesehene Anlage der Ortschaft von den Bewohnern griindlich ,liberarbeitet’
wurde. Die im Jahre 1997 aus dem Central Kalahari Game Reserve ausgesiedelten Bewohner
hatten sich im Rahmen der staatlich vorgegebenen Mdglichkeiten drei bis vier Jahre spéter auf
ganz unterschiedliche Art und Weise in und mit der neuen Siedlung arrangiert. Auch

Maruyama betont die Bedeutung individueller Priaferenzen.

aSince many people have selected their own places of residence, two distinct sets
of habitations have appeared in Kx’oensakene: those in the resettlement site and
habitations outside the resettlement site. A dense population and wage work
characterize the resettlement site. People who value schooling, clinics, or job
opportunities have chosen to remain in their plots. Conversely, small residential
groups and hunting and gathering, herding, and farming characterize the habita-
tions outside the resettlement site. Some people are leaving the resettlement site to
avoid the dense population or to search for natural resources. Of those leaving,
some gave a high priority to grazing stock or cultivating fields and opted to settle
in proximate dwellings, while others preferred hunting and gathering, and chose
to settle in distant dwellings.” (Maruyama 2002:7)

Anpassung ist ein komplexer Vorgang, bei dem sich betroffene Bevolkerungsgruppen
den von aullen vorgegebenen Strukturen anpassen, indem sie sich diese im Rahmen ihrer
Moglichkeiten zu eigen machen (vgl. Rodman 1985). Das Riicksiedlungsprogramm hat nicht
zu einer Vereinheitlichung, sondern zu einer Differenzierung von Siedlungstypen gefiihrt und
zwar nicht nur im Vergleich zu den eingeschriankten Siedlungsmoglichkeiten wihrend der
Militdrzeit, sondern auch im Vergleich zu den fiir die Zeit davor erinnerten Siedlungsmustern.
Die diversen Siedlungstypen bieten Individuen durch Ortswechsel die Moglichkeit, die Vor-
teile aller Siedlungssettings zu nutzen.

Eine Vereinheitlichung hat sich allerdings in Folge der jiingsten politischen Konflikte in
der Region ergeben. In dieser Zeit wurden — bis auf Mashambo — alle Nicht-
Riicksiedlungsorte aufgegeben. Es bleibt abzuwarten, ob dhnliche Orte in der Zukunft wieder

entstehen.

185 Auch die Weigerung der Einwohner von Chetto und Omega III (vgl. Diemer 1996), die block- und plot-

Struktur zu tibernehmen, stellt eine Anpassung der behordlichen Vorgaben an iiberlieferte kulturelle Modelle
dar.
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11.2 kuri — Familie und Verwandtschaft
11.2.1 Einleitung

Verwandtschaft gilt als das zentrale Ordnungsprinzip in so genannten ,einfachen Gesell-
schaften’, das heiBt in Gesellschaften, in denen es keine oder wenig hierarchische Gliederun-
gen und keine zentralen Organe der Machtausiibung gibt und zu denen Jager/Sammler-Gesell-
schaften in der Regel gezdhlt werden (vgl. Kuper 1988). Silberbauer (1982:26) zum Beispiel
bezeichnet Verwandtschaft als die Basis, auf der Beziehungen in band societies geordnet sind.
Rushforth (1982:575), der bei den nordamerikanischen Dene geforscht hat, hélt verwandt-
schaftliche Prinzipien fiir die priméire organisatorische Basis ihres sozialen Lebens und sieht
in der Beschiftigung mit der Verwandtschaftsklassifikation eine notwendige Voraussetzung
fiir das Verstindnis der gesamten sozialen Organisation.'*

Barnard sieht in der Untersuchung von Verwandtschaftssystemen eine Moglichkeit, die
sprachhistorischen Bemiihungen um die Rekonstruktion der Geschichte der Khoisan-Sprecher
zu erginzen (Barnard 1987; 1988b; 1996) und Godelier (1998) vergleichbares Potential in der
Untersuchung von Verwandtschaftsterminologien fiir kulturhistorische Prozesse im allgemei-
nen. Das heutige Interesse der Verwandtschaftsethnologie gilt eher symbolischen, machtpoli-
tischen, strategischen und akteursbezogenen Aspekten von Verwandtschaft sowie kulturellen
Konstruktionen von gender und personhood (vgl. Bock & Rao 2000; Carsten 2000;
Schweitzer 2000). Diese Aspekte von Verwandtschaft bezeichnen Godelier, Trautmann et al.
(1998:5) als “region of hot kinship, the kinship of practice — kinship red in tooth and claw”
und stellen sie der Beschiftigung mit Verwandtschaftsterminologien als “region of cool kin-
ship, of calm lucid, exact mathematical beauty” gegeniiber.

In seinen regionalvergleichenden Arbeiten zu den khoisan-sprachigen Bevolkerungsgrup-
pen kommt Barnard zu dem Ergebnis, dass die Unterscheidung zwischen Scherz- (joking) und
Meide- (avoidance) Verwandten eine gemeinsame Grundstruktur aller Khoisan-Verwandt-
schaftssysteme (Barnard 1992a:280) sei, die historisch vor der Aufteilung der Khoisan-
Sprecher in solche, die Unterscheidungen in lineale und kollaterale Verwandte vornehmen

und solche, die einen Unterschied zwischen Kreuz- und Parallelverwandten machen, liege. Es

"% Im Umkehrschluss sollte dies bedeuten, dass Verianderungen in den verwandtschaftlichen Beziechungen eher

fiir verdnderte Muster der Residenz oder der Distribution von Giitern verantwortlich sind als Sedentarisie-
rung oder verdnderte Siedlungsstrukturen. Hier offenbart sich ein gewisser logischer Widerspruch in den
Thesen zu sozialem Wandel in (ehemaligen) Jager/Sammler-Gesellschaften, die verwandtschaftliche Bezie-
hungen als grundlegend, aber unverdndert sehen (vgl. 1.1.3) und zugleich den Niedergang der egalitiren
Ordnung und der sozialen Sicherungssysteme als Folge von Sedentarisierung begreifen (vgl. I11.1.1).
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stellt sich die Frage, wieviel ein solches Ergebnis iiber die Geschichte der Khoisan-Sprecher
tatsdchlich aussagen kann, denn in der Unterscheidung zwischen Heiratsfahigen und Nicht-
Heiratsfahigen zur Vermeidung von Inzest wird generell eine wesentliche Grundstruktur aller
Verwandtschaftssysteme gesehen (z.B. Godelier 1998:410f.). Gleichzeitig ist offensichtlich,
dass die Inzestmeidung nur einer von vielen Griinden sein kann, aus denen bestimmte Indivi-
duen aus dem Kreis der potentiellen oder gewlinschten Ehepartner ausgeschlossen werden.
Wihrend Verwandtschaftsterminologien von Jiager/Sammlern und auch von San (Barnard
1992a:280) im iibrigen sehr unterschiedlich sind, gilt als gemeinsames Kennzeichen ver-
wandtschaftlicher Beziehungen in Jiger/Sammler-Gesellschaften und als eines der Merkmale
des foraging mode of thought (vgl. 1.1.3) eine universelle Verwandtschaftsklassifikation (vgl.
Barnard 2002). Das heif3t: alle Personen im Beziehungsumfeld, also auch nicht genealogisch
Verwandte und Angehorige anderer ethnischer Gruppen werden in das Verwandtschafts-
system integriert und mit einem Verwandtschaftsterminus bezeichnet. Barnard unterscheidet

zwischen empirischer und ideologischer universeller Verwandtschaftsklassifikation:

dUniversal kin classification is a form of social classification which encompasses
the whole of society and which is based on notions of kinship and affinity. I
distinguish two types of universal kinship — empirical and ideological E An
empirically universal system is one in which a person associates only with ‘kin’.
An ideologically universal system is one in which, however imprecise the means
of kin category extension, a person must classify as members of some kin
category all those with whom he or she associates. In an ideologically universal
system, there is no such category as ‘non-kin’ (Barnard 1992a:265f.).

Behauptungen iiber das Wirken des Prinzips der ,universellen Verwandtschaftsklassifika-
tion’ erscheinen manchmal recht willkiirlich und wenig allgemeingiiltig, wenn es etwa darin

gesehen wird, dass Haillom Farmarbeiter sich mit Verwandtschaftstermini anreden, ohne dass

eine genealogische Verwandtschaft bekannt ist (Barnard & Widlok 1996:101; Widlok
1999:172). Die Praxis, durch die Verwendung von Verwandtschaftstermini verwandtschaft-
liche oder verwandtschaftsdhnliche Beziehungen zu demonstrieren oder zu schaffen, um
Personen zu verwandtschaftlichem Verhalten zu bewegen, ist aus vielen gesellschaftlichen
Zusammenhédngen berichtet worden. Grundlage hierfiir sind neben iibertragenen Bedeutungen
(Scheffler & Lounsbury 1971:7-10; Fenner 1984:34 ff.) gemeinsame Namen (Lee 1986),
peergroup membership (Baumann 1995), Nachbarschaft und Kontakt (Lentz 2000:184),
Sympathie und Freundschaft (Nuttall 2000), Seelenwanderungen (ibid), geteilte religiose und
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politische Uberzeugungen (Béck & Rao 2000:18ff)), Patron-Klient-Beziehungen (ibid:14)
oder andere Gemeinsamkeiten (,sharing something’, ibid:20).""’

Umgekehrt kann ein instrumentalistischer Umgang mit Verwandtschaft auch selektiv
sein, das heil3t, dass man unter den theoretisch aufgrund genealogischer Beziehungen als ver-
wandt zu Betrachtenden diejenigen auswéhlt, mit denen man Beziehungen pflegen mochte

(Schweitzer 2000:2). Wiessner hat fiir die Julhoansi gezeigt, dass diese hxaro-Austauschbe-

ziehungen als Mittel nutzen, um eine solche Auswahl zu treffen.

d[They] choose which kin they want to ‘remember’ in reciprocal relations and
which kin they prefer to ‘forget’.” (Wiessner 1980:17)

Auch fiir diese Praxis gibt es Beispiele aus vielen anderen Teilen der Welt und anderen
Gesellschaftstypen (z.B. Witherspoon 1975 fiir Navajo; Feinberg 1981 fiir Polynesier; Fenner
1984 fiir Einwohner eines Dorfes im rheinischen Braunkohlengebiet).

Ein Mittel, um verwandtschaftliche Beziehungen bewusst herzustellen beziehungsweise

zu festigen oder wiederholt neu zu kniipfen, sind Heiraten. Fiir die Julhoansi betont etwa

Wilmsen (1989) den strategischen Charakter von Heiratsverbindungen. Unterschiedliche Mo-
tivationen seien verantwortlich fiir unterschiedliche Ansichten dariiber, wer der ,richtige’
Ehepartner sei.

aWe can now understand the conflicting perceptions among Zhu [Julhoansi] over
what constitutes a ‘proper’ marriage. On the one hand are Zhu who say that to

marry properly is to marry only specified kin, specifically second or third cousins.
These are the people who have secure entitlement in place. Their strategy aims to
retain the advantage accruing in entitlement; it protects the undivided inheritance
of descent-group land. On the other hand are those who insist that one marries
anyone other than kin. Their strategy seeks entrance to entitled entities.”
(ibid:257)

Nach Generationen und Geschlechtern differenzierte Lebenserfahrungen, Meinungen und
vor allem Verhaltensmuster in San Gesellschaften sind bisher wenig untersucht worden (vgl.
Felton 1998:5), was angesichts der Bedeutung, die den inner-familidren Beziehungen zuge-
messen wird, erstaunt. Das Geschlechterverhéltnis in San Gesellschaften wird in der Regel als
— relativ — egalitér beschrieben und das egalitdre Verhiltnis mit dem hohen Anteil der Frauen
an den produktiven Tétigkeiten begriindet (z.B. Lee 1979). Als Faktoren, die die Stellung der

Frau in ,traditionellen’ San Gesellschaften begiinstigen, sind auBBerdem erweiterte Familien-

""" Die von Barnard & Widlok beobachtete Praxis ist also vielleicht eher ein weiteres Beispiel fiir die vielen

Moglichkeiten, Verwandtschaft zu konstruieren (gemeinsame Arbeitsstele/Lebenssituation), als ein Beleg
fir das Vorhandensein einer universellen Verwandtschaftsklassifikation, zumal unerwéhnt bleibt, ob anders-
ethnische Farmarbeiter und der Farmbesitzer auch mit einem Verwandtschaftsterminus bezeichnet werden.
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haushalte (Sylvain 1999:336), die postmaritale matrilokale Residenz (Lee 1982) sowie die
rdumliche Nédhe und das wirtschaftliche Potential der Verwandten der Frau (Draper 1992)
identifiziert worden. Kent (1995a) weist darauf hin, dass zunehmende gender inequality bei
San zwar mit Sesshaftigkeit einhergehe, aber nicht durch diese verursacht sei. Zu den Ur-
sachen gehore unter anderem die Ubernahme nicht-egalitiéirer Ideologien von Bantu und
Weillen, die auch Vorstellungen einer strikten Arbeitsteilung der Geschlechter beinhalteten.

Wie im historischen Kapitel beschrieben, haben sich die wirtschaftlichen und politisch-
ideologischen Rahmenbedingungen fiir Khwe Ménner und Frauen wéhrend der letzten achtzig
Jahre mehrfach entscheidend verdndert, und es stellt sich die Frage wie diese Verdnderungen
in den Geschlechter- und Generationenbeziehungen reflektiert werden. Da das Verwandt-
schaftssystem der Khwe in der Literatur bisher noch nicht ausfiihrlich beschrieben worden
g 188

ist, " wird es hier aber zunichst notwendig sein, dasselbe und das zugehorige Normenge-

biude oder Regelwerk vorzustellen.

188 Eg gibt lediglich eine kurze Darstellung in Koéhler (1966a) und eine unter anderem darauf beruhende, aber

zum Teil falsche Rekonstruktion der Khwe Verwandtschaftsterminologie in Barnard (1980b; 1992a:130,
286). Falsch wiedergegeben sind hier unter anderem die Termini fiir Vaterschwester, Kreuzcousin/e und
Schwiegereltern.
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11.2.2 Konzepte und Normen
11.2.2.1 Bedeutungen und Abgrenzungen des Begriffs kiri

Den Begrift kuri iibersetzen die Khwe in der Regel mit (Englisch) family oder relatives
oder mit Afrikaans familie."”® Bei Kohler heiBt es:

aDie sich als ein “Volk’ fithlenden Kxoe mit einer gemeinsamen Sprache (dani) ...

nennen diese ‘Einheit’ kuri. Auch die Bantu und die Weiflen bilden je eine solche
kuri. Im sozialen Leben bezeichnet kuri die Familie der Blutsverwandten.”
(Kdohler 1966a:164)

Damit scheint kuri die Bedeutung ingroup zu haben, die — je nach Kontext —

unterschiedlich eng oder weit definiert ist.'”

Mit dem Reziprokmarker —ku, der als Suffix an
Substantive und Verben angehingt werden kann, wird im Khwe Gegenseitigkeit ausgedriickt.
Kuri-ku bedeutet demnach ,miteinander in einer familidren Beziehung stehen’ oder ,derselben
Gruppe angehdren’.

1

Unter den kuri-na"' wurden im engeren Sinne diejenigen verstanden, mit denen man

blutsverwandt ist. Ehepartner und deren Verwandte wurden frither offenbar als c&é&-ndja-

na,"® wurden aktuell aber entweder als kiri-na oder als td-khéé-na'® bezeichnet. Unter den

Schwiegerverwandten wurden die Ehepartner der Kinder und Enkelkinder immer, Schwiger
und Schwiegereltern seltener als kuri-na bezeichnet (vgl. 11.2.2.2). Kuri-na wurden dartiber
hinaus auch Personen genannt, die weder konsanguinal noch affinal verwandt waren, die man

aber gut kannte, mit denen man lange zusammengelebt hatte oder die denselben kuiri-h '6n'**

trugen, ohne dass die genealogische Verbindung bekannt war. Wenn der Begriff kuri-ku auf

195

die Gesamtheit der Khwe ausgedehnt wurde, wurde haufig von dani-ka kuri-ku' gesprochen,

also etwa ,iiber die Sprache miteinander in derselben ingroup’. ,Verwandtschaft’ oder viel-

' Das Afrikaanse Wort Jfamilie bedeutet soviel wie ,Verwandtschaft’ oder ,Sippe’ im Unterschied zu gesin,

das die Kleinfamilie bezeichnet (Triimpelmann & Erbe 1983:80,96), wihrend das Englische family sowohl
,Kernfamilie’ als auch ,Groflifamilie’ bedeuten kann; alternativ zu GroBfamilie spricht man im Englischen
von relatives (Du Plessis 1998:65,74). Die in Kilian-Hatz & Schladt (1997:37) ebenfalls vermerkte Uber-
setzung lineage wurde von meinen Ubersetzern nicht gebraucht, und ein solcher Begriff wurde durch Erkli-
rungen auch nicht angedeutet.

Vergleiche Rushforth (1982) fiir ein anderes Beispiel, in dem der Terminus mit der primédren Bedeutung
,Blutsverwandte’ auf ,my neighbors’, ,my people’ und sogar ,native people’ ausgedehnt werden kann.
Wortlich: Familie/ingroup-Commune:Plural.

Wortlich: heiraten-Ort/Richtung-Commune:Plural.

Wortlich: anders-Mensch-Commune:Plural.

Wortlich: Familie/ingroup-Name. Dabei handelt es sich nicht um einen Nachnamen in unserem Sinne, son-
dern um den Namen der Familiengruppe (vgl. 11.3.2.1).

Wortlich: Sprache-Instrumentalmarker-Familie/ingroup-Reziprokmarker.

190
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192
193
194

195
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leicht besser ,Gemeinschaft’ wurde auch aus der Zugehorigkeit zurselben Kirche abgeleitet

196

und dann mit khyani m kuri-ku"® ausgedriickt.

Von kuri-na wurden andere als ta-khoé-na unterschieden. Entsprechend wurden so

Menschen bezeichnet, mit denen man nicht blutsverwandt war oder die anderen Familien-,
Regional oder ethnischen Gruppen angehorten, aber auch ,Verwandte’, mit denen man keine
Beziehung (mehr) hatte. Geteilte Lebenserfahrung und die Beachtung eines zwischen Ver-
wandten iiblichen Verhaltenskodex spielten eine entscheidende Rolle, wer in die eine oder an-
dere Kategorie eingeordnet wurde. Dass dem Handeln eine gro3e Bedeutung dafiir zukommt,
wen man als verwandt betrachtet und wen nicht, ist auch fiir andere gesellschaftliche Zusam-
menhinge berichtet worden. Fiir die Einwohner des Kapstadter Stadtviertels Khayelitsa be-
schreibt etwa Spiegel (1997), dass praktische Solidaritdt und gegenseitige Hilfeleistungen
unter Verwandten wichtiger sind als genealogische Néhe. Allerdings waren bei den Khwe
nicht alle Verwandtschaftsverhdltnisse optional. Eltern, Kinder und Grofeltern konnte man
sich nicht aussuchen, wohl aber die Verwandten, zu denen eine groBere genealogische
Distanz bestand."”’

Die Verwandtschaftskategorisierung der Khwe ist damit nicht als universell zu

bezeichnen. Zum einen schlossen Khwe mit der Bezeichnung td-khéé-na ausdriicklich Perso-

nen aus dem Kreis der kuri-na aus. Dariliber hinaus waren mit wocan und mbuca Beziehungs-
termini vorhanden, die alternativ oder zusétzlich zu kuri-ku-Beziehungen bestanden, aber

nicht in die kuri-ku-Kategorie eingeordnet wurden (vgl. 11.2.2.3).

11.2.2.2 Verwandtschaftsterminologie

Die Art und Weise, wie Khwe Beziehungstermini definieren, erlaubt es, ihre Verwandt-
schaftskonzeption als ,genealogisch basiert’ (vgl. Keesing 1975:13,150; Bock & Rao

2000:11) zu bezeichnen, wie sich bei der Aufforderung, bestimmte Beziehungstermini zu
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definieren, herausstellte.™ Definitionen und Erkldrungen lauteten beispielsweise ndée-A ui

196
197
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Wortlich: Gott Possessiv Familie/ingroup-Reziprokmarker.

Vergleiche Nutall (2000) fiir einen &dhnlichen Befund bei den Inuit in Nordwestgronland.

Burling (1970) nennt diese Methode verbal definition approach und sieht darin eine Alternative zur genealo-
gischen Methode, um Inhalte von Verwandtschaftstermini zu erheben. Ono (1997) hat darauf hingewiesen,
dass mit der genealogischen Methode iibertragene Bedeutungen eines Beziehungsterminus (wie zum Bei-
spiel beim deutschen Wort ,Krankenschwester’) nicht erfasst werden konnen, weil sie sich nicht in Bluts-
und Heiratsverbindungen niederschlagen. Auch Meillassoux (2000:162) fordert eine semantische Analyse
der emischen Termini und ihrer Etymologien sowie ihrer Verwendung in anderen sozialen Zusammenhén-
gen. Zeitlyn (1993) fordert aus linguistischer Sicht, die Betrachtung von Verwandtschaftsterminologien
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ava-na-hi ti'n damaci-he, das heit ,Mutterschwester hat sie geboren, [also] meine
Juniorschwester, mbda m' nlgori ti’n ciro, das heifit ,Vater’s Schwesterkind [also] mein
Cousin’, ti't nlgori-hé cee-hi, ti m nlgori-ma, das heifit ,[er] hat meine Enkelin geheiratet,
[er] ist [also] mein Enkel’, ndée ci m’ taci-ma ti m tava-ma, das heiflit ,Mutter’s Seniorbruder,
[also] mein Onkel’. Die Definitionen bezogen sich alle auf genealogische Vorgénge, das heif3t
auf Zeugung, Geburt und Heirat.

Die Art der Definition und Erkldrung von Verwandtschaftstermini zeigt ferner, dass ge-
nealogische Abkiirzungen genommen werden konnen, um sich selbst in das System bestehen-
der Beziehungen einzuordnen. Der zutreffende Verwandtschaftsterminus wird davon abgelei-
tet, welchen Terminus eine dritte Person verwendet. Logischerweise orientiert man sich dabei

an den vorangegangenen Generationen. Dass man eine Frau /uii-k 'ui (MZ) nennt, begriindet
man zum Beispiel damit, dass die eigene Mutter diese Person tdci-h € (Ze) nennt oder auch

damit, dass diese Person die eigene GroBmutter ndée-/ 'ui (Anredeform fiir MZ) nennt. Dies

erlaubt die Einordnung in die Welt der Verwandten ohne Kenntnis der konkreten genealogi-
schen Verbindung.

