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Vorwort

Der achtzehnte Band der Fischer Weltgeschichte befafst sich mit der Geschichte
der stidostasiatischen Volker von Burma bis zu den Philippinen vor der
Kolonialzeit.

Es ist nicht moglich gewesen, in einer kurzen allgemeinen Arbeit, die sich mit
einem so grofien Teil der Welt in einem so langen Zeitraum befafit, alles Wichtige
abzuhandeln oder auch nur zu bertihren. Einzelne Gebiete wie die Philippinen
und Arakan, die geographisch und historisch an den &ufleren Rédndern der
stidostasiatischen Welt liegen, werden nur erwédhnt, wenn Elemente ihrer Kultur
oder Ereignisse ihrer Geschichte etwas von dem Grundmodell an sich haben.
Gewisse Abschnitte in der Geschichte verschiedener Staaten sind nur ganz kurz
behandelt worden, weil, wenn auch von Interesse und Wichtigkeit fiir eine
Studie iiber das betreffende Gebiet selbst, sie doch nicht von einschldgiger
Bedeutung fiir das Verstandnis der Geschichte Stidostasiens als Ganzes sind. Ich
habe mich in diesem Werke bemiiht, die Verdnderungen und
Wechselbeziehungen aufzuzeigen, die fiir den ganzen Raum von Bedeutung
waren, anstatt mich breit tiber die 6rtlichen Geschehnisse in einzelnen Lindern
oder Volkern auszulassen. Aus diesem Grunde war es nicht moglich, das ganze
Buch hindurch die Geschichte jedes grofseren Volkes in Siidostasien
chronologisch zu behandeln und soweit wie moglich diese Geschichtsabldufe
separat zu behandeln, obwohl ich mich darum bemiiht habe. Das zweite, dritte
und vierte Kapitel, die sich mit dem Prozefd der Indisierung befassen, sind solche
Félle. Die Tatsache, dafd der indische Einflufs so unterschiedliche Gebiete zu so
verschiedenen Zeiten mit abwechselnden Stdrkegraden durchdrang und
mannigfaltige Ergebnisse zeitigte, bedeutete, Chronologie und Geographie
aufzugeben und den Prozefi der Indisierung im gesamten Raum und tiber den
gesamten Zeitabschnitt zu untersuchen, in dem er sich offenbarte. Nur solchen
Erscheinungen wurde Aufmerksamkeit geschenkt, die besonders wichtig waren,
wo und wann immer sie sich auch ereignet haben mogen. Die gleiche
Uberlegung hat mich beim Schreiben der Kapitel 12, 13 und 14 geleitet, in denen
der Zusammenstoff mit dem Islam und den Europdern getrennt behandelt
werden mufte und die interne Geschichte von nur ein paar Gebieten, besonders
Malakka, Atjeh, Bantam, Mataram, Bali und den Molukken, zu besprechen war.
Der Leser wird daher enttduscht sein, wenn er hofft, in diesem Band eine
vollstandige Geschichte Stidostasiens zu finden. Wohl aber hoffe ich, er findet
einen Bericht tiber alle Hauptentwicklungen auf politischem, wirtschaftlichem
und kulturellem Gebiet, die das historische Ganze formten, das wir Siidostasien
nennen.



Obgleich es nun allgemein anerkannt ist, dafy die stidostasiatische Geschichte
nicht nur ein Zweig der indischen oder chinesischen Geschichte ist, kann man sie
nicht in ihrer wahren Gestalt erkennen, ohne Kenntnis von den Gebieten zu
haben, deren Néahe zu Stidostasien sie eine wichtige Rolle in seiner Geschichte
spielen lieS. Wenn ich auch in diesem Werk zu vermeiden gesucht habe, beim
Leser mehr als einige Kenntnisse der indischen und chinesischen Geschichte
vorauszusetzen, mochte ich doch darauf hinweisen, daff meine Darstellung
besser begriffen werden kann, wenn sie in Verbindung mit den beiden Banden
der Fischer Weltgeschichte gelesen wird, die sich mit China (Bd. 19) und Indien
(Bd. 17) befassen. Da die Geschichte nicht mehr sduberlich in Abschnitte
eingeteilt werden kann, aufier durch geographische Rdume, versteht es sich von
selbst, daf$ die Abschnitte dieser Weltgeschichte tiber Stidostasien im ersten Band
(Vorgeschichte) und die Bande tiber die Kolonialreiche (Bd. 29) und den Aufstieg
des modernen Asien (Bd. 33) manches ergdnzen, was ich in meinem Bande nur
skizzenhaft mitgeteilt habe. Es ist in der Tat unmoglich, genau zu sagen, was
alles in der Geschichte Stidostasiens vor der Kolonialzeit eingeschlossen sein
konnte. Einige Gebiete tauchten aus dem Dunkel ihrer vorgeschichtlichen Zeit
viel spédter auf als andere und von einigen kann man schwerlich sagen, sie hitten
jemals wirkliche Geschichte gehabt im Sinne einer schriftlich {iberlieferten
Vergangenheit, deren Geschehnisse analysiert und koordiniert werden konnen,
wiahrend auf der anderen Seite gewisse Gebiete, besonders Siam (Thailand),
einer kolonialen Herrschaft niemals oder doch nur in den letzten hundert Jahren
unterworfen waren.

Wihrend den Elementen der stidostasiatischen Geschichte, deren Herkunft bis
in prahistorische Zeiten aufgesptirt werden kann, denen, die das Gebiet mit
Indien und China verbinden, und denjenigen, die wéahrend des Beginns der
kolonialen Periode eingefiihrt wurden, einiger Raum gegeben wurde, ist dieser
Band doch in der Hauptsache eine Erorterung dariiber, was Stidostasien zu
einem geschichtlichen Ganzen macht.

John Villiers
Warschau, im Juli 1965

Einleitung
Siidostasien

Der Gebrauch des Begriffes Stidostasien fiir ein Gebiet, das die heutigen Staaten
Burma, Thailand, Laos, Vietnam, Kambodscha, Malaysia, Indonesien und die
Philippinen umfafst, ist vergleichsweise neu. Zum ersten Mal wurde er im Jahre
1943 in Umlauf gesetzt, als das Stidostasiatische Oberkommando gebildet wurde,
das den Feldzug gegen die Japaner in diesen Gebieten zu fiihren hatte. Man sagt
haufig, daf$ dieser Begriff etwas einschliefSe, das es in Wirklichkeit gar nicht gibt,



und daf? er ein rein geographischer Ausdruck fiir ein Gebiet ist, dem es aber auch
an jedem wirklichen Zusammenhalt mangele. Auf den ersten Blick bietet der
ganze Raum tatsdchlich ein Bild extremster Vielfalt.

® Abb. 1: Siidostasien. Allgemeine Ubersichtskarte

Es wohnen sehr verschiedene Volker in weitgehend unterschiedlichen
Entwicklungsstadien in Stidostasien. Sprachlich kann man sie in mindestens drei
Hauptgruppen einteilen: Tibetisch-Birmanisch, Thai (einschliefilich Schan und
Laotisch) und Vietnamesisch gehtren zu der Chinesisch-Tibetischen
Sprachfamilie, die Mon-Khmer-Sprachen und die Malaiisch- Polynesische
Gruppe, die in einem Gebiet gewaltiger Ausdehnung von Formosa bis
Madagaskar gesprochen wird. Alle grofien Weltreligionen werden in
Stidostasien in der einen oder anderen Form ausgetiibt. Buddhismus in Burma,
Thailand, Laos, Kambodscha und Vietnam, Hinduismus in Bali, der Islam in
Malaysia und Indonesien, auf den Philippinen der Katholizismus und
Naturreligionen bei den primitiven Stammen, die in simtlichen Landern dieses
Gebietes tiberlebt haben. Die extreme Vielfalt der stidostasiatischen Volker ist
noch durch die unterschiedlichen Erfahrungen, die sie mit dem Kolonialismus
machten, vergrofiert worden. In Burma und Malaya saflen die Engldnder, die
Franzosen im 6stlichen Indochina, die Holldnder in der indonesischen Inselwelt,
die Spanier und Amerikaner auf den Philippinen und die Portugiesen fast



tiberall. Die Grenzen der heutigen stidostasiatischen Staaten, obgleich sie nicht in
dem Sinne >kiinstlich«< sind wie in Afrika, entsprechen nichtsdestoweniger
nirgendwo den historischen Gegebenheiten. Das Reich der Khmer umfafite einst
ein viel grofieres Gebiet als das heutige Kambodscha; Indonesien entspricht
lediglich dem Raum, der frither einmal Holldndisch-Ostindien war, und seine
Tausende von Inseln zeigen nicht nur eine Vielfalt an Rassen, Religionen und
unterschiedlichen Kulturen, sondern haben auch den Aufstieg und den Fall
vieler Reiche und Staaten gesehen. Zwei Volker, die als unabhidngige Staaten
grofse und charakteristische Beitrdage zur Kultur Stidostasiens geleistet haben, die
Mon und die Cham, sind seitdem zu Minderheiten in anderen Staaten
herabgesunken. Die Thai aus Siam, Laos und den Schanstaaten haben unsere
Szene verhéltnismafSig spat betreten. Sie haben aber aus den Elementen, die sie
in Indochina vorfanden, eigenen und einheimisch bodenstdndigen, ihre ganz
spezifische Kultur geschaffen.

Uberdies ist die durch den Einflu der indischen Kultur scheinbare Einheit
dieses Raumes einigermaflen irrefithrend. Der Indisierungsprozefi variierte in
den verschiedenen Gebieten in hohem Mafse an Durchdringungskraft und
Starke, und er erreichte einige Teile Stidostasiens tiberhaupt nicht. Wahrend
etwa der indische Charakter eines grofien Teiles der Kunst, der religiosen
Praktiken, der gesellschaftlichen Organisationsformen und der Brduche im
heutigen Kambodscha oder Java sofort aufféllt, kann man ihn in Vietnam oder
auf den Philippinen nicht so leicht erkennen. Chinas Einflufd ist sogar noch
weniger ausgedehnt gewesen. Wihrend Tongking und Annam friihzeitig
intensiver Sinisierung ausgesetzt waren, wurde der Rest Stidostasiens doch nur
wenig durch seine langewdhrenden Kontakte mit chinesischen Einwanderern
und Kaufleuten beeinflufit. Der arabische und persische Einflufs war ebenfalls
ungleichmiflig und machte sich nur in den Gebieten bemerkbar, die den Islam
annahmen. Sogar dort, wo der Islam seinen grofiten Zusammenprall mit
indischen und pra-indischen Kulturelementen erlebte, wurden diese keinesfalls
zerstort.

Diese Faktoren zusammengenommen haben in Sitidostasien aus einer
Mischung bodenstindiger und fremder Elemente eine Anzahl hochst
verwickelter Kulturformen geschaffen. Obgleich sie alle mehr oder weniger diese
>hybride« Eigenart teilen, brachte das Vermischen der Kulturelemente in jedem
Fall eine absolut einmalige Synthese hervor. Welches sind also dann die Aspekte
der stidostasiatischen Geschichte, die den Historiker rechtfertigen, der das Gebiet
als ein Ganzes betrachtet, wahrend er es gleichzeitig als von der indischen und
chinesischen Geschichte abgetrennt behandelt?

Geographische Faktoren

Die erste Uberlegung ist geographischer Art. Fast ganz Siidostasien liegt
zwischen dem nordlichen Wendekreis und dem 10. Grad siidlicher Breite. Sein
Klima ist daher bemerkenswert einheitlich und zeichnet sich durch gleichmafige



Temperaturen mit hoher relativer Luftfeuchtigkeit, starke Regenfille und
regelméfsige Wiederkehr der Monsun winde aus. Diese klimatische
Bestandigkeit bestimmte in hohem Mafle die Anbaumethoden der
Landwirtschaft, die Naturprodukte und die Handelsgewohnheiten in dem
gesamten Raum. Die vom Himalaja nach Stidosten verlaufenden Gebirgsziige,
die das suidliche China bis ans Meer durchqueren, trennen Siidostasien
geologisch von den riesigen Landmassen des asiatischen Kontinents. Die
geologische Struktur Stidostasiens dagegen wird von einer Reihe Gebirgsketten
bestimmt, die, grob gesagt, von Norden nach Siiden verlaufen, durch Indochina,
dann durch die indonesischen Inseln und durch die Philippinen. Eine Linie fiihrt
wie ein scharfer Grat durch Arakan, die Andamanen und Nikobaren, setzt sich
durch Sumatra, Java, Bali und die Kleinen Sundainseln fort und wendet sich
dann tiber die Tanimbar- und Kai-Inseln nach Seram und Buru zurtick. Eine
andere verlduft mit den Ketten von Dawna und Bilaugtaung zwischen Burma
und Thailand, durch die Malaiische Halbinsel, dann hinauf nach Borneo und bis
zu den Philippinen. So bietet die geologische Karte Stidostasiens das Bild zweier
ineinanderliegender weitschwingender Bogen, die beide ihren Ursprung in den
Berglindern des nordlichen Indochinas haben. Viele Male wihrend der
Geschichte Stidostasiens haben diese Gebirgsziige wie eine Schranke gegen
Verbindungen und Bewegungen der Volker gewirkt. Die Gebirgsziige von
Sumatra bis zur Bandasee sind weithin vulkanisch. Die Tatigkeit der zahlreichen
Vulkane in der Inselwelt hat durch die ausgestofsenen vulkanischen Aschen sehr
zur Fruchtbarkeit mancher Inseln beigetragen. Auch verstarkte sie die Haufigkeit
der Regenfille.

Die Strome zwischen den Gebirgsketten, der Irawadi, der Menam, der Mekong
und der Rote Flufy, waren immer wichtige Verbindungen und die
Hauptbrennpunkte der Besiedlung. Ihre fruchtbaren Tadler und weitrdumigen
Deltas sind ausschlaggebend gewesen fiir die Entwicklung fortgeschrittener
Bewdsserungstechniken und Fischfangmethoden, die ein Kennzeichen des
ganzen siidostasiatischen Raumes sind. Diese Nord-Stid-Lage der Fliisse und
Berge erkldrt auch eines der bestindigsten Elemente in der Geschichte der
stidostasiatischen Volker, namlich ihren Drang, aus den Gebirgsgegenden nach
Siiden zu ziehen, immer die Téler hinab nach den fruchtbaren Ebenen und in die
Deltas, hédufig sogar hintiber zu den Inseln. Die verhdltnisméfiig ruhigen und
sicheren Gewdsser des Meeres in der Inselwelt haben die Volker Stidostasiens
von Anfang an angespornt, sich hervorragende Fahigkeiten als Seefahrer zu
erwerben und sich mit verwickelten Handelsproblemen zu befassen.

Die bodenstindigen Kulturen

Der zweite Faktor, der aus Siidostasien ein historisches Ganzes macht, ist die
eindrucksvolle Gleichartigkeit der einheimischen Kulturen, die beinahe alle
Volker dieses Raumes teilen. Das wird, mehr ins einzelne gehend, im ersten
Kapitel besprochen werden, aber wir kénnen hier anmerken, dafi die dieser



Kultur zugrunde liegende Einheitlichkeit durch die bequemen maritimen
Verbindungen und die klimatischen Eigenschaften begiinstigt wurde, die sich in
dem ganzen Rdume gleichen. Es war eine Kultur, die gekennzeichnet ist durch
den Anbau von kiinstlich bewdssertem Reis sowohl auf Bergterrassen, als auch
in den Ebenen, durch den hohen Stand der Fischerei und den Anbau von Obst,
durch die Entwicklung von Dorfgemeinschaften unter einem Hé&uptling und
durch eine Religion, die auf Naturbeseelung, Ahnenverehrung und
Fruchtbarkeitskulten beruhte. Viele dieser Wesensziige haben sich mit
bemerkenswertem Beharrungsvermogen bis in unsere Tage erhalten.

Der Handel

In der Bestimmung der historischen Entwicklung Stidostasiens hat der Handel
eine wichtige Rolle gespielt. Er hat nicht nur die Wirtschaft dieses Raumes
beeinflufst, sondern auch indirekt seine politischen, religiosen und kiinstlerischen
Entwicklungsformen. Stidostasien bildete durch viele Jahrhunderte einen Teil
eines unermefslichen Handels- und Verkehrsnetzes, das sich vom Mittelmeer im
Westen bis nach Japan im Osten erstreckte. Ein jeder Teil dieses Raumes spielte
zu irgendeiner Zeit seine Rolle in diesem Netz. Entweder dadurch, dafs Pldtze fiir
Handelsniederlassungen zur Verfiigung gestellt wurden, oder dafs man seine
eigenen Erzeugnisse dem ungeheuren Angebot an Waren beifiigte, das zwischen
Alexandria, Antiochien, Aden, Ceylon, der Bucht von Bengalen, der Malakka-
und der Sundastrafie, Champa, Borneo, den Molukken, Luzon, Formosa und den
Hafen Chinas hin und her flutete.

Der indische und der islamische Einfluss

Gerade diese Handelswege waren es, auf denen der indische Einflufd und der des
Islam nach Stidostasien gelangte. Ich habe schon gesagt, dafi diese Einfliisse
ungleichmiflig tiber den ganzen Raum verteilt waren und dafl deswegen ihr
Vorhandensein einen falschen Eindruck von der Einheitlichkeit der
stidostasiatischen Kultur vermitteln konnte. Nichtsdestoweniger hatten, wie wir
spater sehen werden, beide, der indische und der islamische Einfluf3, eine
tiefgrindige Wirkung auf den Verlauf der stidostasiatischen Geschichte tiber
einen langen Zeitraum, und beide durchdrangen weite Gebiete. Die grofien
tempelbauenden Monarchien zum Beispiel, mit denen sich ein erheblicher Teil
dieses Buches beschiftigen wird, waren unter dem Einflufs indischer Ideen, die
man einheimischen Grundlagen aufgepfropft hatte, entsprungen. Das begann
mit Champa im 7. Jahrhundert, ging nacheinander in Mitteljava, Kambodscha
und Ostjava weiter und endete mit Pagan im 11. Jahrhundert. Diese Reiche in
Indochina und im westlichen Indonesien schufen etwa zwischen 650 und 1250
Kulturen grofien Reichtums, deren eigenstindige wund origindre
Errungenschaften jedoch nicht die allgemeinen Quellen der Inspiration im
dunkeln lassen. Bei ndherer Betrachtung der indisierten Staaten Stidostasiens
wird man bemerken, dafs der indische Einflufs in diesem Raum durch einen viel



langeren Zeitabschnitt als den hier beschriebenen wirksam gewesen ist. Indische
Elemente konnen in religiosen Bekenntnissen, Brauchen, Sprachen, Formen der
Kunst und den gesellschaftlichen Organisationen der Volker, die so weit entfernt
wohnen wie die Batak in Sumatra und die Tagalog in Luzon, wahrgenommen
werden. Auf dhnliche Art gewann schliefdlich der Islam die Oberhand tiber ein
weites Gebiet, das sich von der Malaiischen Halbinsel bis zu den stidlichen
Philippinen erstreckte, und in seinem Gefolge bildeten sich Moslemstaaten, in
denen sich indische und islamische Elemente mischten.

Der Rahmen dieses Bandes

So haben geographische, kulturelle und wirtschaftliche Elemente dazu
beigetragen, Stidostasien zu einer Einheit im weitesten Sinne zu formen, und das
Zusammenspiel all dieser Kradfte hat ein Modell geschaffen, das, mit
unterschiedlichen Reinheitsgraden, {iiberall zwischen Bassein und Manila
angetroffen werden kann. Dieses Buch wird sich hauptsédchlich damit befassen,
das Wesen dieser Modelle darzustellen, wihrend es gleichzeitig die grofsen
Unterschiede innerhalb desselben anschaulich machen wird.

Die Arten des historischen Quellenmaterials

Es mag scheinen, als habe ich mich in zu viele Einzelheiten iiber Religion und
Kunst verloren und nicht genug {tiber politische und wirtschaftliche
Entwicklungen gesprochen. Zwei Griinde gibt es fiir diesen scheinbaren Mangel
an Ausgeglichenheit. Der erste liegt in der Natur des Quellenmaterials. Wie dem
Leser sehr bald deutlich werden wird, wissen wir dufierst wenig tber die
fritheste Geschichte Stidostasiens. Im Grunde genommen besitzen wir keine
geschriebenen Berichte, wie sie fiir die europdische und einen grofien Teil der
asiatischen Geschichte existieren, wenn man von ein paar unzuverldssigen
Chroniken absieht. Die meisten von ihnen sind lange nach dem Ereignis, das sie
zum Inhalt haben, geschrieben worden und beruhen weitgehend auf Legenden
und miindlichen Uberlieferungen. Dann gibt es noch eine Handvoll chinesischer,
arabischer und europdischer Berichte, die bestenfalls dazu dienen konnen, die
Geschichte gewisser Gebiete zu bestimmten Zeiten aufzuhellen. Der Rest des
Materials ist entweder anthropologischer wund ethnologischer oder
archédologischer und epigraphischer Natur. Das erstere kann, wéhrend es uns
eine ganze Menge tiber die vorgeschichtliche Zeit Stidostasiens berichtet, nur ein
indirektes Licht auf den Gang der Ereignisse in der geschichtlichen Periode
werfen. Das letztere ist fast ausschlieSlich auf Denkmailer, Statuen und
Inschriften religiosen Charakters beschrankt. Wir konnen daher bis in gewisse
Einzelheiten die Religionsgeschichte rekonstruieren und die kiinstlerischen
Errungenschaften derjenigen stidostasiatischen Volker analysieren, die Tempel
bauten, Bildwerke schnitzten und Stelen beschrifteten; doch was ihre politische
und wirtschaftliche Geschichte angeht, sind unsere Quellen weit diirftiger und in
Gebieten, in denen man solche Inschriften nicht gravierte und solche Denkmaéler



nicht errichtete, beinahe so gut wie nicht vorhanden. So ist es beispielsweise
bemerkenswert, dafs wir immer noch nicht genau wissen, wo die Hauptstadt Sri
Vijayas, eines der machtigsten Staaten, die je in Stidostasien entstanden sind,
gelegen hat.

Der Historiker Stidostasiens mufi sich daher h&ufig auf Bruchstiicke von
Beweisen verlassen, die aus einer Vielfalt unzuverldssigen und wenig
versprechenden Quellenmaterials stammen. Einige Informationen koénnen aus
den geschriebenen Berichten, die ich gerade erwdhnte, aufgelesen werden;
andere Schliisse auf die Vergangenheit konnen wir aus dem ziehen, was wir im
heutigen Stidostasien beobachten konnen; gelegentlich konnen wir aus den
religbsen Quellen einiges {iber politische und wirtschaftliche Entwicklungen
ableiten, die gleichzeitig geschahen. Basreliefs verraten gewisse Einzelheiten des
taglichen Lebens der Zeit, in der sie entstanden; hdufig miissen wir in unserem
Bemiihen, die Vergangenheit zu rekonstruieren, zu Philologischen Beweisen und
Ortsnamen greifen. Beinahe immer sind die verlédfilichen Beweise extrem diirftig.
Die Volker Stidostasiens schrieben nur selten ihre Geschichte in direkter Form
auf. Ihre Bauten bestanden, von religiosen Denkmalern abgesehen, fast tiberall
aus verganglichen Materialien, die den zerstorenden Kréften des tropischen
Klimas nicht lange widerstehen konnten. Der Historiker ist daher des ofteren
gezwungen, iiber ein Thema, das sich auf Beweise der angefiihrten Art stiitzt,
Mutmafiungen anzustellen und sich anderer Fachrichtungen zu bedienen, um
seine eigene zu erginzen.

Der weitgehend religiose Charakter so vielen Beweismaterials ist jedoch nicht
von so grofsem Nachteil, wie es auf den ersten Blick scheinen koénnte. In vielen
Fillen kann die Auswertung dieser Zeugnisse uns zu einem guten Teil das
Wesen der Gesellschaft, die es hervorgebracht hat, entschleiern. Das ist der
zweite Grund, weshalb ich der Interpretation dieses Materials soviel
Aufmerksamkeit gewidmet habe. In den bodenstindigen indisierten und
islamischen Gesellschaften Stidostasiens waren religiose Beweggriinde
ausschlaggebend und sind es hdufig noch heute. Die gesamte gesellschaftliche
Struktur beruhte auf religiosen Begriffen. Der Herrscher ebenso wie der
Dorfvorsteher leitete seine Autoritdt aus seiner religiosen Funktion ab, der
Sklave widmete seine Kréfte dem Bau religioser Monumente und diente
religiosen Stiftungen, in deren Besitz oftmals die bedeutendsten Ladndereien
waren. Der in Stein oder Bronze arbeitende Kiinstler fand den besten Ausdruck
seines Talents in religiosen Bauten oder Plastiken religiosen Inhalts. Die Literatur
fand in religidsen Themen ihre Anregungen. Wissenschaft und Medizin waren
mit religiosen, astrologischen und kosmologischen Ideen eng verkniipft. In der
Landwirtschaft wurden die Bewdsserungspldane zum Teil aus religiosen Griinden
durchgefithrt, und man versicherte sich der Fruchtbarkeit durch
magischreligiose Handlungen. Die Kriegfiithrung war auf religiose Vorschriften
gegriindet, und Kriege wurden um den Besitz einer Reliquie oder als >Kreuzzug«
gegen eine fremde Religion gefiihrt. Religion und Handel teilten sich in die



gleichen Bahnen der Verbreitung. Durch die ganze stidostasiatische Geschichte
kann dieses religiose Element bis auf den heutigen Tag wahrgenommen werden.
Préasident Sukarno von Indonesien zum Beispiel spielt, modern ausgedrtickt, eine
messianische Rolle als Fiihrer seines Volkes, die derjenigen nicht undhnlich ist,
die so viele Monarchen des indisierten Java einnahmen, doch ist seine Rolle mit
weit mehr antikem Zauber gefdarbt. Diese Rolle ist fiir Millionen moderner
Indonesier absolut begreiflich.

Historiographie

Einige Gelehrte haben die Religion als den wichtigsten Bestimmungsfaktor fiir
den gesamten Verlauf der stidostasiatischen Geschichte vor der Kolonialzeit
angesehen. Ein Werk wie The making of Greater India von Dr. H.G. Quaritch Wales
(1951) und des gleichen Autors spdtere Werke The mountain of God (1953) und
Prehistory and religion in South-east Asia (1957) zeigen die Rolle der Religion in der
Kulturgeschichte Stidostasiens tiberzeugend auf, wenn auch des Autors Schliisse
ein wenig tiberspannt erscheinen. Professor G. Coedés, der bedeutendste unter
den lebenden Historikern Stidostasiens, dem alle anderen, die auf dem gleichen
Gebiet arbeiten, unschdtzbar verpflichtet sind, hat in seinem Buch Les états
hindouisés d’Indochine et d’Indonésie (1948) und anderen nicht weniger
bedeutenden Werken {iiber die Khmer die engen Beziehungen anschaulich
gemacht, die zwischen der Religion und der Organisation der Staaten
Stidostasiens bestanden, besonders in der Bestimmung des Charakters der
Monarchie. Eine Reihe ausgezeichneter hollandischer Archédologen und
Historiker wie N.J. Krom, dessen Hindoe-Javaansche Geschiedenis (1931) auf lange
Zeit fiir die Geschichte des indisierten Javas von hichster Autoritit bleiben wird,
C.C. Berg, J.L. Moens, W.F. Stutterheim, A.J. Bernet Kempers, F.H. van Naerssen
und F.D.K. Bosch haben bis ins Kleinste dieses religiose Element in der
Entwicklung indonesischer Staaten erforscht und, obgleich ihre Untersuchungen
sie zu sehr unterschiedlichen Schliissen brachten, was das Wesen und die Art der
Einfiithrung dieses Elements betrifft, haben sie doch alle seine Bedeutung
anerkannt. In Studien tiber Indochina und besonders die Khmer haben Coedes
und vor und nach ihm viele andere Gelehrte, die meisten von ihnen Franzosen,
wie G. Maspero, G. de Coral Remusat, P. Dupont, L. Finot, V. Goloubew, H.
Parmentier, P. Mus, B.P. Groslier und G. Groslier, P. Stern, J. Filliozat, J.
Przyluski, J. Boisselier, um nur einige zu nennen, dieses wichtige Merkmal
stidostasiatischer Geschichte auch unterstrichen. Reginald le May hat sich in The
culture of South-East Asia (1954) und anderen wichtigen Veroffentlichungen in
erster Linie auf die Thai-, Burma- und Mon- Kulturen konzentriert und gezeigt,
wie Kultur und Gesellschaftsordnung dieser Volker ihren religiosen
Anschauungen und Praktiken eng verbunden waren und noch sind.

Andere Historiker haben sich mehr auf wirtschaftliche Momente konzentriert.
J.C. van Leur in seiner Eenige beschouwingen betreffende den ouden Aziatischen
handel (1934) wendet, indem er die Theorien Max Webers benutzt, Soziologie und
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Wirtschaftswissenschaften in einer vollig neuen Art auf das Studium der
stidostasiatischen Geschichte an und kommt so zu ganz und gar einmaligen
Schliissen. Gleichwohl waren sich van Leur und andere wie er denkende
Gelehrte immer noch tiber die zahlreichen Formen klar, in denen religiose und
wirtschaftliche Elemente in Wechselbeziehung zueinander standen und den Lauf
der stidostasiatischen Geschichte formten.

Probleme der Transkription und Terminologie

Waéhrend der Niederschrift dieses Buches hat die Schreibweise der Namen und
Worter in den asiatischen Sprachen viele Probleme aufgeworfen, insbesondere
weil es kein allgemeingiiltiges System ihrer Latinisierung gibt. Im allgemeinen
habe ich bei Ortsnamen versucht, der gtiltigen Schreibweise derjenigen Lander
zu folgen, in denen sie auftreten. Das bezieht sich besonders auf malaiische und
indonesische Namen. Malaiische Namen habe ich genau so geschrieben, wie man
sie in Malaiisch schreibt (Johore, Poulo Condore), und die indonesischen Namen
so, wie sie in der heutigen indonesischen Sprache geschrieben werden (Atjeh,
Surabaja, Djambi). Ein Indonesier wiirde die ersteren Djohor und Pulau Kondor,
ein Malaie die letzteren Acheh, Sourabaya, Jambi schreiben. Andererseits habe
ich fiir die Namen historischer Gestalten und Ortsbezeichnungen diejenige
Schreibweise gewdhlt, die man am h&ufigsten in Biichern europdischer Sprachen
und auf europdischen Landkarten verzeichnet findet. Deswegen habe ich
geschrieben: Pajaran, Trunojoyo und Sri Vijaya, und nicht wie ein Indonesier
geschrieben haben wiirde: Padjadjaran, Trunodjojo und Sriwidjaja. In einigen
Fillen habe ich die nationale Schreibweise vermieden. Das habe ich getan, um
nicht unnétige Verwirrung hervorzurufen. Ich habe deswegen Celebes
geschrieben und nicht Sulawesi. Bei den Sanskrit-, Pali- und Vietnamesischen
Wortern habe ich die Unterscheidungszeichen auf ein Minimum reduziert. Im
allgemeinen habe ich den Buchstaben >h« lieber als den Apostroph benutzt, um
den Hauchlaut auszudriicken (Sukhothai lieber als Suk’ot’ai), aber um zu
vermeiden, dafy gewisse Bezeichnungen und Namen allzu unvertraut erscheinen,
habe ich gelegentlich weder den Apostroph noch ein >h« gesetzt, zum Beispiel:
Luang Prabang und nicht Luang P’ra Bang. Fiir die javanischen Namen habe ich
lieber das moderne Indonesisch als die alte javanische Schreibweise benutzt
(Borobudur und nicht Barabudur, Kertanagara und nicht Krtanagara). Im
Sanskrit habe ich das S dem C vorgezogen und das sh dem s.

Ich habe das Wort >Thai< gebraucht, um die Volker der Thai-Rassen zu
umschreiben, einschliefslich der Laoten und der Schan, ob sie nun Bewohner des
heutigen Thailand sind oder nicht. Das Wort >Siamesen« gebrauchte ich, um die
Volker des Konigreiches Siam zu bezeichnen. Daher spreche ich von den Thais
von Sukhothai und Ayuthya, aber rede von den Untertanen des Konigs
Chulalongkorn als Siamesen. Das Wort >Khmer< habe ich entsprechend wie
>Thai« benutzt, um die Volker der aufeinanderfolgenden Khmer-Staaten zu
bezeichnen, und das Wort Kambodscha nur, um die Khmer nach dem Fall von
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Angkor zu benennen. Das Wort >Vietnamesisch« habe ich den Volkern und
Sprachen des Gebietes beigelegt, das dem heutigen Vietnam entspricht, aber ich
habe den Gebrauch der Bezeichnung >Vietnam< vermieden fiir alle
Vietnamesischen Staaten vor der Zeit Gia-Longs. >Hindu« habe ich nur benutzt,
wenn es galt, die hinduistische Religion zu bezeichnen, und nicht fiir das
indische Volk. Ich habe daher den Ausdruck >Indisierung<« der Bezeichnung
»Hinduisierung« vorgezogen, aber ich habe >hindu-javanisch« geschrieben, weil
das die gebrduchliche Bezeichnung ist.

Schlussbemerkung

Unter den vielen Menschen, die mir unschidtzbare Hilfe bei der Niederschrift
dieses Buches gewdhrt haben, driangt es mich, folgenden besonders zu danken:
in Indonesien Professor Dr. J.P. Zoetmulder, S.J., der mir seine umfangreiche
Bibliothek in Jogjakarta bei verschiedenen Gelegenheiten zur Verfiigung stellte,
Dr. R. Goris von der Universitdt Udajana, Den Pasar, Bali, und Professor Tjan
Tjioe Som von der Universitdt von Indonesien in Djakarta; in Vietnam Herrn
Tru'o’'ng B'u’'u Lam vom Institut National des Recherches Historiques, Saigon,
und Frau Lam; in Kambodscha M. Guy Nafilyan von Conservatio d’Angkor,
Siem Reap; in Malaysia Prof. Wang Gungwu vom Department of History der
Universitdt von Malaya und Mr. Tom Harrisson, Government Ethnologist und
Kurator des Sarawak Museum; in Japan Mr. Takatoshi Yashimoto von der
Kaiserlichen Universitdt Tokio. Den Mitgliedern von The British Council in
Indonesien, Saigon, Phnom Penh, Kuala Lumpur und Bangkok schulde ich viel
Dank fiir ihre Aufmerksamkeit und ihre Hilfe, als ich auf der Suche nach
Material umherreiste. Ich bin Herrn Professor Dr. G.H.R. von Koenigswald von
der Universitdt Utrecht besonders dankbar fiir die Durchsicht des ersten Kapitels
dieses Buches im Manuskript. Ich mochte aufserdem den Mitarbeitern folgender
Bibliotheken meinen Dank aussprechen: The British Museum, London, der
Bibliothek des National Museums, Saigon, der Bibliothek der Siam Gesellschaft
Bangkok, und der Sonobudojo Bibliothek Jogjakarta. Mein besonderer Dank gilt
meiner Schwdgerin Frau Henry Villiers, die das ganze Manuskript in
Maschinenschrift tibertrug und fiir mich die Forschungen tiber burmesische
Geschichte durchfiihrte, und nicht zuletzt meiner Frau, deren Hilfe bei meiner
Arbeit sich jetzt in diesem Buch niedergeschlagen hat.

Durchweg habe ich die Anmerkungen auf ein Minimum reduziert. Tatsédchlich
habe ich kaum Quellenhinweise in den Anmerkungen gemacht in der
Uberzeugung, dafs alles das, was fiir einen Gelehrten notwendig ist, den Leser
nur abschrecken wiirde, aber auch wenige Belege niemand zufriedengestellt
haben wiirden. Jedoch fiihrt die ausgewdhlte Bibliographie die wichtigsten
Quellen an, besonders diejenigen, welche im Text erwdhnt werden, so dafs es den
Lernbegierigen moglich sein miifite, zu den hier behandelten Dingen die meiste
Literatur zu vermitteln.

1. Die Anfdnge
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Von den frithesten Wanderungen bis zur Bronzezeit
Geographische Faktoren

Ehe wir versuchen, die tief im dunklen liegenden Urspriinge der Volker
Stidostasiens zu kldren, sollten wir gewisse geographische Eigenheiten des
Gebietes beachten, die in hohem Mafle die Art und die Richtung der frithesten
Wanderungen bestimmt haben. Die erste jener uns auffallenden Eigenheiten ist
die aufierordentliche Zersplitterung des gesamten Raumes. Das indochinesische
Festland und die Malaiische Halbinsel sind unregelmafsig gegliedert und von
steilen Bergketten zerteilt, wdhrend die vielen Inseln des indonesischen
Archipels und der Philippinen oft weit verstreut liegen. Die meisten der
fruchtbaren Landstriche jenes Raumes sind somit durch Meer oder Gebirge
voneinander getrennt. Obgleich Stidostasien seit frithesten Zeiten sowohl die
Landbriicke von Asien nach Ozeanien und Australien abgegeben als auch eine
Anzahl Ruhepunkte auf der Verbindungslinie zwischen Indien und China
geboten hatte, war es aus den geschilderten Griinden doch immer eine ziemlich
schwierig begehbare Briicke fiir Uberquerungen in der Nord-Siid-Richtung und
mehr eine Schranke als eine Hilfe fiir die Volkerverschiebungen zwischen Ost
und West.

Diese Schwierigkeiten waren schuld daran, dafs auf dem Festland die Fliisse
die Hauptverbindungsstrafien und bis ins 19. Jahrhundert die wichtigsten
Zentren fiir die Ansiedlungen blieben, wihrend die Bewohner der Inselwelt sich
sehr schnell ihrer Boote zu bedienen lernten und dabei die seemidnnischen
Fahigkeiten erwarben, fiir die viele von ihnen noch heute bertihmt sind.

Die Eingeborenen-Volker

Die friithesten bodenstiandigen Einwohner Stidostasiens waren australoider oder
melanesischer Abkunft. Sehr wenige dieser primitiven Volker haben bis heute
tiberlebt. Meist gibt man ihnen den Sammelnamen Negritos; ein Ausdruck, der
von den Spaniern angewandt wurde, um die kleinen, dunkelhdutigen,
wollhaarigen Eingeborenen zu bezeichnen, die sie zuerst antrafen, als sie die
Philippinen kolonisierten. Die Filipino Negritos nennt man auf Tagalog Aeta
oder Ita. Man trifft sie heute hauptsdachlich im Osten der Insel Luzon an, in
Mittelpanay, Mittelnegros und im noérdlichen Mindanao (Surigao). Ihre Anzahl
belduft sich auf anndhernd 80000 Menschen; das sind weniger als 0,5% der
gegenwartigen Bevolkerungszahl der Philippinen. Doch haben dort von ihnen
mehr tiberlebt als in irgendeinem anderen stidostasiatischen Land. In Vietnam ist
das Negritoelement der Bevolkerung fast vollstindig verschwunden, bis auf
einige Teile Tru'o’ng-sons und andere Landschaften Indochinas, in denen sie in
nur kleinen Gruppen in den entlegensten und unzuganglichsten Gebieten noch
existieren. In Indonesien sind auflerhalb Neuguineas eigentlich keine Spuren der
Negrito-Bevolkerung zuriickgeblieben, wahrend auf der Malaiischen Halbinsel
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und im Stiden Thailands die Negrito-Ureinwohner, durchweg Semang genannt,
langsam aussterben. Man glaubt, daf8 in diesen Gegenden tiberhaupt nur noch
etwa dreitausend Negritos tibriggeblieben sind, die meisten von ihnen an der
Westkiiste zwischen Trang und dem Dindings-Fluf.
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© Abb. 2: Die Volker Stidostasiens seit den vorgeschichtlichen Perioden

Diese Semang zdhlen zu den primitivsten aller Ureinwohner Siidostasiens. Sie
haben fiir unsere Begriffe aufserordentlich unanstidndige Gewohnheiten und ein
Zahlensystem, das nicht weiter als bis zur Zwei reicht. Wahrscheinlich sind sie
den Pygmden der Andamanen verwandt.

Die heutigen Negritos sind noch grofitenteils Nomaden und Jager. Sie bauen
weder Hduser noch Boote oder Flofle. Geschlafen wird in Felsen- oder
Baumschlupfwinkeln oder einfach auf dem mit Stocken belegten Erdboden unter
einem Bladtterdach. Thre Nahrung besteht aus Friichten, Wurzeln, Wild und
Fischen. Auf den Philippinen ist ihre einzige Waffe immer noch Pfeil und Bogen,
doch in Malaya haben sie den Gebrauch des Blasrohres von den spdter
eingewanderten Malaien gelernt. Sie schneiden sich in die Schienbeine und
opfern das Blut, um Donner und Blitz zu besdnftigen, aber man weifs
andererseits kaum etwas iiber ihre religiosen Anschauungen und Brauche, die
anscheinend verschwommen und rudimentar sind.
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Die weddoide Rasse, von der die Wedda Ceylons der Zweig sind, der sich am
reinsten erhalten hat, waren seinerzeit in Siidostasien verbreiteter als die
Negritos, mit denen sie enge kulturelle Verwandtschaft verbindet. In
Stidostasien haben sie aber ihre eigene Sprache nicht bewahren kénnen, sie sind
fast tiberall mit anderen Rassen vermischt. Die Senois oder Mittel-Sakai von
Malaya, deren Anzahl heute ungefidhr 24000 betrdgt, zeigen betrdchtlichen
weddoiden Einschlag, obgleich sie ein grofstenteils malaiisches Volk sind, das
den Batak Sumatras, den Dayak Borneos und vielen der Bergstamme Stidchinas,
Indochinas und Indonesiens verwandt ist. Spuren weddoiden Blutes konnen
unter den Moi- und Kha- Stimmen entdeckt werden, unter den Shom Pen auf
den Hochebenen Grofi Nikobars (Sambelong), den degenerierten Kubu-Leuten
Palembangs auf Sumatra und unter den Sakais der Schwemmlandebenen an der
Kiste Siaks, die wahrscheinlich ein Zweig der Sakai- Stimme der Halbinsel sind.

Die Lubu und die Ulu sind zwei andere eng verwandte Volker, die Zeichen
weddoider Abstammung zeigen. Beide wohnen in der gebirgigen Gegend
Mittelsumatras im Stiden der Batak. Die Lubu haben die Sprache und die
vaterrechtliche Gesellschaftsordnung der Siidbatak tibernommen, wohingegen
die Uluy, die stidlich der Lubu wohnen, genau wie die Sakai die Sprache und die
mutterrechtliche Gesellschaftsform der Minangkabau angenommen haben.

Die weddoiden Volker sind genau wie die Negritos weitgehend Nomaden und
erndhren sich von dem, was sie durch Jagd und Fischfang erbeuten. Sie bauen
primitive Hiitten und tragen Bekleidung aus Rindenbast (tapa). Die Senoi
benutzen Blasrohre mit vergifteten Pfeilen, haben aber auch Pfeil und Bogen. Die
reinsten Weddoiden sind monogam und kennen keine formelle
Hauptlingsschaft. Einige Gruppen wie die Che Wong, Jah Hut und Temer bauen
Héuser auf Pfahlen - oft sind es Gemeinschaftshduser - und betreiben
Fruchtwechselwirtschaft im Ackerbau, wihrend die Senoi eine Menge
Ackerfriichte anbauen einschliefilich Reis, Hirse, Tapioka, StifSkartoffeln,
Zuckerrohr und Tabak. Im allgemeinen fehlt es ihnen aber doch an der Kunst des
Ackerbaus, der Metallverarbeitung, des Webens und der Topferei. Sie halten
keine anderen Haustiere als Hunde. Ihre Gesichter verzieren sie mit tiberlieferten
gemalten Mustern, und sie durchbohren die Nasenscheidewand und ihre Ohren,
um Knochen, Holz oder Federschmuck hineinzustecken. In der Regel sind sie
grofier und hellhdutiger als die Negritos, und ihre Augen zeigen oft die
Mongolenfalte. Thre Religion ist hochst oberfldchlich, aber die Senoi glauben
genau so wie einige Turki- und Mongol-Pagan-Stamme, wie die Negritos und
die Protomalaien an eine Insel der Toten, die mit fruchttragenden Baumen
bestanden ist und zu der man tiber einen schmalen Baumstamm gelangt.