Abbildung 24 gibt einen Uberblick iiber Khwe Verwandtschaftstermini und deren
Zuordnung zu genealogischen Positionen. Die Termini flir weibliche und ménnliche Inhaber
einer genealogischen Position sind grundsétzlich gleich. Sie werden nur durch angehéngte
Suffixe unterschieden. Das Suffix fiir ménnliche Personen ist —ma, dasjenige fiir weibliche

Personen -k, ein Juniorbruder wird also beispielsweise damaci-ma, eine Juniorschwester

damaci-hé bezeichnet.'”’

nicht ldnger aus dem Gesamtkontext der sprachlichen Mittel, mit deren Hilfe Bezichungen ausgedriickt wer-
den und zu denen neben Verwandtschaftstermini auch Namen, Spitznamen, Titel, Pronomen und andere ge-
horen, herausgelost zu betrachten. Als Grundlage fiir die Betrachtung der Bezichungsterminologie fordert er,
die Aufnahme natiirlicher Konversationen. Diese grundsatzlich richtige Forderung setzt aber ein hohes Mal3
an linguistischer und/oder Sprachkompetenz beim Forscher voraus, das in meinem Falle nicht gegeben war
(vgl. 1.2.1.3).

In der Anrede werden allerdings zum Teil génzlich andere Worter verwendet. Im einzelnen sind das mbda
fir #ii-ma (klassifikatorischer) Vater, ndée oder dede fiir /fiii-hé (klassifikatorische) Mutter, tdva fir td- itk
ma (klassifikatorischer) GroBvater/Mutterbruder und mdma fir td-hiai-hé (Klassifikatorische) GroSmutter.
Tdva beziehungsweise mdma konnen als Anrede generell gegeniiber édlteren Menschen gebraucht werden. In
der Referenz hort man fiir dltere Ménner auch taré, den Mbukushu Terminus fiir ,Vater’ (vgl. Larson
1977:87). Es kann keine eindeutige Unterscheidung zwischen Termini der Referenz und Termini der Anrede
getroffen werden. Termini der Anrede konnen auch in der Referenz gebraucht werden: zum Beispiel xa-md
ti-m tava-ma (Demonstrativ-Masculin:Singular 1:Singular-Genitiv tdva-Masculin:Singular): ,Er ist mein

199

tava’. Bei den tibrigen Termini bildet man die Anredeform indem man dem Referenzterminus ,mein’ (¢ mr)
beziehungsweise ,meine’ (#'2t) voranstellt und die Rufform —tce’ (Masculinum) oder —ce (Femininum) an-
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ABBILDUNG 24: KHWE-VERWANDTSCHAFTSTERMINOLOGIE (OHNE GENDER-SUFFIXE)
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héngt. Zum Beispiel kann ein Mann seine Ehefrau mit # 't Jgée-khoe-ce ansprechen. Dariiber hinaus gibt es
diverse andere Moglichkeiten, Personen anzusprechen. Das beginnt mit einem einfachen é-ce (he Du:weib-
lich!) oder é-tce (he, Du:ménnlich!), das allerdings die Moglichkeit des Sichtkontaktes zwischen den Betei-
ligten voraussetzt. Kinder werden meist mit einem ihrer Namen gerufen. Bei Erwachsenen geschieht die re-
spektvolle Anrede und Referenz mithilfe der Nennung ihrer Elternschaft fiir ihr erstgeborenes Kind, zum
Beispiel ‘Forini ci’ii /iti-ce* (‘Forini’s Mutter’ in der Anrede) bezichungsweise ‘Forini ci’uc /iiti-hé
(‘Forini’s Mutter’ in der Referenz). Wenn {iber erwachsene Ménner gesprochen wird, wird hdufig der Name
von deren Vater verwendet.
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Die wichtigsten Merkmale der Khwe Verwandtschaftsterminologie sind:

- Parallelgeschwister der Eltern und deren Ehepartner werden mit demselben Terminus
bezeichnet wie die eigenen Eltern oder alternativ mit einem von diesem abgeleiteten

Terminus.

- Der Mutterbruder und seine Frau werden terminologisch vom Vaterbruder und seiner
Frau unterschieden und den GroBleltern gleichgestellt. Die Vaterschwester und ihr
Mann werden jedoch ebenso genannt wie die Parallelgeschwister der Eltern und deren

Ehepartner. Damit unterscheidet sich die Khwe Verwandtschaftsterminologie sowohl

von der anderer zentralkhoisan-sprachiger San wie Nharo, Glwi und Gllana als auch

von der der zentralkhoisan-sprachigen Pastoralnomaden wie Nama und Korana. Die
Verwandtschaftsterminologien der drei erstgenannten bezeichnen sowohl Mutterbru-
der als auch Vaterschwester mit denselben Termini wie Grofvater beziehungsweise
GroBmutter. Die Nama und Korana bezeichnen zwar den Mutterbruder mit demselben
Terminus wie den GroBvater, die Vaterschwester aber mit einem eigenen Terminus,
der auBler dieser keine andere genealogische Position bezeichnet (Barnard 1992a). Die
Verwandtschaftsterminologie der Khwe entspricht in diesem Punkt am ehesten derje-
nigen der bantu-sprachigen Mbukushu (vgl. Larson 1977:85). Anders als letztere un-
terscheiden die Khwe aber bei Mutterbriidern terminologisch nicht zwischen Senioren

und Junioren.

- In ihrer eigenen Generation unterscheiden Khwe allerdings terminologisch zwischen
Senior- und Junior-Geschwistern. Dies geschieht prinzipiell nach der Geburtenrei-
henfolge, bei polygamen Ehen jedoch nach der Heiratsfolge, das heift alle Kinder der
ersten Frau eines Mannes sind fiir alle Kinder der zweiten Frau eines Mannes

Seniorgeschwister unabhingig vom tatsichlichen Lebensalter.”

- Angehorige der GroBelterngeneration werden (bis auf das angehdngte Gender-Suffix)

terminologisch gleich behandelt.

- Die Kinder von Parallelgeschwistern der Eltern und die Kinder der Vaterschwester

werden mit denselben Termini bezeichnet wie die eigenen Geschwister. Die Unter-
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Anstelle von damaci-ma fiir einen Junior-Bruder, aber auch anstelle von tdci-ma fiir einen Senior-Bruder,
der vom absoluten Alter her jiinger ist als man selbst, kann auch die aus dem Afrikaans entlehnte Bezeich-
nung buti (von: boetie ‘kleiner Bruder’) gebraucht werden. Aus anderen Sprachen entlehnte Verwandt-
schaftstermini erweitern also mit ihren zum Teil anderen Bedeutungsinhalten die Mdglichkeiten, spezifische
Aspekte einer Beziechung zum Ausdruck zu bringen.
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scheidung in Senioren und Junioren richtet sich hier nach dem Seniorititsverhiltnis in
der Elterngeneration, das heil3t, alle Kinder eines &lteren Bruders sind Seniorgeschwi-

ster fiir alle Kinder eines jlingeren Bruders unabhéngig vom tatsachlichen Lebensalter.

- Bei den Kindern der Mutterbriider wird das Senioritdtsverhéltnis terminologisch nicht
markiert. Der Terminus ciro ist ein Lehnwort aus dem Mbukushu, abgeleitet von
thirotange, der in dieser Sprache Kinder der Kreuzgeschwister der Eltern bezeichnet
(Larson 1977:88). Bemerkenswert ist, dass ciro innerhalb der Verwandtschaftstermini

der Khwe das einzige durchgédngig gebrauchte Lehnwort ist.

- Die Kinder der Parallelgeschwister werden von Mann und Frau mit demselben
Terminus wie die eigenen Kinder oder mit einem eigenen Terminus benannt. Frauen
nennen auch die Kinder ihrer Kreuzcousins/-cousinen wie ihre Kinder, Ménner die
Kinder ihrer (klassifikatorischen) Schwestern jedoch mit dem Terminus fiir Enkelkin-
der.*”' Frauen und Minner nennen die Kinder der Geschwister ihrer Ehepartner so wie

letztere selbst diese nennen.

- Die Eltern der GroBeltern werden mit demselben Terminus benannt wie Seniorge-

schwister und die Kinder von Enkeln mit demselben Terminus wie Juniorgeschwister.

- GrofBeltern bezeichnen in der Regel die Ehepartner ihrer Enkel so wie ihre eigenen
Enkel und Ehepartner von Enkeln bezeichnen deren Grofeltern so wie die eigenen

Grol3eltern.

- Schwiegereltern und Schwiegertdchter nennen einander /’££-/6d und Schwiegereltern

ihre Schwiegersdhne /vi-ngyéu-ma,”” sie konnen einander aber auch mit den Termini
fiir Vater, Mutter beziehungsweise Kind bezeichnen.

- Die Geschwister des Ehepartners und die Ehepartner der Geschwister werden

einheitlich /i genannt.

- Alle tibrigen Verwandten des Ehepartners heilen c €€-ndja-na. Allerdings war dieser

Terminus nur alten Menschen bekannt.?*

201
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Kohler (1966a:164) gibt die Bedeutung von /d mit ,nicht nur das leibliche Kind sondern auch die Kinder
der Briider des Mannes und der Briider und Schwestern der Frau’ und von n/igéri mit ,die Kinder der

Schwestern des Mannes’ an. Barnard (1992:130), der seine Rekonstruktion auf den genannten Aufsatz von
Kohler griindet, hat die Khwe Verwandtschaftsterminologie dennoch symmetrisch angelegt und gibt falsch-
licherweise n/géri auch als die Bezeichnung an, mit der eine Frau die Kinder ihrer (klassifikatorischen) Brii-
der bezeichnet.

Nach Auskunft einiger Khwe nennen Schwiegereltern ihre Schwiegertochter aber /%i- /lg€e-h €.
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Terminus Minnliche Vertreter (-ma) | Weibliche Vertreter (-h€) | Klasse
ta- i FF, MF, MB, MM, MF, MBW, MMZ, (klassifikatorische)
FFB, MFB, FFZH, MFZH | MFZ, MMZH, MFZH etc. | Grofeltern
etc.
5t F, FB, MZH etc. M, MZ, FBW (klassifikatorische)
Eltern
1§6-Ix " ui FB, MZH etc. MZ, FBW (klassifikatorische)
Eltern
taci eB, FeBS, FeZS, MeZS eZ,MeZD, FeZD, FeBD (klassifikatorische)
etc. etc. Senior-Geschwister
Parallelgeschwister
damaci yB, FyBS, FyZS, MyZS yZ, MyZD, FyZD, FyBD | (klassifikatorische)
etc. etc Junior-Geschwister
ciro (MBS), MMBSS etc. (MBD), MMBSD etc. (klassifikatorische)
Matrilaterale
Kreuzgeschwister
164 S, BS etc. (Ménner) D, BD etc. (Ménner) (klassifikatorische)
S, BS, ZS etc. (Frauen) D, BD, ZD etc.(Frauen) Kinder
lluu-can BS etc. (Ménner) BD etc. (Ménner) (klassifikatorische)
BS, ZS etc. (Frauen) BD, ZD etc. (Frauen) Kinder
nll gori SS, DS, ZS etc. (Ménner) |SD, DD, ZD etc. (Ménner) | (klassifikatorische)
Enkel
I’e-163 WF, HF WM, HM Schwiegereltern,
SW Schwiegertochter
[“Gi-ngyéu-ma | DH Schwiegersohn
[“ai ZH, WB, HB BW,WZ, HZ Schwager/Schwigerin

KHWE TERMINI FUR GEGENSEITIGE VERWANDTSCHAFTLICHE BEZIEHUNGEN

Terminus Abgeleitet von Bezichungsklasse

Il {iti-ku /it = Elternteil Eltern-Kind-Beziehung

nll gori-ku n /lgéri = Enkel/Schwesterkind GroBelter/Onkel-Enkel/Neffe/Nichte
dama-ku damaci = Juniorgeschwister (Parallel-)Geschwister

ciro-ku ciro = matrilaterale Kreuzgeschwister | Kreuzgeschwister

cee-ku c£€ = Heiraten (Verb) Eheleute

[“Gi-ku /ui = Schwiger Schwiéger

II”€e-l6a-ku /I’€€-lba = Schwiegereltern Schwiegereltern-Schwiegerkinder

203

Es ist aulerdem moglich, die Verwandten des Ehepartners pauschal mit dem Terminus fiir Schwager/

Schwigerin zu bezeichnen: alch nenne alle diese Leute /i, weil sie zur kuri meines Mannes gehoren. Ich

nenne sie alle cuara [Lehnwort von Afrikaans swaer], weil sie soviel untereinander geheiratet haben” (Ml,

30.9.1999).



178

Wie bereits gesagt, wird im Khwe durch das Anhdngen des Reziprokmarkers —ku an

204

Substantive und Verben Gegenseitigkeit ausgedriickt.”™” Auf diese Weise kann fiir alle ver-

wandtschaftlichen Beziehungen das gegenseitige Verhéltnis ausgedriickt werden, was im

295 Grundsitzlich konnen die Khwe Verwandt-

Deutschen nur bei ,Geschwister’ der Fall ist.
schaftstermini auf Verwandte n-ten Grades ausgedehnt werden.*”

Abbildung 24 deutet auch bereits an, dass es fiir eine ganze Reihe von genealogischen
Positionen alternative Verwandtschaftstermini gibt oder, anders ausgedriickt, dass sich die
Bedeutungsfelder der einzelnen Verwandtschaftstermini teilweise iiberschneiden. Erkldrun-
gen, die Khwe hierfiir lieferten, filhrten zum Teil Kulturwandelprozesse und zum Teil indi-
viduelle Auffassungen beziehungsweise ,Herzensentscheidungen’ an. Kulturwandelprozesse

wurden bei den Termini fiir die Verwandten der dritten Generation liber und unter Ego, dem

Terminus c&€-ndja-na fir die Verwandten des Ehepartners sowie bei den aus anderen

Sprachen entlehnten Termini ciro und cuara angefiihrt.

Die Verwendung der Termini #dci fiir die UrgroBeltern und damaci fiir die UrgroBBenkel
geraten in Vergessenheit. Alte Leute sagten, dass junge Leute diese Tradition vergessen hit-
ten und stattdessen die Termini flir GroBeltern und Enkel verwendeten. Meine Beobachtung
war allerdings, dass die alten Leuten dies selbst auch taten, sich aber - anders als die Jungen —
an die frithere Praxis erinnerten.

Auch der Terminus ceé-ndja-na fir die Verwandten des Ehepartners gerit in Vergessen-
heit. Offenbar hat es friither also drei Kategorien gegeben: kuri-na (eigene Leute), ce€-ndja-na
(Leute des Ehepartners) und td-khoe-na (andere Leute), wihrend heute nur noch von kiiri-na
und td-khoe-na gesprochen und die affinalen Verwandten nicht einheitlich einer der beiden

Kategorien zugeordnet werden.
Der Terminus ciro ist aus dem Mbukushu entlehnt und hat einen frither vorhandenen,

aber nicht mehr rekonstruierbaren Khwe Terminus ersetzt. Nur sehr wenige Personen hatten

204 Reziproke Verwandtschaftstermini sind ein Charakteristikum aller Zentralkhoisan-Sprachen (Barnard

1992:283).
In den Eltern/Schwiegereltern-zu-Kind/Schwiegerkind-Beziehungen ist die Bezeichnung fiir die gegenseiti-
ge Beziehung vom Terminus fiir den Senior innerhalb der Beziechung abgeleitet, in der n /jgéri-ku- und in der

205

dama-ku-Beziehung ist der Juniorpart Namen gebend ist. Bei Partnern in ciro-ku-, c£€€-ku- und /ti-ku-

Beziehungen wird terminologisch nicht in Senior- und Juniorkategorien unterschieden. In der ciro-ku-
Beziehung ist der ciro-Part Namen gebend.
Zum Beispiel kann man /- ‘ui-h € nicht nur die Schwester der Mutter (MZ) sondern auch die Tochter der

Schwester der Gromutter (MMZD), die Enkelin der Schwester der UrgroBmutter (MMMZDD) etc. nennen.

206
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tiberhaupt eine Idee, wie ein solcher Terminus gelautet haben konnte. Die Ideen hierzu waren

aber zu selten und zu unterschiedlich, um eine verldBliche Aussage machen zu kénnen.

ABBILDUNG 25: UBERSCHNEIDUNGEN VON KHWE-VERWANDTSCHAFTSTERMINI

Grafik: Monika Feinen

Die Uberschneidung der Termini tdci/damaci und ciro ist auf unterschiedliche Auffas-
sungen dariiber zuriickzufiihren, welche genealogische Beziehung als dama-ku- und welche
als ciro-ku-Beziehung zu behandeln ist.

Die Verwandtschaftstermini /% und cuara werden synonym verwendet. Sie entstammen

zwar unterschiedlichen Sprachen, bezeichnen aber dieselben Beziehungen. Die Bezeichnung

cuara-ma fir Schwager ist aus dem Afrikaans entlehnt. Fiir die weibliche Form ,Schwégerin’
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wird nicht das Afrikaanse Wort skoonsister verwendet sondern das Gender-Suffix —/€ an die

ménnliche Form angehédngt. Das Afrikaanse Wort Schwigerin skoonsister ist durchaus be-

kannt, wurde aber nur zur Ubersetzung von /ii-h€ beziehungsweise cuara-hé verwendet. Der
Khwe Terminus /%i ist auch jungen Menschen nach wie vor gelaufig.

Cuara ist der einzige Afrikaanse Verwandtschaftsterminus der in seiner Bedeutung einem
Khwe Terminus voll und ganz entspricht. Bei allen anderen Termini miissen bei der Uber-
setzung zusdtzliche Hilfen in Anspruch genommen oder Bedeutungen unterschlagen werden.

hiii= b 'ui wird meist mit young father beziehungsweise young mother iibersetzt, wenn die Per-

sonen jlnger sind als das entsprechende Elternteil, obwohl im Khwe in dieser Generation das

Seniorititsverhiltnis zwar bedeutsam aber terminologisch nicht markiert ist. /Aai-A ‘ui, die

dlter sind als das entsprechende Elternteil, bleiben auch in der Fremdsprache unmarkiert.
Ahnliches gilt fiir (klassifkatorische) Senior-Geschwister, obwohl diese im Khwe terminolo-
gisch markiert sind. (Klassifikatorische) Junior-Geschwister werden meist mit young sister

oder young brother tibersetzt. Ciro-ma und ciro-he werden haufig mit niece und nephew und
nicht etwa mit cousin iibersetzt, n /lgéri wurde mir gegeniiber meist mit grandchild tibersetzt,

auch wenn es sich um das Schwesterkind eines Mannes handelte, widhrend in dem
Rohmaterial fiir den vierten Band der Kohler-Enzyklopddie im Oswin Kohler Archiv

207

nllgori. Ima™’ des Ofteren mit ,Vettern’ libersetzt ist. Im Afrikaans hat der Verwandtschafts-

terminus neef die Bedeutungen ,Cousin’, ,Vetter’ und ,Neffe’, und der Terminus niggie die
Bedeutungen ,Cousine’, ,Base’ und ,Nichte’ (Triimpelmann & Erbe 1983:192,194). Uber-
setzungen von Verwandtschaftstermini durch Informanten und Wissenschaftler kénnen also
hochstens Anndherungen sein (Meillassoux 2000:158).

Es sei auch noch auf einige Moglichkeiten der terminologischen Differenzierung hinge-
wiesen. Dabei kann eine Beeinflussung der Produktion von Differenzierungen durch mein
Forschungsinteresse nicht ausgeschlossen werden. Grundsétzlich kann man zwischen kollate-
ralen Verwandten ersten und zweiten Grades auf der einen und kollateralen Verwandten ho-
heren Grades auf der anderen Seite unterscheiden, indem man dem betreffenden Verwandt-
schaftsterminus ein dom (,Kehle’, ,Speiserohre’) fiir nahe oder ein gyam (Nomen: ,Seite’,

,Kante’; Verb: ,werfen’) fiir entfernte Verwandte voranstellt.

27 Endung - /iia fiir Masculinum:Plural, z.B. Text: 4.5.1.3.2-55.
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Insgesamt die grofite Anzahl an sprachlichen Differenzierungsmoglichkeiten gibt es fiir
die Kategorie dama-ku. Mit der Bezeichnung ciro-ku dama-ku wird die Beziehung von
Kreuzcousin/en ersten Grades im Unterschied zu Kreuzcousin/en zweiten und hoheren Grades

spezifiziert. Leibliche und klassifikatorische Geschwister ersten Grades werden auch als /d-

dama-ku™” bezeichnet. Zur Bezeichnung leiblicher Geschwister kann man dem dama-ku auch

die Formel 4i /i voranstellen oder das Wort fiir ,gewdhnlich® com’ Bei Halbgeschwi-

stern, die normalerweise sprachlich nicht von Vollgeschwistern unterschieden werden, erfolg-
te zum Teil die Angabe, welches der beiden Elternteile identisch ist. Fiir gegengeschlechtliche

Kinder von Parallelgeschwistern gibt es die Bezeichnung kiZ-kx'ei dama-ku. Die genaue
Wortbedeutung von kiii-kx ‘ei ist unklar. Fiir die Khwe, mit denen ich gesprochen habe, war

der Terminus nicht libersetzbar. Vielmehr wurde regelméfig erklért, dass wenn man mit der
entsprechenden Person am selben Feuer sitzen oder gar mit ihr ,spielen’ wiirde,”" die Augen

anschwellen wiirden. Personen in einer kui-kx 'ei dama-ku-Beziehung miissen also korperliche

Distanz wahren. Meine Gespriachspartner waren sich nicht einig, welche genealogischen

2! Eg ist bemerkenswert, dass

Positionen einer kiiZ-kx ‘ei-dama-ku-Beziechung zugrunde liegen.
es keine andere Verhaltensnorm fiir Verwandte gibt, bei der fiir den Fall der Missachtung
regelméBig vergleichbar konkrete negative korperlich sichtbare Folgen angefiihrt wurden und
dass es sich dabei um dieselbe Sanktion handelt, die von denjenigen, die eine Heirat zwischen
Kreuzcousin/en ersten Grades als Tabu betrachteten, genannt wurde. Zwar ist mir eine Ehe
bekannt, in der die interviewte Ehefrau auf die Frage nach der verwandtschaftlichen

Beziehung zu ihrem Ehemann, wenn auch sehr schamhaft, eingestand, dass eine kiit-kx ei-
Beziehung vorliege. In der Folge war sie jedoch nicht bereit, die tatsédchliche genealogische
Bezichung zu ihrem Ehemann offen zu legen. Der Begriff kuT-kx'ei meint demnach weniger

eine konkrete genealogische als vielmehr eine tabuisierte Beziehung.
Ebenso wie Halb- oder Stiefgeschwister werden auch Stiefeltern und —kinder sprachlich

normalerweise nicht von leiblichen Eltern beziehungsweise Kindern unterschieden. Gelegent-

298 \Wortlich: fad = Bauch, dama-ku = Geschwister.