Die austronesischen Wanderungen: 1. Die Protomalaien

Zwischen 3000 und 1000 v. Chr. bewegte sich eine Mischrasse, die aus

kaukasoiden und mongolischen Elementen zusammengesetzt war, schrittweise
sidwérts. Man nennt sie gewohnlich die austronesische Rasse. Diese Rasse
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entstammte Wohnsitzen in China und breitete sich, wie wir sehen werden, tiber
ein enormes Gebiet aus, das sich von Madagaskar bis zur Osterinsel erstreckt.
Die Austronesier brachten eine spitsteinzeitliche Kultur mit, die durch den
Gebrauch von viereckigen, mit Tullen versehenen Breitbeilen, die
austronesischen Sprachen, das Auslegerkanu, den Reisbau, gezdhmte Rinder, die
Kopfjagd und die tberkommene Gewohnheit, Megalith-Monumente
aufzufiihren, gekennzeichnet ist. Jedes einzelne dieser Kulturelemente sollte von
folgenschwerer Bedeutung fiir die Geschichte Stidostasiens sein. Die frithesten
austronesischen Wanderer, die man meistens als indonesisch B oder
Protomalaien bezeichnet, haben wahrscheinlich nur eine primitive Art von
Fruchtfolgewirtschaft im Ackerbau eingefiihrt. Ihre Steinwerkzeuge waren in der
Regel eher als grob zu bezeichnen. Auf steinzeitlichen Fundplédtzen in Sumatra
und Java hat man jedoch Tiillen- und Vierkantbreitbeile entdeckt, die eine
beachtliche Fertigkeit in der Steinbearbeitung, sowie eine ausgesprochene
Vorliebe fur Halbedelsteine wie Jaspis, Kalzedon und Achat verraten. Das lafst
vermuten, dafs viele dieser Breitbeile fiir zeremonielle Zwecke benutzt worden
sind. An einer wichtigen Fundstelle in Celebes sind violinférmige
Steinwerkzeuge, die denen des steinzeitlichen Japans sehr dhnlich sehen, und
polierte steinere Pfeilspitzen entdeckt worden, die den in Japan, in der
Mandschurei und Indien gefundenen nahe verwandt sind. Die grofie Anzahl
solcher steinzeitlichen Fundstellen 143t vermuten, dafd von frithesten Zeiten an
die Insel eine ziemlich zahlreiche Bevolkerung gehabt hat. Heine- Geldern hat
die Entwicklung des Steinzeitbeiles von den einfachsten in Laos gefundenen
Typen tiber eine Zwischenstufe auf der Malaiischen Halbinsel bis zu den
sduberlich hergestellten Steinbeilen Javas und Sumatras aufgespiirt und deutet
an, daf$ damit die Richtung der proto-malaiischen Wanderung aufgezeigt wird.

Die Vierkant-Breitaxt-Kultur wurde von einer unglasierten Bandkeramik-
Topferware begleitet. Die bereits erwdhnte Fundstelle in Celebes hat auch eine
Topferware zutage gefordert, die eingeschnittene Muster aus Dreiecken,
Zickzack- und Wellenlinien, Spiralen und stilisierte menschliche Gestalten zeigt.
Wihrend sie sich noch auf dem asiatischen Festland aufhielten, entwickelten die
Protomalaien schon den Anbau von Bananen, Zuckerrohr, Gurken, Kokosniissen
und Bambus. Sie pflanzten Gerste und Reis und benutzten ein ganz kleines
Messer zum Ernten dieser Feldfriichte, wie um die zarte Seele des Reises nicht zu
erschrecken. Der Prototyp dieses Messers ist in Tongking gefunden worden. Aus
ihrem Reis und ihrer Gerste brauten die Protomalaien Bier, sie zihmten Schwein
und Biiffel und wahrscheinlich auch das Rind, fischten und jagten. Ihre Kleidung
bestand aus Rindenbast. Sie wohnten in Pfahlbauten aus Bambus und Holz, die
durch Verbindungsgurte aus Rotang- Ruten zusammengehalten wurden. Sie
konnten bis tausend zdhlen und hatten gewisse rudimentdre Kenntnisse von der
Astronomie.

Ihre religiosen Anschauungen und ihre Brduche waren wahrscheinlich denen
der heutigen Khasi aus Assam und denen der Moi aus Indochina nicht undhnlich
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und schlossen Merkmale wie Gottesurteil durch Wasser, Schuldknechtschaft und
gewisse Fang- und Fallenstellerei-Methoden ein. Ihre Religion war durch
Schamanismus gekennzeichnet und durch verwickelte Totenrituale, die
denjenigen glichen, die man noch heute unter Volkern wie den Dayak, den
Besisi, den Jakun auf der Malaiischen Halbinsel und den Orang Benua der
Rempang-Insel des Riau-Archipels findet. Viele der primitiven malaiischen
Stamme waren Kopfjager.

Zu den wichtigsten der protomalaiischen Volker gehorten die Ifugao aus dem
Norden der Insel Luzon der Philippinen. Ihr grofiartiges System bewdésserter
Reisterrassen kann nur das Werk vieler Jahrhunderte gewesen sein und steht in
der Welt einmalig da. Die von den Ifugao angewandte Methode bestand aus dem
Anlegen von Terrassenfeldern an den steilen Hdngen eines engen Tales, die
durch das Aufstauen eines Flusses im oberen Tal, dem man das benttigte Wasser
entnahm, bewéassert wurden. Das Wasser wurde durch ein kompliziertes System
aus Bambusrchren geleitet; dabei tiberquerte es Schluchten auf kurzen
Aquéddukten. Die Terrassen wurden durch Mauern gesichert, die drei bis ftinf
Meter hoch aus unzementierten Natursteinen errichtet waren. Nachdem
zunédchst die Fertigkeit im Bau solcher Anlagen einmal erworben war, wird dann
vermutlich durch den Bevolkerungsdruck und die stabile Gemeindeverfassung
das ganze System in Gang gehalten worden sein. Zusétzlich zum Reis bauten die
Ifugao auch Baumwolle, Tabak, Taroknollen, Mais und Stifskartoffeln an.

Nachdem sie die Kiiste erreicht hatten, setzten die Protomalaien zum Archipel
tiber. Sie benutzten dafiir die Auslegerkanus, die vielleicht aus den Bambus-
Auslegerbooten entwickelt waren, die man noch heute auf den Fliissen Burmas
und Indochinas sehen kann. In diesen gebrechlichen Fahrzeugen fuhren sie bis
zu der Osterinsel und nach Madagaskar. Zwischen 1000 v. Chr. und dem Beginn
der christlichen Zeitrechnung kolonisierten sie wahrscheinlich den Norden der
Insel Neuguinea, sodann Mikronesien und Polynesien. Samoa zum Beispiel
scheint im 1. Jahrhundert n. Chr. besiedelt worden zu sein. In Neuguinea und in
Melanesien haben die austronesischen Einwanderer die tasmanischen, Papua-
und australischen Voélker, die sie dort vorfanden, entweder hinausgeworfen oder
sich mit ihnen vermischt, um eine hybridische austro-melanoide Kultur zu
entwickeln, die sie dann spater mit nach Mikronesien und Polynesien nahmen.
Diese Tatsachen und nicht die Ankunft fritherer Einwanderer mit einer Rundaxt-
Kultur waren verantwortlich fiir die Anwesenheit gewisser pra-austronesischer
Elemente in der polynesischen Kultur.

Der Bau megalithischer Steinmale, eines der hervorstechendsten Kennzeichen
protomalaiischer Kulturen, wird heute noch unter den Bergstimmen Assams
getiibt, im nordlichen Luzon und auf der Insel Nias vor der Westkiiste Sumatras.
Heine-Geldern hat gezeigt, wie eng diese Megalithkultur mit Ahnenkulten,
eschato-logischen Anschauungen und Zauberei zusammenhdngt und daf$ sie
weitgehend schmiickender Bestandteile entbehrt. Wo Ornamente auftreten, sind
sie gewohnlich sehr einfach geometrisch, obgleich einige grundlegende Symbole
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- wie zum Beispiel Briiste als Zeichen fiir Fruchtbarkeit und Wohlergehen oder
Rinderkopfe als Opfergaben - an Holz- und Steinbauten verwendet worden
sind. Standbilder der Toten und andere Ahnenfiguren und eine grofie Anzahl
Idole aus Lehm, Stein oder Holz, oft phallischer Natur, wurden allgemein
angefertigt. Diese Idole trifft man auch auf den Batu-Inseln an, die im Stiden von
Nias gelegen sind. Auf Nias, wo die megalithische Kultur ihren hoéchsten Stand
der Verfeinerung erreicht hatte, wimmelt es von vielfdltigen Formen. Besonders
im stidlichen Teil der Insel finden wir ganze Treppenfluchten, die Dorfer
unterschiedlicher Hohenlagen verbinden (diejenige, welche von Orahili nach
Bawomataluwo fiithrt, hat vier Absdtze mit siebenhundert Stufen), ferner
Menbhire in der Form von Obelisken, vieleckige Pfeiler oder niedrige Stelen mit
schneckenformigen Enden, steinerne Reliefs an Mauern und auf dem
Straflenpflaster und Dolmen, wie runde Tische oder Bidnke geformt, die den
Geistern der Toten zum Ausruhen dienen konnten, aber auch fiir
Versammlungen und Festlichkeiten benutzt wurden. Auf den Batu- Inseln und
im Stiden von Nias trifft man auch richtige Thronsessel mit Arm- und
Riickenlehnen, mit eingravierten menschlichen Gestalten und Krokodilen an.
Auch Nias strotzt von Holzschnitzereien menschlicher Gestalten; einige davon
sind ganz und gar naturalistisch, andere wiederum zu einfachen Pfihlen
reduziert, auf denen Augen und Mund nur grob angedeutet sind. Viele
Ahnenbilder halten in beiden Hinden Gefidfie. Das erinnert an die Art
megalithischer Becherstatuen Osteuropas und denen der sibirischen Steppe und
Mittelasiens. Den Zeugnissen auf Nias dhnliche megalithische Monumente sind
in Laos, Annam und auf der Malaiischen Halbinsel gefunden worden. Die naga
in Assam sind besonders beachtenswert wegen ihrer sorgfiltig gearbeiteten
steinernen Befestigungsmauern, ihrer gepflasterten Strafien, ihrer Steintreppen
und Gedenksteine.

Die Seefahrt hat ganz bestimmt eine grofie Rolle fiir den Prozefl der
Kolonisation durch die Austronesier und ihren Handel gespielt. Viel tiber Art
und Ausmalfs dieser Seefahrt kann man erfahren, wenn man sich den Handel
ansieht, der noch immer zwischen Stidostneuguinea und den ostwirts davon
gelegenen Inseln abgewickelt wird. Malinowski hat in seinem grofien Werk
Argonauts of the Western Pacific den kommerziellen und zeremoniellen Potlach-
Handel untersucht. Dieser kula genannte Handel verbindet die Bewohner der
Inseln zu einer einzigen grofien Gemeinde durch fortgesetzten zeremoniellen
Austausch bestimmter Gegenstdnde.1l So ein Handel bedingt eine ziemlich weit
ausgebildete gesellschaftliche Struktur, in der der Hauptling des Dorfes die
beherrschende Stellung einnimmt, er hat ferner einen hohen Grad an
Spezialisierung des Handwerks in den einzelnen Dorfern und klar umgrenzte
Geschiftsbeziehungen der schiffbesitzenden Hauptlinge zur Voraussetzung.

Unter den primitivsten aller protomalaiischen Gruppen Stidostasiens sind die
Bewohner der Nikobaren, der Mentawei-Inseln und des kleinen Eilandes
Enggano (dessen Name sich von dem portugiesischen engano: Enttduschung,
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herleitet) vor der Westkiiste Sumatras. Eine Untersuchung dieser Gruppen ist
deshalb von Bedeutung, weil sie den Zivilisierungsgrad anzeigen, den die
frithesten austronesischen Einwanderer in der Inselwelt antrafen. Die
Gesellschaftsform und die technologischen Fahigkeiten dieser Inselbewohner
sind viel weniger weit fortgeschritten als diejenigen der protomalaiischen Volker
wie der Ifugao. Noch im Jahre 1770 benutzten die Engganesen Steinbeile, als die
anderen Malaien ldngst den Gebrauch des Eisens erlernt hatten, und im stillen
Tauschhandel mit den Malaien tauschten sie sogar Eisen gegen Kokosniisse.
Heute bauen weder die Engganesen noch die Bewohner der Mentawei-Inseln
Reis an. Sie haben erst vor kurzem mit dem Anbau von Zuckerrohr begonnen
und leben immer noch hauptsédchlich von Sago und Wurzeln. Sie kennen nicht
die Kunst des Webens. Sie kauen im Gegensatz zu fast allen anderen Volkern der
Inselwelt keinen Betel, sondern rauchen importierte Zigaretten. Vieh besitzen sie
nicht. Sie benutzen nicht das Blasrohr, aber die Einwohner Mentaweis haben
Pfeil und Bogen und die Engganesen einen Speer der mikronesischen Art.
Bauten des Typs, wie man sie auf Nias findet, fehlen ganz.

Die Engganesen wohnen in runden, auf Pfihlen gebauten H&ausern, die uba
genannt werden und wahrscheinlich die dlteste Form der indonesischen Hauser
darstellen. Ahnliche Wohnstitten findet man auf Timor, den Nikobaren und bei
den Jungmdnner-Hausern Westborneos; die ovalen Hauser in Nordnias mogen
eine Abwandlung dieser Form sein. Runde, direkt auf den Erdboden gebaute
Héuser werden in Timor und auf den Andamanen gefunden. Die Engganesen
haben auch in ihrem Tongeschirr eine jungsteinzeitliche Form und benutzen
rohe Doppelausleger-Kanus.

Die Mythologie dieser primitiven Inselbewohner scheint fast vollstindig von
indischem EinfluS unbertihrt zu sein, und sie besitzen {iberhaupt keine
Schopfungsgeschichten. Thre Religion dreht sich um Seelenbegriffe und nur in
Siberut auf den Mentawei- Inseln existieren Anzeichen von Ahnenverehrung.

In Mentawei und Enggano herrscht eine demokratische Regierungsform vor
im Gegensatz zu der halb gottlichen Hauptlingswiirde in Nias. Jedes Dorf in
Mentawei besteht aus einem oder mehreren uma (Gemeinschaftshdusern), die
von den lalep (Familienhdusern) umgeben sind. Beide zusammen bilden die
soziale, politische und religiose Einheit. Da es keine Handwerker oder
spezialisierte Berufe gibt, existiert praktisch zwischen den einzelnen Dorfern
kein Handel. Der einzige Handel, der betrieben wird, spielt sich in der Form
eines stillen Tauschhandels mit den Malaien ab. Das Wissen um Bréduche,
religiovse Anschauungen und um die Lebensart dieser wenigen erhaltenen
Volksgruppen, die niemals indischem, arabischem oder chinesischem Einfluf,
der sosehr die Kultur der Mehrzahl der siidostasiatischen Volker &nderte,
unterworfen waren, ist fiir uns sehr wichtig, wie wir spater sehen werden. Es
hilft uns, den Grad zu veranschlagen, bis zu dem bodenstindige oder
ureingesessene austronesische Kulturelemente sich von fremden Einfliissen
unberiihrt erhalten oder mit ihnen verschmolzen haben, um eine neue und
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eigenstindige ~ Kultur hervorzubringen. Wir meinen, daff in der
Erscheinungsform, die man die indisierte Kultur Stidostasiens nennt, die
ureingesessenen religiosen Anschauungen und Brduche eine wichtigere Rolle
spielten, als allgemein angenommen wird. Sie haben ndmlich eine
bemerkenswerte Beharrlichkeit im Uberleben an den Tag gelegt und sind oft
ganz unverdndert bis auf den heutigen Tag tiberliefert. Das bezieht sich sogar auf
Gebiete wie Java und Kambodscha, in denen einst eine indisierte Kultur von
grofier Dichte und erhabener Grofe bliihte.

Die austronesischen Wanderungen: II. Die Deuteromalaien

Die zweite grofiere Einwanderung austronesischer Volker, die der
Deuteromalaien, erreichte Indochina etwa 300 v. Chr. Die Deuteromalaien hatten
einen viel hoheren Zivilisationsgrad und eine fortgeschrittenere Technologie als
ihre Vorgéanger.2 In erster Linie brachten sie den Gebrauch des Eisens mit. Sie
lebten auch in gefestigten Gemeinschaften; im allgemeinen wohnten sie in
fruchtbaren Gebieten wie etwa dem Mekongdelta oder in den reichen
vulkanischen Landschaften Javas, in denen sie die Kunst der Bewdisserung
einfiihrten. In weniger fruchtbaren Gebieten verbrannten sie Baume, um Felder
fur den Reisanbau zu schaffen (Malaiisch: ladang; Vietnamesisch: ray). Sie zogen
weiter, wenn die Ackerkrume ausgelaugt war. Der Kern ihrer Gesellschaft war
das Dorf (Malaiisch: kampong; Javanisch: desa), eine demokratische Gemeinde, die
durch einen Vorsteher kontrolliert wurde. In den meisten Gruppen gab es nur
zwei Klassen: Freie und Sklaven - und keine erbliche Thronfolge. Jeder Freie
konnte zum Hauptling gewdhlt werden, falls Alter und Fahigkeiten ihn dazu
tauglich erscheinen lieflen. In einigen Teilen Indonesiens wurde das Amt des
Hauptlings in einer Familie oder Familiengruppe erblich, aber sogar dann wurde
der Hauptling nur durch einstimmige Ubereinkunft und nach vorhergegangener
Beratung gewdhlt. Echte und vollstindige Demokratie dieser Art ist natiirlich
nur in solchen kleinen und eng untereinander verflochtenen Stammesgruppen
moglich. Sie hatten eine Naturreligion, und die meisten der Geister, an die sie
glaubten, waren bose und mifigiinstig gestimmt. Getreu ihrem Glauben, nach
dem die Geister der abgeschiedenen Menschen in ihre Dorfer zurtickkehren, um
sich zu versichern, dafs der Stamm auch nicht von seinen Traditionen
abgewichen war, wurden Verdnderungen nicht gern gesehen; das fiihrte
notwendigerweise zu einer statischen Gesellschaftsform, in der jede Tatigkeit
darauf gerichtet war, Ausgeglichenheit und Harmonie aufrechtzuerhalten. Wie
wir spdter sehen werden, hat der Glaube daran, dafi es notwendig sei, den
statischen Zustand aufrechtzuerhalten, sich bis zu einem bemerkenswerten Grad
bis heute erhalten. Es ist dies eine Vorstellung, die unter den meisten Mitgliedern
der indonesischen Gesellschaft heute noch lebt. Die Toradja, eine in Celebes
wohnende protomalaiische Gruppe, sind ein ganz besonders gutes Beispiel
dafiir, wie diese Idee in der Wirklichkeit aussieht. Etwas zu unternehmen, das
nicht mit den herkdmmlichen Gesetzen {iibereinstimmt (adat), ist fiir ihre
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Hauptlinge unmoglich, denn sie verkorpern ja gerade diese Gesetze. Das
Verlangen nach gesellschaftlicher Weiterentwicklung besteht nicht; irgendein
Wechsel wird als unvorstellbar angesehen. Uberdies fiihrte die Vorstellung, jeder
Mensch trage in sich eine lebendige Kraft oder Seelenenergie, die auf andere
Personen direkt tibertragen werden konne, in vielen Stimmen zu Kannibalismus
und Kopfjdgerei.

Da die Deuteromalaien ihre Gotter in der freien Natur verehrten, brauchten sie
keine Tempel. Viele von ihnen beteten die Sonne an, und fast alle hielten die
Berge fiir ganz besonders geheiligt. Dieser Bestandteil ihrer religiosen
Anschauungen war von grofster Wichtigkeit, um das Wesen der
stidostasiatischen Religionen bestimmen zu koénnen, nachdem diese dem
indischen Einflufs unterworfen worden waren.

Dong-son-Kultur

Mit dem Eintritt Stidostasiens in die Kultur der Bronzezeit verlassen wir den
Bereich der Vermutungen und haben es nicht linger mehr nétig, so viel von der
Vergangenheit aus Zeugnissen der Gegenwart zu rekonstruieren. Denn von nun
an versorgen uns archdologische und spadter dokumentarische Zeugnisse mit
genug Material, so daff wir uns ungeachtet der vielen Liicken und der langen
Zeitrdaume, tiber die fast nichts bekannt ist, ein mehr oder weniger
zusammenhédngendes und umfassendes Bild der stidostasiatischen Geschichte
machen koénnen.

Es sollte vielleicht hier darauf hingewiesen werden, dafi wir mit der
Bezeichnung Steinzeit, Bronzezeit oder Eisenzeit fiir diesen Teil der Welt nicht
immer einen klar umgrenzten Zeitabschnitt meinen und daff diese
Bezeichnungen, wenn sie auf einen Teil Stidostasiens angewandt werden,
zeitlich nattirlich nicht mit der Situation in anderen Teilen Sitidostasiens
tibereinstimmen und schon gar nicht mit der Situation in Europa oder
Mittelasien. Denn diese Zeitalter erreichten die verschiedensten Teile der Welt zu
ganz unterschiedlichen Zeiten; gewisse Gebiete erreichten sie, wie wir schon
gesehen haben, tiberhaupt nicht.

Die Kultur der Bronzezeit Stidostasiens wird oft etwas unklar die Dong-son-
Kultur genannt. Man nennt sie so nach einem kleinen Dorf in NordVietnam, in
dem im Jahre 1924 ein bedeutender bronzezeitlicher Fundort entdeckt worden
ist. Es hat unter den Gelehrten die Neigung bestanden, allen Fundstiicken aus
Bronze, Eisen oder sogar Stein, die nur die richtige Datierung oder die
zutreffenden Eigenarten zu haben brauchten, die gleiche Herkunft wie die der
Dong-son-Fundstiicke zuzuschreiben; oft mit unzureichender Begriindung.

Da die Fundstiicke von Dong-son jedoch sowohl typisch sind fiir die Bronze-
Eisenzeit-Kultur Stidostasiens als Ganzes als auch zu den frithesten Erzeugnissen
dieser Kultur gehoren, die bis jetzt entdeckt worden sind, mag die Bezeichnung
Dong-son oder Dongsonisch benutzt werden, allerdings mit Einschrankungen,
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um die erste metallverwendende Kultur Indochinas und der indonesischen
Inselwelt zu beschreiben.

Die Dong-son-Kultur war im wesentlichen das Ergebnis bronzezeitlicher
Kunstformen und Techniken, die einer steinzeitlichen Grundlage aufgepfropft
worden waren, ohne diese zu ersetzen. Genau wie die jungsteinzeitliche Kultur
kam sie aus dem Norden nach Stidostasien. Sie verbreitete sich in einer Weise
iiber Indochina und Indonesien, die wieder einmal die bemerkenswerte
Beweglichkeit dieser frithen asiatischen Wandervolker deutlich macht.
Bronzegegenstande sind noch in so 6stlichen Gegenden wie dem Sentani-Meer in
Neuguinea gefunden worden. Einige Gelehrte glauben, dafs bei gewissen in
Melanesien und in Neuseeland angewandten Ornamenten und Sinnbildern ein
EinflufS der Dong-son-Kultur festgestellt werden kann. Die Haupterzeugnisse
dieser neuen Kultur waren Bronzebeile, Dolche, Schnallen, Kleinplastiken und
Kesselpauken, eine Anzahl eiserner und steinerner Kunsterzeugnisse und
Tonwaren.

Der Gebrauch von Metall scheint wahrend des 8. und 7. Jahrhunderts v. Chr.
in Stidchina bekannt geworden zu sein, als der westliche Einflufs begann, tiber
Mittelasien den Fernen Osten zu durchdringen. Einige Fachleute nehmen
tatsdchlich an, dafs die Dong-son-Kultur durch die Bronze-Eisenzeit-Kultur
Stidosteuropas direkt beeinflufit war. Heine-Geldern hat insbesondere die
Aufmerksamkeit auf die groflen nach Osten gerichteten Wanderungen gelenkt,
die im 9. und frithen 8. Jahrhundert v. Chr. von Mitteleuropa und dem Balkan
ausgingen. Er ist der Meinung, daf$ diese westlichen Barbaren - Thrakier, Illyrer,
Kimbern, Kaukasier und vielleicht sogar Teutonen - durch Mittelasien
wanderten und sich dann in drei Hauptgruppen teilten. Eine Gruppe prefite sich
in den Nordwesten Chinas hinein und eroberte die chinesische Hauptstadt der
Hao im Jahre 717 v. Chr. mit Hilfe der rebellierenden chinesischen
Vasallenstaaten; ein Ereignis, von dem die chinesischen Chroniken berichten.
Aus dieser Eroberung entsprang die spdte Chou- oder Huai-Tal-Kunst, in der
europdische und kaukasische Elemente den ortsgebundenen Stilen beigeftigt
sind. Eine andere Gruppe ging nach Ordos und in die Gegend, die von den
Fliissen Huang-ho und Jangtse-kiang eingeschlossen wird; von dort zog sie in
die Kiistengebiete Mittel- und Stidchinas. Elemente ihrer Kultur fand man in der
Mandschurei, in Korea und in Japan. Eine dritte Gruppe bewegte sich direkt
nach Stiden. Sie gelangte bis nach Yiinnan und Nordostindochina, einem Gebiet,
das zu jener Zeit noch von den jungsteinzeitlichen V6lkern bewohnt war, deren
monumentale und schlichte Kunst wir schon besprochen haben. Dieser Theorie
entsprechend waren also die Urspriinge der Dong-son-Kultur von der spéteren
Chou-Kultur unabhéngig, von der andere Fachleute annehmen, die Dong-son-
Kultur sei aus ihr hervorgegangen. Es sind eine beachtliche Zahl Beweise
vorgelegt worden, um die These von der europdischen Herkunft der Dong-son-
Kultur zu untermauern. Zum Beispiel: zweischneidige Schwerter, in China so
lange unbekannt, bis sie aus dem Westen eingefiihrt wurden, sind in Indochina
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und auch in den Urnenfeldern des Kaukasus und Osteuropas gefunden worden.
Die Griffe der Dong-son-Dolche sind manchmal wie menschliche Gestalten
geformt. Sie gleichen denen, die man in Holstein und im Kaukasus gefunden hat.
Und wiederum die Bronzebeile mit Fassung, die so charakteristisch fiir die
Dong-son-Kultur sind, waren im Europa der Hallstatt-Kultur allgemein
gebraduchlich. Girtelschnallen mit doppelten Spiralen verziert und mit kleinen
Glockchen behdngt, von denen zwei in Dong-son selber und eine in Pradjekan in
Ostjava gefunden worden sind, konnten kaukasischer Herkunft sein, genauso
wie vierzehn gleichartige Bronzestatuetten aus Kuwu in Stidwestsumatra. Es
gibt auch eine ganze Anzahl Verzierungsarten der Dong-son- Kultur, die aus
Europa stammen konnten. Spiralen sind fiir beide Kulturen charakteristisch, fiir
die spdten jungsteinzeitlichen Kulturen der Donau und der Ukraine und auch fiir
die Spate Chou- und Dong-son- Kunst. Bandmuster sind in der frithen Eisenzeit
des Kaukasus zu finden. Das Wirbelmotiv tritt in der spaten skandinavischen
Bronzezeit auf und wurde auf einem Bronzebeil der Ordosregion in China
gefunden, es taucht als Verzierung einer Zeremonialaxt der indonesischen Insel
Roti auf und schmiickt eine Felsenmalerei auf den Kai-Inseln im ostlichen
Indonesien. Mdandermuster sind sowohl in der Hallstatt-Kultur und auf
griechischen Vasen gefunden worden und sind auch haufig auf Topferwaren aus
Samron Seng in Kambodscha, Kalumpang in Mittelcelebes und auf Urnen aus
dem stidlichen Teil Sumatras und Sumbas zu finden. Andere Hallstatt- und
griechische Motive, etwa mit schriagen Tangenten verbundene Kreise, Leitmuster
oder schraffierte Dreiecke, sind in Dong- son auch héufig anzutreffen. Endlich
der Zug der Hirsche, ein verbreitetes Dekorationsmotiv kaukasischer Arbeiten,
wird auf Bronzeixten, Kesseltrommeln und Bronzeurnen aus Phnom Penh in
Kambodscha und Madura gefunden. Keiner dieser Beweise ist sehr schliissig;
aber die Moglichkeit europdischen Einflusses besteht trotzdem, und es ist nicht
klug, die Dong- son-Kultur einfach als einen provinziellen Ableger der spédten
Chou-Kultur Chinas abzutun.

Die frithesten bronzezeitlichen Funde Indochinas mogen in das 5. bis 3.
Jahrhundert v. Chr. gehtren. Wahrscheinlich gegen Ende des 1. Jahrtausends v.
Chr. breitete sich die Dong-son-Kultur bis zur indonesischen Inselwelt aus. Sie
wurde eher von Handelsleuten, Handwerkern und kleinen Gruppen von
Siedlern aus Indochina und Stidchina verbreitet als durch grofe
Stammeswanderungen. Abgesehen von der Revolutionierung der Technologie
der Indonesier, wobei die Dong-son-Kultur sie lehrte, Werkzeuge zu giefien und
Waffen und Schmucksachen aus Bronze anzufertigen, verdnderte sie auch ihre
Kunst vollstindig. Wé&hrend in Nordchina die Dong-son-Kultur im 1.
Jahrhundert n. Chr. durch chinesische kulturelle Einfliisse so tiberlagert wurde,
dafs sie fast ganz verschwand, erhielt sie sich in Indonesien weit linger und
wurde tatsdchlich in manchen Gegenden niemals vollstandig durch die indisierte
Kultur verdrangt.
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Wenn man die Bronzezeit Indonesiens betrachtet, sollte man einen
interessanten Punkt bedenken, ndmlich, dafs Kupfererzlager in der
indonesischen Inselwelt verhiltnismafsig selten sind und nur in Sumatra, Java,
Borneo, Celebes, Timor und Neuguinea in grofieren Mengen auftreten. Deshalb
muf’ die Bronze zu allen Zeiten ein seltenes und wertvolles Metall gewesen sein,
von dem der grofite Teil wahrscheinlich auch noch importiert werden mufte.
Der Besitz von Bronzegegenstanden war wahrscheinlich auf die Herrscher und
andere wichtige Personlichkeiten beschrdnkt, wihrend die tibrige Bevolkerung
fortfuhr, Steingerdte zu benutzen. Das taten sie bis in neugeschichtliche Zeiten
hinein und auf manchen Inseln bis auf den heutigen Tag. Daher mufs die Dong-
son-Kultur in erster Linie eine aristokratische Kultur gewesen sein, die mit dem
religiosen Kult und den Zeremonien der Hauptlinge mehr zu tun hatte als mit
den tédglichen Erfordernissen der Masse des Volkes. Diese MutmafSung wird
durch die Tatsache erhartet, dafy viele Dong-son-Gegenstdnde zu stark verziert
und zu zerbrechlich gefertigt sind, als dafd sie viel praktischen Wert gehabt
haben konnten.

Wir haben schon auf die sehr weite Streuung bronzezeitlicher Objekte in
Indonesien hingewiesen, und - merkwiirdig genug - viele der besten sind auf
den kleineren und weniger bedeutenden Inseln des Archipels zutage getreten.
Bronzene Tiillenbeile sind in Java, Sumatra, Bali, Celebes, Salajar, Buton, Banda
und Flores gefunden worden, kleine Bronzekellen und Spaten in Bali und
Celebes, und zierliche Zeremonienidxte, wie sie auf den indonesischen
Kesseltrommeln dargestellt sind, in Java und Roti. Eine der Axte aus Roti hat
einen Kopf, der mit dem gleichen Kopfputz geschmiickt ist, wie er noch heute
von einigen Papua- und melanesischen Stammen getragen wird. Eine andere
Axt, auch aus Roti, ist so diinn, dafd sie an ihrer dicksten Stelle nur sieben
Millimeter im Querschnitt mifst und daher nur fiir zeremonielle Zwecke
angefertigt worden sein kann.

Der Gufs wurde nach der cire perdue (verlorenen Form) oder nach der
Steinformmethode ausgefiihrt. Die Entdeckung von Bruchstiicken von
Lehmformen fiir Beile, Speerspitzen und Armbédnder wdhrend des Zweiten
Weltkrieges auf dem Plateau von Bandung und der Fund einer Steinform zum
Anfertigen von Trommeln auf Bali beweisen, dafy diese Gegenstdnde manchmal
am Ort angefertigt und nicht immer importiert wurden. Die Kesseltrommeln
wurden offensichtlich in einem Stiick angefertigt, was zeigt, wie hoch die
Giefsereikunst bei den Dongsonianern entwickelt war.
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© Abb. 4: Dekoration auf einer Kesselpauke aus Sangeang
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Diese Trommeln sind ohne Zweifel die interessantesten und geheimnisvollsten
aller Bronzegegenstdnde der Dong-son-Kultur. Sie sind an Orten entdeckt
worden, die iiber ein riesiges Gebiet verstreut liegen, das sich von der Inneren
Mongolei bis zu den Kai-Inseln erstreckt. Thre Herstellung ist durch tber
zweitausend Jahre fortgesetzt worden, wéahrend die damit verbundenen
Traditionen und die Verehrung, die ihnen gezollt wurde, genauso lange
bestanden hat. Die Annalen der Han erwdhnen Kesselpauken, die durch
nichtchinesische Stamme Stidchinas wie die Man und die Lolo erobert worden
sind. Die Chinesen nannten diese Trommeln [“ung-ku. Im 4. nachchristlichen
Jahrhundert wurden sie immer noch von den Man-Stimmen angefertigt, die
dazu Bronzemiinzen in Kanton einkauften und sie zu Trommeln umgossen. Im
Jahre 800 wurde dem Kaiser von China eine Bronzetrommel von dem Volk der
P’iao (Pyu) aus Burma geschenkt. Noch wahrend der Ming-Zeit waren diese
Trommeln in China als Kriegs- und Opfertrommeln im Gebrauch. Im 15.
Jahrhundert, als der Kaiser Lé Thai- tong von Annam seine Unabhéngigkeit von
dem Reich der Ming wiedererlangt hatte, veranstaltete er ein grofies Fest, auf
dem die Wiirdentrédger seines Hofes einen langsamen und vornehmen Tanz zum
Klange von Bronzetrommeln auffiihrten. Diese Trommeln miissen denen aus
dem 2. Jahrhundert d&hnlich gewesen sein, die man heute im Museum von Saigon
bewundern kann. Noch im Jahre 1700 waren in Kanton zehn lizenzierte
Trommelschmiede titig, und die Karen-Stamme Burmas und Westsiams stellten
Kesseltrommeln noch mindestens bis 1905 her. Ein anderer Stamm, der die
Benutzung von Kesseltrommeln des Typs, den man Heger IV nennt, bis in die
jingste Zeit fortsetzte, waren die Lamet in Laos, in deren gesellschaftlichem und
wirtschaftlichem Leben sie eine wichtige Rolle spielten. Die Lamet pflegten sie
von den Niang-Stimmen zu kaufen, und es war der Ehrgeiz jedes
Stammesangehorigen, soviel wie moglich davon zu erwerben, um seinen
Wohlstand und seine gesellschaftliche Stellung zu zeigen. Tatsdchlich wurde er,
wenn er zwei Trommeln und fiinf Biiffel besafs, Mitglied einer nichterblichen
Adelsklasse, die lern genannt wurde. Die Muong, ein Vietnamesischer Stamm,
der im Stiden des Song-Koi oder Roten Flusses wohnt, benutzen immer noch
Bronzetrommeln, um Trauer und Beerdigungszeremonien bei dem Tode ihrer
Hauptlinge anzukiindigen und um die Geister der Toten zu rufen.

Die grofiten und schonsten Bronzetrommeln jedoch kamen aus Indonesien.
Die grofsite, die man je entdeckt hat, stammt aus Pedjeng in Bali, wo sie noch
heute in einem Tempel aufbewahrt wird und als >Mond von Pedjeng« (bulan di
Pedjeng) bekannt ist. Andere wurden in Sangeang (6stlich Sumbawas), in Luang,
Roti, Leti, Salajar (stidlich von Celebes) und in Kur (westlich der Kai-Inseln)
gefunden. Auf der Trommel von Sangeang sind Gestalten in chinesischer und
zentralasiatischer Kleidung dargestellt. Das deutet wahrscheinlich darauf hin,
dafd die Trommel aus dem nordlichen Indochina in diese geheimnisvolle Insel
eingefiihrt worden war.

Schamanismus
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Von ihrer aufserordentlichen Schonheit abgesehen, sind diese Trommeln als
historische Quellen von grofiter Bedeutung. Sie sind fiir uns insbesondere ein
Schliissel zu den religidsen Anschauungen und Brduchen der stidostasiatischen
Volker der Bronzezeit. Auf den Seitenwdnden der Trommeln finden wir haufig
Abbildungen von Zauberern und Darstellungen von Schamanen; Schamanismus
scheint tiberhaupt ein wichtiges Element in der Religion der Dong-son-Zeit
gewesen zu sein. Heutzutage treffen wir den Schamanismus in seiner
hochstentwickelten Form unter den Nomaden Nord- und Mittelasiens an, und es
konnte sein, dafi gerade sie es gewesen sind, die ihn nach Indochina tibertrugen.
Es ist die Aufgabe der Schamanen, die Geister der Toten zusammenzurufen,
damit sie den Lebenden der Gruppe, der der Schamane dient, ihre Hilfe leihen.
Es ist angenommen worden, dafs die Dong-son-Trommeln angefertigt worden
sein konnten, um den Mikrokosmos darzustellen, wobei der Mittelstern auf dem
Trommelfell der Polarstern ist, um den sich das Universum dreht. Es steht fest,
dafs die Schamanen unserer Tage in Mittelasien Trommeln als Mikrokosmos
ansehen und verwenden, durch die sie sich zur >kosmischen Achse< machen
konnen, um dadurch gleichsam in einem Trancezustand das Reich der
Himmelsgottheiten zu durchschreiten.

Haufig sind auf den Dong-son-Trommeln Barken abgebildet, mit Menschen
voll beladen, die alle in Gewidnder aus Federn gehiillt sind. Das sind
offensichtlich Darstellungen der Seelen der Abgeschiedenen, die dem Reiche des
Todes entgegenfahren. Es werden auch sicher diese Totenschiffe gewesen sein,
mit denen die Schamanen, in Vogel verwandelt, in das Konigreich des Todes
reisten, um zu erfahren, was die Zukunft bringt, wie der Volksglaube annahm;
Quaritch Wales hat darauf hingewiesen, dafs jene Totenschiffe einem meer- und
fluBkundigen Volke Stidostasiens besser angestanden haben wiirden als die
Reiherfederkronen und die Rentiere des mittelasiatischen Schamanismus.

In diesem Zusammenhang konnen wir uns merken, dafd heute der
Schamanismus in allen den Gebieten am weitesten verbreitet ist, in denen
archdologische Funde vermuten lassen, dafd der Einfluff der Dong- son-Kultur
am stdrksten war, und in denen spater der indische und islamische Einflufi am
schwichsten gewesen ist. Die Dayak und die 6stlichen Toradja sind dafiir ein
Beispiel. Andererseits gibt es keinen Schamanismus unter den megalithischen
Volkern wie den naga oder den Moi; diejenigen ausgenommen, die den
Einflussen von der Kiiste ausgesetzt waren. Man kann deswegen
verniinftigerweise annehmen, daff der Schamanismus eines der Elemente war,
die durch die Dong-son-Kultur in die stidostasiatische Religion eingefiihrt
wurden, und es ist sicher bezeichnend, daf} die Beisetzungsriten der Dayak und
der ostlichen Toradja und auch die Totenschiffe, die auf ihren Textilien
abgebildet sind, in vielen Einzelheiten eng mit denen zusammenhangen, die auf
den Dong-son-Trommeln erscheinen. Die Schamanen der Iban Dayak zum
Beispiel verkleiden sich manchmal als Vogel, und einige Fachleute halten die
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Trommeln fiir den Beweis eines Sonnenkultes in der Bronzezeit, wie er sich in
der Religion der Dayak und der 6stlichen Toradja findet.
Die Bronzezeit in Bali

Man kann das Wesen der bronzezeitlichen Religion Stidostasiens wahrscheinlich
nirgendwo deutlicher wahrnehmen als in Bali, das an bronzezeitlichen Resten
und megalithischen Uberbleibseln besonders reich ist. Die Hindutempel Balis
sind den megalithischen Heiligtiimern ausgeprégter verwandt als den indischen
Prototypen dieser Tempel. Der Mittelpunkt religioser Verehrung ist in Indien die
Statue des Gottes, wihrend es in den balinesischen Tempeln der steinerne Sitz
ist, der fiir Surya, den Sonnengott, errichtet ist und zu dem der Gott herabsteigt,
wenn er von den Priestern beschworen wird, so wie in Nias die Ahnen des
Dorfes herabkommen, um auf den Steinbidnken oder den Thronen Platz zu
nehmen, die man fiir sie bereit hilt. Wahrend in Indien und im indisierten Java
die Tempel notwendigerweise Wohnorte der Gottheiten sind, hat der Tempel in
Bali, genau wie im bronzezeitlichen Indonesien und in Polynesien, einen offenen,
von Mauern umgebenen Raum. Die Megalithen, die fiir die Geister der Ahnen
und die alten Naturgotter aufgerichtet wurden, waren offensichtlich die
Vorldufer der Altdre, wie sie noch immer an der Riickseite der Tempelhofe in
Bali gebaut werden und Surya, dem Gott von Gunung Agung, dem heiligen Berg
Balis und anderen Gottern gewidmet sind. In einigen hindu-balinesischen
Tempeln werden heute noch megalithische Monumente bewahrt.

Uberdies hatten im alten Polynesien und nicht ganz so weit verbreitet auch in
Westjava und Sumatra die geheiligten Stdtten oft die Form einer abgestuften
Pyramide angenommen, auf deren oberen Terrassen aufgerichtete Steinblocke
standen. Nach Auffassung mancher Gelehrter sind diese Bauten den dgyptischen
und assyrischen Ziqqurrat und den Hindutempeln Javas verwandt. Auf Bali
haben eine ganze Anzahl solcher geheiligter Stdtten eine oder mehrere
Stufenpyramiden, die wie die vielschichtigen D&cher der balinesischen Tempel
(meru) den geheiligten Berg verkorpern konnten. Heiligtiimer dieses Typs
werden hdufig in balinesischen Dorfern angetroffen, in denen der indische
EinfluS weniger ausgeprdgt war und dltere, naturreligiovse Anschauungen
tiberlebt haben. Viele von ihnen waren Darstellungen des >Heiligen Bergess,
einer der wichtigsten Bestandteile der indisierten Religionen Kambodschas,
Javas und Thailands.

Die balinesische Vor-Hindukultur war jedoch eine Kultur aufSergewhnlicher
Dichte, die auf dem Anbau bewisserten Reises und einem hochentwickelten
adat- oder Gewohnheitsrecht beruhte, das sich nicht nur mit erbschafts- und
familienrechtlichen Angelegenheiten befafste, sondern auch mit dem Grund und
Boden und der Bewésserung. Die Eigenart der balinesischen Landschaft fiihrte
zur Entwicklung des Tunnelbaues, in dem die Balinesen sehr getibt waren und
fur den sie ein eigenes umfangreiches technisches Vokabular hatten. Ihre
sonstigen Fadhigkeiten schlossen Weben, Fdrben, Topfern, Holzarbeiten,
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Metallbearbeitung, Bildhauerei und Bootsbauerei ein. Sie ziichteten Schweine
und Kampfhdhne, aber wahrscheinlich keine Pferde. Wie in den meisten
indonesischen Gesellschaftsordnungen vor der Einfithrung der indischen Ideen
der zentralisierten Monarchie lebten die Balinesen unter einer dualistischen
Ordnung, die teilweise auf die Familie ausgerichtet war und zum Teil 6rtlich
gebunden erschien.

Beisetzungsbrauche

Die Fiille der Grabbeigaben, die an Fundorten der Dong-son-Kultur entdeckt
wurden, zeigt, dafs sorgfiltig ausgearbeitete Riten den Tod begleiteten, der nur
als eine Phase des Ubergangs angesehen wurde. Der Tote wurde mit all seinen
Besitztimern umgeben, als wolle man ihm ermdoglichen, in seinem Grabe ein
normales Leben zu fiihren. Spater wurden im allgemeinen kleine Modelle der
Besitztiimer angefertigt. Wahrend des 1. vorchristlichen Jahrhunderts fing man
an, Grabgewolbe aus Ziegelsteinen zu bauen, anstatt den Sarg lediglich der Erde
zu ubergeben. Diese Grabgewotlbe waren durch Bogen in drei Grabkammern
unterteilt. In der mittleren wurde der Sarg beigesetzt, wahrend in den beiden
anderen die Grabbeigaben und ein Altar ihren Platz fanden. Die vor den Altdren
brennenden Lampen wurden von Bronzegestalten gehalten, von denen man eine
sehr schone und beriihmte aus dem I. Jahrhundert n. Chr. in Lach-truong in
NordVietnam gefunden hat.