Wortlich: #i = eins, dasselbe; /i = Elternteil.
Damit war soviel wie ‘schidkern mit Korperkontakt’ gemeint.
Als Alternativen genannt wurden erstens gegengeschlechtliche Kinder von zwei Schwestern, zweitens Kin-

der von Parallelgeschwistern und drittens Enkel von Parallelgeschwistern genannt. In Kilian-Hatz (2003:64)
wird kui-kx ei mit ‘child of mother’s brother’ und gleichbedeutend mit ciro angegeben.
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lich wird aber hier der Wortbestandteil ki76°'%, also zum Beispiel kiio- /iii-md (Stiefvater) zur

Differenzierung herangezogen. kiio-/od (Stiefkind) wurde mit geerfkind iibersetzt (von Afri-

kaans geerf ,Erbe’). Das Afrikaanse Wort fiir Stiefkind ist allerdings stiefkind (Triimpelmann
& Erbe 1983:739). In dieser Hinsicht bemerkten einige eine zunehmende Bedeutung der bio-

logischen Elternschaft infolge der Verwaltungspraxis.

aFriiher nannte man den zweiten Mann der Mutter mbda [Vater], heute nennt man
ihn ndée ci m khé-ma*" [Mutter’s Mann]. Die Kinder von heute sind sehr eigen-

sinnig. Wenn der Mann bei einer anderen Frau ein Kind gekriegt hat, nennt man
ihn zum Beispiel Kyare-tcoo m" Miti-ma*'* [Kyare-tcoo’s Vater]. Vielleicht ist die

Registrierung dafiir verantwortlich. Da kann man den Namen des zweiten Mannes
nicht gebrauchen. Vor der Registrierung hat man auch den Namen des Vaters
nicht gebraucht. Man hat beide mit mbda angeredet.” (KD, 12.11.1999)

15 pezeichnet und die erste Frau

Die zweite Frau des Mannes wird haufig als ki-ndée
eines Mannes wird als dessen £ii-khoe-hé'° In einem von Kohler aufgenommenen, aber noch
nicht publizierten Text, den ich im OKA einsehen konnte, wird die erste Frau eines Mannes

als tée-lgeeh 2" und die zweite Frau ki /lgee h e bezeichnet. Auch der Gebrauch von
n llgéri-i6a ** ist uneinheitlich. Manchmal wurde dieser Termins gebraucht, um Urenkel von

Enkeln zu unterscheiden, manchmal, um hervorzuheben, dass Enkel noch Kleinkinder waren.

11.2.2.3 Termini fiir nicht genealogisch begriindete Beziehungen

Der Terminus wocan wird in der Regel mit ,Freund’ (Englisch friend, Afrikaans vriend)
iibersetzt (vgl. Kilian-Hatz & Schladt 1997:92). Die Kontexte, in denen der Terminus wocan
verwendet wird, zeigen aber, dass der Terminus auch die Bedeutungen ,Gleichgestellter’,
,Gleichgesinnter’, ,Genosse’, ,Kollege’ oder ,Komplize’ annehmen kann. Ménner bezeichnen
zum Beispiel diejenigen, die an demselben Wohnplatz oder in dieselbe Familie eingeheiratet

haben mit wocan (z.B. TC, 28.9.1999). Der Terminus kann auch in der Bedeutung Arbeits-

212 Nicht im Wérterbuch vorhanden, laut meinen Informationen bedeutet ko ,auf der Schulter tragen’.

213
214
215

Wortlich: Mutter Possessiv Masculinum:Singular Mensch:Masculinum:Singular.

Wortlich: Personenname Masculinum:Singular Elternteil:Masculinum:Singular.

Wortlich: ki'= klein, ndée = Mutter; zum Teil wird die Bezeichnung kii-ndée aber auch anstelle von ndée-
& ’ui (Schwester der Mutter) gebraucht.

218 Wortlich: & = groB, khéé = Mensch, -h€ = Femininum:Singular.

217
218
219

Wortlich: Bogen-weiblich-Femininum:Singular.
Wortlich: klein-weiblich-Femininum:Singular.
Wortlich: Enkel/Schwesterkind-Kind/Diminutiv



183

beziehungsweise Amtskollege (JM, 2.8.1999) gebraucht werden (vgl. Kohler 1989:421).
Obwohl ,Freunde’ nicht zu den kuri-na gerechnet werden, kann die Bezeichnung Verwandt-

schaftsbeziehungen veridndern oder durch solche verdndert werden.

aDer wocan kann derjenige sein, der wie du am selben Wohnplatz geheiratet hat.
Wenn der wocan nicht mit dir verwandt ist, konnt ihr euch gegenseitig beleidigen.
Du kannst mit ihm {iber alles sprechen, du kannst ihm sagen, ‘lass uns gehen und
mit ein paar Frauen zusammen sein’. Wir helfen einander. Wir sind nie érgerlich
aufeinander. Auch dein Bruder kann dein wdcan sein, aber dann konnt ihr euch
nicht beleidigen.” (NB, 28.1.1999)

Manchmal hort man anstelle von wocan auch das Bantu-Lehnwort fcumi, das ebenfalls in
der Bedeutung ,Freund’, aber auch in der Bedeutung girlfriend/boyfriend fir eine nicht 6f-
fentlich gemachte intime Beziehung zwischen Mann und Frau gebraucht wird.

Die Wortbedeutungen von wocan und mbuca iiberschneiden sich insofern, als man Per-
sonen gleichen Namens aufgrund dieser Gemeinsamkeit auch wdcan nennen kann. Personen
gleichen Namens stehen in einer mbuca-ku-Beziehung zueinander. Mbuca ist wegen des An-
lauts ,mb’ offensichtlich ein Lehnwort aus einer Bantu-Sprache.”’ Erklért wurde mir dieser

Begriff als #ii-h '6n-kh6é”' ,Mensch mit demselben Namen’. Beide Bezeichnungen werden
auch in der Anrede benutzt. Namensgleichheit kann sich ebenfalls auf die Verwendung von

Verwandtschaftstermini auswirken.

aMbuiica bedeutet, dass du jemand anders deinen Namen gibst. Wenn ein Médchen
denselben Namen hat wie deine Frau, nennst Du sie auch ti's /geé-khoe-ce™

‘meine Frau’ oder eine Frau nennt einen Jungen, der denselben Namen hat wie ihr
Mann "t kx’d-kho-ma™> ‘mein Mann’.” (NB, 28.1.1999)

Das obige Zitat suggeriert auf den ersten Blick eine dhnliche Form der Namensverwandt-

schaft wie die der Julhoansi, deren Entdeckung Lee (z.B. 1984:66ff.; 1986) ausfiihrlich be-

schrieben hat. Bei den Julhoansi wird jemand, der denselben Namen trigt wie ein naher Ver-

2% Das Wort mbica ist im Wérterbuch von Kilian-Hatz & Schladt (1997) nicht verzeichnet und in Kilian-Hatz

(2000:80) als Lehnwort aus dem Mbukushu meines Erachtens unzureichend mit der Bedeutung friend ver-
zeichnet. Zur Institution der mbica-Namensverwandtschaft bei den Mbukushu vergleiche Van Tonder
(1966:335ft.). Unterschiede zu den Khwe betreffen vor allem den Transfer von Giitern und die Beteiligung
anderer Personen bei der Namensgebung. Bei den Khwe ist der Transfer von Giitern am Tag der Namenge-
bung auf eine kleine Gabe beschrénkt, von der gutes Essen fiir die Mutter oder ein Kleidungsstiick fiir das
Kind gekauft wird. Personen in einer mbiica-Beziehung sind wie andere Verwandte auch verpflichtet, sich
gegenseitig zu helfen. Eine Identifikation mit dem/der Namensempfangerin besteht auerdem insofern, als
eine gegen diese/n ausgesprochene Beleidigung auch die Namen gebende Person trifft, und ihr gegeniiber
durch eine Bezahlung wieder gut gemacht werden muss.

Wortlich: i=ein/selber, & ’6n-Name, khdé = Mensch.

Wortlich: 1:Singular-Possessiv-weiblich-Mensch-Feminin:Singular.

Wortlich: 1:Singular-Possessiv-ménnlich-Mensch-Masculinum:Singular.
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wandter mit demselben Terminus wie dieser angeredet. Die mbuca-Namensverwandtschaft

bei den Khwe weist aber wesentliche Unterschiede zu derjenigen der Julhoansi auf. Wahrend
die Zahl der Méannernamen bei den Julhoansi auf 36 und die der Frauennamen auf insgesamt

32 beschrinkt ist, ist die Produktion neuer Namen im Khwe unbegrenzt (vgl. Brenzinger

1999).”* Bei den Julhoansi richtet sich die Namensgebung von Neugeborenen nach festgeleg-

ten Regeln. Der erstgeborene Sohn erhilt den Namen des GrofB3vaters véterlicherseits, die erst-
geborene Tochter den Namen der GroBmutter miitterlicherseits, der zweitgeborene Sohn den
Namen des GrofBvaters miitterlicherseits und so weiter (Lee 1984:66). Die Entscheidung da-
riiber, ob ein/e Khwe seinen/ihren Namen weitergeben mdchte, liegt jedoch beim einzelnen.
Nicht jede/r Khwe steht notwendigerweise in einer mbuca-Beziehung zu einer anderen. Als
Namengeber kommen alle mdglichen Personen, Verwandte, Nachbarn und Nicht-Khwe in
Frage. Eine mbuca-Beziehung entsteht nicht durch einfache Namensgleichheit, sondern durch
einen bewussten Akt der Ubergabe eines Namens. Namengeber, die ihren eigenen Namen
weitergeben, sind oft die gleichgeschlechtlichen Geschwister von Vater oder Mutter des Neu-
geborenen oder die GroBeltern des Kindes. Haufig wurde auch berichtet, dass benachbarte
Mbukushu einem Khwe Kind ihren eigenen Namen gegeben hétten.

Neben der mbuica-Namensverwandtschaft gibt es noch eine zweite Moglichkeit, iiber ei-
nen gemeinsamen Namen eine besondere Verbindung herzustellen. Zwei Menschen, die sich
in der Regel als wocan-ku bezeichnen, konnen sich einen gemeinsamen Freundschaftsnamen
geben, um ihre besonders innige Beziehung auszudriicken. Diese Namen konnen aus jeder er-
denklichen Quelle stammen, sind im Idealfall nur diesen beiden Partnern bekannt und werden
gegeniiber anderen Personen geheim gehalten. Der Gebrauch dieses Namens in der Offent-
lichkeit wird als #coo (,tabu’) betrachtet. Hier wird also eine besondere Beziehung durch ei-

nen gemeinsamen Namen besiegelt, wihrend sich bei der mbuca-Namensverwandtschaft aus

2 Khwe Namen kdnnen aus den verschiedensten Kontexten abgeleitet sein. Brenzinger (1999) hat auf die

besonders hiufigen Kombinationen mit i (Land), dao (Strae, Weg), go& (Rindvieh) und vor allem tcéo
(tabu, Medizin, tibernatiirliche Kraft) hingewiesen. Viele Namen bezichen sich auf kdrperliche Besonderhei-
ten (z.B. fi-ka //’6a = beingleiche, das heiit extrem lange Arme, n#goa-#i = Stein-Kopf, ngyave-#éi = Gi-
raffe-Auge) oder auf besondere Lebensumstéinde der Eltern wihrend Schwangerschaft, Geburt und Babyal-
ter (z.B. sodja = ,soldier’, weil der Vater damals Soldat war). Die meisten Khwe haben eine ganze Reihe
von Namen, die ihnen Eltern, Verwandte, Freunde, Lehrer, Mitschiiler, Priester, Arbeitgeber etc. gegeben
haben. Nur im Kindesalter sprechen Khwe Personen mit ihrem Namen an, danach erfolgt die Anrede mit
Verwandtschaftstermini. In aller Regel geben die Eltern oder gibt ein Elternteil dem Kind seinen ersten Na-
men. Dies geschieht in den ersten Tagen bis Monaten nach der Geburt. Unter Umsténden wartet man mit der
Namengebung viele Monate lang, bis man glaubt, dass das Kind eine Uberlebenschance hat (TC,
21.11.1999). In der Zwischenzeit wird das Baby mit ndéku, der Bezeichnung fiir ‘Baby’, angesprochen.
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dem gemeinsamen Namen eine besondere Beziehung ergibt. In beiden Fillen wird ,etwas’ ge-
teilt, ein Geheimnis und/oder ein Name.

Alle sechs Personen, mit denen pilesorts von Verwandtschaftstermini durchgefiihrt wur-
den (vgl. 1.2.2.5), legten die Karteikarten mit den Bezeichnungen wdcan und mbuca beiseite.
Dies ist interessant, weil erstens die Bezeichnung wocan auch auf bestimmte bluts- und ange-
heiratete Verwandte angewendet werden kann, und zweitens - vom Gesichtspunkt der emotio-
nalen Néhe - Freunde sicherlich als ndher stehend empfunden werden als etwa angeheiratete

Verwandte.*”

11.2.2.4 Verhaltensregeln

Die Verhaltensregeln fiir die einzelnen verwandtschaftlichen Beziehungen lassen zwei
wichtige Dimensionen erkennen: Ndhe und Distanz sowie Anspruch auf beziehungsweise
Verpflichtung zu Respekt. Die meisten der von den Gespriachspartnern genannten Verhaltens-
aspekte (acht von 14) bezogen sich auf die Regelung korperlicher Distanz, die iibrigen sechs
auf Verhaltensregeln, vor allem beziiglich der verbalen Kommunikation, in denen sich
Respekts- oder Autorititsunterschiede ausdriicken.”® Im folgenden werden die Verhaltensre-

geln fiir Verwandte in den einzelnen —ku-Beziehungen vorgestellt:

Grofieltern/Mutterbruder-Enkel/Schwesterkind-Beziehung: n /[gori-ku

Trotz gleicher Bezeichnung unterscheiden sich die Verhaltensregeln fiir die Beziehung
zwischen einem Mann und dessen Frau zu den Kindern der Schwester des Mannes von denen

fiir die Beziehung zwischen Grof3eltern und Enkelkindern:

2 Im iibrigen sortierten die sechs Personen die Karteikarten alle nach unterschiedlichen Gesichtspunkten. Un-

terscheidungskriterien waren: blutsverwandt (kiiri-ku) versus angeheiratet (td-khoe), gemeinsamer versus un-
terschiedlicher Wohnplatz, Gegenseitigkeit (-ku-Beziehungen), Nahe oder joking (coe-ku) versus Distanz

oder avoidance (do-ku), relative Senioritit (td-khoe) versus Junioritit (/6d) sowie nach Geschlecht.

226 . . . . o . . o .
Die Verhaltensweisen waren im einzelnen: mit jemandem am selben Feuer sitzen, mit jemandem zusammen

aus einer Schiissel essen, jemanden beriihren, ohne zu fragen, jemandes Haus betreten, zusammen mit je-
mandem in einem Haus/Raum schlafen, so nahe bei jemandem sitzen, dass ein zufilliger Korperkontakt
nicht ausgeschlossen werden kann, mit jemandem ‘spielen’, das heif3it, schikern mit (intimem) Korperkon-
takt, jemanden heiraten sowie mit jemandem plaudern, jemanden mit seinem Namen ansprechen, jemanden
korrigieren, wenn er etwas falsches gesagt hat, jemanden ‘schicken’, das heifit jemandem einen Auftrag ge-
ben, jemanden beleidigen, mit jemandem streiten. Die Einhaltung dieser Normen entzieht sich in ihrer Fiille
einer systematischen Beobachtung. Dies liegt auch an der (auch genealogischen) Multiplexitit vieler Bezie-
hungen, das heiflt Personen stehen haufig in verschiedenen verwandtschaftlichen Beziehungen zu anderen
Personen. Quantitatives Datenmaterial liegt allerdings zu den vorehelichen verwandtschaftlichen Beziehun-
gen zwischen Ehepartnern vor (vgl. 11.2.3.2).
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aDen tdva, der der Bruder deiner Mutter ist, und dessen Frau musst du respektie-
ren. Die anderen tdvd und mdma, die die Eltern deiner Eltern sind, sind die, mit
denen du immer spielst. Sie beleidigen dich oft und sagen dir Dinge, die andere
dir nicht sagen diirfen. Sie sagen dir auch, was zu tun ist, wenn du heiratest.” (KS,
23.11.1998)

Dem Mutterbruder gebiihrt von Seiten seiner n //gori-na groBer Respekt. Diese diirfen

weder mit ihm scherzen, noch ihn um etwas, beispielsweise um Nahrungsmittel, bitten.”” Der
Mutterbruder hat fast ein Besitzrecht an den Kindern seiner Schwester. Aus den von Kdhler
(1989:444; 1997:345) aufgenommenen Texten geht hervor, dass Khwe Ménner zum Teil ihre

Schwesterkinder in die Sklaverei verkauft haben. Zugleich beerben die n/géri-na den Bruder
der Mutter. Ein ménnlicher n/gori kann nicht nur einen Teil der materiellen Giiter seines Mut-

terbruders, sondern auch dessen gesellschaftliche Position erben (vgl. 11.4.3.1). Unter Umstén-

den heiratet ein n/gori-ma nach dem Tod des Mutterbruders dessen Witwe und sorgt fiir des-

sen Kinder.

Bei der n//gori-ku-Beziehung zwischen Mann und Tochter der Schwester ist auflerdem

von Bedeutung, ob es sich bei der Schwester, durch die die Beziehung zustande kommt, um

eine leibliche oder entfernte Schwester, und damit bei ihrer Tochter um eine dom=n //gori oder
eine gyam=n //gori handelt. Wéhrend in einer n /lgori-ku-Beziehung zwischen einem Mann und

der Tochter seiner Schwester eine Heirat nicht erlaubt ist, sind Heiraten zwischen tava (Mut-

terbruder) und gyani-n /lgori durchaus haufig (vgl. 11.2.3.2).

Fir das Verhalten zwischen Grofeltern und Enkelkindern ist entscheidend, ob sich die
Enkelkinder noch im Kindesalter befinden oder bereits erwachsen sind. Solange die Enkel
noch Kinder sind, diirfen sie mit den Grof3eltern scherzen, ihnen nahe kommen und sie um et-

was bitten. Die GroBeltern {ibernehmen auch Erziehungsfunktionen:

dWenn der tava [hier: GroBvater] kommt, laufen die Kinder zu ihm, um ihn zu be-
griiBen. Der tdva sagt ihnen ‘Setzt Euch, ich werde Euch eine Geschichte erzih-
len’. Der n /lgéri [hier: Enkel] muss mit dem zdva spielen und soll keine Angst vor

ihm haben. Der fdva ist immer froh mit seinem n/gori. Mit der mdma [hier:

GrofBmutter] ist es genauso. Wenn sie kommt, kannst Du zu ihr laufen und bei ihr
sitzen. Sie wird dir sagen, dass du deinen Eltern gehorchen sollst. Sie schickt dich
auch, um Feuerholz und Wasser zu holen. Die mama wird mit dir auch {iber Mén-
ner reden. Sie sagt dir: ‘Wenn der Mann kommt, verweigere ihn nicht, sage ihm,
er soll zu deinen Eltern gehen und fragen. Ich bin alt. Die S6hne gehen weg.

27 Dies wird bestitigt duch die in Kapitel II.1.3.4 vorgestellten Daten zu gegenseitigen Hilfeleistungen, die be-

legen, dass man sich in materiellen Notlagen nur duflerst selten an den Mutterbruder wendet.
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Wenn du diesen Mann heiratest, kann er mir helfen’. Wenn das Madchen nicht
[heiraten] will, sagt die mama ihr, dass es gut ist zu heiraten, dass der Mann ein
Haus bauen und auf die Jagd gehen wird.” (KP, 19.2.1999)

aDer tdva hat deine Mutter geschaffen, darum solltest du ihm helfen. Du kannst
nicht im selben Haus schlafen, und du kannst nicht mit ihm zusammen essen,
wenn du erwachsen bist, du kannst nicht mit ihm scherzen, das ist 7cdo [tabu]. Du
kannst nicht mit den Eltern deiner Eltern spielen, aber du kannst sie um Essen bit-
ten. Sie sind wie deine Eltern. Du kannst mit ihnen scherzen, solange du jung bist.
Wenn du erwachsen bist, musst du ihnen helfen und sie fiirchten (do).” (NB,
28.1.1999)

Die erste Aussage stammt von einer alten Frau, die im Kreise ihrer sie umlagernden jun-
gen Enkelkinder angetroffen wurde. Im Gespréach mit ihr war zuvor auch von Miadcheninitia-
tion und Hochzeit die Rede gewesen. Das zweite Zitat stammt aus einem Gesprach mit dem

tava einer erwachsenen Frau an deren Wohnplatz in deren Anwesenheit.

Eltern-Kind-Beziehungen: lhivi-ku

Kinder sollen ihren (klassifikatorischen) Eltern Respekt erweisen, weil diese ihnen das
Leben geschenkt haben und sie mit dem Lebensnotwendigen versorgen. Auch die Beziehung
zwischen Eltern und Kindern @ndert sich mit der Position im Lebenszyklus. Im Kleinkindalter
herrscht sowohl zwischen Miittern als auch zwischen Vitern und ihren Kindern eine grofle,
auch korperliche Nédhe. Mit zunehmenden Alter wird das Verhiltnis zwischen Eltern und Kin-
dern immer distanzierter beziehungsweise respektvoller. Es entwickelt sich in dieselbe Rich-
tung wie das zwischen GroBeltern und Enkeln, allerdings noch deutlicher. Ahnlich ist auch,
dass mit zunehmendem Alter von den Kindern erwartet wird, dass sie ihre Eltern ebenso wie
thre GroBeltern unterstiitzen und versorgen. Vom gleichgeschlechtlichen Elternteil erlernt

man auBerdem die geschlechtsspezifischen tiglichen Aufgaben.”®

aDu musst ihm [Vater] helfen, und ihm Wasser und Feuerholz holen. Wenn du er-
wachsen bist, musst du ihm helfen, das Haus zu bauen. Du kannst ihn bitten, dir
etwas zu geben oder dir zu helfen. Du kannst mit ihm sprechen, wenn andere dich
schicken, ihm etwas auszurichten. Du kannst keine schlechten Dinge zu ihm sa-
gen oder ihn beleidigen. Du kannst ihn nicht ‘Anus’ oder ‘Penis’ nennen. Sonst
musst du damit rechnen, dass er dich mit der Peitsche schldgt. Du kannst ihn nicht

% Obwohl langst kaum noch ein Mann auf die Jagd geht und die meisten jungen Ménner keine Jagdtechniken

mehr von ihren Vétern gelernt haben, wird die Weitergabe dieser Fertigkeiten vom Vater auf den Sohn in
fast jedem Gespriach iiber die Eltern-Kind-Beziehungen erwéhnt. Dies kann sowohl als nach wie vor
vorhandene Identifizierung mit der Jagd als Bestandteil des ethnischen Selbstbildes als auch als Beispiel
dafiir dienen, wie weit formulierte Norm und soziale Praxis auseinander gehen kdnnen.
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bestehlen oder in sein Haus einbrechen.””” Du kannst nicht mit ihm kimpfen. Du
kannst mit ihm zusammen essen, wenn du noch jung bist. Wenn du erwachsen
bist, bekommst du dein Essen auf deinem eigenen Teller. Der Vater schickt dich,
um Dinge zu tun oder ihm Dinge zu bringen, wie eine Tasse oder Feuer, um seine
Zigarette anzuziinden. Selbst wenn du erwachsen bist, kann dein Vater dich
schicken, Dinge fiir ihn zu tun, denn dann ist er alt und hat keine Kraft mehr. Du
kannst deinen Vater nicht schicken. Er ist alt und hat keine Kraft. Solange du ein
Kind bist, kannst du deinen Vater nach Wasser und Essen fragen. Wenn ein Kind
sich weigert, zu tun, was sein Vater ihm sagt, schldgt der Vater es und sagt: ‘Sieh,
mein Sohn, was ich alles fiir dich getan habe, jetzt solltest du das, was ich von dir
verlange, fiir mich tun. Wenn das Kind sich noch immer weigert, wird der Vater
es wegschicken und das Kind muss alleine leben. Selbst wenn du verheiratet bist,
solltest du deinem Vater zu Essen bringen, weil er keine Kraft hat. Du musst fiir
ihn pfliigen, wie er friiher fiir dich gepfliigt hat. Du musst ihm helfen. Du bist sein
Helfer bis er stirbt. Zu deiner Mutter solltest du dich genau so verhalten. Sie
wollen dasselbe. Du solltest ihr auch helfen. Zwischen ihnen gibt es keinen
Unterschied. Du kannst nicht mit deiner Mutter essen, wenn du erwachsen bist.
Beide sind deine Gétter, deine chiefs. Sie sind deine Gotter, weil sie dich ge-
schaffen und gemacht, dass du lebst.” (NB, 28.1.1999)

In dem zweiten Zitat wird eine Reziprozititsnorm deutlich formuliert. Eltern schenken
thren Kindern das Leben und versorgen sie, solange sie noch Kinder sind. Im Gegenzug
erwarten die Eltern von ihren Kindern Respekt, Gehorsam und kleinere Dienstleistungen und,
wenn diese erwachsen geworden sind, auch materielle Unterstiitzung.

Fiir die Beziehung zwischen klassifikatorischen Eltern ( /uii-4 'ui) und Kindern ( /uu-can)

gelten grundsitzlich die gleichen Verhaltensregeln. Im Prinzip gilt das auch fiir die Beziehung
zwischen Stiefeltern und -kindern, allerdings wird betont, dass Stiefeltern fiir ihre Stiefkinder

niemals genauso gut sorgen wie fiir ihre leiblichen Kinder.

Geschwister-Beziehung: dama-ku

Auch im Verhéltnis zwischen (klassifikatorischen) Geschwistern bedeutet Senioritit An-
spruch auf Respekt und Gehorsam. Altere Geschwister sind Autorititspersonen fiir die jiinge-

ren, thnen kommen auch Erziehungs- und Lehrfunktionen zu.

dDas Midchen muss alles tun, was ihr dlterer Bruder ihr sagt. Sie muss kochen,
ihm Essen geben, Wasser fiir ihn holen. Sie hat Angst (d¢o) vor ihm. Sie kann
nicht mit ihm spielen. Er ist wie ein chief. Mit ihrer dlteren Schwester ist es ge-
nauso. Wenn sie sagt ‘hilf mir’ oder ‘du musst kochen’ oder was auch immer,
musst du es tun. Die dltere Schwester wird ihrem jiingeren Bruder sagen ‘du bist
noch ein Kind. Ich bin groBer. Du musst tun, was ich sage.” Auch der éltere Bru-

29 Eg gab hier einen zeitlichen Bezug zu einem derartigen Fall in der Nachbarschaft, bei dem der Sohn und der

Schwestersohn eines Wohnplatzbesitzers durch ein offen stehendes Fenster in das Steinhaus eingestiegen
waren und ohne Vater oder Mutter zu fragen, Nahrungsmittel aus deren Besitz an einen bei den Eltern in
Ungnade gefallenen Bittsteller aus der Nachbarschaft gegeben hatten.
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der wird ihm sagen: ‘Verweigere nicht, was deine &ltere Schwester dir sagt, ge-
horche ihr, beleidige sie nicht. Sonst wirst du ein Problem haben’. Die éltere
Schwester wird ihrer jiingeren Schwester sagen: ‘Du kannst zuhoren, wenn ich
dich lehre. Wenn ich dir sage, lass uns in den Busch gehen und Buschfriichte
sammeln, dann musst du kommen’. Wenn die jiingere Schwester sich weigert,
wird die éltere ihr sagen: ‘Glaube nicht, dass deine Eltern ewig leben. Du musst
lernen, stark zu sein fiir die Zeit, wenn deine Eltern tot sind.” (KP, 19.2.1999)

Was korperliche Nihe betrifft, so ist sie zwischen gleichgeschlechtlichen (klassifikatori-
schen) Geschwistern unproblematisch, wihrend gegengeschlechtliche (klassifikatorische)

Geschwister Distanz zueinander halten missen.

Kreuzcousin/en-Beziehungen: ciro-ku

Personen in ciro-ku-Beziehungen scheinen am freiesten miteinander umgehen zu diirfen.

Sie diirfen einander beleidigen, beriihren und heiraten.”*

aDa gibt es kein Problem. Du kannst mit ihnen scherzen, sie schicken, um etwas zu
tun, und nahe bei ihnen sein. Es ist das Kind deines #d- /ii. Ich kann mit ihnen

spielen, ihnen sagen, was immer ich will.” (NB, 28.1.1999)

Man kann ohne Vorwarnung das Haus des anderen betreten, solange dieser unverheiratet
und gleichgeschlechtlich ist. Allerdings ist es auch in diesem Verhiltnis den relativ dlteren
vorbehalten, den relativ jiingeren Aufgaben oder Arbeiten aufzutragen.

Uber die Anwendung der Bezeichnungen ciro-ku beziehungsweise damad-ku waren sich
meine Gesprichspartner nicht einig. Der Unterschied hat weitreichende Auswirkungen, denn
Personen, die in einer ciro-ku-Beziehung zueinander stehen, diirfen einander heiraten, Per-

sonen, die in einer dama-ku-Beziehung zueinander stehen, jedoch nicht.

aAlle ciro konnen einander heiraten, aber die Herzen der Menschen sind nicht
gleich. Manche Leute reden schlecht dariiber. Sie sagen, das Blut sei dasselbe.
Fiir mich ist es kein Problem. In meiner Familie ist es hdufig passiert, dass ciro
einander geheiratet haben. Ich will nicht, dass meine Familie weit auseinander
geht.” (AS, 8.11.1999)

a0b sich die Kinder von Bruder und Schwester ciro-ku oder dama-ku nennen, ist
von Wohnplatz zu Wohnplatz verschieden. Es kann passieren, dass die, die sich
ciro-ku nennen, heiraten. Andere mogen solche Leute ciro nennen, aber ich nenne
sie dama-ku. Bei dama-ku ist die Regel strenger. Auch hier passiert es, dass sol-

2% Bei einer systematischen Befragung von 24 Individuen aus beiden Orten und allen Geschlechts- und

Altersgruppen gaben allerdings fiinf Personen an, dass man seine/n ciro-h&/ma nicht heiraten diirfe. Zwei
Personen zéhlten diese sogar zu den do-ku- (avoidance) Beziehungen, allerdings zugleich auch zu den coe-

ku- (joking) Beziehungen. Als Losung fiir diese widerspriichliche und ambivalente Zuordnung wurde dann
als dritte Kategorie kx’ai-ku (miteinander lachen/reden, aber sich korperlich nicht nahe kommen) angefiihrt

(siehe unten).
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che Leute heiraten. Auch wenn die Leute schlecht dariiber reden, werden sie sich
nicht scheiden lassen, weil sie sich selbst beleidigt haben.” (NB, 29.11.2000)

Man ist versucht anzunehmen, dass sich im letzten Zitat der Einfluss der Vorstellungen
von Armeeangehorigen und Kirchenvertretern spiegelt. Meine Gespréachspartner fithrten statt-
dessen die ,Khwe Tradition’ ins Feld. Die Befiirworter einer mdglichen Heirat zwischen
Kreuzcousin/en ersten Grades formulierten neben der im ersten Zitat erwdhnten Motivation
des Zusammenhaltens der Familie nur individuelle Liebe zwischen den betreffenden Perso-
nen. Unterschiedliche Auffassungen von Angehdrigen derselben Gesellschaft dariiber, was
das akzeptierte kulturelle Modell ist, konnen mit der personlichen sozialen Situation und den
personlichen Interessen von Individuen erklirt werden, wie von Bock (1996:1291f.) in iiber-
zeugender Weise demonstriert. ,Considerable disagreement’ iiber den Gebrauch von Ver-
wandtschaftstermini fiir Kreuzcousins/en und deren Eltern bei den Nama spiegeln laut
Barnard (1980a:32) dagegen den Zusammenbruch der Kreuzcousinenheirat als Folge der Auf-
16sung der patrilinealen Klans. Prinzipiell muss unterschieden werden zwischen unterschiedli-
chen Auffassungen iiber Verhaltensregeln fiir mit demselben Terminus bezeichnete verwandt-
schaftliche Beziehungen und unterschiedlichen Auffassungen iiber die korrekte Bezeichnung
fiir bestimmte genealogische Beziehungen. Bei den Khwe sind die Verhaltensregeln fiir Men-
schen, die einander als ciro bezeichnen, zumindest in dem wesentlichen Punkt der Heiratsfa-
higkeit weitgehend unstrittig, nicht aber die Auffassung, wer als ciro zu bezeichnen ist. Mog-
licherweise liegt dem eine Ubernahme der Verhaltensregeln zusammen mit dem aus dem
Mbukushu entlehnten Terminus zugrunde, dem aber frithere (und mit den Konzepten der
weillen Armeeangehdrigen auch spdtere) Konzepte zur genealogischen Distanz widerspre-
chen. Auf die tatsichlich realisierten Ehen zwischen (klassifikatorischen) Kreuzcousins/en,

Geschwistern und anderen wird unter 11.2.3.2 eingegangen.

Beziehungen zwischen Eheleuten: c £€-ku

Ehepartner sollen einander respektieren und diirfen einander nicht beleidigen. Sollten aus
Personen in einer ciro-ku-Beziehung Ehepartner geworden sein, dndern sich die Verhaltensre-
geln. Wihrend das ciro-ku-Verhéltnis so dargestellt wird, dass selbst ansonsten schlimmste
Beleidigungen nicht verletzend wirken, trifft dies in einer Ehe nicht mehr zu. Eheleute sollten

auBerdem ihre jeweiligen Aufgaben in der Ehe erfiillen.
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aDu solltest mit deiner Frau leben, ohne zu streiten. Du kannst mit ihr spielen und
scherzen und lachen. Du kannst ihren Korper beriihren, so dass sie gliicklich ist.
Du kannst ihr erzdhlen, was passiert ist. Wenn der Mann weggeht, sollte er ihr
Ratschlidge geben, zum Beispiel, dass sie Besuchern zu essen geben soll.” (NB,
28.1.1999)

Polygamie ist nur den Ménnern erlaubt. Es gibt keine regelhafte Beschrinkung fiir die

Anzahl der Frauen, die ein Mann gleichzeitig heiraten kann.”"

Der Mann muss allerdings ma-
teriell dazu in der Lage sein, die Frauen und gemeinsamen Kinder zu versorgen und seine ma-

teriellen und emotionalen Zuwendungen gleichméBig auf seine Frauen verteilen.

aEr kann nur eine zweite Frau nehmen, wenn er an seinem eigenen Wohnplatz lebt.
Die erste ist dann die grofle Frau, diejenige, die die Leute kennen. Die erste Frau
sollte die zweite lehren. Sie leben nicht am Wohnplatz der Eltern der zweiten
Frau. Der Mann sollte nur dorthin gehen, um zu helfen, wenn sie pfliigen und
dann zu seinem Platz zuriickkommen. Wenn die beiden Frauen an einem Wohn-
platz leben, werden sie manchmal eifersiichtig aufeinander und beginnen zu strei-
ten. Dann bringt er die zweite Frau zu ihren Eltern und besucht sie nur dort.” (NB,
28.1.1999)

Dass ein Mann vor dem Tod seiner Frau eine von deren (klassifikatorischen) Schwestern
heiratet, wird als duBlerst problematisch angesehen, weil es zu Eifersucht und Streit zwischen
Verwandten fiihrt, deren Beziehung ansonsten als solidarisch und durch gegenseitige Hilfelei-

2 Nach dem Tod der Frau kann es dagegen im Interesse von de-

stungen konzeptualisiert ist.
ren Familie sein, dass der Mann eine Frau aus dem Schwesternkreis der ersten heiratet, sofern
sich zwischen diesem und der Familie seiner verstorbenen Frau gute Beziehungen entwickelt

haben. **

Schwiegereltern/Schwiegerkind-Beziehungen: |’€€-0d-ku

Die Beziehung zwischen Schwiegereltern und Schwiegerkindern ist die am deutlichsten
distanzierte. Im Idealfall soll selbst eine verbale Kommunikation nur iiber Dritte erfolgen. Fiir
Schwiegereltern und Schwiegerkinder gilt, dass sie einander den grofftmdglichen Respekt er-

weisen und groBtmogliche korperliche Distanz einhalten miissen.

aSie konnen nicht mit dir sprechen. Sie miissen ein Kind schicken. Aber heutzuta-
ge kannst du mit deinen Schwiegereltern sprechen. Wenn du zu ihnen sprechen

231
232

Ein als médchtig angesehener Heiler hatte sieben Frauen, meistens sind es jedoch nicht mehr als zwei.

In vielen anderen polygamen Gesellschaften ist offenbar das Gegenteil der Fall. Zwei Frauen desselben
Mannes kommen angeblich dann am besten miteinander zurecht, wenn es sich um zwei Schwestern handelt
(Holy 1996:65).

Van Tonder (1966:206f.) berichtet fiir die Mbukushu, dass hier eine regelrechte Verpflichtung besteht, nach
dem Tode der Ehefrau eine ihrer Parallelcousinen zu heiraten.

233
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willst, die Kinder aber ausgegangen und nur alte Leute am Wohnplatz zuriickge-
blieben sind, darfst du nicht direkt zu ihnen gehen. Wenn Kinder da sind, kannst
du sie bitten, eine Nachricht zu {iberbringen. Wenn nur Erwachsene da sind,
musst du vorbeigehen, weil du nicht das Recht hast, zu deinen Schwiegereltern zu
sprechen. Wenn du sitzt und Wasser trinken willst, musst du aufstehen und ein
Stiick weggehen. Die Schwiegermutter wird aufstehen und das Wasser neben dei-
nen Sitzplatz stellen und weggehen. Dann kannst du zuriickkommen und trinken.
Du kannst sie nicht einmal mit der Hand beriithren, um zu griilen. Du musst fiir
dich bleiben. So haben sie sich frither gegenseitig respektiert.” (PM, 5.12.1998)

Von den Schwiegerkindern wird auerdem erwartet, dass sie ithren Schwiegereltern mate-
riell und durch Dienstleistungen zur Seite stehen. Ein junges Ehepaar soll zunichst ein paar
Jahre bei den Eltern der Frau leben (vgl. I1.1.2.4). Die Schwiegersohne sollten ihren Schwie-
gereltern Geschenke (Fleisch, Kleidung, Decken etc.) bringen und fiir sie schwere Arbeiten
verrichten, beispielsweise beim Hausbau helfen. Diese Form der Unterstiitzung wird von ih-
nen auch nach dem Umzug zum Platz der eigenen Eltern oder nach der Errichtung eines eige-
nen Wohnplatzes erwartet. Auch die Schwiegereltern machen ihren Schwiegerkindern Ge-
schenke. Die Forderung nach Respekt und Distanz gelten auch fiir die entfernten Verwandten

des Ehepartners in der Eltern- und GrofBelterngeneration.

Schwiger-Beziehungen: [ui-ku

In der eigenen Generation, das heif3t bei Schwégern und Schwigerinnen sind die Distanz-
regeln zu Schwiegerverwandten wesentlich lockerer. Die Verhaltensregeln fiir /%i-ku-Bezie-
hungen orientieren sich am Senioritdtsverhidltnis zwischen Ehepartner und der jeweiligen Per-
son. Einen ciro des Ehepartners kann man beispielsweise beauftragen, etwas zu tun, den Juni-
or-Schwager ebenso, nicht jedoch einen Senior-Schwager. Eine Person, zu der man in einer

/‘ti-ku-Beziehung steht, kann man unter Umstédnden auch heiraten, allerdings erst, wenn der

Ehepartner gestorben ist.

Avoidance (do-ku) versus joking (coe-ku) Beziehungen

Barnard (1992:267) sieht die Unterscheidung zwischen Scherz- (joking) und Meide-
(avoidance)-Verwandten als die grundlegende Struktur aller Khoisan-Verwandtschaftssyste-

me.”** Die Vorstellungen der Khwe iiber ihre Verwandtschaftskategorien und das ihnen ad-

4 Die Jjoking-Kategorien GRANDRELATIVES, JOKING-SIBLINGS (bilateral or matrilateral cross-cousins)

und SPOUSE seien in jedem bekannten Khoisan-Verwandtschaftssystem zu finden, in manchen auBerdem
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dquate Verhalten entsprechen einer solchen dichotomen Kategorisierung jedoch nur bedingt.

Zwar gibt es im Khwe Begriffe, die den Kategorien von Scherz- (co&-ku) und Meide- (do-ku)

-

Beziehungen entsprechen, aber es gibt dariiber hinaus einen dritten Begriff (kx’azku), der

zwischen den ersten beiden angesiedelt ist. Auf den ersten Blick scheint der folgende

Kommentar eines Ubersetzers nach einem Interview, in dem der Begriff kx di-ku gefallen

war, die Dichotomie der Unterscheidung in co e-ku- und do-ku-Beziehungen zu bestétigen:

aEs gibt nur do-ku und coe-ku; kx’ai-ku ist dasselbe wie coe-ku. do-ku kann man
nicht heiraten, coe-ku kann man heiraten. Es gibt verschiedene Sorten von do-ku:

in der Familie und Altere und Menschen in Positionen. Fremde sind auch do-ku,
aber man kann sie heiraten.” (SG, 11.11.1999).

Zwar lehnte der Ubersetzer die Differenzierung in cée-ku und kx di-ku ab, aber nur um

dann eine Differenzierung verschiedener do-ku-Kategorien zu treffen, was eine dichotome
Kategorisierung ebenfalls in Frage stellt. Das Zitat zeigt aulerdem, dass in dem Khwe Begriff
do die Bedeutungen ,Distanz’, ,Respekt vor Inhabern gesellschaftlicher Positionen’ und
,Fremdheit’ zusammenfallen.*”

Interessant ist, dass fiir die Bedeutung, ,soziale Distanz aufgrund unterschiedlicher ge-
sellschaftlicher Positionen’ zunehmend der aus dem Mbukushu entlehnte Begrift dikutu ver-
wendet wird. Dieser wird in der Regel mit Englisch respect oder Afrikaans gehorsam iiber-
setzt, wihrend man fiir 4o meist die Ubersetzungen Englisch afraid of oder Afrikaans bang
wees erhilt.

Bei dem Versuch, Verhaltensregeln fiir einzelne Beziehungen und joking-avoidance-
Kategorien zueinander in Beziehung zu setzen, zeigte die Hiufigkeit der gemachten Ein-

schrinkungen deutlich, dass die Zuordnung nicht so einfach ist beziehungsweise durch eine

JOKING-IN-LAWS. Ebenfalls allgemeingiiltig fiir Khoisan-Verwandtschaftssysteme seien die avoidance-
Kategorien PARENT/CHILD, AVOIDANCE-SIBLINGS und AVOIDANCE-IN-LAW. Mit der Schreib-
weise in GROSSBUCHSTABEN deutet Barnard an, dass hier nicht die Bedeutungen der englischen Ver-
wandtschaftstermini, sondern vom Wissenschaftler definierte Verwandtschaftskategorien gemeint sind, die
ersteren nur teilweise entsprechen.

Dariiber hinaus driickt do auch ,Angst’ vor gefahrlichen Tieren, Menschen und iibernatiirlichen Méchten
aus. Dieses Bedeutungsspektrum zeigte sich auch bei den Antworten auf die Frage, zu wem man den Kon-
takt meide. In Mashambo wurde diese Frage zum Teil im Sinne von Respekt/Furcht vor der gesellschaftli-
chen Position von headmen und/oder chief verstanden. Dann hieB es ,sie sind iiber mir’ (KN, 20.7.1999) be-
ziehungsweise ,auler dem headman ist niemand tiber mir’ (MN, 21.7.1999). Zum Teil wurde die Frage aber
auch gemél den Verhaltensnormen fiir Verwandte interpretiert, zum Beispiel: ,alle auBer meinen ciro’ (KS,
22.7.1999). Von 30 Interviewpartnern in Mutc’iku wurden auf diese Frage von nur drei Personen iiberhaupt
und insgesamt nur sechs Personen genannt, von denen vier Schwiegerverwandte (WM, WF, WMZy, WZe),
waren. Eine Frau fiihrte als Grund personliche Konflikte an (KS, 16.1.1999), was auf eine weitere Interpreta-
tionsmoglichkeit des Begriffes do hinweist, der sich dem der personlichen Feindschaft anndhert.

235



194

ganze Reihe von Faktoren relativiert wird. Hierzu gehdren das relative Geschlecht, das abso-
lute und relative Alter, die tatsdchliche genealogische Distanz, und auch der Lebendstatus des
Ehepartners. Ein vielleicht wesentlicherer Unterschied zu Befund und Interpretation von
Barnard ist aber, dass von den Khwe nur eine einzige Beziehung, nidmlich die ciro-ku-Bezie-
hung, eindeutig als Scherz- (cd £-ku) und einigermallen einheitlich als mogliche Heiratsbezie-

hung klassifiziert wurde.”**

Generell gilt, dass Senioritit den Anspruch auf beziehungsweise die Verpflichtung zu Re-
spekt und Gehorsam lenkt, wihrend die genealogische Distanz in Verbindung mit dem relati-
ven Geschlecht ausschlaggebend ist fiir die Moglichkeit beziehungsweise Unmoglichkeit kor-
perlicher Néhe. Bei ausreichender genealogischer Distanz gehoéren alle Verwandten zu den

potentiellen Ehepartnern, obwohl sie deshalb nicht als coe-ku bezeichnet werden kénnen. Ei-

nige derjenigen Personen, die in die Meidungskategorie fallen, diirfen durchaus beschimpft
und beleidigt werden, solange sie Kinder oder jiinger sind. Die Prinzipien Senioritdt und ge-

nealogische Distanz durchkreuzen also die Kategorien do-ku und coe-ku. Die Unterscheidung

in potentielle Ehepartner und Heiratstabuisierte ist nur eine unter vielen gesellschaftlich rele-
vanten Unterscheidungen®’ und nicht unbedingt grundlegender als die zwischen Respekt-

empfiangern und Respektverpflichteten oder die zwischen Versorgern und Versorgten.