Dong-son-Motive

Die Hartndckigkeit, mit der sich viele Merkmale der Dong-son-Kultur fast
unverdndert erhalten haben, ist beachtlich und zeigt, wie stark und weit ihr
EinfluS gewesen sein mufi. Schmuckmotive der Dong-son- Kultur wie die
Doppelspirale sind noch in Alor und auf den Tanimbar-Inseln in Gebrauch, und
man entdeckt sie unter den Gold- und Silberarbeiten der Batak. Die Bekleidung
der Kroe in Sumatra zeigt das Totenschiff mit dem Lebensbaum als Mast und
zuweilen Manner mit federgeschmiicktem Kopfputz. Das tumpal oder verzierte
Dreiecksmotiv findet sich auf den Bambusbehiltern der Batak und in
Minangkabau. Die herausragenden Dachfirste und vorspringenden Giebel an
den Hausern der Hiai-ao aus Hainan, der Palau und Toba Batak, der Toradja, der
Kachin in Burma und der naga in Assam haben grofie Ahnlichkeit mit denen, die
auf einer Dong-son-Trommel aus Ngoc-lu in Tongking abgebildet sind, und mit
der Verzierung eines Metallspiegels aus dem 3. Jahrhundert v. Chr. aus Yamato
bei Yokohama in Japan. Die Dayak benutzen einen Dudelsack, den sie kledi
nennen. Man kann ihn auf einer Bronzetrommel aus Hanoi bewundern und -
interessanterweise - auf den Bas-Reliefs des Tempels von Borobudur.
Bronzezeitliche Perlen aus Stein, Glas, gebranntem Lehm und Muschelschalen
werden heute noch auf Sidcke und Kleidungsstiicke auf vielen Inseln des
indonesischen Archipels gendht, und auf einigen Inseln einschliefdlich
Neuguineas gelten sie als Wahrung. Viele siidostasiatische Waffen scheinen
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direkte Nachfahren dongsonischer Prototypen zu sein. Der javanische keris, ein
zweischneidiger Dolch mit wellenférmiger Klinge, gehort dazu und die eisernen
malaiischen Dolche, die man tumboklado nennt. Die viel jiingeren Pasemah-
Statuen des stidlichen Sumatra bilden neben mannigfaltigen anderen Dingen
Krieger ab, die Helme, Reifen und neben kurzen, breiten Schwertern sogar
Kesseltrommeln tragen. Sumba-Textilien bilden zwei Pferde ab, die einem
Totenschiff gegentiberstehen, oder einen von der Sonne tiberragten Baum.
Manchmal tragen die Pferde Vogel auf ihren Riicken, die Sir Richard Winstedt
vielleicht etwas vorschnell mit sumerischen Hédhnen, syrisch-hethitischen,
Hallstatt- und anderen Prototypen der Bronzezeit in Verbindung gebracht hat. Er
hat sogar zu bedenken gegeben, das Wagenradmuster der Kokosnufsloffelgriffe
von Kelantan in Malaya mit einem gleichartigen Sonnenstrahlenmotiv, das man
auf Loffelgriffen der Lappen findet, in Verbindung zu bringen. Drei Trommeln
aus Selangor wurden in Klang zusammen mit drei eisernen Werkzeugen, tulang
mawas (Affenknochen) genannt, ausgegraben. Sie erscheinen auf Basreliefs der

Khmer und haben sich in dem modernen kambodschanischen pkheak erhalten.
Ausblick

So weisen sich die dongsonischen Wanderer durch ihre Kunst als ein
verhidltnisméafliig fortgeschrittenes Volk von Bauern, Jagern und Fischern mit
einer komplexen Kultur aus. Thre gesellschaftlichen Organisationsformen und
der Grad ihrer Zivilisation miissen eindrucksvoll genug gewesen sein, um
chinesische und indische Seefahrer anzuziehen und sie zur Niederlassung zu
veranlassen. Es ist eine nicht zu tibersehende Tatsache, dafs genau die Gebiete, in
die die Dong-son-Kultur eindrang, wie etwa die Philippinen, weitgehend von
der chinesischen und indischen Invasion unberiihrt blieben; eine Betrachtung,
der wir uns jetzt zuwenden miissen.

2. Griinde und Umfang der indischen Expansion in Siidostasien

Indisierung

Der Prozefs, durch den das gesamte Gebiet von Burma bis zu den Philippinen in
den ersten Jahrhunderten der christlichen Zeitrechnung mehr oder weniger dem
indischen Einflufs unterworfen wurde, war hochst verwickelt. Er hatte zum Teil
wirtschaftlichen Hintergrund, beruhte teilweise auf religiosen Vorstellungen und
hatte zu einem anderen Teil kulturelle Ursachen. Ungeachtet der Versicherungen
einiger indischer Gelehrter, es handele sich hier um die organisierte Wanderung
von Indern zu politischen oder kriegerischen Zwecken3 mit dem Ziele der
Kolonisation, gibt es wenig oder gar keine Beweise dafiir, daf$ es sich tatsdchlich
so verhielt. Die Bezeichnung >Grofieres< oder >Ferneres Indien¢, die oftmals
diesen stidostasiatischen Raumen beigelegt wird, hat sich, wie allgemein
anerkannt wird, als eine nicht zutreffende Bezeichnung, als ein Namensirrtum
herausgestellt. Die Indisierung verlief im wesentlichen schrittweise, friedlich und
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ohne politische Nebenbedeutung; in den verschiedenen Gebieten variierte sie
betréchtlich in Intensitdt und Dauer. Nirgendwo zerstorte sie die bodenstdandigen
Kulturen ganz, sondern bereicherte sie in den meisten Gebieten.

Wirtschaftliche Faktoren

Der erste Faktor, der im Zusammenhang mit der Frage der Indisierung erwogen
werden musf, ist die Wirtschaft, da die meisten holldndischen Gelehrten glauben,
dafs der indische Einflufs Stidostasien grofitenteils auf dem Wege des Handels
durchdrungen hat.4 Indonesien und weniger ausgepragt Indochina hatten schon
lange Handelsbeziehungen zu indischen Héfen gehabt und wurden spéter ein
bedeutendes Handelsgebiet fiir die Chinesen. Wie der gesamte Handelsverkehr
der antiken Welt war auch dieser ostasiatische Handel nichts als ein
Hausierhandel mit Luxusgtitern zwischen einer Reihe von Stapelpldtzen, und die
Rolle, die die Inder darin spielten, glich derjenigen der Phoniker im
Mittelmeerraum auf’s Haar. Durch die Eroberungen Alexanders des Grofien, den
Aufstieg des Reiches des Asoka in Indien und spéter der drei anderen grofien
Miéchte - des Kanishka, der Seleukiden und des romischen Imperiums5 -
wurden Verbindungen zwischen dem Fernen Osten und dem Mittelmeerraum
erleichtert. Das gab dem Handel mit Luxusgtitern, wie sie der Ferne Osten
hervorbringen konnte, starken Auftrieb. Schon sehr frith erscheinen
Sanskritnamen fiir Stddte und Inseln in Stidostasien. So zum Beispiel Takkola
(Kardamommarkt) und Karpuradvipa (Kampferinsel). Stidostasien wurde auch
fiir eine reiche Goldquelle gehalten.
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© Abb. 5: Reise- und Handelswege im indisch-stidostasiatischen Raum

Die Versorgung mit Gold hatte sich kurz vor Beginn der christlichen
Zeitrechnung als Folge grofier Volkerwanderungen in Mittelasien verringert. Es
mag in diesem Zusammenhang bemerkenswert erscheinen, daff das Wort fiir
Gold auf der Insel Nias vor der Westkiiste Sumatras kana’a lautet, was von dem
Sanskritwort kanaka abgeleitet ist. Die Haupthandelsrouten waren genau wie die
Wanderwege der Volker durch natiirliche Schranken begrenzt, die nur an
einigen Punkten tiberschritten werden konnten. Ein wichtiger Punkt fiir die
indische Schiffahrt war der nordliche Ausgang der Malakka-Strafie; dort konnten
sie sich mit frischem Proviant versehen und den Nordost-Monsun abwarten, der
sie mit durch die Meerenge nehmen konnte. Dies konnte der Grund fiir die friihe
Entwicklung solcher Zentren wie Trang und Kedah und spidter Atjeh und
Penang gewesen sein. Genausogut brauchten chinesische Schiffe Hifen am
stidlichen Ende der Meerenge. Das waren dann Palembang und Klang.
Technische Fortschritte in der Navigation und die Entwicklung der Technik des
Segelns unter Ausnutzung der bestindig wehenden Monsunwinde6 trieben
diese Ausdehnung des asiatischen Handels weiter voran. Zur gleichen Zeit, als
indische Kaufleute in immer groflerer Zahl die Handelszentren Stidostasiens
aufsuchten, reisten indonesische und indochinesische Handelsleute nach Indien.
Wenn sie in ihre Heimatldnder zuriickkehrten, verbreiteten sie indische Brduche
und Anschauungen unter ihren Landsleuten.

Buddhismus und Hinduismus

Ein weiterer bedeutender Faktor im Prozefd der Indisierung war die Entwicklung
des Buddhismus. Die buddhistische Religion war von Anbeginn von starkem
missonarischem Geist erfiillt. Sie kannte keine Kastenunterschiede und nicht die
Notwendigkeit, Rassenreinheit zu bewahren, wie der Hinduismus, was sich bis
dahin als >Bremse« fiir alle indischen maritimen Unternehmungen ausgewirkt
hatte. Buddhistische Pilger und Missionare reisten bis Tibet und in die Oasen
Mittelasiens, nach China und kamen vom Ganges und aus Ceylon tiber das Meer
gefahren. Einigen dieser Pilger mag ihr Ruf vorausgeeilt sein, und von ihrer
hohen Bildung und ihrer Heiligkeit konnten die Herrscher schon durch die
Kaufleute erfahren haben. Nach ihrer Ankunft konnten sie an den Hof berufen
worden sein, um dem Herrscher und seinem Hofe zu predigen. Der Buddhismus
war, ungeachtet seiner Tendenz zum Sektierertum, tiberall im wesentlichen eine
Heilslehre mit klar formulierten Grundsédtzen geblieben, zu der jedermann
tibertreten konnte. Er stand daher in ausgepragtem Gegensatz zum Hinduismus,
der immer nur eine sehr frei formulierte und unorganische Sammlung von
Brauchen, Zeremonien und Bekenntnissen war, den Vorstellungen rassischer
Reinheit eng verbunden. Man kann Buddhist werden, genauso wie man Christ
werden kann; aber als Hindu ist man geboren, genauso wie man als Jude
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geboren wird. Obwohl Hinduismus und Buddhismus einen tiefgreifenden
Einfluff auf Stidostasien ausiibten, blitht heute der Hinayana-Buddhismus in
einem viel grofieren Gebiet als der Hinduismus, und er hat in Stidostasien
tatsdchlich mehr Anhénger als in Indien selbst.

Hinduismus oder besser Brahmanismus, wie man in diesem Zusammenhang
lieber sagen sollte, war das Ergebnis der vedischen Religion, die auf der Veda
und den anderen alten Sanskrittexten beruht. Der Hinduismus ist
aufierordentlich schwierig zu definieren, denn er hatte niemals eine klare, in sich
geschlossene Lehre. Aber er bekennt eine einzige und oberste Gottheit -
ungeheuer und ewig -, die sich dreifach (trimurti) auf Erden verkorperte:
Brahma der Schopfer, Vishnu der Fiirst des Friedens und Erhalter, Siva der
Heilbringer und Zerstorer. Sie alle drei waren im indisierten Stidostasien
Gegenstand der Verehrung in einer Vielzahl von Erscheinungsformen und
Aspekten.

Der Buddhismus wurde von Buddha im spdten 6. und frithen 5. Jahrhundert v.
Chr. gestiftet. Innerhalb von wenigen hundert Jahren nach Buddhas Eingang in
das Nirvana (volliges Ausloschen) begannen sich in der Auslegung seiner Lehre
Unterschiede bemerkbar zu machen. Die wichtigste dieser Bewegungen war das
Mahayana, >das grofiere Fahrzeug« oder der >Weg des Fortschreitens zur
Erlosung«. Die alte und urspriingliche Lehre wurde von den Anhédngern des
Mahayana mifibrauchlich als Hinayana, »>das kleine Fahrzeug<« oder
>unbedeutenderer Weg des Fortschreitens zur Erlosunge, bezeichnet. Sie wurde
in den geheiligten Texten des in Pali geschriebenen buddhistischen Kanons
bewahrt, der Tipitaka genannt wird. Es gab eine Fiille Hinayana-Richtungen,
deren orthodoxeste die Theravada oder die Lehre der >Hohen Geistlichkeit< war.
Dem Theravada-Buddhismus hing man in Ceylon an; spdter wurde er von
Kambodscha, Siam und Laos iibernommen, wo er heute die Form des
Buddhismus ist, die von der Mehrheit der Bevolkerung ausgetibt wird.

Die Entwicklung des Mahayana-Buddhismus war in Stidostasien zum Teil mit
dem Kult zahlreicher Buddhas und Bodhisattvas oder >Erscheinungenc
verbunden, von denen man glaubte, daf$ sie, obgleich sie schon immer imstande
waren, Erleuchtung zu gewinnen, ihre eigene Erlosung hinausgeschoben hatten,
um die Arbeit fiir die Erlosung der ganzen Welt fortsetzen zu konnen. In
Stdostasien, ganz besonders in Kambodscha, war der populdrste dieser
Bodhisattvas Avalokite$vara, >der Herr, der herniederschaut¢, oder Lokesévara,
>der Herr der Welt, der Grofse Erbarmendex-.

Die legenddren Anfiange der Ausbreitung des Buddhismus in Siidostasien
liegen bei dem Konzil von Pataliputra, das der Kaiser Asoka, Herrscher des
Maurya-Reiches, im Jahr 242 v. Chr. berief. Anfangs war die Verbreitung des
Buddhismus in Ldndern aufierhalb Indiens auf die Glaubensrichtung des
Hinayana-Buddhismus beschréankt, wie er in Amaravati und Stidostindien
ausgelibt wurde. Diese Gebiete spielten die wichtigste Rolle in der Verbreitung
des Buddhismus. Fast alle der antiken buddhistischen Statuen, die sich in Siam,
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Burma und Kambodscha erhalten haben, sind Abbildungen Buddhas und keine
Bodhisattvas der Mahayana-Lehre. Es ist bekannt, dafs der Reliquienkult, der ein
wesentlicher Bestandteil der Hinayana-Lehre ist, unter den Mon gebrduchlich
war; ihr altes Land Pegu scheint Suvarnabhiimi gewesen zu sein, der erste Punkt
Siidostasiens, der durch den Buddhismus erreicht wurde.

Eine wichtige Rolle bei dieser Verbreitung des Buddhismus in der ostlichen
Welt spielten die Chinesen. Die Griindung des indo-skytischen Grofireiches und
die Ausweitung der Eroberungen der Han-Dynastie in China bis zum
Pamirgebirge wahrend des 1. nachchristlichen Jahrhunderts 6ffneten den grofien
Uberlandhandelsweg, die Seidenstrafie. Sie erlaubten den Missionaren, im
Kielwasser der Kaufleute zu folgen und die Botschaft des Buddhismus in China
zu verbreiten, wo die erste buddhistische Gemeinde zwischen 60 und 70 n. Chr.
gegriindet wurde. Wahrend des 2. Jahrhunderts drang der Buddhismus in die
chinesische Provinz Giao-chi in Tongking ein, die gegen Ende des Jahrhunderts
bereits ein blithendes buddhistisches Zentrum war. Nach dem Tode des Kaisers
Ling-ti im Jahre 189 flohen viele Gelehrte und Moénche aus China nach Giao-chi,
wo der Buddhismus durch das fortgesetzte Einstromen indischer Kaufleute, die
gerade die Ostkiiste Indochinas zu erreichen begannen, weiter geférdert wurde.
Der Buddhismus mit seinen Glaubenssédtzen von Néachstenliebe, Entsagung und
Frieden fand unter den Annamiten, die so lange Jahre von einer starrsinnigen
iiberheblichen konfuzianischen Aristokratie unterdriickt worden waren, bereite
Aufnahme. Chinesische Missionare waren es auch, die die Glaubenssitze des
Hinayana- Buddhismus nach Korea und Japan brachten, und der Buddhismus in
der Mongolei, in Tibet, Siam und Burma zeigte schon frith Spuren chinesischen
Einflusses.

Archdologische und epigraphische Zeugnisse beweisen, dafs der Buddhismus
etwa im 4. Jahrhundert die indonesische Inselwelt erreicht hatte, und Sumatra
war etwa im 7. Jahrhundert ein bedeutender Mittelpunkt buddhistischer Bildung
und Kultur geworden. 671 hielt sich der chinesische Buddhistenmoénch I- tsing,
einer unserer wertvollsten Informanten tiber diesen Zeitraum, volle sechs
Monate in Sumatra in der Hauptstadt des Konigreiches Sri Vijaya auf. Dort
studierte er die Grammatik des Sanskrit, ehe er an die beriihmte Universitit
Nalanda ging, um dort weitere zwei Jahre zu studieren. Bei seiner Riickkehr
nach Sumatra im Jahre 685 fand er noch soviel Material, das es zu studieren galt,
dafd er sich hilfesuchend nach China wandte und 691 mit vier Assistenten
zurtickkehrte. Von da bis zu seiner endgtiltigen Abreise im Jahre 695 war er in
der Lage, viele wertvolle Dokumente nach China zu senden. 711 tibersetzte er
die Hastananda-Sastra von Sékyakrta, einem Einwohner Sumatras und einem der
grofiten buddhistischen Gelehrten seiner Zeit.

Waéhrend des 8. Jahrhunderts verdrangte der Mahayana-Buddhismus, dessen
Ausbreitung sich mit dem Aufkommen der Pala-Dynastie in Bengalen und
Magadha deckte, den Hinayana-Buddhismus in Indonesien und Indochina. 717
erschien der Monch Vajra- Bodhi aus Ceylon, um eine tantrische Form des
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Mahayana-Buddhismus in Sumatra zu predigen. 775 errichtete der Koénig Sri
Vijayas in Ligor ein Heiligtum fiir den Buddha und die Bodhisattvas Padmapani
und Vajrapani. 778 griindete der Sailendra-Konig Panangkaran in Kalasan ein
Heiligtum ftir Tara, dessen historische Bedeutung in einem spédteren Kapitel
beschrieben werden wird. Die Anwesenheit des Mahayana-Buddhismus in dem
Khmer-Staat Chen-la am Meer ist durch die Inschrift von Siem Reap aus dem
Jahre 791 belegt, die die Errichtung einer Statue des Bodhisattvas Lokesvara in
Prasat Ta Keam erwdhnt, dessen Kult zu einem spéteren Zeitpunkt unter den
Khmer eine so bemerkenswerte Rolle spielen sollte.

Zwei besondere Eigenheiten des in Siidostasien praktizierten Mahayana-
Buddhismus verdienen es, hier erwdhnt zu werden. Die eine war sein Hang zum
tantrischen Mystizismus, der in Bengalen unter der Pala-Dynastie weit verbreitet
war, und die andere war seine bemerkenswerte Tendenz zum Synkretismus mit
den schon vorhandenen Hindukulten und sogar mit den ureingesessenen Vor-
Hindu-Bekenntnissen. Immer wieder wird in diesem Buch auf den
synkretistischen Charakter der stidostasiatischen Religionen hingewiesen
werden. Die Verschmelzung der Religionen ist manchmal so vollstandig, dafs es
schwierig wird, genau zu sagen, ob ein bestimmtes Denkmal in Java oder
Kambodscha dem Hinduismus oder dem Buddhismus zugehort oder bis zu
welchem Mafle es in Ubereinstimmung mit den primitiven ortlichen
Bekenntnissen gebaut wurde. Die buddhistische stupa, das Grabmal Heiliger und
Konige, und das $ivaitische linga, der Siva symbolisierende Phallus, waren
Mittel, um mit den Abgeschiedenen in Verbindung treten zu konnen. Sie waren
daher mit den uralten Totenkulten und der Ahnenverehrung eng verbunden. Die
stupa war {iberdies ein Symbol der allumfassenden Weltordnung und ein
Ebenbild des Universums. Indem sie die tote Personlichkeit mit den gottlichen
Quellen koniglicher Macht verband, gab sie die Moglichkeit, den Kontakt mit ihr
noch aufrechtzuerhalten, wenn diese schon das Nirvana errungen und damit
aufgehort hatte, direkt zuganglich zu sein. Die Inschriften der Sailendra-Dynastie
in Java wie in Bali beweisen, daff dort der Mahayana-Buddhismus in
Ubereinstimmung mit den Kulten der Verehrung kéniglicher Ahnen gelehrt
wurde, genau so, wie er in Kambodscha mit dem $ivaitischen Lingakult
verbunden war.

Viele der Eindscherungs- und Beerdigungsbréduche stidostasiatischer Volker,
die sich bis auf den heutigen Tag erhalten haben, legen klares Zeugnis indischen
Einflusses ab, manchmal sogar dort, wo sie nicht direkt mit hinduistischen oder
buddhistischen Anschauungen in Verbindung stehen. Das wichtigste dieser
Verfahren war der Bau eines geweihten Heiligtums (prasada, cetiya, tjandi oder
stupa) aus Natur- oder Ziegelsteinen oder in Bali eines holzernen meru, den man
tiber dem Sarg oder der Urne des Toten errichtete, darin die sterblichen
Uberreste des Toten ihre letzte Ruhestitte fanden, soweit sie nicht zu Asche
verbrannt und dem Meer tiberantwortet worden waren. Andere Brduche sind
noch viel dlter wie zum Beispiel die balinesische Eigenart des Herumfahrens des
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Begréabnisturmes, des bade, der, ehe er an den Ort der Eindscherung gebracht
wird, tiber sdmtliche Kreuzwege gefiihrt wird, um die bosen Geister
abzuwehren, sowie die Benutzung aus einem Stiick gehauener Steinsédrge in Java
und Sumatra.