20 Viele Aspekte der prototypischen Scherzbezichungen scheinen dennoch nicht gelebt zu werden, zumindest

zwischen gegengeschlechtlichen ciro-ku. 15 von 24 Befragten gaben an, dass diese nicht im selben Raum
iibernachten diirften. Auf die Frage danach, mit wem man am liebsten Spal habe und lache, gab nur eine
Person in Mashambo den prototypischen Spalipartner ciro an. Die Nennung wurde auch nicht, wie in den
iibrigen Féllen, mit der entsprechenden Verwandtschaftsrolle begriindet, sondern damit, dass man ,zusam-
men aufgewachsen’ sei. In Mutc’iku wurden auf diese Frage {iberhaupt keine Bezichungen zu gegenge-
schlechtlichen ciro angefiihrt, und selbst bei Beziehungen zu gleichgeschlechtlichen Partnern derselben Ge-
neration nannten mehr (elf Personen) ihre klassifikatorischen Geschwister als ihre ciro (4 Personen). Zwei
Frauen in Mashambo nannten ihre tdci-he (MMZDD) beziehungsweise /ui-he (MMZDSW), eine ihren

n llgori-ma (HZS), einen Schwestersohn ihres verstorbenen Mannes. Der Sohn der Schwester erbt nicht nur

die politische Position seines Mutterbruders (vgl. 11.1.2.3 und 11.4.3.1), sondern unter Umsténden auch des-
sen Frau. Im vorliegenden Fall wurde diese potentielle Eheverbindung zwar nicht in die Tat umgesetzt,
trotzdem entstand eine Scherzbeziehung zwischen den beiden. Ein Mann nannte eine Nachbarin und einen
Nachbarn und begriindete das damit, dass er diese Personen moge und sie ihn. Eine Frau nannte alle Bewoh-
ner ihres Wohnplatzes. In Mutc’iku wurden insgesamt 43 Namen generiert. Auch hier sagte eine Person, sie
habe SpaB} mit allen, die an ihrem Wohnplatz leben. Spezifische SpaBpartner sind hier vor allem gleichge-
schlechtliche ciro fiir Ménner und gleichgeschlechtliche (klassifikatorische) Geschwister fiir Frauen, sowie
Ehepartner und Kinder. Auffillig ist, dass Méanner in sieben Féllen (davon sechs Erstnennungen) angaben,
am liebsten beziehungsweise gerne mit ihren Frauen zusammen zu sein, um Spal} zu haben, dass aber umge-
kehrt nur eine Frau ihren Mann angab, und das auch nur an zweiter Stelle.

Dies ist offenbar auch bei anderen Zentralkhoisan-Sprechern der Fall: dRelative age and generation are so-
ciologically significant among the Khoe-speakers, even among those peoples whose relationship terminolo-
gies do not distinguish between senior and junior referents. For example, a man does not behave in the same
way towards his elderly grandmother as he does towards his marriageable cross-cousin, though both may be
called by the same term.” (Barnard 1992:289)
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11.2.3 kuri in der Praxis
11.2.3.1 Konstruktion und Verweigerung von Verwandtschaft

Erklarungen fiir die Anwendung und Nicht-Anwendung von Verwandtschaftstermini auf
bestimmte Personen zeigen, dass eine durch eine Heirat zustande gekommene Beziehung
nicht notwendigerweise die Integration der/s Angeheirateten in das verwandtschaftliche
Beziehungsnetz bedeuten muss, andererseits aber auch, dass eine durch Heirat zustande ge-
kommene Beziehung durch die Scheidung dieser Ehe nicht zwangslaufig aufgehoben wird:

aDen /i (hier: ZH), den du gut kennst, ldsst du nicht, auch wenn er sich scheidet.

Du schenkst ihm trotzdem noch etwas, wie du es vor der Scheidung getan hast.
Du liebst den Menschen ja noch, deshalb nennst du ihn weiterhin /%i.” (MK,

25.1.2001)

Um die Nicht-Verwendung eines Verwandtschaftsterminus und damit die Nicht-Aner-
kennung einer verwandtschaftlichen Beziehung zu begriinden, wurden zum Teil genau diesel-
ben Erkldarungen vorgebracht wie fiir die Verwendung, nidmlich, dass die Beziehung (nur)
durch eine Heirat zustande gekommen war. Die Aussage ,erst kurz verheiratet’ weist darauf
hin, dass bevor man das Vorhandensein einer Beziehung empfindet, diese liber langere Zeit
oder durch bestimmte Intensitit gefestigt worden sein muss. Ist dies nicht der Fall, kann auch
bei konsanguinalen Verwandten die Benennung mit einem Verwandtschaftsterminus aufgege-
ben werden:

alch habe ihn nie gesehen. Wenn ich mehr wissen werde, werde ich ihn n //gori
[hier: Enkel] nennen.” (NB, 29.11.2000)

Die meisten Erkldrungen beziehen sich auf eingeheiratete Verwandte, die einer anderen
ethnischen Gruppe oder einer anderen Regionalgruppe (vgl. I11.3.2) angehdren oder sich nicht
normgerecht verhalten haben. Fiir Angeheiratete, insbesondere wenn sie Angehorige anderer
ethnischer oder Regionalgruppen sind, scheint es schwieriger zu sein, verwandt zu werden.
Beziehungen pflegen und Normen einhalten miissen aber auch die konsanguinalen Ver-
wandten.

Verwandtschaftstermini werden auch gegeniiber Personen verwendet, zu denen gar keine,
auch keine diffuse oder affinale genealogische Beziehung gegeben beziehungsweise bekannt
ist. Ich selbst wurde verschiedentlich mit ndée, der Anrede flir Mutter, angesprochen. Dies ge-

schah meist in Situationen, in denen ich einer Person Nahrungsmittel, Geld oder dhnliches ge-
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schenkt hatte oder schenken sollte, mich also ,wie eine Mutter’ verhalten hatte oder zu verhal-

ten aufgefordert wurde.”*

Der Verwandtschaftsterminus 6d (Kind) wird von headmen fiir die Leute in ihrem jewei-
ligen Zustdandigkeitsbereich verwendet. Diese iibertragene Bedeutung spielt darauf an, dass
ein headman seine Leute belehrt und berét wie Eltern es gegeniiber ihren Kindern tun.

Von einigen alten Frauen wurde ich manchmal auch ¢’ n //géri-he (meine Enkelin) ge-

nannt. GroBeltern sind mehr noch als Eltern diejenigen, die junge Menschen in ihre ge-
schlechtsspezifischen Aufgaben in der Khwe Gesellschaft einfiihren. Diejenigen, die mich so
nannten, waren nach meinem Empfinden auch diejenigen, die sich am meisten berufen fiihl-

ten, mir ihr Leben und Denken nahe zu bringen. Der Ausdruck n /géri wurde einmal auch fiir

die weiBlen Soldaten in der SADF verwendet und damit erklért, dass diese gelernt hitten, wie

die Khwe /qadani (Grewia retinervis) und lgom (Ricinodendron rautenenii), also Buschfriich-

te, zu essen.

11.2.3.2 Distanzregel, voreheliche Verwandtschaft und Genealogiekenntnisse

Entsprechend der ausdriicklich formulierten Norm diirften eigentlich nur solche Ver-
wandte einander heiraten, die in einer ciro-ku-Beziehung zueinander stehen, also (klassifika-

torische) Kreuzcousins/en sind. Dagegen wird gesagt, dass Personen in damd-ku-, /ii-ku-
und 7 //géri-ku-Beziehungen,” also (klassifikatorische) Geschwister, Eltern, GroBeltern, ein-

ander nicht heiraten diirfen. Viele Gespriachspartner konnten zwar die Verwandtschaftskate-
gorien, in die sie andere Personen und auch ihre eigenen Ehepartner einordneten, angeben,

nicht aber ihre genaue genealogische Beziehung zu diesen.

% Die konzeptuelle Verbindung zwischen Eltern und ,versorgt werden’, scheint auch auf Dinge ausgedehnt

werden zu kdnnen. So sprach beispielsweise ein Khwe Feldassistent von dem von Kilian-Hatz & Schladt
(1997) kompilierten Worterbuch als von seiner ‘Mutter’. Wenn er ein Wort darin nicht finden konnte, sagte
er @Meine Mutter gibt mir heute nichts zu essen (my mother is not feeding me today)” (Matthias Brenzinger,
pers. Komm.).

% Obwohl immerhin elf von 24 Befragten n /géri und td- /it ganz oder mit Einschrinkungen, die die Stellung
im Lebenszyklus und das relative Geschlecht betrafen, den Scherz-Beziehungen (cog-ku) zuordneten, gab
nur eine Person an, dass 7d- /iiii und gyani-n lgéri einander bei ausreichender genealogischer Distanz heira-

ten diirften.
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GENEALOGIEKENNTNISSE UBER DIE EIGENE VOREHELICHE VERWANDTSCHAFT

vollstindige unvollstindige Summe
Genealogiekenntnis** Genealogiekenntnis
ciro-ku-Ehen 15 13 28
bis +3 G bekannt 4 - 4
bis +2 G bekannt 6 7 13
bis +1 G bekannt 5 6 11
dama-ku-Ehen 3 4 7
bis +3 G bekannt 2 - 2
bis +2 G bekannt 1 4
bis +1 G bekannt - 1 1
n lgéri-ku-Ehen 7 7 14
bis +3 G bekannt 1 - 1
bis +2 G bekannt 5 1
bis +1 G bekannt 1 6 7
Ihii-ku-Ehen 5 3 8
bis +3 G bekannt 2 -
bis +2 G bekannt 3 3 6
Ehen gesamt 30 27 57

Die obige Tabelle zu vorehelichen Verwandtschaftsbeziehungen zwischen Khwe Ehe-
partnern zeigt, dass nicht der Zuordnung zu Kategorien, sondern der tatsdchlichen genealogi-
schen Distanz die grofSte Bedeutung fiir die Heiratsfahigkeit zukommt. Das setzt Genealogie-
kenntnisse voraus, die zumindest so tief gehen, dass eine ausreichende genealogische Entfer-
nung gesichert ist. Was die vorehelichen Verwandtschaftsbeziehungen zwischen Ehepartnern
angeht, so sind von den insgesamt 57 Ehen im Sample 28 ciro-ku-Ehen (klassifikatorische
Kreuzcousins/en) Ehen. Das sind fast die Hélfte und mit Abstand die meisten. Genau so viele

Ehen (29) wurden aber zwischen Angehorigen von Verwandtschaftskategorien geschlossen,

die einander gemilB der Norm nicht heiraten diirfen. Hierunter sind mit 14 die n //gori-ku-

Ehen, also Ehen zwischen Méannern und (klassifikatorischen) Tochtern ihrer Schwestern am

haufigsten,?*! gefolgt von acht /iiii-ku-Ehen, also solchen zwischen Personen in (klassifikato-

20 Als vollstandig wurden die genealogischen Kenntnisse dann angesehen, wenn die Bezichung bis zu einem
echten Geschwister- oder (Halb-)geschwisterpaar nachvollzogen werden konnte.
! Theoretisch kénnten n /lgori-ku-Ehen auch solche zwischen GroBeltern und Enkeln sein, dies ist jedoch in

dem Sample nicht der Fall.
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rischen) Eltern-Kind-Beziehungen, und sieben dama-ku-Ehen, also Ehen zwischen (klassifi-
katorischen) Geschwistern.

Bei den drei letztgenannten Verwandtschaftsbeziehungen, deren Prototyp nicht zu den
potentiellen Ehepartnern gezéhlt wird, ist die Kenntnis der genealogischen Beziehung nur im
Falle der dama-ku-Beziehungen wesentlich héher als bei den ciro-ku-Beziehungen. Von den
dama-ku-Beziehungen konnten drei von sieben bis zu ihrem Ursprung nachvollzogen werden,
es waren jedoch in flinf von sieben Fillen mindestens zwei Generationen iliber Ego bekannt.

In fiinf von diesen Féllen gab es bis dahin noch keine leiblichen Geschwister. Von den acht

/hiti-ku-Beziehungen konnte in fiinf Fillen die genaue genealogische Beziehung nachvollzo-

gen werden. Drei davon reichten nicht liber die Generation +1 des Vertreters der hoheren Ge-

neration hinaus, bevor eine echte Geschwisterbeziehung erreicht wurde. Bei sieben von 14

n llgori-ku-Ehen konnte die genealogische Beziehung vollstindig angegeben werden. In sie-

ben Féllen ging die Kenntnis nicht iiber die Generation +1 des Vertreters der hoheren Genera-
tion hinaus. Dies ist aber ausreichend, um zu wissen, dass es sich nicht um eine doni-n //géri-
ku-Beziehung handelt.

Verwandtschaft ersten Grades gibt es nur bei ciro-ku- und n /géri-ku-Ehen (siche Tabelle

unten). Hier ist zu beachten, dass die biologisch-genealogische Distanz zwischen ciro-ku er-
sten Grades und dama-ku zweiten Grades dieselbe ist. Nur Ehen zwischen echten Geschwi-

stern gibt es keine.**

DISTANZREGEL UND VOREHELICHE VERWANDTSCHAFT

Kategorie 1. Grad mindestens 2. Grad mindestens 3. Grad
Anzahl Prozent Anzahl Prozent Anzahl Prozent

ciro-ku 5 17,85 12 42,85 11 39,30

dama-ku 0 0,00 2 28,57 5 71,43

nll géri-ku 1 7,14 11 78,57 2 14,28

Il idi-ku 0 0,00 3 37,50 5 62,50

242 o g — . . . . . .
Mir wurde von zwei Féllen berichtet, in denen ein Mann mit zwei Frauen an verschiedenen Orten Sohn und

Tochter gezeugt hatte und diese beiden einander geheiratet hatten, ohne von ihrer Geschwisterschaft zu
wissen. Als dies bekannt wurde, mussten sie sich scheiden lassen (SG, 27.7.1999).
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Die absolute Zahl der n /géri-ku-Ehen zweiten Grades ist fast genau so, der relative An-

teil sogar wesentlich hoher als der der ciro-ku-Ehen zweiten Grades, wihrend die Zahl der

n llgori-ku-Ehen dritten Grades demgegentiiber stark abfillt. Es gibt sogar eine Ehe zwischen

einem Mann und der Tochter seiner leiblichen Schwester. Es gibt keine Ehen zwischen echten

Eltern und Kindern. Anders als bei den n /gori-ku-Ehen kommt es bei den /iiti~ku-Ehen auch

vor, dass die Frau der hoheren Generation angehort.

Nach den Heiratsregeln gefragt, dachten meine Gespriachspartner offenbar (fast) aus-
schlieBlich an die genealogisch néchsten Vertreter einer Kategorie.”” Jedenfalls bestitigt die
Praxis die formulierten Heiratsregeln lediglich tendenziell. Abweichungen von der Regel sind
so hdufig, dass sie nicht mehr als die Regel bestitigende Ausnahmen aufgefasst werden kon-
nen. Vielmehr legen sie nahe, dass letztlich in allen Beziehungen die genealogische Distanz

entscheidender ist als die Zugehorigkeit zu verwandtschaftlichen Kategorien.

11.2.3.3 Generationenverhéltnis

Die Verhaltensregeln fiir die Beziehungen zwischen Verwandten verschiedener Genera-
tionen sind gepréigt von Vorstellungen der Gerontokratie und Reziprozitdt. Danach sollten die
jeweiligen Junioren in einer Beziehung den Senioren, das heifit den Angehorigen der Eltern-
und GroBelterngeneration, aber auch den Seniorgeschwistern, Respekt und Gehorsam erwei-
sen. Die Senioren ihrerseits sollten die Junioren, solange diese noch Kinder sind, mit den ma-
teriellen und intellektuellen Lebensnotwendigkeiten versorgen, sie in ihre geschlechtsspezifi-
schen Aufgabenfelder einweisen und sie lehren. Wenn GroBeltern und Eltern alt und schwach
geworden sind, sollten die Kinder fiir sie sorgen. Im Alltag der Feldforschung war die Klage
dariiber nicht zu {iberhoren, dass diese reziproken Vorstellungen, die man auch als ,unge-
schriebenen Generationenvertrag’ bezeichnen konnte, nicht mehr befolgt werden. Vor allem
dltere Erwachsene klagten liber mangelnden Respekt und Gehorsam von Seiten der Kinder,
Jugendlichen und jungen Erwachsenen, insbesondere der Schwiegersohne. Aber auch Jugend-
liche und junge Erwachsene beklagten sich iiber mangelnde Unterstiitzung durch ihre Eltern.
Damit erscheint das Generationenverhéltnis als ein sozialer Bereich, in dem Wandelprozesse

konfliktiv erlebt werden, auch wenn verwandtschaftliche Beziehungen sicherlich generell als

3 Hierfiir spricht auch, dass ¢in Mann, der selbst seine n /géri-h € zweiten Grades geheiratet hatte, n /gori-ku-

Ehen normativ ablehnte.
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System von Anspriichen und Beschwerden gesehen werden konnen (vgl. Parkes 2000). Eine
verkldrende Darstellung der Vergangenheit durch Vertreter der dlteren Generation kann kaum
ausgeschlossen werden. Inwieweit die Darstellung die tatsdchlichen dominanten Verhal-
tensmuster in der Vergangenheit spiegelt und inwieweit sie eine Strategie ist, um liber morali-
sche Appelle, die zugleich als Appelle an die Erhaltung der kulturellen Identitdt formuliert
werden, Druck auszuiiben, kann hier nicht fiir alle Verhaltensweisen zwischen den Angehori-
gen verschiedener Generationen gekliart werden. Ein zentraler Punkt der Klage tiber den man-
gelnden Respekt der jungen Leute, der immer wieder angefiihrt wurde, war, dass diese zuneh-
mend ohne Erlaubnis und Kenntnis der Eltern heiraten. Im folgenden werden deshalb mehr
als sechzig Schilderungen von Vertretern verschiedener Generationen iiber ihre eigene(n)
Hochzeit(en) und die Rollen, die den Eheleuten selbst und ihren jeweiligen Verwandten dabei
zukamen, ausgewertet.

Alte Menschen (circa 50 bis 70 Jahre) berichteten, dass in ihrer Jugendzeit junge Frauen,
zum Teil gegen deren eigenen Willen und trotz vehementer Weigerung, einem Mann zur Frau

gegeben wurden. Zum Beispiel:

aln der alten Zeit haben die Manner die Frauen nicht gefragt. Die Eltern haben zu-
gestimmt. Ich habe mich geweigert, aber meine Eltern haben gesagt, dass die an-
deren Médchen in meinem Alter alle verheiratet sind. Die &lteren Briider des
Mannes sind gekommen. Sie haben sich an der Wasserstelle zu den Frauen mei-
nes Wohnplatzes gesellt und zu ihnen gesagt: ‘Wir haben bei Eurem Haus ein
Maidchen gesehen. Wir werden sie eines Tages holen’. Diese Frauen haben das
am Abend meinen Eltern berichtet. Sie sagten: ‘Das haben wir gehort. Thr sollt es
auch spédter noch horen’. Der Mann, der bei der Hochzeit hilft, ist ein wocan des
Bréutigams und schon lange verheiratet. Er sieht: ‘Mein Freund heiratet heute.
Lass mich helfen, so dass er sieht, dass ich ein echter Freund bin’. Der Mann, der
heiraten will, bittet ihn um Hilfe, um mit den Eltern der Frau und der Frau zu
sprechen. Er redet mit der Frau und den Eltern und bringt die Nachrichten zuriick.
Er ist auch zu mir gekommen, um mir die Information zu geben. Ich habe nicht
geantwortet. Damals haben junge Frauen nicht viel geredet. Ich wundere mich,
wie anders das heute ist. Der Mann hat zuerst mit meiner alteren Schwester ge-
sprochen, die schon verheiratet war. Diese hat es den Eltern gesagt. Spéter ist
dann die Person selbst gekommen. Mein Vater hatte zwei Frauen. Meine eigene
Mutter hat nicht geantwortet. Nur die andere Frau hatte die Kraft, um {iber Kinder
zu reden. Sie hat gesagt: ‘Ja ich habe die Kraft dazu. Ja, ihr sollt heiraten’. Zwei
Monate spater haben sie mich geholt. An dem Tag, als sie kamen, hat es geregnet.
Sie kamen sehr frith zu der Zeit, wenn die Leute das Feuer anmachen. Der Mann
hatte Pfeil und Bogen dabei. Sie haben mich gegriffen und mitgenommen und zu
dem Wohnplatz des Mannes gebracht. Beim Haus haben sie mich mit kydara-
O1*** eingeschmiert. In der Nacht habe ich gedacht: ‘Ich habe mein Haus verlas-
sen. Was soll ich machen?’. Ich schlief in der Hiitte einer anderen Frau und sah,
dass sie sich nicht um mich kiimmerte. Dann bin ich weggelaufen. Aber die Frau
hat das gemeldet und sie haben mich wieder eingefangen, bevor ich zuhause war.