Das Aufgehen indischer Religionsbegriffe in bodenstindigen Bekenntnissen,
das in ganz Stidostasien stattfand, wird durch die Entwicklung der Idee des
»Heiligen Berges« sehr anschaulich gemacht. In ganz Stidostasien erscheint der
»Heilige Berg, der als Rastort der Seelen der Abgeschiedenen und besonders als
Wohnstétte des dltesten Ahnen verehrt wird. In Bali war zuerst der Gunung
Panulisan der Heilige Berg, spdter unter der Herrschaft der Monarchie von
Gelgel war es der Gunung Agung; die Burmesen verehrten den Berg Popa, und
der Berg Kinabalu, der hochste Berg Stidostasiens, galt in Nordborneo als der
Heilige Berg. Die Legende Sang Sapurbas, des Griinders des Palembang-Reiches
in Sumatra, will wissen, daf$ er zum erstenmal auf dem Berge Siguntang seinem
Volke erschien. Die Konige Funans und die Sailendra-Herrscher Javas nannten
sich >Konig der Berge«. Es war nicht sehr schwierig, diese geheiligten Berge mit
dem hinduistischen Mahameru oder >Berge des Himmels in der Mitte des
Universums« zu identifizieren, auf denen man sich die Gotter wohnend dachte.
In Java und Kambodscha ist diese enge Beziehung im einzelnen bezeugt. Die
javanischen und die Khmer-Tempel waren beide als ganz genaue Wiedergaben
des Mahameru gebaut. Sie waren strengen Gesetzen der Symmetrie, Geometrie
und erdbezogener Wahrsagerei unterworfen. Doch widhrend die Bauten der
Khmer und die frithen javanischen Tempel sich das Prinzip des kiinstlichen
Berges zunutze machten, wurden die spateren Heiligtiimer Ostjavas haufig an
den Abhang wirklicher Berge gebaut. Die terrassenférmigen Heiligtiimer Tjetas
und Sukuhs aus dem 15. Jahrhundert zum Beispiel liegen ostwirts Solo am
Westabhang des Lawu. Beide waren wahrscheinlich auf uralten, prahistorischen
Stdtten erbaut worden, die schon der Ahnenverehrung dienten. Auf dem auch in
Ostjava gelegenen Penanggungan gibt es nicht weniger als einundachtzig solcher
Heiligttimer. Es ist mehr als wahrscheinlich, dafd diese terrassenartigen
Sakralbauten auf prahistorischen Stitten erbaut waren; es ist bezeichnend, dafs
die in Besakih am Sitidwestabhang des Gunung Agung in Bali verehrten
Gottheiten keine Sanskrit- oder etwa javanische Bezeichnungen tragen, sondern
alte balinesische. Besakih ist seit dem 15. Jahrhundert der Tempel der
vergottlichten Ahnen der koniglichen Dynastien von Gelgel und Klungkung
gewesen. Die Verbindung zwischen diesen ostjavanischen und balinesischen
Tempeln und der prédindischen Religion wird des weiteren durch die Form und
Eigenart ihrer Ausschmiickung demonstriert, die eingeborenen Formen enger als
indischen Vorbildern verwandt ist. Das tumpal-Motiv des Tjandi Kidal (um 1240)
ist ein gutes Beispiel dafiir, und die Reliefs des Tjandi Panataran (um 1370) mit
ihren wie wayang-Marionetten aussehenden flachen Gestalten sind ein anderes.

Der Mahameru stand auch mit der alten Legende vom >Quirlen des Milchsees«
in Verbindung. Dadurch sollte der amrta oder >Nektar der Unsterblichkeit«
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gewonnen werden. In dieser Geschichte wird erzahlt, dafs der Berg zum Quirlen
benutzt wurde, wiahrend ein Riese naga, die Schlange, als Tau diente. Wir
werden spéter sehen, wie die Khmer dieses Thema in Stein, in ihrem grandiosen
Bauwerk von Angkor Thom, abhandelten. In Java kam es in den zahlreichen
Badestellen des Penanggungan und anderswo zum Ausdruck. In Djalatunda
zum Beispiel, an den Westhdngen des Penanggungan, ldfst man das Wasser des
Berges durch einen Springbrunnen sprudeln, dessen Mitteldiise von vier
Knédufen umgeben ist, die alle zusammen die fiinf Gipfel des Meruberges
symbolisieren. Der Fuff der Diise ist von einem zusammengerollten naga
umgiirtet. Die aus diesem Brunnen stromenden Wasser haben zwei Aufgaben zu
erfiillen. Sie sollen erstens den toten Ahnen des Herrschers, in diesem Falle
Konig Udayana, Erfrischung bringen und zweitens, verstdarkt und gekraftigt
durch die Macht der Ahnen, ihre lebenspendende Kraft {iber das umgebende
Land verstromen. Der Badeplatz von Belahan, am Ostabhang des gleichen
Berges, 1dfst sein Wasser aus den Briisten einer weiblichen Goéttin stromen. Die
Funktion des Meru als Gefdfs des amrta wird wiederum durch eine
Steinschnitzerei auf einem Wasserbehdlter in Pedjeng auf Bali deutlich, die aus
dem Jahre 1329 stammt und den Heiligen Berg zeigt, wie er vom Ozean
umgeben von acht Schlangen umschlungen wird, von denen jede von einer
Gottheit gehalten wird.

In Bauwerken der Khmer und solchen javanischen Tempeln wie dem Tjandi
Singosari zeigt das linga eine enge Verwandtschaft zum Mahameru. Beide stellen
die Achse des Kosmos dar, beide sind Quellen des Elixieres der Unsterblichkeit.

Die astrologischen Gedanken, die sich mit dem Mahameru verbinden, spiegeln
sich in der Voreingenommenheit mancher stidostasiatischer Monarchien fiir die
Zahl Vier und ihr Vielfaches wieder. Zur Feier der Inthronisierung der Konige
von Kambodscha und Thailand wird der Monarch von acht Brahmanen
umgeben, die die acht Lokapalas darstellen, die die acht Punkte der
hinduistischen Kosmographie bewachten. In Kedah, Perak und Pahang gibt es
vier bedeutende und acht weniger bedeutende Hauptlinge. Die
Kronungsinsignien der Herrscher von Negri Sembilan bestehen aus acht oder
sechzehn Teilen von jedem Gegenstand; acht keris, sechzehn Prunkschirme und
so weiter. An einer bestimmten Stelle im Verlaufe der Kronungszeremonie sitzt
der Konig Thailands auf einem achteckigen Thron.

Die &ufiere Form wund der Symbolismus Borobudurs, des grofiten
buddhistischen Bauwerkes aufierhalb Indiens, verdienen in dieser Abhandlung
besondere Beachtung. Im Grunde genommen ist Borobudur nichts als eine
duflerst verwickelte stupa. Die buddhistische Kosmologie bedient sich dreier
Einteilungen oder Spharen des Seins. Die hochste ist vollig abstrakt und amorph
(Arupadhatu), die zweite ist die Sphdre der Gestalten (Rupadhatu) und die dritte
ist die einzigartige Welt, in der die Menschheit wohnt und existiert (Kamadhatu).
Die Mahayana-Lehre behauptet, daf8 sich der Buddha in jeder dieser Sphéren in
einer anderen Form manifestiert, die alle drei zusammengenommen seine drei

37



Verkorperungen oder trikaya bilden. Demgemdfs ist er im Artapadhatu rein
abstrakter Natur (Dharmakaya), im Rapadhatu umschliefst seine Erscheinung
viele Buddhas und Bodhisattvas (Sambhogakaya), wahrend er sich im Kamadhatu
als Nirmanakaya manifestiert, der alle menschlichen Buddhas (Manushibuddhas),
darunter den historischen Griinder des Buddhismus, einschliefst. In der
mittelsten Dagob oder Stupa von Borobudur sind das Dharmakaya des Buddha
und das Artpadhatu dargestellt. Der Ubergang zum Ripadhatu ist durch die
vergitterten Dagobs auf den oberen Rundterrassen dargestellt, und das
Rupadhatu selber wird durch die viereckigen Terrassen anschaulich gemacht,
auf denen der Buddha in seinen verschiedenen Erscheinungen, die sich durch
die unterschiedlichen Handhaltungen erkldren lassen, dargestellt ist. Endlich
erscheint der Buddha auf der unteren Balustrade im Kamadhatu in der
Erscheinung als Manushibuddha rundherum angeordnet. Der Grundrifi des
Tempels ist so angelegt, dafs es dem Pilger ermdglicht wird, aus der irdischen,
materialistischen Welt, die durch die viereckigen Terrassen symbolisiert wird,
zur Rundterrasse aufzusteigen, die die geistige Welt verkorpert, um endlich in
die absolute Ruhe, Nichtigkeit und Auflosung des Gipfels zu gelangen.
Gleichzeitig manifestiert sich der Buddha auf dem Wege abwirts vom
Dharmakaya zum Manushibuddha. Somit waren Borobudur wund die
benachbarten Tempel von Pawon und Mendut Repridsentanten des Pfades des
Mahayana-Buddhisten zum Nirvana und gleichzeitig Tempel der
heimgegangenen Sailendra-Konige. Die neun Stufen Borobudurs entsprechen
den neun Absédtzen des Meruberges genauso, wie die Tempelberge der Khmer
symbolische Wiedergaben des Kosmos und gleichzeitig Mausoleen der
Herrscher Angkors waren. In der Mitteldagob Borobudurs befand sich
urspriinglich ein Standbild Buddhas, das ebensogut eine Statue eines
vergottlichten Herrschers gewesen sein konnte, wie sie von den Khmer
Herrschern aufgerichtet wurden.
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® Abb. 6: Borobudur. Ansicht von Nordwesten

© Abb. 7: Borobudur. Dagobs auf den Terrassen
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Es ist wichtig, sich klar zu machen, daf$ nur wenige der grofien Bauwerke
Stidostasiens, ganz gleich ob es hinduistische oder buddhistische sind, in erster
Linie der Versammlung von Gldubigen dienten. Sie waren vielmehr heilige
Statten fiir kultische Statuen oder andere geheiligte Objekte. Sie haben daher im
allgemeinen aufiergewdhnlich kleine Rdume und sind in vielen Fillen einfach
solide Gebdude genau wie die indischen Erdwall-stupas, von denen sie ja
abstammen. Die Gldubigen versammelten sich unter offenem Himmel in den
Hofen, die den Tempel umgaben, oder auf den Terrassen, die an seinen Seiten
gebaut waren.

In die gleiche Zeit wie Borobudur gehort Tjandi Mendut, der ein sehr grofies
Buddhastandbild beherbergt, das von zweien seiner Jiinger flankiert wird. Diese
Statuengruppe ist einer der erhabensten Ausdriicke buddhistischen Geistes in
der Welt, und noch heute opfern die Javaner ihr Blumen und Weihrauch.
Borobudur war das letzte grofle Denkmal des Mahayana-Buddhismus, das in
Java gebaut werden sollte; bald darauf wurde der Sivaismus Staatsreligion. Nur
ein paar Jahre trennen den Bau Borobudurs vom Tempelbezirk Lara
Djonggrangs in Prambanan, dessen drei Hauptaltdre Siva, Vishnu und Brahma
geweiht sind.

Der Buddhismus verlor in Stidostasien schon bald seinen prophetischen und
kontemplativen Charakter, der ihn in seinen indischen Anfdangen auszeichnete,
und er wurde genauso weltfern, starr und hierarchisch wie der strengste
Brahmanismus. Er wurde auch zu einem frithen Zeitpunkt vom Tantrismus
beeinfluf$t, einer buddhistischen Lehre, die magische Praktiken begtinstigte, von
denen viele erotischer Natur waren. Der Tantrismus war besonders im Java und
Sumatra des 13. und 14. Jahrhunderts vorherrschend, doch scheint es
wahrscheinlich, dafd tantristische Formen des Mahayana-Buddhismus wie des
Vajrayana, das Kalacakra und andere synkretistische Variationen Indonesien
schon zu einem viel fritheren Zeitpunkt erreicht hatten. Eine alte malaiische
Inschrift aus Sri Vijaya aus dem Jahre 684 148t erkennen, daf die Vajrayana-Sekte
zu dieser Zeit in Sumatra bekannt war und Tantrismus dort, wie wir schon
erwdhnten, im frithen 8. Jahrhundert von Vajra-Bodhi gepredigt wurde. Es ist
moglich, daff Borobudur ein Mittelpunkt der Vajrayana-Schule gewesen ist,
deren Glaubensbekenntnis stark erotischen Charakter hatte und mit primitiven
Fruchtbarkeitsriten verbunden war.
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© Abb. 8: Tjandi Mendut. Loke$vara, Buddha und Vajrapani im Innenraum des Tempels

Kertanagara, der letzte Herrscher Singhasaris, der von 1268 bis 1292 regierte,
soll, wie der javanische Historiker Prapaficha berichtet, die zehn Zeremonien der
Reinigung durchgemacht und die acht Weihe- Riten erhalten haben. Er war »frei
von allen fleischlichen Verblendungen«. Noch zu seinen Lebzeiten wurde er als
Siva-Buddha verehrt, Adityavarman, ein Herrscher der Minangkabauner, der
wahrscheinlich in Malayu (Djambi) von zwischen 1343 /47 bis nach 1375 regierte,
war tantrischen Praktiken nicht weniger zugeneigt als Kertanagara. 1347 ordnete
Adityavarman an, daff die Statue Kertanagaras von Amoghapasa nach
Rambahan zu bringen, dort in einem Heiligtum aufzustellen und
wiederzuweihen sei. Das teilt uns eine Inschrift auf der Riickseite der Statue in
verkommenem Sanskrit mit. Von dort erfahren wir auch, das Adityavarman die
hochsten tantrischen Weihen empfangen hatte. Eine andere Inschrift aus der
Regierungszeit Adityavarmans, die Surawaso-Inschrift von 1375, schildert den
Herrscher offensichtlich auf Leichen sitzend, Menschenfleisch essend und Blut
trinkend, wahrend er von Begrabnispylonen umgeben ist, auf denen menschliche
Korper verbrennen. Solche Praktiken konnten sehr wohl mit den alten
Religionen der Batak in Sumatra verbunden gewesen sein, die das einzige Volk
Indonesiens waren, das dem Kannibalismus anhing.

Das Hauptheiligtum biara (Kloster, Sanskrit: vihara) Nr. 2 von Bahal bei Portibi
am Panei, das einen Teil des hochinteressanten Padang Lawas-Bezirkes bildet,
stellt Heruka dar, einen der grafilichsten Gotter des Vajrayana-Buddhismus. Er
ist mit Totenschddeln geschmiickt und tanzt auf einer Leiche. Sein Charakter ist
durch das menschenfresserische Geldchter:
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»hahaha ham hahthehai hohauhaha om ah ham!« angemessen ausgedriickt,
das uns auf einer der Padang Lawas-Inschriften erhalten geblieben ist. Man
brachte Heruka blutige Opfer, und seine Verehrung verlangte das Trinken
menschlichen Blutes und das Essen von Menschenfleisch. Es konnte daher sein,
daff die Bauten von Padang Lawas in der Zeit zwischen Kertanagaras
Thronbesteigung in Singhasari und dem Tode Adityavarmans, der als Folge der
javanischen Invasion Sumatras im Jahr 1275 ein Vasall Singhasaris und in den
tantrischen Buddhismus eingefiihrt wurde, errichtet wurden.

In anderen Teilen Indonesiens und Indochinas scheint der Tantrismus von
geringerer Bedeutung als in Java und Sumatra gewesen zu sein, obgleich
verschiedene Inschriften auf Khmer-Herrscher hindeuten, die in das Vrah Guhya
oder Grofie Geheimnis durch ihre gurus oder Lehrer eingefiihrt wurden.

Bali lafst vom 8. Jahrhundert an Spuren buddhistischer Durchdringung
erkennen. Das kann aber seinen Ursprung in Java oder Sumatra gehabt haben
und braucht nicht direkt von Indien ausgegangen zu sein. Die dltesten datierten
balinesischen Dokumente legen dar, dafs damals Sivaismus und Buddhismus
zusammen ausgeiibt wurden. Dieser Buddhismus scheint schon zu einem frithen
Zeitpunkt ganz verschwunden zu sein. Bald nach 1000 wechselte die Sprache der
Inschriften in Bali vom Altbalinesischen zum Altjavanischen, und das lafst
vermuten, dafd die meisten der indischen Elemente der balinesischen Kultur die
Insel7 von Java aus erreicht haben.

Obgleich der Buddhismus von missionarischem Geiste erftillt war und keiner
der Vorstellungen von Rassereinheit, die den Hinduismus einschrankten,
entsprach, war sein Einfluff schwerlich stirker als der des Hinduismus.
Prambanan ist ein ebenso grofies Kunstwerk wie Borobudur und Angkor Vat
wie der Bayon. Tatsdchlich hatte der Hinduismus zwischen dem 4. und 6.
Jahrhundert den Buddhismus fast iiberall in Siidostasien tibertroffen. Fa-hsien,
der chinesische Reisende des frithen 5. Jahrhunderts, traf {tiberall einen
blithenden Hinduismus an und fand den Buddhismus ganz aus dem Gebrauch
gekommen. Doch beide, der Mahayana-Buddhismus und der S$ivaitische
Hinduismus mit ihrer Betonung der Errettungslehre und der Hoffnung, die sie
fiir den einzelnen bereit hielten, aus dem endlosen Kreis der Wiedergeburten
erlost zu werden, fanden unter den Herrschern willige Aufnahme, die auf jeden
Fall das Geheimnis der Unsterblichkeit und der tibernatiirlichen Kréfte durch
mystische Offenbarung fiir sich zu gewinnen trachteten.

Die Richtung der indischen Ausbreitung

Es gibt Anzeichen dafiir, dafs die Mehrheit, doch auf keinen Fall alle der
indischen Einwanderer nach Siidostasien aus Siidindien stammten, und dafs
gerade aus dem Stiden der Hauptteil des kulturellen, religiosen und politischen
Einflusses kam. Die frithesten Inschriften Indochinas und Indonesiens machen
ausschlieflich von der Saka-Zeitrechnung fiir ihre Datierung Gebrauch. Diese
Zeitrechnung herrschte in Sitidindien vor, widhrend man in Nordindien die
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Vikrama- oder Malava-Zeitrechnung vorzog. Die Nachsilbe -varman, die von den
Herrschern fast aller Dynastien Stidostasiens verwandt wurde, war auch bei den
stidindischen Dynastien in Gebrauch, die Vengi, die Pallava, und die Kadamba
eingeschlossen. Auch die Ortsnamen geben Hinweise auf die Hauptzentren, aus
denen indische Einwanderer nach Stidostasien kamen. Die Namen Ussa fiir Pegu
und Srikshetra fiir Prome in Burma lassen eine Verbindung mit Orissa vermuten.
Telingana, das Gebiet um das heutige Madras, gab den Burmesen das Wort
Talaing, das sie als Bezeichnung fiir die Mon verwenden. Kalinga findet seinen
Widerhall im chinesischen Hoé-ling, einem Namen, den sie einem javanischen
Konigreich beilegten, und in dem Namen Kling, mit dem sowohl die Malaien als
auch die Khmer die Sudinder ansprachen. Zwei Namen der Malaiischen
Halbinsel haben indische Parallelbezeichnungen - Takkola im Westen Madras’
und Kadaram bei Madura. Stammesnamen der Karo Batak in Sumatra sind
dravidischer Herkunft - Chola, Pandya, Pallava und Malayalam. Worter der
Tamilsprache trifft man in verschiedenen indonesischen Sprachen: in Atjeh zum
Beispiel heifdt eine Hochzeitszeremonie mampleué (Tamil: mapilai), der malaiische
Name, den man einem auf Betelscheren hdufig benutzten Muster gegeben hat, ist
kuda sembrani (rotlichbraunes Pferd, >Fuchs¢, vom tamilischen cemburani:
rotbraun, abgeleitet).

Den friithesten schriftlichen Nachweis indischen Eindringens in Stidostasien
liefert die Stele von Vo- canh, die wahrscheinlich aus dem frithen 3. Jahrhundert
stammt und stidindischer Herkunft ist, obgleich einige Gelehrte behaupten,
Schrift und Stil der Inschrift liefsen erkennen, dafs sie nicht dlter als aus dem 4.
Jahrhundert ist. Die Schnelligkeit, mit der die indischen Schriften und die
Sprachmelodie des Sanskrit in Stidostasien nach ihrer ersten Einfiihrung
angenommen wurden, legt die Vermutung nahe, daf§ das frithere Datum richtig
ist. Die frithesten archdologischen Zeugnisse verschaffen uns eine Reihe
bronzener Buddhastatuen, von denen der schonste und wahrscheinlich auch der
dlteste in reinem Amaravati-Stil am Kamara in Celebes entdeckt wurde. Er
stammt aus dem 2. oder 3. Jahrhundert.

Die ersten Einwanderer tiberquerten den Golf von Bengalen von Amaravati
nach Arakan (Ptoleméus als Sada bekannt) und zu den Deltas der grofien Fliisse
Burmas. Viele liefien sich in Thaton am Golf von Martaban nieder. In den alten
buddhistischen Legenden, den Jataka, wird Thaton >Suvarnabhtmi< - das
Goldene Land - genannt. Singhalesischen Chroniken zufolge wurde Burma
durch zwei von Kaiser ASoka entsandte Missionare zum Buddhismus bekehrt,
doch ist eher anzunehmen, dafd die Bekehrung durch Buddhaghosha erfolgte,
einen sehr bekannten singhalesischen Gelehrten des 5. Jahrhunderts. Bei
Ausgrabungen in der Ndhe von Prome hat man in Mo6za und Maungun
Bruchstticke des Pali-Kanons etwa aus dem Jahre 500 gefunden. Auch aus dem
Gupta-Reich, dessen Hauptstadt Pataliputra (Patna) war, verliefSen Inder ihre
Heimat und fuhren tiber das Meer. Sie schifften sich in Tamralipti ein und
segelten tiber die Nikobaren nach Kedah. Dort siedelten sie sich an den Ufern
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der Fliisse Sala, Bujang und Muda an. Man hat dort stehende Buddhafiguren aus
Bronze entdeckt. Von Kedah zogen sie nach Patani, in dessen Nihe sie das
Konigreich Langkasuka im 1. nachchristlichen Jahrhundert griindeten, und
wandten sich zur Ebene von Bandon, wo sich die beriihmte Fundstelle von
Chaiya befindet. In Chaiya ist ein Vishnu im Gupta- Stil entdeckt worden;
Buddhafiguren, die starken Gupta-Einfluf3 erkennen lassen, sind in Vieng Sra,
auch auf der Ebene von Bandon gefunden worden. Die ndchste Welle indischer
Einwanderung kam grofstenteils aus dem Konigreich der Pallava. Die Herkunft
der Pallavas ist ein wenig dunkel. Im frithen 3. Jahrhundert eroberten sie das
Konigreich Andhra und griindeten ungefdhr zur gleichen Zeit ihre Hauptstadt
Kanchipura (heute Conjeeveram in der Ndhe Madras’). Die Niederlage, die ihnen
der Gupta-Herrscher Samudragupta ungefihr im Jahre 530 zuftigte, mag einer
der Anldsse des grofien Auszuges der Pallava nach Stidostasien gewesen sein,
obwohl sie zu allen Zeiten erfahrene Seeleute hatten. Thre
Haupteinschiffungshidfen waren Nagapattinam und Mahabalipuram. Sie
scheinen von dort aus zum grofiten Teil direkt nach Malaya gefahren zu sein,
denn in Burma oder Mittelsiam haben sie nur wenige Spuren hinterlassen. Ein
Vishnu in reinem Pallava-Stil wurde in Takuapa gefunden. Man kann daraus
schliefSen, dafs Takuapa seine Bedeutung als Eingangstor zur Region von Chaiya
bewahrt hatte. Sowohl &hnliche Statuen aus Si Maha Pot (Prachinburi),
Pechaburi, Surat und Vieng Sra als auch drei brahmanische Steinbilder aus dem
Takuapa-Tal lassen erkennen, dafs die Pallava von den gleichen Gebieten wie die
Gupta angezogen worden waren und dafs die quer tiber die Malaiische Halbinsel
verlaufenden Handelswege weiter benutzt wurden. Im Gebiet des Bujang fand
sich eine Tempelruine, in der man das Dach eines $ivaitischen
Miniaturbronzeschreines, eine Statue des Gottes Ganesa und einen Dreizack, das
Attribut des Gottes Siva, ausgraben konnte. Im Pallava-Stil gearbeitete Statuen
aus Nakhon Sithammarat und zwei Sanskritinschriften aus dem 6. bis 8.
Jahrhundert vom gleichen Fundort deuten darauf hin, daff der Trang von den
Pallava als eine den Isthmus {iiberquerende Strafle angesehen und benutzt
wurde. Eine Tamilinschrift aus dem 9. Jahrhundert, die bei den Statuen aus dem
Tal von Takuapa gefunden wurde, und die eine machtvolle
Kaufmannsvereinigung (manigraman) und ein Militarlager (senamukam) erwahnt,
konnte das Vorhandensein einer tamilischen Ansiedlung mit eigenen
Einrichtungen in dieser Gegend bestdtigen. Die Malaiische Halbinsel war
demgemifs einer der ersten Rdume Stidostasiens, der indisiert werden sollte.
Einige der frithesten indischen Niederlassungen, auf die sich chinesische Berichte
beziehen, lagen auf der Halbinsel, die fiir die meisten den Golf von Bengalen
tiberquerenden indischen Schiffe die erste Landmarke nach langer Seereise
bedeutete.