0Ol der Ochna pulchra-Frucht.
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Am néichsten Tag haben wir gelegen. Der Mann, der nach allem guckt, wenn man
heiratet, hat Stocke und Matten gebracht und das Mattenhaus gebaut. Er hat auch
Feuer gemacht und alle Dinge, auch das Bett. Er geht auch am niachsten Morgen
mit dem Mann zur Jagd. Alles, was dieser an diesem Morgen sieht und fingt, ob
Honig oder Springhase, diirfen nur die ganz alten Menschen essen. Die Kinder
bekommen nichts davon. Auch ich konnte nichts essen. Erst, was er am folgenden
Tag jagt, diirfen alle essen.” (TK, 20.10.1999)

Wenn ein Mann heiraten wollte und eine Frau ausgewihlt hatte,”* bat er einen oder
mehrere Ehehelfer, ihn zu den Eltern der Frau oder auch deren Mutterbruder oder dlteren
Geschwistern zu begleiten und sein Anliegen fiir ihn vorzutragen. Das Anliegen wurde dann

zundchst regelméfig abgelehnt, um die Ernsthaftigkeit des Ansinnens zu priifen.

aDie Tradition ist so, um zu sehen, ob der Mann es ernst meint und die Wahrheit
spricht. Wenn man sich spiter scheiden will, kdnnen sie zu Dir sagen ‘Wir haben
uns geweigert, aber Du hast sie gefordert. Du kannst Dich nicht scheiden. Wir
miissen etwas bekommen, Geld oder ein Stiick Vieh, als Bezahlung dafiir, dass
Du Dich scheidest.” (MK, 26.10.1999)

Hatte der Brautigam die Eltern der Braut durch wiederholtes Vortragen von der Ernsthaf-
tigkeit seines Ansinnens iiberzeugt, stimmten diese zu und setzten einen Tag fiir die Hochzeit
fest. Einige Ménner berichteten, dass sie wihrend der Werbezeit bereits fiir die Eltern der zu-
kiinftigen Frau gejagt und gearbeitet und unter einem Baum im Busch geschlafen hatten, um
thre Ausdauer und Fahigkeiten zu beweisen. In der Regel fand die Hochzeit — anders als im
Zitat - am Wohnplatz der Frau statt. Deren weibliche Verwandte, hiufig die GroBmutter oder
eine Schwester der Mutter, bauten eine Mattenhiitte fiir das junge Paar, brachten die sich oft-
mals heftig wihrende Braut dorthin und rieben sie am Morgen nach der Hochzeitsnacht mit
kyadra-Ol und Dolfpulver*® ein. Der Briutigam ging am Hochzeitsmorgen zusammen mit
seinem/n Ehehelfer/n auf die Jagd. Danach begann der Ehe-Alltag, und die Eheleute nahmen
thre geschlechtsspezifischen Arbeiten auf. Es gab keinen institutionalisierten Transfer von
Giitern wihrend der Hochzeit. Allerdings ist unter Hinweis darauf, dass der traditionell in
Form von erlegtem Wild gelieferte Beitrag ohne weiteres auch durch Vieh oder Geld geleistet
werden konnte, Brautdienst auch als indirekte Zahlung eines Brautpreises interpretiert worden
(vgl. Wilmsen 1989:1811f.). Auch Khwe Minner berichteten, dass sie nach der Riickkehr von
der Minenarbeit zuerst ihren Schwiegerfamilien Decken und andere Giiter schenkten. In der
Vergangenheit wurden die jungen Madchen zum Teil schon vor Einsetzen der ersten Menstru-

ation versprochen. Dann gingen die Rituale von Médcheninitiation und Hochzeit unmittelbar

5 Die Initiative konnte auch von der Familie der Frau ausgehen, die sich dann an die Eltern des Mannes

wandte.

246 .. - .
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ineinander liber. An dem Tag, an dem das Midchen die Initiationsseklusion verlie3, wurde
auch die Hochzeitshiitte gebaut. Mit dem Initiationsritual fiir Mddchen, waren monatelange
Abgeschlossenheit, eine nur dullerst sparliche Versorgung mit Nahrungsmitteln, harte Arbeit
und zum Teil Schlidge sowie Hohnlieder verbunden. Auf diese Weise sollten die jungen Frau-
en auf die Hirten des Ehelebens vorbereitet werden. Die einhellige Meinung war, dass die
jungen Médchen und Frauen von heute sich eine solche Behandlung nicht mehr gefallen las-
sen wiirden und auch nicht gefallen lassen sollten. Auch dltere Frauen waren dieser Meinung
und fiihrten ihre eigenen negativen Erinnerungen, die sie sowohl mit dem Inititationsritual als
auch mit einer erzwungenen Heirat verbanden, an.

Personen, die wihrend der Militdrzeit geheiratet haben, berichteten, dass Méanner zwar
die Eltern der Frau um die Einwilligung zur Hochzeit gebeten hétten, aber erst nachdem sie

sich mit der Frau selbst einig geworden waren. Zum Beispiel:

aEs war in der Armeezeit. Ich war alleine und hatte viel Arbeit. Ich fiihlte mich als
Mann. Meine Mutter hat gesagt ‘Wie kannst du so bleiben. Schau, wie alt ich bin
und wasche immer noch deine Kleider. Du musst jemand suchen, der hilft.” Zu-
erst habe ich die Frau gefragt. Ich habe ihr gesagt, dass ich sie liebe, und sie hat
zugestimmt. Dann habe ich ihre Eltern gefragt. Ich habe zu ihnen gesagt ‘Ich
mdchte Euer Kind heiraten’. Sie haben gesagt ‘Wenn ihr nicht schon zusammen-
bleibt, werden wir Euch trennen’. Eine Woche lang bin ich jeden Tag zu ihren El-
tern gegangen. Am Anfang haben sie sich geweigert, aber nicht sehr viel. Am er-
sten Tag haben sie gesagt ‘Selbst wenn wir ja sagen, kannst du sie heute nicht
nehmen. Du musst wiederkommen, damit wir mit den anderen aus der Familie
sprechen konnen’. Am zweiten Tag haben sie gesagt ‘Du kannst die Frau nehmen,
aber wir wollen erst sehen, ob du ‘herzkrank’ wirst. Du musst wiederkommen,
damit wir sehen, ob du es ernst meinst oder uns nur testen willst. Spater haben die
Eltern gesagt ‘Wir kennen diesen Mann jetzt lange’. Dann habe ich ihr gesagt, sie
soll kommen. Ich habe in meinem Haus das Bett gemacht. Dann haben wir
geheiratet.” (FC, 21.10.1999)

In den Schilderungen von Hochzeiten wihrend der Militérzeit sind nur noch das Werben
und Herrichten der ,Ehestitte’ vorhanden, beide in abgewandelter Form. Der grof3te Teil der
Werbung bezieht sich auf die Frau selbst, aber die édlteren Mitglieder ihrer Familie werden
noch um ihre Zustimmung gebeten. Die Frau ist anwesend, wenn der Mann zu diesem Zweck
bei ihren Eltern vorspricht, und wird von diesen nach ihrer Einstellung gefragt. Wenn sie der
Ehe zustimmt, erkldren sich auch die Eltern einverstanden. Das Ablehnen des Antrags zu Be-
ginn der Werbung wird hdufig von den Frauen selbst iibernommen, ebenfalls mit der
Begriindung, die Ernsthaftigkeit des Ansinnens priifen zu wollen. Es werden keine Vorab-
Brautdienste geleistet. Die Ehen werden in der Regel im Haus oder Zimmer des Mannes

vollzogen oder in einem Raum, der ihm von Freunden zu diesem Zweck iiberlassen worden
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ist. Die Frau wird von weiblichen Verwandten zum Mann begleitet, muss aber nicht dazu
gendtigt werden. Der Bau einer besonderen Hochzeitshiitte, das Einschmieren der Braut und
die Jagd am Hochzeitsmorgen sind aus den Schilderungen von Personen, die in den 1970er
und 1980er Jahren geheiratet haben, verschwunden.

Ganz junge Leute berichteten, dass sie niemanden vorher gefragt, sondern einfach gehei-

ratet hatten oder zur Heirat gen6tigt wurden, nachdem die Frau schwanger war. Zum Beispiel:

aWir waren zuerst Freunde (fcumi). Wir waren nicht verheiratet, aber wir haben zu-
sammen gelegen. Sie ist nur in der Nacht heimlich zu mir gekommen. Als die
Frau ein paar Monate schwanger war, haben wir geheiratet. Dann ist sie bei mir
aufgestanden und hat etwas bei mir gemacht.” (KM, 24.10.1999)*"

Meist fragt offenbar der Mann die Frau, ob sie bereits einen anderen Mann liebe. Ist das
nicht der Fall, beteuert er ihr seine Liebe. Die Frau ldsst sich dann unter Umstdnden auf eine
sexuelle Beziehung ein, ohne dass einer von beiden ihre Eltern konsultiert. Wenn sie sich ent-
schlieBen, ihre sexuelle Beziehung bekannt zu machen, bleibt der Partner {iber Nacht. Am
nichsten Morgen wird die Tochter/der Sohn dann gefragt, wer denn der Mann/die Frau sei,
der bei ihr geschlafen habe und sie/er antwortet, es sei ihr/seine Ehemann/Ehefrau. Heute
reicht es also aus, dass ein Paar zusammen in einem Haus schlédft und beide sich am nachsten
Morgen vor den Verwandten am Wohnplatz dazu bekennen.***

Die Beteiligung anderer Personen am Hochzeitsritual ist immer weiter zurlickgegangen,
die Heirat zunehmend eine Angelegenheit zwischen den Ehepartnern alleine geworden. Zwar
war die Heirat auch in der Vergangenheit nicht durch aufwendige Rituale markiert, aber selbst
die wenigen ritualisierten Vorgénge in den Schilderungen dlterer Menschen - das Werben und
Verweigern, das Herrichten der Ehestitte, das Waschen der Braut und die erste Jagd des
Bréiutigams — sind aus den Schilderungen jiingerer Menschen verschwunden. Allerdings gab
es auch frither Hochzeiten ohne jegliches Ritual, und zwar dann, wenn Personen zum zweiten
oder dritten Mal heirateten. Zum Beispiel:

aAls der Mann gestorben ist, ist sein jiingster Bruder gekommen, um auf dessen

Kinder aufzupassen. Schon die anderen Briider haben versucht, mich zu heiraten,
aber ich habe mich geweigert. Als dieser Bruder aus Grootfontein zuriickkam, ha-

7 Weder Initiations- noch Hochzeitsrituale konnte ich selbst beobachten. Das Vorhandensein jeglicher, auch

moglicherweise moderner oder transformierter Hochzeits- und Initiationsrituale wurde von meinen Ge-
sprachspartnern verneint. Einzige Ausnahmen sind kirchliche Trauungen, die jedoch wegen der hohen Ko-
sten duferst selten sind: aBei uns Khwe gibt es keine kirchlichen Trauungen, weil sie zu teuer sind. Man
muss Essen kaufen fiir die Besucher, einen Ring, Kleider und Schmuck. Selbst in der Militérzeit gab es nicht
viele, die kirchlich geheiratet haben.” (SM, 17.10.2000)

Bei vor- oder anderen auflerehelichen Beziehungen verschwindet dagegen einer der Partner noch im Schutze
der Dunkelheit , aber natiirlich nicht unbedingt unbemerkt.

248
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ben sich die Briider versammelt und gesagt: ‘Die Kinder unseres Bruders sollen
nicht weit gehen. Auch Du musst es versuchen’. Dann hat der jlingste Bruder mit
mir geredet. Ich habe gesagt: ‘Ich will nicht noch mal heiraten. Du wirst auch
sterben. Ich will nicht, dass zwei Leute bei mir sterben.” Am Abend, als ich mit
meiner Tochter und meiner ‘kleinen Mutter’ zusammen sal3, ist er gekommen und
sie sind gegangen. Dann haben wir geschlafen.” (TK, 20.10.1999)

Natiirlich gab und gibt es innerhalb der Generationen individuelle Unterschiede von mehr
oder weniger ,konservativem’ Verhalten. Auch in der Militérzeit sind sich einige Ménner vor
der Ehe nur mit den Eltern der Frau, nicht aber mit dieser selbst einig geworden, und auch
heute gibt es Méanner, die die Eltern der Auserkorenen vor der Hochzeit um Zustimmung bit-
ten. Das statistisch dominante Muster hat sich aber definitiv gedndert. Trotz des allgemeinen
Tenors der Klagen der Alteren dariiber, dass sie vor der Hochzeit ihrer Kinder nicht mehr ge-
fragt werden, ist die Bewertung der Verdanderungen bei ndherer Betrachtung differenzierter,
wie das folgende Gesprich zeigt. Das Ehepaar hat wihrend der Militirzeit, aber nach dem

altesten Modell geheiratet:

Mann: Zuerst bin ich zu ihrem Vater und ihrer Mutter gekommen. Ich habe nicht
mit der Frau gesprochen. Ich habe sie in meinem Zimmer geheiratet. Zwei Frauen
haben sie gebracht. Heute sprechen die Paare selbst miteinander. Wenn sie sich
einig sind, heiraten sie.

Frau: Ich habe mich verlassen gefiihlt und ich habe mich geweigert [zu heiraten].
Meine Eltern haben mir gesagt, sie hétten zugestimmt, dass ein Mann mich hei-
raten soll. Jeden Tag, wenn er kam, bin ich weggelaufen in den Busch bis zwei
Nachbarinnen einen Plan gemacht und mich in sein Zimmer gebracht haben.

Mann: Es hat einen Monat gedauert. Ich war noch bei der Armee. Ich bin jedes
Wochenende gekommen.

Frau: Sie haben mich gefangen. Ich habe mich geweigert, weil ich allein bleiben
wollte. Das ist so. Wenn ein Mann jeden Tag kommt, muss man eines Tages
zustimmen. Ich hatte Angst, weil ich nicht an diesen Mann gewdhnt war. Ich habe
ihn nicht gekannt. Er hat mehr gewusst. Er war ilter.

Mann: Es ist besser, erst zu der Frau zu gehen. Es ist besser, wenn sie zustimmt
und sagt ‘lass uns zu den Eltern gehen’. Die werden sie fragen, ob sie Dich liebt.
Dann wirst Du ruhig schlafen. Dann kocht sie Dir am nichsten Morgen Kaffee.
So wie es frither gemacht wurde, ist es schlecht, weil es viel Streit und Kampf und
Beiflen gibt. Sie kocht nicht fiir Dich. Meine Frau hat einen Monat lang nicht fiir
mich gekocht. Das hat die Schwiegermutter gemacht. Sie hat mir auch kein
Wasser gebracht, damit ich mein Gesicht waschen konnte.

Frau: Spiter habe ich mich an ihn gewohnt und begonnen, fiir ihn zu kochen.
Meine Eltern haben mir gesagt, ich miisse beim Haus bleiben und Nahrung fiir
den Mann zubereiten. Ich diirfe nicht mehr herumlaufen.

Mann: Ich bin still geblieben. Wenn ich etwas gesagt hétte, wire die Frau wegge-
laufen. Damals, als sie noch nicht an mich gewohnt war, musste ich meine Klei-
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der selbst waschen. Wenn man aneinander gewohnt ist, sagt man ihr, was sie
falsch gemacht hat.

Mann:Heute sind sie vielleicht noch in der Schule und treffen sich dort. Sie kennen
einander und heiraten. Spéter gehen sie zu den Eltern. Vielleicht sagt die Frau,
dass der Mann ihre Eltern fragen soll, aber nicht immer. Das ist schlecht. Dann
weiss man nicht, wer der Vater der Kinder ist.” (CM/DD; 20.10.1999)

Wihrend die inzwischen iibliche Einholung der Zustimmung der jungen Frauen zur Ehe,
die Freiwilligkeit der Ehe und der Wegfall des von den Eltern ausgeiibten Zwangs als positive
Entwicklung dargestellt wurden, wurde negativ bewertet, dass junge Leute in der heutigen
Zeit heirateten, ganz ohne ihre Eltern zu fragen oder in Kenntnis zu setzen, weil sich die
Minner auf diese Weise den Verpflichtungen gegeniiber den von ihnen gezeugten Kindern,
aber auch gegeniiber ihren Frauen und Schwiegerfamilien entzogen. Die eigene Vaterschaft
nicht anzuerkennen, ist, wenn man so will, der TodesstoB fiir den Generationenvertrag zumin-

dest zwischen Mannern und ihren Kindern.

aHeute ist es anders als frither. Heute heiraten sie einfach. Man sieht, dass die Frau
schwanger ist. Das ist nicht gut. Der Mann fragt ihre Eltern nicht. Er sorgt nicht
fiir seine Frau und seine Kinder. Er hat kein Haus fiir sie gebaut. Er muss fiir sie
sorgen, weil er sie schwanger gemacht hat. Aber er scheidet sich einfach, und ihre
Eltern miissen fiir die Enkel sorgen. Er bringt den Schwiegereltern nichts.” (JM,
22.10.1999)

aFrither waren Ehen gut. Der Mann hat fiir Dich gesorgt. Er hat Dir Honig und
Duiker gebracht. Das, was heute passiert, ist keine Heirat. Die Menschen, die heu-
te heiraten, schlagen sich morgen. Dann bringen sie dir [als Oma] die Kinder.”
(KB, 24.10.1999)

dDer Mann will nur Kinder machen, aber die Frau muss alleine dafiir sorgen. Es
gibt kein Khwe Wort fiir eine solche Beziehung, weil es so etwas frither nicht
gab. Deshalb verwenden wir das Mbukushu Wort und nennen solche Beziehun-
gen tcumi-ku** . (SG, 10.9.1999).

Alle diese Zitate driicken aus, dass die in der Khwe Tradition verankerten guten Sitten
der Vergangenheit. Um die Unvereinbarkeit heutiger sozialer Praxis mit den tberlieferten
Werten der Khwe zu unterstreichen, wird darin sogar der Mangel eines entsprechenden
Konzeptes in der Sprache angefiihrt.

Der Fluss der Leistungen zwischen den Generationen hat sich verdndert. Frither war es
die Aufgabe der mittleren Generation, die Kinder und die alt gewordenen Eltern zu versorgen.

Die jetzige Generation von Alten ist jedoch in der Versorgerrolle geblieben, wozu auch die

9 Wortlich: tciimi = Liebhaber, -ku = Reziprokmarker. Héufig werden auch die englischen Termini

boyfriend/girlfriend benutzt.
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staatlichen Rentenzahlungen beitragen. Diese sind oft das einzige Bargeldeinkommen in
einem Haushalt. Sie sind jedoch nicht hoch genug, um den Alten als effizientes Druckmittel
gegeniiber den zahlreichen jiingeren Personen zu dienen. Insbesondere den jungen Miannern
war es in der aktuellen wirtschaftlichen Lage kaum mdoglich, ithren Part im Generationenver-
trag zu erfiillen. Sie waren eher ein zusitzlicher Mund, den es zu fiittern galt als — wie friiher
— ein Aktivposten, von dem man leben konnte. Zwar wurde geklagt, dass junge Ménner nicht
zu ihren Kindern stehen, hiufig genug wurden die Schwiegersdhne aber auch von ihren
Schwiegereltern davongejagt.””

Die mangelnde Achtung der jungen Leute vor dem ,Generationenvertrag’ erkldren sich
die Alteren mit der wirtschaftlichen Notlage und der daraus resultierenden Tatsache, dass sie
thren eigenen Teil des Vertrages nicht erfiillen konnen und nichts haben, das sie ihren

Kindern geben konnten, weder Nahrungsmittel und Kleidung in ausreichender Menge noch

ein Vorbild, um mit den verdnderten Lebensbedingungen zurecht zu kommen:

aDie Kinder sind verriickt geworden. Sie trinken und heiraten bevor die Eltern da-
von gehort haben. Die Kinder von heute horen nicht. Sie weigern sich. Sie gehen
nicht in die Schule, sondern spielen zu Hause. Als ich jung war, habe ich meinen
Eltern gehorcht. Jeder wusste, wo sein zuhause ist. Heute haben die Menschen
keine Feuerstelle gesehen. Sie laufen herum. Friiher ist man krank geworden und
gestorben als man fit war. Heute sehen junge Frauen aus wie Autoreifen. Sie sind
mager. Junge Miadchen sehen zwar schon aus, aber sie sterben an AIDS. Die
Ovambos geben 20 Cents und AIDS. Auch in der Armeezeit wurde getrunken,
aber die Khwe wussten, wie man zusammenzuleben hatte. Die heutige Zeit ist die
‘Zeit der Schwarzen’. Die Eltern haben nichts, was sie ihren Kindern geben kon-
nen. Deshalb machen die Kinder, was sie wollen. Die Regierung hat nicht genug
Arbeit fiir alle. Die Menschen haben keine Arbeit, leiden Hunger. Die Kinder ma-
chen, was sie wollen. Wenn du sie in der Bar triffst und sagst, sie sollen authoren,
sagen sie, dass niemand ihnen etwas zu sagen hat. Sie trinken, weil sie Hunger ha-
ben.” (DM, 6.8.1999)

Alle Giiter, die die Alteren einmal an die Folgegenerationen weiterzugeben hatten, sind
entweder nicht mehr unter ihrer Kontrolle oder haben ihren Wert verloren. Das gilt fiir die Zu-
gangsrechte zu natiirlichen Ressourcen ebenso wie fiir Braute, Wissen, soziale Anerkennung

und lebenswerte Modelle der Lebensfiihrung. Der Austausch zwischen den Generationen

230 Vergleiche hierzu: a[E ] the value of young men as hunters is much reduced due to the scarcity of game.

These youths, who earlier would have been sought as son-in-laws, are now less essential. Many of the 25-35
year range are unmarried and without good prospects for finding wives. Some of these men are a concern for
their elders as they get into fights and drink excessively. Second, young women marry later and spend more
of their adult years as free agents. “In the new settled economy, parents do not believe that early marriages
for daughters are essential; they do not seem to think that sons-in-law are critical sources of labor” (Draper
1992:51).
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wurde in wesentlichen Teilen und in beide Richtungen unterbrochen. Wihrend friiher beide
Seiten profitiert haben, sshen sich aktuell beide Seiten Verlusten und Frustrationen gegentiber.

Die historischen Entwicklungen wiirden eigentlich vermuten lassen, dass es vier Modelle
des Generationenvertrages geben sollte: eines, das vor der Zeit der Minenarbeit, eines, das
wiahrend der Zeit der Minenarbeit, eines, das wahrend der Militdrzeit und eines, das nach der
Unabhéngigkeit das statistisch dominante Modell war beziehungsweise ist. In den aufgezeich-
neten Erinnerungen kdénnen aber nur drei Stadien identifiziert werden, vermutlich weil selbst
die heute Altesten als junge Minner in den Minen gearbeitet haben. Diese Zeit wurde mit
dem, was als ,Khwe Tradition’ dargestellt wurde, verschmolzen.””' Wihrend das Modell der
Militdrzeit aber als Modifikation, wenn nicht sogar als Verbesserung des ,traditionellen’
Khwe Modells dargestellt wurde, erscheint die namibische Unabhéngigkeit als Wendepunkt
zum Schlechten, als Ursache fiir die Konflikte um den Generationenvertrag. Erkldarungen
nahmen auf die verénderte biirgerliche Gesetzgebung im unabhingigen Namibia Bezug, die
allen Erwachsenen gleiche Rechte einrdumt, und auf die sich die jungen Leute beriefen, wenn
sie Belehrungen und Forderungen der Alteren zuriickwiesen. Diese Argumentation kulmi-
nierte in dem Schlagwort ,free Namibia’. Die verdnderte Rechtsordnung erklérte fiir die Alten
den in dieser Hinsicht wahrgenommenen Zerfall der sozialen Ordnung und wurde als Wurzel

des Bosen identifiziert.

aDie jungen Leute gehorchen nicht, wenn man ihnen sagt: ‘Liige nicht’, ‘Hore, was
die Alten sagen’. Frither mussten die Kinder gehorchen: ‘Tu diese Arbeit’, Strei-
te dich nicht’. Die Kinder von heute wollen das nicht horen. Sie sagen: ‘Das ist
das alte Leben. Wir konnen nicht auf die alten Leute horen. Dies hier ist Namibia.
Wir kénnen tun, was wir wollen’. Namibia veréndert die jungen Leute. Das Ge-
setz hat sich verdndert. Die jungen Leute wissen selbst, dass sie tun konnen, was
sie wollen. Sie lernen es in der Schule.” (JM, 19.1.2001)**

251 . . . C .
Es ist aber durchaus denkbar, dass davor ein anderes Modell dominant war, zum Beispiel eines, in dem auch

junge Minner verheiratet wurden und ihre Ehepartner nicht selbst wéhlen konnten. Méglicherweise konnten
sie sich durch die Wanderarbeit in den Minen ein Stiick weit von der Kontrolle durch ihre Eltern und
dadurch auch von arrangierten Hochzeiten befreien. Ob dem tatsdchlich so war, kann anhand der vorhande-
nen Lebenserinnerungen nicht belegt werden, da das élteste erinnerte Verhaltensmodell in eine Zeit fillt, als
die Minenarbeit bereits fester Bestandteil der Okonomie der Khwe war.