Im 8. Jahrhundert geriet der nordliche Teil der Malaiischen Halbinsel unter
den Einflufd des Pala-Reiches, das, wie wir schon gesehen haben, eine wichtige
Rolle in der Ausbreitung des Mahayana-Buddhismus spielte. Die Pala-Dynastie
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schiitzte und forderte die berithmte Nalanda-Universitdt in der Ndhe Rajagrhas,
der Hauptstadt von Magadha. Zur Universitdt gehorte eins der grofiten und
reichsten Kloster der ganzen Welt. Gegen Ende des 7. Jahrhunderts lebten dort
tiber zehntausend Menschen, und die Universitidt bezog ihre Einkiinfte aus tiber
zweihundert Dorfern. Die Nalanda-Universitdt war ein beriihmtes
Bildungszentrum; viele Pilger aus aller Welt kamen nach Nalanda, um unter
weltberiihmten Gelehrten zu studieren und um sich wertvolle Texte, Statuen
und Reliquien zu verschaffen. Die Lehre der Universitdt war in erster Linie die
Mahayana-Richtung des Buddhismus, die aber mit Sivaitischen und tantrischen
Elementen und sogar mit Schamanismus vermischt war. Sein Einfluf§ war in
Kambodscha besonders stark, wo Konig Yasovarman I. (889-900) fiir sich die
Abstammung von Agastya in Anspruch nahm und gegen Ende des 9.
Jahrhunderts eine Abart der nagari-Schrift von Magadha einfiihrte. Diese Schrift
war seit dem spdten 8. Jahrhundert in Java in Gebrauch, wo die maéchtige
javanische Dynastie der Sailendra auch enge Beziehungen zu Nalanda unterhielt.
Ein Sailendra-Kénig lie dort sogar ein Kloster bauen.

Das bis jetzt fritheste in Java gefundene Standbild einer Hindugottheit ist eine
Vishnustatue, die 1952 in Tjibuaja in Westjava entdeckt wurde. Sie zeigt enge
Verwandtschaft mit Pallavastatuen des 6. und 7. Jahrhunderts. Die ersten
indischen Ansiedler, die nach Java kommen sollten, kamen wahrscheinlich aus
Gujerat im Westen und Kalinga und Orissa im Osten Indiens. Es wird
tiberlieferungsgemafd angenommen, dafs sich die ersten indischen Ansiedler aus
dem Westen Indiens im Jahr 75 unter einem Fiirsten Aji Saka in Indien
einschifften, aber wegen Ausbruches der Pest wieder umkehren mufiten. Es ist
wiederum Uberlieferung, da8 603 der Konig von Gujerat, der einen Bericht tiber
den Versuch des Fursten Aji Saka besas, den Verfall seines Reiches
voraussehend seinen Sohn mit fiinftausend Siedlern, darunter gelernte
Handwerker, Landwirtschaftsexperten, Arzte und Offiziere, auf sechs Schiffen
nach Java entsandte.

Die interessanten Tempel des Dieng-Plateaus oberhalb Wonosobos in
Mitteljava gehoren ins 8. oder 9. Jahrhundert und daher zu den éltesten Javas. Sie
sind alle Sivaitisch und wahrscheinlich &lter als die Sailendra-Dynastie. Das
Plateau von Dieng liegt in einem schwer zugénglichen Gebiet schwefliger
Quellen, ist an allen Seiten von hohen Bergen umgeben und wahrscheinlich seit
frihesten Zeiten ein geheiligter Bezirk gewesen. Der Komplex kleiner, fast
Miniaturtempelchen, die auf diese unfruchtbare und verlassene Ebene gestellt
sind, gehort zu den merkwiirdigsten aller architektonischen Uberreste des alten
Javas.

Die indischen Einfliisse im Osten Indonesiens und auf den Philippinen waren
prononzierter, als viele Fachleute bis heute zuzugeben geneigt sind, obgleich sie
wahrscheinlich diese Gebiete etwas spédter als den Westen Indonesiens erreicht
hatten. Haufig trifft man bei den Philippinischen Sprachen, einschliefilich des
Tagalog auf Luzon, des Sugbuhanon auf Cebu und des Maranao auf Mindanao,
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auf Wurzeln aus dem Tamilischen und dem Sanskrit. Zwei indische Statuen, ein
Ganesa und ein Siva, sind auf der Insel Mactan in der Nahe Cebus gefunden
worden.8 Im nordlichen Luzon gibt es eine Sprachengruppe, die Kalinga
genannt wird. Dieser Name taucht auch, wie wir sahen, auf Java und in
Kambodscha auf und deutet auf uralte Verbindungen zu Orissa hin. Die
Silungan-Erzdhlung, die auf der Insel Siasi im Sulu-Archipel noch lebendig ist,
berichtet von einem Helden, der Indra hiefs, und Geschichten tiber Indrapata
erzdhlt man sich noch unter den Magindanao von Mindanao. Eine mogliche
Erklarung des Namens Bisaya ist diese: er entstammt der gleichen Wurzel wie
die Namen Jaya und Vijaya, die sich in den Namen der koniglichen Dynastien
Kambodschas, Champas und Javas finden lassen. Einer der traditionellen Helden
Negros (Bisaya-Inseln) wird Hari sa Bukid genannt, was >Konig der Berge«
bedeutet. Dieser Titel wurde hdufig, wie wir gesehen haben, von den Herrschern
indisierter Staaten anderswo in Stidostasien benutzt. Noch im 15. Jahrhundert
trugen verschiedene Sultane Sulus den indischen Titel Maharadscha, und einer,
Nairud-Din (1493-1509), wurde Digunung (von dem Berge) angesprochen. Noch
heute benutzen die primitiven Batak von Palawan eine Schrift, die von einer
indischen Vorlage abgeleitet ist.

3. Funan und die frithen indisierten Staaten des siidostasiatischen Archipels

Funan

Der stidliche Teil Indonesiens und besonders das reiche Delta des Mekong
gehorten zu den ersten Gebieten Sitidostasiens, die indischem Einflufs
unterworfen waren. Diese Gebiete wurden der Kern des ersten indisierten
Konigreiches, von dem wir ausfiihrliche Kenntnisse haben. Dieses Konigreich,
das uns nur unter seinem chinesischen Namen Funan bekannt ist, dehnte seine
Macht zwischen dem 2. und 6. Jahrhundert fast ganz tiber den stidlichen Teil des
heutigen Kambodscha und StidVietnams aus. Wahrscheinlich kontrollierte es
auch Teile von Siam, Malaya, Java und Burma. Es lag strategisch an der
Uberlandhandelsstrafe, die an der burmesischen und siamesischen Kiiste
entlangfiihrte, und an zwei grofieren Seewegen, von denen einer den Golf von
Bengalen tiberquerte, tiber den Isthmus von Kra und durch den Golf von Siam
lief, der andere die Kiiste von Sumatra hinunter und durch die Sundastrafse
zwischen Sumatra und Java fiihrte. Funan lag in der Néahe eines an Gewtirzen,
Gold, aromatischen Ho6lzern und anderen Luxusgtitern reichen Gebietes, die in
China und im Westen sehr gesucht waren. Es besafs fruchtbare, fiir die
Reiskultur geeignete Schwemmlandebenen.

Das Mekong-Delta mufd urspriinglich ein ungastliches Gebiet gewesen sein,
voller Mangrovensiimpfe und von Ilangsam fliefenden Gewdssern
durchschnitten. Es war eine der grofiten Leistungen der Funanesen, dieses Gebiet
durch ein ungeheures und verwickeltes Ent- und Bewd&dsserungssystem zu
kultivieren. Fachleute behaupten, dafs dieses Werk nur unter sachkundiger
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indischer Leitung ausgefiihrt werden konnte. Es gibt dafiir aber wenig Beweise,
und man mufs dabei bedenken, daf3 gleichermafsen verwickelte und viel éltere
Bewdsserungssysteme in Stidostasien existierten, ehe der indische Einflufs sich
bemerkbar machte. Die Bevolkerung Funans wohnte in grofien, an und in Seen
gelegenen Stddten, die durch Erdwerke und Grdben voller Krokodile - wie
chinesische Quellen berichten - geschiitzt waren. Ihre Haduser erbaute sie auf
Pfdhlen, man konnte sie durch Kanile erreichen. Andere Kanile verbanden eine
Stadt mit der anderen und bildeten die direkte Verbindung zum Meer.

»Funanc« ist die moderne Aussprache zweier chinesischer Schriftzeichen, die
frither b'iu-nam ausgesprochen wurden und anscheinend eine Umschreibung des
Wortes bnam, jetzt phnom = Berg, der Khmersprache sind. (Zum Beispiel: Phnom
Penh.) Der Herrscher Funans wurde >Konig der Berge« genannt. Das war, wie
wir spdter sehen werden, ein hochbedeutsamer Titel. (Sanskrit: parvatabhupala
oder sailaraya, Khmer: kurung bnam.) Die Hauptstadt war Vyadhapura; die Stadt
der Jager in der Néahe des Hiigels von Ba Phnom. Der tibrige Teil des
Konigreiches hat wahrscheinlich aus einer Anzahl gleicher stddtischer
Siedlungen bestanden, jede unter ihrem ortlichen Herrscher. Chinesischen
Berichten entnehmen wir, da8 Kaundinya, der erste Konig Funans, sieben dieser
Stadte seinem Sohn zu Lehen gab. Das ldfit auf eine dezentralisierte und
feudalistische Organisation schliefen. Im 3. Jahrhundert schrieben zwei
chinesische Gesandte Berichte iiber das Konigreich Funan. Einer von ihnen,
K’ang T’ai, meldet, dafd der erste Herrscher Hun T'ién oder Kaundinya geheifien
habe, dafs er von Indien, Malaya oder den siidlichen Inseln gekommen sei, und
daff er eine eingeborene Konigin, genannt Liu Yeh, geheiratet habe. Das
»>Geschichtswerk der Liang« erwdhnt einen gewdhlten Konig, Fan Shi-man, der
ein grofier General war. Er eroberte nicht nur mehrere benachbarte Konigreiche,
sondern liefS auch grofie Schiffe bauen, mit denen er tiber das Meer segelte, um
weiter entfernte Reiche anzugreifen. Fan Shi-mans Einflufigebiet erstreckte sich
wahrscheinlich im Osten bis Nha-Trang. Von dort stammt die bemerkenswerte
Stele von Vo6-canh, das Werk eines seiner Nachfolger, auf der er unter dem
Sanskritnamen Sri Mara aufgefiihrt ist. Im Stiden wird er den nérdlichen Teil der
malaiischen Halbinsel kontrolliert haben, der wahrscheinlich das Ziel seiner
maritimen Expeditionen war. Im Westen scheint er die Eroberung Niederburmas
versucht zu haben. Bei einem Unternehmen gegen Kiu-liu, die Goldene Grenze,
ereilte ihn der Tod. Der Name Kiu-liu konnte mit dem Pali-Ausdruck
Suvannabhumi (Goldenes Land) oder mit der Sanskritbezeichnung
Suvarnakudiya (Goldene Mauer) zusammenhdngen. Man benutzte beide, um
Niederburma zu umschreiben. Wie grofs auch immer die Ausdehnung seiner
Eroberung gewesen sein mag - regiert wurde Fan Shi-mans Reich anscheinend
nach indischem Muster mit einem Maharadscha oder Obersten Herrscher und
zahlreichen Vasallenkonigen. Unter der Regierung von Fan Shi- mans Neffen,
Fan Chan (225-245), der die Macht usurpiert hatte, wurden die ersten
Beziehungen zu indischen Herrschern aufgenommen. Ein Verwandter des
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Ko6nigs mit Namen Su Wu wurde als Gesandter nach Indien geschickt. Er fuhr
den Ganges hinauf bis an den Hof eines Herrschers, der moglicherweise der
Murunda-Dynastie angehorte. Als er nach vier Jahren zurtickkehrte, brachte er
vier indo-skythische Pferde als Geschenk mit in die Heimat. Einige Gelehrte,
vornehmlich Sylvain Levi, haben vermutet, daff die Konige von Funan mit der
Murunda-Dynastie verwandt waren. Die Eroberungen des Gupta-Herrschers
Samudragupta zwischen 335 und 375 in Sitidindien sowie die vollstandige
Unterwerfung des Pallava-Herrschers und seiner Vizekonige mochte wohl viele
der fithrenden Familien Siidindiens veranlafst haben, nach Siidostasien
auszuwandern. Die Ankunft eines indo-skythischen Herrschers in Funan konnte
eine Folge davon gewesen sein. Goloubew schreibt einige der frithesten
funanesischen Statuen indo-skythischem EinflufS zu. Er weist auf die skythische
Tracht dieser Statuen hin mit dem mitraférmigen Kopfputz, dem langen Rock
und den hohen Stiefeln. Diese Tracht dhnelt der Ausriistung der indischen und
indochinesischen Krieger gar nicht. Die Bronzetrommel, die Makalamau genannt
wird und aus dem 3. Jahrhundert stammt, lieferte Heine-Geldern weitere
Beweise. Die dort dargestellten vier Pferde, so meint er, konnten die vier Pferde
sein, die Fan Chans Gesandtschaft mitgebracht hatte, zumal Reiter und
Pferdehalter in Tuniken, lange Stiefel und mitraférmigen Kopfputz gekleidet
sind. Inschriften in Angkor erwdhnen auflerdem mehrmals die fremdartige
Erscheinung des Sakabrahmana, des skythischen Brahmanen.

Die >Geschichte der drei Konigreiche« berichtet, das auch Fan Chan im Jahre
243 eine Gesandtschaft nach China geschickt habe. Er sandte dem Kaiser
Musikanten und bot ihm auch verschiedene Landesprodukte zum Geschenk an.
Diese Musikanten waren schon im darauffolgenden Jahre in der Nidhe Nankings
als Orchester >bestallt<«.9

Die Einrichtung diplomatischer Beziehungen mit China fiihrte zur Entsendung
einer chinesischen Mission nach Funan. Von dort machte sich zwischen 268 und
287 eine Reihe von Gesandtschaften nach China auf den Weg. Die
Notwendigkeit, im 3. Jahrhundert mit Funan diplomatische Beziehungen zu
unterhalten, wird fiir das chinesische Reich der Wu wohl darin gelegen haben,
dafd Funan eine strategisch wichtige Position am Seeweg zur Malakkastrafie und
dem Isthmus von Kra einnahm. Die Wu-Kaiser, durch das Reich der Wei vom
Landweg in den Westen abgeschnitten, waren gezwungen, den Seeweg zu
benutzen.

Im Jahre 357 wurde, wiederum chinesischen Quellen zufolge, der Thron
Funans durch einen indischen Herrscher eingenommen, der den Titel Chandan
trug, den Konigstitel der Indo-Skythen. Im frithen 5. Jahrhundert finden wir
einen anderen Kaundinya an der Regierung. Er und sein Nachfolger unterhielten
reguldre diplomatische Beziehungen zu China. 503 erhielt Konig Jayavarman,
der 514 starb, von den Chinesen den Titel >General des befriedeten Siidens«.
Auch Jayavarman sandte einen Buddhistenmonch mit Namen Nayasena nach
China, um Unterstiitzung gegen den Konig von Champa zu erbitten. Als
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Geschenke fiir den Kaiser brachte Nayasena einige funanesische Buddhastatuen
mit.

Jayavarmans Hauptstadt war Vyadhapura, die - nach einem chinesischen Text
- 200 Kilometer vom Meer entfernt lag. Es ist hochinteressant, festzustellen, daf3
dies der genauen Entfernung zwischen Ba Phnom und Oc Eo an der Kiiste des
Golfes von Siam entspricht. Dafs Oc Eo eine blithende Seestadt war, zeigen die
dort gemachten bedeutenden archdologischen Funde. Man mochte deswegen
annehmen, dafd Oc Eo der von den Chinesen hauptsachlich benutzte Hafen war.

Unter den in Oc Eo gemachten Funden fand man romische Miinzen des
Antoninus Pius - in das Jahr 152 datiert - und des Marcus Aurelius, ein
Cabochon mit einem eingravierten sassanidischen Portrait, Ringe mit Inschriften
in einer indischen Schrift des 2. bis 5. Jahrhunderas, Intaglios mit hellenistischen
Motiven und viele andere Gegenstinde fremder Herkunft, darunter nicht
weniger als 916 kleine Goldgegenstinde, die, wie Louis Malleret kiirzlich
andeutete, von mediterraner Herkunft sind und mathematische Bedeutung
haben. Vielleicht sind sie fiir magische oder astrologische Zwecke benutzt
worden. Sie sind immer zwolfseitig, teils durchbrochen, teils massiv und mit
Kiigelchen verziert. (Ahnliche Gegenstinde, jedoch aus Glas gefertigt, sind an
vielen Handelswegen der Antike gefunden worden.) Malleret glaubt sogar, dafs
sie Hinweise dafiir sein konnten, dafi die neu-phythagoreische Lehre durch
Kaufleute des romischen Ostens nach Oc Eo gebracht wurde. Es ist sicher, dafs
diese Goldgegenstande und andere Dinge, die in Oc Eo entdeckt worden sind,
einen betrdchtlichen Umfang und eine bemerkenswerte Ausdehnung der
Handelsbeziehungen nicht zuletzt mit dem Westen anzeigen. Der Fund der
romischen Miinzen bringt Oc Eo mit einem Bericht aus der Geschichte der spaten
Han- Dynastie in Verbindung, der besagt, dafi eine Gruppe wahrscheinlich
syrischer Handler im Jahre 166, von Kaiser Marcus Aurelius entsandt, tiber den
Ostlichen Teil Indochinas nach China kam. Die Hindler fiihrten Elfenbein,
Rhinozeroshorner und Schildpatt mit sich.

Im Jahre 514 wurde Rudravarman, der Sohn einer koniglichen Konkubine,
Konig von Funan. Er regierte wahrscheinlich bis etwa 540 und ist
moglicherweise von seinem Vasallen Mahendravarman (Sitrasena) von Chen-la
vor 616 abgesetzt worden. Es wird angenommen, daf$ er in den stidlichen Teil
des Landes zog und dort eine neue Hauptstadt griindete: Na-fu-na, die Pelliot
Navanagara schreibt, deren Standort aber unbekannt ist. Wir wissen jedoch, dafs
zwischen 618 und 644 Gesandtschaften von Na-fu-na nach China geschickt
wurden. Eine Stele aus dem 7. Jahrhundert bezeichnet Rudravarman als den
Vorgéanger Bhavavarmans 1., des ersten bezeugten Konigs von Kambodscha in
der Pra-Angkor-Epoche.

Das vollige Fehlen funanesischer Texte in einer der Landessprachen macht es
uns unmoglich, genau zu sagen, was fiir eine Sprache die Funanesen benutzten,
ja sogar, zu welcher ethnischen Gruppe sie gehorten. Hochstwahrscheinlich
sprachen sie jedoch eine Mon- Khmer-Sprache, was als sicher gelten muf}, wenn
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das chinesische >Funan< wirklich bnam bedeutet. Die frithesten datierten
Inschriften in der Khmer-Sprache, die im Funan-Delta gefunden wurden,
stammen von 628/629. Das war ungefdhr die Zeit der Annexion Funans durch
die Khmer aus Chen-la. Chinesische Beschreibungen der Funanesen als
schwarzhdutig und kraushaarig entsprechen den physischen Merkmalen vieler
Gebirgsvolker Indochinas, die heute noch leben. Die Funan-Zivilisation zeigte
aufserdem eine Reihe von einheimischen Merkmalen, die unter siidostasiatischen
Volkern weit verbreitet sind. Besonders die Gewohnheit, Hiuser auf Pfihlen zu
errichten, und einige ihrer Brauche, wie das Gottesurteil in Strafprozessen und
die Hahnenkdmpfe, sind heute noch Allgemeingut vieler indochinesischer und
indonesischer Volker.