Ein weiterer Bereich, in dem sich die neue Rechtsordnung im Generationenverhéltnis ausgewirkt hat und
haufiger angesprochen wurde, fiir den aber keine vergleichbar umfangreichen Daten vorliegen, ist der Ver-
lust des Respektes vor der mit dem Ubernatiirlichen verbundenen Autoritit der Alten. Als Erkldrung hierfiir
wurde zum einen die wirtschaftliche Not, das heilt Hunger, und zum anderen der Einfluss von Kirchen und
christlichem Gedankengut verantwortlich gemacht: aDer Boden bleibt trocken, weil die Kinder die Friichte
missbrauchen. Die Alten miissen die ersten Friichte zur tée-/fgad bringen, erst dann diirfen sie gegessen
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werden. Kennt Thr [Mitglieder der Sout Kerk] nicht die Tradition der zée-Jgad? Thr habt unsere tée-/lgad

zerstort. Thr habt gesagt, wir wiirden toten und das sei gegen Gottes Wille. Aber seht! Ihr habt das Falsche
getan. Thr habt gesagt, es sei Satan’s Werk, wenn wir unsere Medizin machen. Wenn wir dem Gesetz Gottes
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11.2.3.4 Geschlechterverhaltnis

Auch aus den Verhaltensregeln fiir Beziehungen zwischen Eheleuten spricht eine deut-
liche Reziprozititserwartung. Mann und Frau sollen sich gegenseitig Respekt entgegen brin-
gen und ihren geschlechtsspezifischen Beitrag zum Uberleben der Familie leisten. Ebenso wie
hinsichtlich des ,ungeschriebenen Generationenvertrages’ wurde auch hinsichtlich des ,unge-
schriebenen Geschlechtervertrage’ ein Zerfall der fritheren Ordnung beklagt. Frauen klagten
dartiber, dass die Ménner nicht mehr wie frither ihren Beitrag zum Lebensunterhalt leisteten,
sich ithrer Verantwortung als Eheménner und Viter entzogen und korperlich aggressiv verhiel-
ten. Méanner klagten dariiber, dass ihre Frauen ihnen nicht gehorchten, von ihnen erwartete
Dienstleistungen wie Kochen, Waschwasser bereiten, etc. nicht erbrachten und sich mit ande-
ren Ménnern einlieBen. Bedingt durch die duBerst prekédre wirtschaftliche Lage, in der vor
allem die Minner nicht imstande waren, den von ihnen erwarteten Beitrag zum Lebensunter-
halt von Frau, Kindern und Verwandten zu leisten, wendeten sich Frauen hédufig an 6kono-

misch erfolgreichere Ménner.

aDie Frauen von heute gehen zu anderen Ménnern, weil wir ihnen nicht viel geben
konnen. Die Ovambo versprechen ihnen etwas, deshalb schlafen die Frauen mit
ihnen.” (AM, 12.11.2000)

Soldaten und Stralenbauarbeiter lebten in der Regel ohne ihre Frauen und ohne ihre
Familien im West Caprivi.”® Auch sie waren jedoch meist nicht gewillt, dauerhaft fiir den
Lebensunterhalt der Frauen oder der mit diesen gezeugten Kinder aufzukommen. Abgesehen
von den negativen Folgen fiir die Gesundheit der Frauen und Kinder, was die Infizierung mit
allen Arten von Krankheiten, insbesondere aber mit HIV betrifft, bot diese Strategie den
Frauen und Kindern also auch keine auf Dauer besseren Lebensbedingungen, hatte aber eine
grofle Zahl von Konflikten wegen Ehebruch und Eifersucht zur Folge, die von den headmen
als die von ihnen am héufigsten verhandelten Konflikte genannt wurden.

Obwohl Minner und Frauen sich, wie oben gezeigt, hinsichtlich der Auswahl ihrer Ehe-
partner schon seit geraumer Zeit von ihren Eltern und Familien emanzipiert haben, sind Ehen
in der Gegenwart nicht unbedingt stabiler als in der Vergangenheit. Wihrend als Griinde fiir
frithere Scheidungen hédufig angegeben wurde, dass die Ehe von den Eltern erzwungen oder

zumindest von den zum Teil noch sehr jungen Frauen nicht gewollt war, wurden als Griinde

folgen wiirden, wiirden es die Kinder auch tun. Die alten Leute waren beschimt und sind weggegangen.
Aber seht, unsere Felder bleiben trocken und wir leiden.” (XY, 13.11.2000).

In einigen Féllen nahmen sich auch finanzkréftige Khwe Méanner aus Schmidtsdrift/Siidafrika eine junge
Khwe in West Caprivi zu ihrer Zweitfrau, die sie dann allerdings nur wihrend ihres Jahresurlaubs besuchten.

253
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fiir heutige Scheidungen meist Gewalt, Ehebruch und mangelnde materielle Unterstiitzung an-

gefiihrt.

SCHEIDUNGSHAUFIGKEITEN UND ANTEIL POLYGAMER EHEN NACH GENERATIONEN254

Generation Scheidungen Ehen gesamt Polygame Ehen
Anzahl Prozent Anzahl Anzahl Prozent
Ego+2 0 --- 6 0 ---
Ego+1 0 --- 16 0 ---
Ego 6 8,30 72 18 25,0
Ego-1 46 23,11 199 33 16,6
Ego-2 19 16,52 115 17 14,8
408

Das Geschlechterverhiltnis wird in der Regel so dargestellt, als werde es von den Mén-

nern und Eltern der Frau bestimmt. In Entsprechung dazu, dass die Eltern der Frau der Hoch-

zeit zustimmen sollten, sollte ein Mann, der sich von seiner Frau scheiden wolle, diese den El-

tern zuriickbringen.

aMan sagt es den Eltern und dem éltesten Bruder der Frau, damit alle es wissen.
Wenn man es nur der Frau sagt, werden die Eltern einen anderen Mann abweisen
und sagen ‘wir haben es nicht aus dem Mund ihres Mannes gehort, dass er sich
von unserer Tochter geschieden hat’.” (KM, 23.10.1999)

Es seien die Eltern, die den Schwiegersohn fortjagten, wenn dieser sich seiner Frau

gegeniiber nicht gut verhalte. Eltern oder andere Familienmitglieder der Frauen wiirden auch

aktiv, um ein traditionelles Gericht einzuberufen. Den Ménnern wurde eindeutig mehr

Autoritdt zugesprochen als den Frauen, ganz abgesehen davon, dass es nur ihnen erlaubt ist,

mehrere Ehepartner zur gleichen Zeit zu haben. Entsprechend wurde den Ménnern auch die

Verantwortung fiir die verfallenden Sitten zugeschrieben:

aDie jungen Minner machen das Problem. Weil sie auf die Frauen einreden. Der
Mann beginnt etwas zu tun. Die Frau folgt nur.” (JM, 20.10.1999)
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Die Zahlen beruhen auf der Aufnahme von genealogischen Daten der Verwandten der Mutter- und Vatersei-

te einer circa siebzigjahrigen Frau. Zu bedenken ist, dass aufgrund der Art und Weise, wie die Daten gene-
riert wurden, die Zahl der Ehen in der GroBeltern- und Elterngeneration der Informantin nur sehr gering ist.
Dass die Informantin von Scheidungen in diesen Generationen nichts wusste, muss nicht heilen, dass es tat-
sdchlich keine Scheidungen gab. Auch ist die Generationenabfolge nicht so eindeutig, wie sie hier erscheint.
Eine Ehe wurde immer der Generation zugeordnet, der der jeweils von der Generation her héher stehende
Ehepartner angehorte. Bei polygamen Ehen wurde jede einzelne Ehe gezdhlt. Dass der Prozentsatz der
Scheidungen in der jiingsten Generation wieder geringer ausfillt, liegt daran, dass die noch jungen Ehepart-
ner erst wenig Zeit hatten, sich zu trennen. Auch in der Generation Ego-3 gibt es bereits einige Ehen. Die
Fallzahlen sind aber so gering, dass sie nicht beriicksichtigt wurden.
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Solche Aussagen lassen das Geschlechterverhiltnis wenig egalitéir erscheinen.” Dieses
Bild von unselbstindigen und dem Mann untergeordneten Frauen widerspricht nicht nur dem
gingigen Bild egalitdrer Jager/Sammler-Gesellschaften, sondern auch dem Befund im ersten
Kapitel, in dem gezeigt wurde, dass Frauen, anders als Ménner, in der Lage waren, einen
Khwe Wohnplatz alleinverantwortlich zu fiihren.”® Einige Frauen duBerten, dass sie Ver-
bindungen mit Minnern nur zu dem Zweck suchten, um Kinder zu zeugen, die sie im Alter
versorgen konnten.””” Junge Frauen waren sich ihrer heutigen Selbstindigkeit im Vergleich zu
frither bewusst, und nutzten die Moglichkeiten, die die staatliche oder kirchliche Rechts-

ordnung boten, um ihre Position abzusichern.

aBei uns Khwe ziehen wir die Frau ins Bett, das ist alles. Aber jetzt haben wir ein
neues Leben. Wir Frauen sind unsere eigenen //’dxa [chiefs]. Es wird nur noch

gesprochen, nicht mehr ‘gezogen’. Ich selbst wollte kirchlich heiraten. So bin ich
der Boss, falls er noch eine andere heiratet.” (SM, 17.10.2000)**

AuBlerdem reagierten Frauen auf das Unterlassen der Versorgungsleistungen durch ihre
Minner unter Umstdnden damit, dass sie ihrerseits die von ihnen zu erbringenden Dienstlei-

stungen verweigerten.

dWenn der Mann der Frau nichts gibt, kocht und wéscht die Frau nicht mehr fiir
ihren Mann. Zum Beispiel N: Thr Mann isst bei seiner Schwester und bei meiner
Mutter [Mutter der Zitatgeberin, Nachbarin von N] und geht in schmutzigen
Kleidern. Die Schwester und meine Mutter haben versucht, N umzustimmen. Sie
haben auch versucht, ihren Mann umzustimmen. Er sagt, er gebe seiner Frau
einen Teil seines Gehaltes. Aber sie sieht es nicht. Viele Méanner unterstiitzen ihre
Frauen nicht, weil sie wenig Geld bekommen und gerne trinken. Sie vergessen
ihre Kinder.” (DM, 17.10.2000)

2 Draper (1992) schildert &hnliche Verhélténisse bei den Julhoansi und Larson (1977:86) bei den Mbukushu.

Zwar lebten viele junge Frauen ohne Mianner am elterlichen Wohnplatz. Dieser wird aber oft genug eben-
falls von einer Frau gefiihrt.

Inwieweit solche jungen Frauen diese Vorstellungen leben konnen und mit zunehmendem Alter beibehalten,
bleibt abzuwarten. Draper (1992) weist darauf hin, dass !Kung-Frauen im mittleren Alter es nicht so leicht
haben, sich von ihren gewalttdtigen und verantwortungslosen Eheménnern zu trennen.

Wie der folgende Bericht zeigt, wussten junge Frauen aber auch friiher, ihre Position an der Seite eines gut
gestellten Mannes zu verteidigen: aAls wir in Mutc’iku geheiratet hatten, ging der Mann nach Djwaeni
[Johannesburg] zur Minenarbeit und meine Schwester rief mich zu sich nach Bwabwata. Als der Mann
zuriickkam, hat MN ihm gesagt, ich hitte ihn verlassen und er solle stattdessen sein Kind heiraten. Er kam
mit Kleidern aus Djwaeni zuriick und hat alles an die Familie der neuen Frau gegeben. Als ich aus
Bwabwata zuriickkam und das erfuhr, habe ich MN gefragt ,Du bist mein Onkel. Wie kannst du diesem
Mann deine Tochter zur Frau geben? Weillt du nicht, dass meine Eltern mich diesem Mann gegeben haben?’
Er war drgerlich und hat mir schlecht geantwortet: ,Denkst du, ein Mann kann alleine schlafen, wenn er aus
Djwaeni zuriickkommt?’ Da habe ich gesagt: ,Ich habe mich nicht getrennt. Ich war nur wegen meiner
Schwester in Bwabwata. Ich werde den Mann mit nach Bwabwata nehmen. Diese Frau soll warten bis sie
einen anderen bekommt.” Dann habe ich den Mann mitgenommen und wir sind in Bwabwata geblieben.
Spéter sind wir hierher zuriickgekommen, und ich habe gehort, dass diese Frau einen anderen geheiratet
hat.” (NI, 27.10.1999)
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Der wirtschaftliche Beitrag, den die Khwe Frauen an den produktiven Tétigkeiten leisten
konnten, hat sich wahrend der Armeezeit drastisch verringert, da West Caprivi militdrischer
Sperrbezirk war und Sammeltouren in den Busch damit unmdglich. Lidell, eine der wenigen

Forscher, die Zutritt in das Militdrlager Omega bekamen, schreibt:

aWithin the military base women contribute almost nothing to the family economy
and experience a considerably reduced status both within the family and on the
base as a whole.” (Liddell 1988:357)

Insofern stimmt das folgende Zitat eines SADF-Angehdorigen nicht, das im {ibrigen einen
sich entwickelnden ,Graben’ beziehungsweise eine cultural gap im Geschlechter- und

Generationenverhaltnis der Bushmen erkennt:

alt is important to note that a sort of dcultural gap” was perceived to be developing
between the Bushman soldiers and children on the one hand, who were being
trained and kept busy at soldiering and schooling, and the women on the other
hand, whose existence continued basically unchanged — apart from the few who
could be accommodated at the sewing centre, hospital, kitchens etc.” (Uys
1993:71)

Das Zitat unterstellt offensichtlich ein Hausfrauendasein als natiirliche Existenzform fiir
Frauen. Die Armee hat eine regelrechte ,Hausfrauisierung’ der Soldatenfrauen betrieben.
Hierzu gehorte auch Unterricht in Hausfrauentétigkeiten (home industries) wie Nahen und
Brotbacken. Waldman (1995) betont die vollstindige Entmachtung weiblicher Abhingiger
der bushmen soldiers bei den Khwe und !X in Schmidtsdrift/Stidafrika. Anders als bei den

Khwe in West Caprivi gab es dort allerdings nur eine geringe Anzahl von Frauen gefiihrter
Haushalte (ibid:5). Waldman beschreibt das Bild der Geschlechterrollen in Schmidtsdrift als
eines von méannlichem Versorger auf der einen und Hausfrau auf der anderen Seite. Becker &
Felton stellen vergleichend fest:

aWith the possible exception of the Schmidtsdrift !Xii and Khwe, where a truly

male-supremacist culture has emerged, the concept of male supremacy is
apparently still being contested by San women.” (Becker & Felton 2001:22)

Khwe Frauen in West Caprivi reprasentieren die Militdrzeit dennoch nicht als eine, in
der sie von ihren Médnnern abhéngig waren, sondern als eine, in der sie von ihren Médnnern im
Vergleich zu heute mehr Nahrungsmittel, Kleidung und Geschenke bekommen haben.

Durch die historischen Entwicklungen wurde die wirtschaftliche Stellung der Ménner
seitdem geschwicht. Der Anteil der Frauen an der wirtschaftlichen Produktion hat wieder
zugenommen. Sie gingen nicht nur den iiberkommenden Arbeiten wie Sammeln und Feldbau

nach, sondern auch ,modernen’ Arbeiten wie Produktion fiir den Kunsthandwerksmarkt, Kre-



212

ditverleih und andere Arten von business (vgl. 1.3.5.4). Die Minner ihrerseits sahen, dass sie
dem ihnen zugedachten Rollenideal nicht entsprachen und erklédrten damit die Untreue ihrer
Frauen. Die Klagen von Khwe Frauen bezogen sich weder fiir die Militérzeit noch fiir die
Gegenwart auf eine empfundene Abhéngigkeit von den Ménnern und auch nicht auf die
mangelnde Vertretung von Frauen in politischen Amtern. Sie hoben vielmehr hervor, dass die
Mainner ihren Teil des ,ungeschriebenen Geschlechtervertrages’ nicht einhielten, ihrerseits
von den Frauen aber dessen Erfiillung erwarteten.

Khwe Frauen in West Caprivi fochten die Vormachtstellung der Ménner also ebenfalls
an. Sie klagten selbst vor dem traditionellen Gericht. Sie verweigerten Dienstleistungen,
wobei ihnen die durch den Einflu} der siidafrikanischen Armee weiter entwickelte Ideologie
des Mannes als Versorger als zusétzliches Argument diente. Eine weitere Strategie war trotz
aller Risiken auch die Suche nach alternativen Sexualpartnern und die Investition in Kinder.
Letztere schien ihnen — trotz des oben beschriebenen Zustandes des Generationenvertrages —
immer noch Erfolg versprechender als eine Investition in Ménner. Letztere schienen nicht nur
als Schwiegersdhne, sondern auch als Eheménner und Familienviter von geringem Nutzen zu

sein.
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11.2.4 Sozialer Wandel als Kreolisierung und Krise

Seit Schneiders (z.B. 1972; 1984) einflussreicher Kritik am ethnologischen Konzept von
Verwandtschaft (kinship) und der genealogischen Methode als Instrument, das dieses Konzept
in allen Gesellschaften reproduziert (vgl. auch Holy 1996:151; Meillassoux 2000:153), stellt
sich bei der ethnographischen Beschreibung eines Verwandtschaftssystems die Frage nach
den kulturspezifischen Konzepten von relatedness (Bouquet 1993; Carsten 1995; 2000).>’
Wie wesentlich die Angehorigen einer Gesellschaft ihre biologisch-genealogischen Beziehun-
gen von Zeugung und Geburt fiir ihre sozialen Beziehungen erachten und welche anderen Be-
ziehungsinhalte aulerdem von Bedeutung sind, ist eine empirische Frage. Dass Verwandt-
schaft durch das Geborensein in eine bestimmte genealogische Position definiert ist, kann
nicht einfach vorausgesetzt, sondern muss belegt werden. Dabei ist die genealogische Metho-
de durchaus geeignet, dazu beizutragen, andere als genealogische Bedeutungsinhalte von Ver-
wandtschaftstermini zu erkennen und Einblicke in Motivationen fiir die Anwendung einzelner
Termini zu gewinnen. Insbesondere kann die Verwendung alternativer Bezeichnungen Krite-
rien fiir die Zuordnung von Personen zu bestimmten Verwandtschaftskategorien aufdecken.
Der vorhandene Spielraum wire ohne Bezug zu den genealogischen Beziehungen kaum zu
bewerten und einzuschdtzen. Dass in allen Beziehungen sind ,Sein’ und ,Tun’ komplementdr
sind, ergibt sich schon aus der simplen Tatsache, dass mit der Definition von Beziehungen
Verhaltensregeln verbunden werden.”® Diese Auffassung erlaubt es, auch innerhalb ein und
derselben Gesellschaft unterschiedliche Anteile in der Zusammensetzung der beiden Kompo-
nenten flir mehr oder weniger genealogisch basierte Beziehungen festzustellen. Diese Anteile
konnen dariiber hinaus von individuellen Akteuren zu verschiedenen Zeitpunkten unterschied-
lich gewertet werden. Die aheilen und blutigen Regionen” der Verwandtschaft lassen sich

also von denen von aklarer mathematischer Schonheit” (siehe I1.2.1) nicht so einfach trennen.

29 7Zu dem Konzept relatedness bemerkt Holy (1996:168): aBut an obvious drawback of the concept of

,relatedness’ is that it cannot be separated in any precise way from the general notion of the social and thus
endowed with a meaning which would prevent it from becoming analytically vacuous.” Im Deutschen ist
eine begriffliche Unterscheidung schwieriger. Ob ein universell anwendbares Konzept oder ein klar
abgrenzbares das bessere ist, kann wohl nur im Hinblick auf eine bestimmte Fragestellung beantwortet
werden, denn: dln the end it is impossible to say where exactly kinship ends and social organization begins.”
(Godelier, Trautmann et al. 1998:4)

Hier gibt es eine offensichtliche Parallele zum Problem der ‘ethnischen Identitit’ (vgl. I1.3). Auch in diesem
Zusammenhang wurde diskutiert, inwieweit diese durch Geburt und inwieweit sie durch soziale Praxis kon-
zeptionalisiert ist. Schneider (1996) weist auf die Ahnlichkeit der Konzepte ,Verwandtschaft” und ,Nationa-
litdt’ in der amerikanischen Gesellschaft hin, die beide auf einer diffuse enduring solidarity (ibid:287) beru-
hen. Astuti (1995) stellt in Frage, ob Menschen, die ihre Identitéit aus ihren Handlungen beziehen, iiberhaupt
eine ,ethnische’ Identitét haben.

260
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Vom Grundsatz her kann das Verwandtschaftskonzept der Khwe als genealogisch basiert
bezeichnet werden, denn die Verwendung von Verwandtschaftstermini wird mit Vorgéngen
von Zeugung und Geburt begriindet. Gleichzeitig ist der Gebrauch von Verwandtschaftstermi-
ni teilweise optional und wird an der Normerfiillung und der personlichen Beziehungsintensi-
tdt gemessen. Dies gilt allerdings nicht fiir die engsten Verwandten wie leibliche Eltern, Kin-
der und Geschwister. Das Geborenwerden in eine bestimmte genealogische Position und das
Ausfiillen der Verwandtschaftsrolle sind in verschiedenen Beziehungen unterschiedlich wich-
tig.

Verwandtschaftliche Beziehungen werden zum Teil negiert, zum Teil trotz nicht-vorhan-
dener genealogischer Grundlage geschaffen. Letzteres fiihrt aber nicht zu einer universellen

Verwandtschaftskategorisierung. Denn die Kategorie ta-khéé-na kann durchaus Menschen be-

inhalten, mit denen man regelméfBig Kontakt hat. Die friiher offenbar vorhandene Kategori-

sierung in kuri-na, das heiit ,Verwandte’ oder vielleicht besser ,eigene Leute’, c£é-ndja-na,
das heiflt etwa ,Leute des Ehepartners’ und ta-khéé-na, das heift ,andere Menschen’, auch

,Angehorige anderer Regional- und ethnischer Gruppen’, ist auf das dichotome Paar kuri-na

versus ta-khoé-na reduziert worden. Affinale Verwandte wurden in Abwesenheit einer eige-

nen Kategorie aktuell uneinheitlich mal in die eine, mal in die andere Kategorie eingeordnet.

Die Komplexitdt und Ausfiihrlichkeit der Darstellung des Verwandtschaftssystems der
Khwe ist Resultat des Versuchs, dieses in die wissenschaftliche Terminologie zu iibersetzen.
In der Praxis leiteten Khwe selbst ihre Beziehungen von denen in der vorangegangenen Gene-
ration ab. So ordneten sie sich in die Welt der Verwandten ein, ohne die konkreten genea-
logischen Verbindungen im einzelnen nachzuvollziehen oder iiberhaupt zu kennen. Indem sie
sich an dem Beziehungsgefiige ihrer Eltern orientieren, nahmen sie, wenn man so will, eine
genealogische Abkiirzung. Konkrete genealogische Beziehungen sind in aller Regel hochstens
bis zur GroBelterngeneration, oft nur bis zur Elterngeneration bekannt.

Das Verwandtschaftssystem der Khwe wies in einigen, aber nicht in allen Teilen wenig
Konsens auf. Die Frage ist, ob mangelnder Konsens als Zeichen soziokulturellen Wandels zu
werten ist. Ein Anhaltspunkt fiir eine entsprechende Wertung sind die AuBerungen der Khwe
selbst. Sie fiihrten die uneinheitliche Verwendung von Verwandtschaftstermini zum Teil auf
Kulturwandelprozesse und zum Teil auf ,Herzensentscheidungen’ zuriick. Kulturwandelpro-
zesse wurden als Grund fiir die uneinheitliche Verwendung der Termini fiir Kreuz- (ciro-ku)

beziehungsweise Parallelcousins/nen (dama-ku) angefiihrt. Hier geht es nicht um einen Dis-
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konsens beziiglich Giiltigkeit oder Einhaltung von Verhaltensregeln, sondern um Diskonsens
beziiglich der zu bezeichnenden genealogischen Position. Dass Mann und Frau, die in einer
ciro-ku-Beziehung zueinander stehen, miteinander intim sein und heiraten diirfen, war
weitgehend unstrittig, nicht aber, ob Kreuzcousins/nen ersten oder zweiten Grades als solche
zu bezeichnen sind. Wilmsen (1989:257) sieht in unterschiedlich formulierten Heiratspréfe-
renzen Strategien, um vorhandene Ressourcen zu sichern oder sich Zugang dazu zu verschaf-
fen. Selbst wenn eine entsprechende Wirkung vorhanden ist, kann sie nicht ohne weiteres mit

2! Der Verwandtschaftsterminus ciro

den Motivationen der Menschen gleichgesetzt werden.
ist laut Aussage der Khwe aus dem Mbukushu entlehnt. Im Mbukushu werden mit dem Ter-
minus Kreuzcousin- und Kreuzcousine ersten Grades bezeichnet. Diese diirfen einander heira-

292 Der einheitlichen

ten, weil sie als Angehorige verschiedener Klans gelten (Larson 1977:87).
Ubernahme der Bezeichnung entspricht aber keine ebenso einheitliche Anwendung des Ter-
minus. Denkbar ist, dass das Mbukushu Modell denjenigen Personen, die ihre/n Kreuzcou-
sin/e heiraten wollten als alternative Regel eine Argumentationshilfe war, um ,Herzensent-
scheidungen’ durchzusetzen. Die Ubernahme konnte auBerdem eine Strategie gewesen sein,
um Khwe Familien enger an bestimmte Mbukushu Klans zu binden. Denkbar ist ferner, dass
striktere Inzestvorstellungen auf Einfliisse der siidafrikanischen Armee zurlickzufiihren sind.
Keiner dieser Gedanken wurde von meinen Gesprachspartnern geduflert. Stattdessen
argumentierten diese mit Inzestvorstellungen beziehungsweise Familienzusammenhalt und
beriefen sich auf eine dem entsprechende Khwe Tradition. Es erscheint aber fraglich, ob sich
dahinter deep structures im Sinne von Barnard verbergen. Die tatsdchlich realisierten
Eheverbindungen deuten darauf hin, dass unabhéngig von der unterschiedlichen Bezeichnung
eine einheitliche Regel genealogischer Distanz fiir Kreuz- und Parallelcousins/nen gleicher-
malen gilt. Das heif3t: gelebte Struktur und terminologische Struktur widersprechen sich, und
es bleibt unklar, welche von beiden als ,tiefer’ anzusehen ist. Da vergleichbare Daten fiir
andere historische Zeitrdume fehlen, kann aber nicht gesagt werden, wie sich Norm und
Verhaltensmuster in diesem Punkt verdndert haben und warum. Wegen der Herkunft des
Verwandtschaftsterminus aus dem Mbukushu liegt es nahe, anzunehmen, dass auch
zugehorige Verhaltensregeln aus dieser kulturellen Tradition entlehnt sind. Begriff,
Verhaltensregeln und soziale Praxis wurden aber nicht als Gesamtpaket iibernommen. Fiir

eine solche Entwicklung passt das aus der Sprachwissenschaft entlehnte Konzept der

21 1m iibrigen geht es bei Wilmsen um Cousins und Cousinen zweiten und dritten Grades und nicht wie hier

um Cousins und Cousinen ersten Grades.

62 Bei den Khwe herrscht auch iiber die Zugehorigkeit zu Familiengruppen Diskonsens (vgl. 11.3.3.1).



216

Kreolisierung (Hannerz 1987; 1992) vielleicht am besten, denn es bezeichnet eine mosaikar-
tige Kombination von aus verschiedenen Quellen kombinierten kulturellen Konzepten,
Institutionen und Praktiken, natiirlich ohne dass diese selbst als ,kulturell rein’ anzusehen
wiaren. Auch die mbuca-Namensverwandtschaft erscheint als Institution, die in ihrer dul3eren
Form von der gleichnamigen Institution der Mbukushu tibernommen ist, aber von den Khwe
nicht mit den gleichen Inhalten gefiillt wurde und fiir sie nicht die gleiche Bedeutung erlangt
hat.

Herzensentscheidungen als Begriindung fiir die Verwendung von Verwandtschaftstermini
sind dagegen moglicherweise Ausdruck dessen, was mit ,Verwandtschaft als Prozess’
beschrieben worden ist (vgl. z.B. Carsten 2000). Die Nuer sind wohl das bekannteste Beispiel
fiir eine graduelle Entwicklung von Verwandtschaft, wobei durch die Geburt eines Kindes die
affinalen Beziehungen zwischen Mann und Frau und zwischen den beiderseitigen Angehori-
gen in verwandtschaftliche Beziehungen transformiert werden (Evans-Pritchard 1951). Diese
Transformation bei den Nuer scheint jedoch in wesentlich groBerem MalBe institutionalisiert
als die ,Geschwisterwerdung’ von Schwigern bei den Khwe, die, wie gesagt, der individuel-
len Entscheidung tiberlassen bleibt. Herzensentscheidungen betreffen vor allem affinale Ver-
wandte. Die Verwandten des Ehepartners konnen so genannt werden, wie der Ehepartner die-
se Personen selbst nennt. Fast immer tat man dies bei klassifikatorischen Kindern, Enkelkin-
dern und GrofBeltern des Ehepartners, selten beziechungsweise erst nach einer langen Phase des
sich aneinander Gewohnens bei den (klassifikatorischen) Eltern des Ehepartners. Der Umgang
mit den (klassifikatorischen) Geschwistern des Ehepartners lag irgendwo dazwischen. Mit der
Zeit und mit zunehmender geteilter Lebenserfahrung kann sich also ein spezifisches Ver-
wandtschaftsverhiltnis entwickeln. Dieser Prozess hat durchaus gerontokratische Ziige, denn
es sind die Eltern und Grof3eltern, die ihre Kinder und Enkel in ihre Verwandtschaft ein-
fiihren, und deren Ehepartner in ihre ,Verwandtschaft” aufnehmen.

Bereits im Kapitel iiber die Residenzgemeinschaften ist deutlich geworden, dass gegen-
seitige Unterstiitzung und prinzipielle Reziprozitit wesentliche Grundlage fiir viele Beziehun-
gen sind. Sie sind auch die Grundlage flir das Verhiltnis zwischen Mann und Frau und zwi-
schen Senioren und Junioren. Anders als fiir den Lebensbereich der Residenzgemeinschaften,
haben staatliche Eingriffe, von denen die Khwe bisher betroffen waren, nie explizit und direkt
deren familidre Beziehungen zum Ziel gehabt. Dennoch haben sich durch verdnderte wirt-
schaftliche und politisch-ideologische Rahmenbedingungen gerade diese sozialen Beziehun-

gen mehrfach deutlich verdndert, wie vor allem anhand der Institution der Ehe deutlich ge-
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macht werden konnte. Unter dem Schlagwort free Namibia gelangte ,der Staat’ sozusagen in
die intimsten Bereiche familidrer Beziechungen und wurde als Quelle des Bosen fiir die zahl-
reichen Konflikte und Briichee der ungeschriebenen Vertrdge identifiziert.

Wihrend in der Minenarbeits- und Militirzeit die Produktionskraft und soziale Stellung
der Ménner stark zunahm beziehungsweise gestirkt wurde und die der Frauen abnahm, hat
sich dieser Prozess nach der Unabhéngigkeit umgekehrt. Insbesondere junge Ménner, von de-
nen gemil der Tradition der grofite produktive Input erwartet wird, hatten aktuell kaum eine
Moglichkeit, den an sie gestellten Erwartungen gerecht zu werden (vgl. hierzu Draper

1992:51f. fiir die Julhoansi). Eine Ubernahme eines Teils der Arbeiten durch die Minner,

wurde von den Frauen weder eingefordert noch als Losung angesehen. Es wiirde die Einkom-
mensgrundlage nicht grundsitzlich verbessern. Die Ertrdge der Felder konnten dadurch nicht
gesteigert, die oft prekdre Versorgungslage kann dadurch nicht verbessert werden. Vielmehr
erwarteten die Frauen von den Minnern, dass diese ihren Anteil am Geschlechtervertrag er-
bringen. Probleme ergaben sich ferner, weil Ménner ihre ,Nutzlosigkeit’ oft genug mit
erhohtem Alkoholkonsum und Gewalttitigkeit zu kompensieren suchten. Der Verlust der ge-
sellschaftlichen Rolle und des damit verbundenen okonomischen Nutzens fiir die Familie
fithrt auch in anderen gesellschaftlichen Zusammenhédngen hdufig zu gewaltsamen Entladun-
gen von Frustration und Stress gegeniiber den Angehorigen des anderen Geschlechtes (vgl.
Porter 2000:79).

Ebenso wie im Geschlechterverhéltnis waren auch im Generationenverhéltnis Konflikte
und Briiche zu beobachten. Die Angehdrigen der Elterngeneration beklagten mangelnden Re-
spekt von Seiten der Jiingeren, insbesondere, dass Ehen geschlossen wurden, ohne dass die
Eltern davon erfuhren, also ohne sich zu den Verpflichtungen, die mit der Ehe verbunden
sind, zu bekennen. Im Verhiltnis der Generationen wurde der Grundsatz Respekt und Gehor-
sam gegen Fiirsorge und Unterstiitzung durch die Mdéglichkeiten, die die neue Rechtsordnung
des unabhingigen Namibia bietet, unterlaufen. Junge Leute beriefen sich auf die grundsitz-
liche Gleichberechtigung volljihriger Namibier und verweigerten Alteren gegeniiber Gehor-
sam, wiesen deren Einflussnahme auf die eigene Lebensgestaltung zuriick. Ohne Einkommen
und Bildung fehlten den Alteren offenbar nicht nur die materiellen, sondern auch die ideellen
oder ethisch-moralischen Argumente, um Jiingere zur Einhaltung des Generationenvertrages
zu bewegen und erkannten an, dass sie dazu nicht in der Lage waren.

Obwohl es keine ausgesprochene Familienpolitik von Seiten der jeweiligen staatlichen

Regime im heutigen Namibia gegeben hat, sind im familidren Bereich Wandelprozesse nicht



218

nur ein Resultat verdnderter wirtschaftlicher Rahmenbedingungen, sondern auch einer verén-
derten Rechtsordnung, die das selbst bestimmte Handeln von jungen Erwachsenen und Frauen
aufwertet. Argumente werden aus verschiedenen Rechtsordnungen herangezogen. Das Beru-
fen auf die ,Tradition’, das Christentum oder das ,freie Namibia’, also das Neben- und
Gegeneinander von verschiedenen Rechtsordnungen und Lebensmodellen erscheint hier aber
nicht wie im Falle der Siedlungsweise als Chancen bietende Diversifizierung oder als Fort-
schritt, sondern als konflikttrachtige Verunsicherung, der eine komplexe Ursachenzuweisung

entsprach:

aHeute kennen wir keine Jagdmedizin mehr. Heute trinken wir Alkohol. Es gibt
keinen Respekt mehr. Die colonials haben uns Geld gebracht. Deshalb sind wir
durcheinander. Heute leben wir mit vielen Nationen. Auch das macht uns durch-
einander. Die Freiheit des Landes hat die Menschen durcheinander gemacht.”
(DT, 1.11.2000)

Diese beinhaltete nicht nur den Verlust einer aus der Riickschau sowohl gesellschaftliche
Ordnung garantierenden als auch Identitét stiftenden Tradition, sondern auch die wechselhafte
Geschichte und die eigene Position darin. Die Rolle, die Représentationen von Tradition und
Geschichte in der Wahrnehmung aktueller sozialer Beziehungen spielen, wird in dem nun fol-
genden Kapitel iiber Gruppenzugehorigkeiten und —identitidten noch deutlicher sichtbar wer-

den.
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I1.3 kuri-kx'am Gruppenzugehorigkeit und -identitat
I1.3.1 Einleitung

Die sozialen Kategorien, die in diesem Kapitel behandelt werden, sind Familiengruppen,
Regionalgruppen und ethnische Gruppen. Einen Oberbegriff fiir diese auf unterschiedlichen
Ebenen angesiedelten Kategorien gibt es in der wissenschaftlichen Literatur nicht, wohl aber
im Khwe. Der Begriff kuri-kx'am kann sich auf soziale Gruppen auf allen Ebenen beziehen
und bedeutet aulerdem ganz allgemein soviel wie ,Art’, ,Farbe’ oder ,Sorte’ (Kilian-Hatz &
Schladt 1997:37). Die hier verwendeten Bezeichnungen sind also etische Kategorien, fiir die
es im Khwe keine eigenen Termini gibt. Dennoch spiegeln die Begriffe auch emische Unter-
scheidungskriterien wieder.”**

Familiengruppen sind diejenigen sozialen Einheiten, deren Namen von meinen Khwe Ge-

sprichspartnern als kiri-k on-dji,’® iibersetzt family names, also ,Familiennamen’, identifi-

ziert wurden. Kohler (1989:189) spricht von ,exogamen matrilinearen Clans’. Im Worterbuch
von Kilian-Hatz & Schladt (1997) findet sich fiir kuri-kx'am auch die Bedeutung /ineage. Mit
den Begriffen ,Klan’ und ,Lineage’ werden in der ethnologischen Literatur Verwandtschafts-
gruppen bezeichnet, die auf eine bestimmte Art und Weise konstruiert werden. In beiden Fal-
len fithren die Angehdrigen ihre Verwandtschaft auf einen gemeinsamen und namentlich be-
kannten Ahnen zuriick.”®® Da die Khwe keine Ahnen als Griinder von ,Familiengruppen’
erinnern, habe ich den neutraleren Begriff ,Familiengruppe’ vorgezogen. Die Rolle, die Ab-
stammung, Abstammungsideologie, lokale Vergemeinschaftung und eventuell andere Vor-
stellungen bei der Herausbildung dieser konzeptuellen Einheiten gespielt haben (vgl. Schlee
2001), wird weiter unten diskutiert werden werden.

Der Terminus ,Regionalgruppe’ reflektiert eine Zugehorigkeit und Zuordnung von Men-
schen zu geographischen Gebieten. Kohler spricht in diesem Zusammenhang von ,Abteilun-

b

gen -,

a ... fiir die das Khwe allerdings kein Wort besitzt, und zwar weder fiir den Begriff
im allgemeinen noch im Sinne einer soziopolitischen Struktur” (Kd&hler
1989:189).

263
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Wortlich: Familie/ingroup-Mund.

Dies gilt auch fiir die band und band cluster genannten Sozialverbiande. Auch bei ihnen handelt es sich um
etische Kategorien, deren Definition sich im spezifischen Anwendungsfall an emischen Konzepten orientiert
(Barnard 1992a:233).

Wortlich: Familie/ingroup-Name-Femininum:Plural.

Der Unterschied besteht laut Miiller (1983:158f.) darin, dass in der /ineage die einzelnen Verbindungsglie-
der zu diesem Ahnen bekannt sind, wihrend das beim Klan nicht der Fall ist
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Die von ihm ausgemachten Abteilungen seien diejenigen, die die Khwe selbst, vor allem

die |Xom-Khwe und Buma-Khwe (vgl. 11.3.2.2) mit eigenen Namen und nach ihrer

regionalen Verbreitung [sic!] unterschieden (Kohler 1989:189ff.).*” Brenzinger (1998)
spricht zwar von Dialektgruppen, stellt aber ebenfalls fest, dass die entsprechenden Namen in
erster Linie die Herkunftsregion einer Person oder ihrer Eltern bezeichnen. Brenzinger hat alle
Khwe Siedlungen in Namibia aufgesucht und Wortlisten zur Unterscheidung von Dialekten
aufgenommen. Seine englischsprachige Publikation (Brenzinger 1997) wurde in mehreren
Exemplaren den Khwe zuginglich gemacht und hat deren Gruppen- und Dialektbewusstsein
sicher beeinflusst. Der sprachliche Unterschied zwischen Buga-Khwe und Buma-Khwe ist

nicht geringer als der zwischen Buga-Khwe und lAni-Khwe (Brenzinger, personliche Mittei-

lung). Letztere sind in der wissenschaftlichen Literatur aber, aufgrund ihrer abweichenden,
weil am FluB} orientierten Wirtschaftsweise als von den Khwe gesonderte ethnische Gruppe
behandelt worden, gehoren aber ebenfalls zur supra-ethnischen Gruppe der San.

Das Konzept ,Ethnie’ ist Gegenstand fortlaufender ethnologischer Diskussion. Wie bei
vielen anderen auch handelt es sich um ein ethnozentrisch-wissenschaftliches Konzept, das
auf verschiedene dhnliche oder dhnlich scheinende, aber eben nicht unbedingt gleiche Phéno-
mene in anderen Gegenden der Welt libertragen wurde. Objektive Kriterien wie Name, Kul-
tur, Sprache und geteilte Normen (Levine & Campbell 1972) oder Name, gemeinsame Ab-
stammung, geteilte Geschichte, gemeinsame Kulturelemente, Bindung an das Heimatland und
Gefiihl von Solidaritdt (Hutchinson & Smith 1996:6f.) miissen nicht in allen Gesellschaften
relevant sein. Barth (1969) sieht in der Abgrenzung selbst das wesentlichste Phdnomen. Eine
Orientierung an kulturspezifischen Kriterien wirft aber die Frage auf, ob aufgrund unter-
schiedlicher Kriterien gebildete Kategorien als ,Ethnien’ miteinander verglichen werden kon-
nen (Astuti 1995).

Im Mittelpunkt der Betrachtung stehen heute meist Fragen der Ethnizitdt, also der Wir-
kungen, die das Denken in und Handeln in Bezug auf ethnische Kategorien fiir die Lebens-
wirklichkeiten der betroffenen Menschen gehabt haben und haben. Mit der Représentation der
Menschen, die mit dem Label ,San’ oder ,Buschleute’ bezeichnet worden sind, und den Wir-
kungen dieser Darstellungen haben sich eine ganze Reihe von Autoren beschiftigt (Guenther
1980; Hitchcock & Brandenburgh 1989; Marshall 1991; Gordon 1992b; Gordon 1992a;
Ritchie 1993; Wilmsen 1995; Buntman 1996; Douglas & Law 1996; Guenther 1996b;

67 K shler hat hauptsichlich mit Angehorigen der beiden genannten Regionalgruppen gearbeitet (1989:25-55).
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Dieckmann im Druck). In vielen dieser Arbeiten erscheinen San nur als Opfer stereotyper
Darstellungen, wéhrend ihre eigenen Strategien der Aneignung und Nutzung eben dieser Re-
priasentationen kaum Beachtung gefunden haben (siehe aber Gordon & Douglas 2000; Taylor
2000; Dieckmann im Druck).

Die supra-ethnische Kategorie San als Gruppe von Menschen, die sich Gemeinsamkeiten
zuschreiben und von anderen abgrenzen, ist das Resultat einer rezenten Ethnogenese und
zudem ein Beispiel dafiir, dass ethnische Identitdten und Gruppen sich auch und sogar in
erster Linie auf der Grundlage von Fremdbildern formieren kénnen. Den Konstruktionen der
Fremdbilder lag vor allen Dingen die Wirtschaftsweise des Jagens und Sammelns zugrunde.”®
Dies gilt sowohl fiir die kognitiven Modelle der anders wirtschaftenden ,ethnischen’ Gruppen
in der Region (Woodburn 1997) als auch fiir die der europdischen Kolonialherren und der an
evolutionistisch-kulturdkologischer Theorienbildung interessierten Wissenschaftler. Heute
befinden sich San in den Nationalstaaten, in denen sie leben, gemél aller sozio6konomischen
Indikatoren am unteren Rande der sozialen Hierarchie (Suzman 2001). Die Aktivititen inter-
nationaler Organisationen und anderer, die sich fiir das Schicksal der San verantwortlich fiih-
len und um eine Verbesserung ihrer Situation bemiiht sind, haben eine groflere Aufmerksam-
keit von Politik und Offentlichkeit fiir die San bewirkt und eine Reihe von Konferenzen mit
Vertretern verschiedener Gruppen organisiert. Diese haben dazu beigetragen, dass unter den
San ein Identitdtsbewusstsein heranwéchst, das die sprachlichen und kulturellen Grenzen
zwischen den einzelnen Gruppen iiberschreitet und sich zu einem nicht unwesentlichen Teil
auf die gemeinsame Erfahrung von Armut, sozialem Abseits, politischer Ohnmacht sowie Be-
nachteiligung und Ablehnung durch andere Bevolkerungsgruppen griindet. Die politische
Formierung der San als gemeinsame Gruppe ldsst sich leicht mit der Erfahrung ihres gemein-
samen Schicksals, gekennzeichnet von Armut, Marginalisierung, Diskriminierung und politi-
scher Ohnmacht, erklidren. Das erklart jedoch nicht, warum Menschen, die dieselben politi-
schen Interessen haben, im Gewand eines gemeinsamen kulturellen Erbes auftreten.