Nichtsdestoweniger war die Zivilisation Funans ausgesprochen indisiert.
Funan verdankte Indien seine Religion, seine Bestattungsriten, seine Schrift,
seine Sakralsprache und viel von seiner materiellen Kultur. Zu einem sehr frithen
Zeitpunkt wurde die Verehrung des Gottes Siva in der Form eines linga, einer
phallischen Verkorperung, als Staatsreligion eingefiihrt. Siva, urspriinglich eine
vedische Gottheit der Liifte (Rudra der Schreckliche), wurde spéter zu >Siva der
Zerstorende« und ein Teil der hinduistischen Trimiurti (Dreigestalt der
Hindugétter: Brahma-Vishnu-Siva) oder Dreieinigkeit. In Stidindien, Indochina
und Indonesien wurde Siva als Gott des stetigen Wechsels und somit der
Fortpflanzung verehrt. Gewohnlich wurde er durch ein linga dargestellt, das in
Indochina nach und nach stilisiert wurde, bis es nichts mehr war als ein
aufrechtstehender Zylinder mit quadratischer Basis, von einer Kuppel bekront.
Unter der Regierung Jayavarmans wird uns von einem Kult des Gottes
Maheévara-Siva berichtet, den man sich »unaufhérlich vom Mo-tan Berg
herabsteigend« vorstellte. Dies war wahrscheinlich der Heilige Berg, von dem
die Konige Funans ihren Namen tibernommen hatten, und wo das Standbild des
linga von Siva-Giriéa, »der in den Bergen Wohnende«, wie die Inschriften sagen,
aufgerichtet war. Der Siva-linga-Kult, mit dem Begriff eines geheiligten Berges
verbunden, sollte eine &duflerst wichtige Rolle in der religiosen Geschichte
Stidostasiens spielen, ganz besonders unter den Khmer, die ihn in einen
koniglichen Ahnenkult verwandelten, auf dem das politische und wirtschaftliche
System des Reiches weitgehend beruhte. Die Siva-Religion beeintrachtigte jedoch
die Austibung anderer Kulte in Funan nicht. Die Existenz des Vishnuismus ist
durch die Inschriften des Fiirsten Gunavarman, wahrscheinlich eines Sohnes
Jayavarmans, und dessen Mutter belegt. Das Vorkommen des Hinayana-
Buddhismus geht aus den Inschriften des Jayavarman selbst und seines
Nachfolgers Rudravarman hervor. So konnte Funan im spéaten 5. Jahrhundert ein
wichtiges Zentrum des Buddhismus werden. Unter der Regierung Jayavarmans
reisten zwei funanesische Monche mit Namen Sanghapala (oder Sanghavarman)
und Mandrasena nach China, um buddhistische Dokumente zu iibersetzen.
Sanghapala wurde, weil er ein feingebildeter wund vorzuglicher
Sprachwissenschaftler war, vom Kaiser Wu-ti mit der Ubersetzung heiliger Texte
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beauftragt, eine Aufgabe, die er in den 16 Jahren von 506-522 ausfiihrte. Er starb
524 in China.

Es muf$ auch ein erheblicher Synkretismus bestanden haben, wie er fur die
religivsen Ansichten und Praktiken der Bevolkerung Stidostasiens so
bezeichnend ist. Das >Geschichtswerk der Liang< beschreibt die Verehrung
bronzener Statuen mit zwei Gesichtern und vier Armen oder mit vier Gesichtern
und acht Armen. Von ihnen weiff man, daf sie Siva und Vishnu vereinigt unter
dem Namen Harihara dargestellt haben. Sogar im heutigen Kambodscha, das als
Konigreich dem Hinayana-Buddhismus anhédngt, sind die Bako, denen die Obhut
tiber das Preah Khan oder Heilige Schwert als Hort des Konigtums anvertraut ist
und die bei der Konigswahl helfen miissen, wenn die Thronfolge strittig ist,
Brahmanen, die durch ererbte Rechte die Aufgaben eines lingst ausgestorbenen
Konigskultes austiben miissen.

Ein weiteres wichtiges Merkmal der indischen Zivilisation, das zu einem
frithen Zeitpunkt angenommen wurde, war ein indisches Alphabet. Ungefdhr im
2. oder 3. Jahrhundert scheint eine nordindische Schrift eingefiihrt worden zu
sein. Sie ist derjenigen dhnlich, die fiir die V6-canh-Inschriften benutzt wurde.
Ihr folgte eine alterttimliche Schrift des Pallava-Typs, die auch in den gleichzeitig
indisierten Konigreichen Champa, Ostborneo und Westjava anzutreffen ist. Von
dieser Schrift wird angenommen, daf$ sie auch mit derjenigen verwandt ist, die
fur die Inschrift von Buddhagupta in der Ndhe von Kedah benutzt wurde, die
Kern der Zeit um 400 zuschreibt, und ferner der der Inschrift von Prasat Pram
Loveng in Funan, die vermutlich gegen Ende des 5. Jahrhunderts geschrieben
wurde. Die Pallava-Tafeln, kupferne Gesetzestafeln in Prakrit - im 3. oder 4.
Jahrhundert geschrieben - scheinen ihr Prototyp gewesen zu sein.

Sehr viele Spekulationen sind auch tiber den Gebrauch des Suffix -varman
angestellt worden, das man in den meisten koniglichen Namen Funans findet. In
denen der Khmer-Konige taucht es auf, und auch in denen der Champa und
anderer indisierter Staaten. Man vermutet, dafs es dem Schriftzeichen >Fan« der
chinesischen Texte entspricht. Im Sanskrit bedeutet das Wort varman Panzer,
Riistung, Schutz und damit auch Beschiitzer. Als Titel war es bei den Pallava
und den anderen Volkern Zentral- und Siidindiens im 3. und 4. Jahrhundert im
Gebrauch; zu der Zeit wurde es auch in Champa eingefiihrt. Wenig ist tiber die
funanesische Kunst bekannt. Chinesische Texte erwé&hnen einen prachtig
ausgestatteten koniglichen Palast, der aus kostbaren Holzern erbaut war. Im
Jahre 503 sandte Konig Jayavarman dem Kaiser von China eine Buddhastatue
aus Korallen und eine Elfenbeinstupa. Von einer funanesischen Konigin wird
berichtet, sie habe mit Gold eingelegte Bronzestatuen errichten lassen. Fiir keine
davon gibt es jedoch eine archdologische Bestdtigung. Bis jetzt liegt der einzige
grofiere Fundort bei Oc Eo. Hier wurden eine beachtliche Anzahl persischer und
indischer Funde aufder den bereits erwidhnten sassanidischen, hellenistischen und
romischen ans Licht gebracht. Der in Ba-the gefundene Kopf eines Buddha ist
wahrscheinlich die é&lteste in Funan entdeckte Skulptur. Auch goldene
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Schmucksachen sind in Mengen ausgegraben worden. Darunter mit Stierfiguren
verzierte Ringe und Siegelringe mit eingravierten kommerziellen Texten in
Sanskrit. Gleiche Texte finden sich auf Gemmen. Oft werden auch religiose
Szenen dargestellt. Intaglios mit figiirlichen Darstellungen, die eine Person auf
niedrigem Thron in koniglicher Gelassenheitl0 zeigen, ein Motiv, das in der
indischen Ikonographie sehr verbreitet ist, schienen sich einer betrdchtlichen
Nachfrage zu erfreuen. Man forderte auch zinnerne Amulette mit Vishnu- oder
Siva-Symbolen zutage. Das Museum in Saigon birgt eine bemerkenswerte
Sammlung von Funden aus Oc Eo. Darunter sind Schmelztiegel fiir die
Bronzeerzeugung und fiir die Herstellung von Glas, Petschafte, Edelsteinformen
und Pragestempel. Unter den spérlichen Funden chinesischer Herkunft, die in
Oc Eo ausgegraben wurden, sind einige buddhistische Bronzestatuetten der Wei-
Zeit und das Fragment eines Bronzespiegels aus der spaten Han-Periode.

Weil die meisten funanesischen Bauwerke aus Holz errichtet waren und daher
langst vermodert sind, ist es schwierig, eine Vorstellung von ihrer Architektur zu
bekommen. Die wenigen Reste der Ziegel- und Steinbauten, die erhalten
geblieben sind, lassen Gupta- und Nach-Gupta-Einflufs vermuten. Dies zeigt sich
in den Steinguterzeugnissen, den Kacheln, Wandpfeilern, Sdulen und anderen
Dekorationsstiicken. Stuckbekronungen aus Angkor Borei beweisen, dafd mit
Stuck verzierte Ziegelbauten, wie sie sich im prdangkorianischen Kambodscha
finden, auch in Funan existierten. Die Funanesen und spéter die Khmer scheinen
den Gebrauch von Ziegeln und Natursteinen auf Sakralbauten beschrankt zu
haben. Wahrscheinlich weil - wie Briggs annimmt - sie niemals das Prinzip des
»Echten Bogens< erlernten. Statt dessen errichteten sie tiberlappende und
Kragsteinmauerwerke. Wenn es gilt, grofle Zwischenrdume zu iiberspannen,
empfiehlt sich nattirlich diese Bauweise nicht, denn sie erfordert dicke Mauern
und ist daher unpraktisch fiir grofie Sdle und Paldste. Die grofiten
bekanntgewordenen Zentren sind Sambor und Pre Kuk. Sie liegen in dichtem
Dschungel in der Ndhe von Kompong Thom.

Von funanesischen Skulpturen hat sich vergleichsweise wenig erhalten. Ein
paar stehende Buddhafiguren aus Holz, die auf der Plaine des Jones (Binsenebene)
entdeckt wurden, sind im Gupta-Stil angefertigt und gehoren wahrscheinlich ins
4. Jahrhundert. Eine dieser Statuen, die jedoch bereits ziemlich verwittert ist,
zeigt Spuren von Mon-Einflufi. Sie steht jetzt im Museum von Saigon. Die ersten
unbestreitbar funanesischen Skulpturen haben wir in einer Gruppe von Vishnu-
Statuen aus dem 6. Jahrhundert vor uns. Die meisten von ihnen stammen aus
Phnom Da, dem heiligen Opferplatz der nahegelegenen Stadt Angkor Borei,
wohin - wie es scheint - Funans Hauptstadt zu diesem Zeitpunkt verlegt wurde.
Es ist interessant, zu bemerken, dafi dieses Gebiet Siidkambodschas ein
vielseitigeres Vorkommen von Natursteinen hat als das &dltere Zentrum Funans.
Gerade im 6. Jahrhundert tauchten die steinernen Skulpturen zuerst auf. Die
Phnom Da-Statuen kann man vermutlich der Regierungszeit des Konigs
Rudravarman zuschreiben, der, wie die Inschriften behaupten, ein gliihender
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Verehrer Vishnus war. Sie verraten ausgeprdgten Nach-Gupta- Einfluf3, jedoch
mit bestimmten wichtigen Unterschieden. Bemerkenswert ist, dafy sie beinahe
vollplastisch und freistehend sind, wogegen die indischen Skulpturen aus der
gleichen Zeit sich auf erhaben gearbeitete Reliefs an Stelen und dergleichen
beschranken. Aus der gleichen Zeit wie diese Vishnu-Darstellungen stammen
einige Buddha-Skulpturen. Die wichtigsten davon sind zwei stehende Buddhas
aus der Regierungszeit Rudravarmans, die in Vat Romlok entdeckt wurden und
jetzt im Museum von Phnom Penh stehen. Auch diese stehen unter dem Einflufs
des Nach- Gupta-Stils, sie sind aber geschlechtslos in der Art der meisten
stidostasiatischen buddhistischen Statuen. Georges Groslier ist der Meinung, dafs
sie zur Schule von Magadha gehéren und von eingeborenen Arbeitern unter
Anleitung indischer Lehrer geschaffen worden seien. Chinesischen Quellen
konnen wir entnehmen, dafi die Funanesen geschickte Verarbeiter von Gold,
Silber und Bronze, von Elfenbein, Korallen und Holz waren.

Der Wohlstand Funans und der Glanz seiner Zivilisation miissen
aufiergewohnlich gewesen sein. Die Chinesen, die wirklich nicht dazu neigten,
die Barbaren des Stidens zu loben oder sonstwie hervorzuheben, sprachen Funan
ihre hochste Bewunderung aus. Die Grundlagen des Wohlstandes von Funan
waren der Handel und die engen Bindungen an China, an dessen Kaiser die
Ko6nige Funans und ihre Vasallen Tribute zahlten. Die Eroberung Funans durch
Chen-la im 6. Jahrhundert ermoglichte es einigen der Vasallen, einen gewissen
Grad an Unabhingigkeit zu gewinnen. Funan selbst hielt sich noch ein paar
Jahre in Vasallenabhidngigkeit von Chen-la, bis es bald nach 627 endgiiltig
verschwand.

Die frithen indisierten Staaten Malayas und Indonesiens

Neben einem Amaravati-Buddha, der in Djember entdeckt wurde, ist der
friitheste Nachweis der Existenz indischen Einflusses in Java durch vier
Sanskritinschriften aus dem westlichen Teil der Insel belegt, einem Gebiet, das
sonst bemerkenswert arm an epigraphischen und arch&dologischen
Hinterlassenschaften ist. Diese Inschriften, die man ungefdhr um 450 zu datieren
hat und die ein wenig jiinger sind als die Inschriften von Milavarman in Borneo,
waren das Werk Puarnavarmans, des Konigs eines Staates, der sich Taruma
nannte. Der Name Taruma ist in einem FlufSnamen in der Ndhe Bandungs, Tji
Tarum, erhalten geblieben. Auch in Siidindien in der Ndhe des Kap Komorin
kann man ihn finden. Der indische Historiker Chatterjee glaubt, dafd sich der
Name in dem javanischen Wort fiir Indigo tarum erhalten habe. Indigo wéchst in
Westjava in reicher Fiille. Die Schreibweise der Inschriften ist fast identisch mit
derjenigen, die in Miulavarmans Inschrift benutzt wurde, und sie ist den
Champainschriften Bhadravarmans I. nicht undhnlich. Das Sanskrit ist gut, die
Bildhauerarbeit gewandt.

Parnavarman scheint ein vishnuitischer Herrscher gewesen zu sein, denn eine
dieser Inschriften zeigt ein paar Fiifse und sagt: »Diese Fiifse, vergleichbar denen
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des Vishnu, sind die Schritte des Erhabenen Purnavarman, des Koénigs von
Tarumanegara!« Er befafite sich aufierdem mit Bewdsserungsarbeiten. Man hat
versucht, Taruma mit To-lo-mo zu identifizieren. To- lo-mo wird im
»>Geschichtswerk der Liang« als ein Staat erwédhnt, der in den Jahren 528 und 535
Gesandtschaften nach China schickte und der, wie die >Neue Geschichte der
T’ang« meldet, eine weitere Gesandtschaft zwischen 666 und 669 auf den Weg
gehen lies. Nach 669 hort man nichts mehr. Das ldf3t vermuten, daff Taruma von
Sri Vijaya, dem Konigreich auf Sumatra, erobert wurde, dessen Macht sich
wdahrend des 7. Jahrhunderts nach Java ausdehnte.

Eine Gruppe von Inschriften, die in Ostborneo in der Ndhe des Mahakam-
Flusses in Kutei gefunden wurde und die auf das Ende des 4. Jahrhunderts
zurtickgeht, tibermittelt uns den Namen eines Konigs, der sich Malavarman,
Enkel von Kundungga und Sohn des Asvavarman, nannte. Er wird als der
Vamsakartri oder Griinder der Dynastie bezeichnet. Die Sprache der Inschrift ist
Sanskrit, die Schrift Pallava. In der Nidhe der Inschriften sind steinerne
Darstellungen von Hindugottheiten und ein kleiner goldener Vishnu gefunden
worden. Ein sehr feiner Gupta- Bronze-Buddha von ungefdhr gleichem Alter
wurde in Kota Bangun entdeckt, das auch in Kutei liegt. In Westborneo verraten
indischen Einflufd die Felsinschriften von Batu Bahatin in der N&he des Tekarek-
Flusses. Diese Inschriften sind buddhistisch und stammen wahrscheinlich aus
dem 6. Jahrhundert. Aus Sambas kommen zwei stehende Buddhafiguren im
Gupta-Stil und ein merkwiirdiges Weihrauchfdfichen in indischer Machart.
Eigenartigerweise ist das Réaucherfdfichen mit Hahnen geschmiickt. Hahne
finden sich gewohnlich als Leitmotiv und Verzierung an Dong-son-Stiickchen.
Dafi sie eine besondere Bedeutung in der indischen Religion haben, ist nicht
bekannt.

Das fritheste in Sumatra bekannt gewordene indische Objekt ist ein
Amaravati-Buddha, der in der Néhe Palembangs gefunden wurde. Er ist aus
Granit hergestellt, einem Gestein, das in dieser Gegend unbekannt ist. Deswegen
konnte er in Bangka geschaffen worden sein. Bangka wurde anscheinend seit
frithester Zeit von indischen Seefahrern angelaufen. Verschiedene andere
indisierte Staaten, die in den chinesischen Geschichtswerken erwidhnt werden,
wie Ye-p'o-t'i, Cho-p’o, Ho-lo-tan und Kan-t'o-li, konnen in Java, Sumatra oder
auf der Malaiischen Halbinsel gelegen haben.

Die Existenz eines anderen indisierten Staates auf der Malaiischen Halbinsel
ist etwas besser belegt, obgleich seine genaue Lage unbekannt ist. Es handelt sich
um den Staat Langkasuka, von dem einige Wissenschaftler annehmen, er habe
an der Westkiiste der Halbinsel, im heutigen Kedah, gelegen. Dagegen
behaupten andere, man habe ihn an der Ostkiiste zu suchen mit der Hauptstadt
in Patani. Er konnte sich von Kiiste zu Kiiste erstreckt haben und damit eine der
frithesten Uberland-Handelsrouten zwischen Indien und Indonesien unter seiner
Kontrolle gehabt haben. Aufierdem ist es so gut wie sicher, daff er mit den
golderzeugenden Gebieten von Kelantan und Pahang in Verbindung gestanden
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hat. Dieser Name hat sich in dem Flufsnamen Langkasuka von Patani und in dem
mythischen Land Alang-kah suka der malaiischen Folklore erhalten.

Das >Geschichtswerk der Liang« gibt an, daf8 Lang- ya-hsiu (Langkasuka) im
frithen 2. Jahrhundert n. Chr. gegriindet wurde. Unter den Funan
tributpflichtigen Staaten ist es nicht aufgefiihrt, doch schickte es im 6.
Jahrhundert vier Gesandtschaften nach China. Das ldfst vermuten, dafs
Langkasuka durch den Niedergang des Staates Funan seine Unabhidngigkeit
erlangte. Chinesische Quellen sagen uns auch, dafd die Hauptstadt Langkasukas
Mauern aus Ziegelsteinen hatte und der Konig und seine Edelleute rosafarbene
Seidenschals, goldene Giirtel und Ohrringe aus Edelmetall trugen. Verliefd der
Konig seine Residenz, reiste er auf einem Elefanten und wurde von
Trommelschlag, wehenden Fahnen und bewaffneten Gefolgsmannen begleitet.

Uberreste buddhistischer stupas, Bruchstiicke buddhistischer Inschriften aus
dem 4. Jahrhundert sowie eine bronzene Buddhafigur aus dem 5. Jahrhundert,
alles an Fundstellen in Kedah, Perak und in der Provinz Wellesley entdeckt,
lassen erkennen, dafs der grofite Teil des nordlichen Malaya zu jener Zeit
buddhistisch und Langkasuka wahrscheinlich ein buddhistischer Staat war. Um
das 7. Jahrhundert spielte Langkasuka eine wichtige Rolle am Seeweg nach
Indien, doch etwa um das 10. Jahrhundert hatte es seine Stellung verloren und
war unter die Oberherrschaft Sri Vijayas geraten.

Ein anderer frither Staat war ’an-P’an. Er schickte seine erste Gesandtschaft
im Jahre 424 nach China. Wahrscheinlich lag er am Golf von Siam. Chinesischen
Quellen zufolge war er stark indisiert. An seinem Hofe hielten sich viele
Brahmanen auf, und in seinen Klostern wurden die heiligen buddhistischen
Schriften studiert.

Tambralinga, den Chinesen als Tan-mei-liu bekannt, mit der Hauptstadt in
Ligor an der Ostkiiste der Malaiischen Halbinsel, bestand wahrscheinlich bereits
seit dem 2. Jahrhundert; denn seine Erwdhnung in dem in Pali abgefafiten
buddhistischen Kanon geht bis in diese Zeit zurtick. Ein anderer in den
buddhistischen Texten erwidhnter Staat ist Takkola, der wahrscheinlich an der
Westkiiste des Isthmus von Kra gelegen hat, aber auch weiter siidlich
ausgemacht werden konnte. Ptolemaios erwdhnt ihn als takola emporion
(takoAa Epmopiov).

Alle diese Kiistenstaaten miissen als Handelsniederlassungen an den
Verkehrswegen zwischen Indien und China zu Bedeutung gelangt sein. Als
Ergebnis der unsicheren Verhéltnisse in China zwischen dem Zusammenbruch
des Han-Reiches im frithen 3. Jahrhundert und dem Aufkommen der T’ang-
Dynastie im Jahre 618 sowie dem volligen Verschwinden des direkten Handels
zwischen dem romischen Imperium und dem Osten waren diese Staaten in der
Lage, sich sechs Jahrhunderte hindurch zu behaupten.

4. Der Einfluf der indischen und chinesischen Besiedlung auf die
siidostasiatischen Gesellschaftsformen
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Der indische  Einfluss auf  gesellschaftliche und  politische
Organisationsformen

Die Gemeinschaften vieler siidostasiatischer Volker hatten sich, wie wir schon im
ersten Kapitel bemerkt haben, bereits vor dem Auftreten indischen Einflusses in
hohem Maf3e entfaltet. Sie besafien verwickelte politische Organisationen - wenn
auch nur auf dorflicher Ebene -, sie kannten die Anwendung fortschrittlicher
Techniken bei der Bewdsserung und in der Landwirtschaft, und ihr Handwerk
war hoch entwickelt. Viel von ihrer bodenstindigen Lebensart und viele
eingeborene Kunstformen haben sich mehr oder weniger unverdndert bis auf
unsere Tage erhalten; besonders ihre verschiedenartigen Formen
gesellschaftlicher Organisation - das Matriarchat der Minangkabauner, das
Patriarchat der Balinesen, das Klassensystem Letis und Timors, in Celebes die
Oligarchie und die Stammesbtindnisse Serams, um nur einige zu nennen. Auch
in rein geistigen Dingen ist der Widerstand gegen fremde Einfliisse oftmals
bemerkenswert heftig gewesen. Uralte volkstiimliche animistische und magische
Bekenntnisse sind niemals ganzlich durch Hinduismus oder Buddhismus oder
den Islam {iberlagert worden; tiberliefertes adat oder Gewohnheitsrecht ist
niemals von hinduistischen oder islamischen Gesetzsammlungen verdrangt
worden, sondern wurde mit ihnen verschmolzen.

Der Indisierungsprozefs Stidostasiens glich dem, mit dem sich die Arier
anfangs zu Herren der bodenstindigen Bevolkerung Indiens machten. Das
Klassensystem der Arier entwickelte sich nach und nach zu einem Kastensystem,
in dem die Priesterkaste vorherrschend wurde. Als sich die arische Kultur tiber
Indien ausbreitete, waren es die brahmanischen Priester, die sich die Herrschaft
tiber die unterworfenen dravidischen Volker anmafiten. Man gebrauchte ihre
magische und rituelle Macht, um zentralisierte biirokratische Regierungsformen
einzurichten, und sie waren es, die, den Wegen der Hdndler und Kaufleute
folgend, indisches Gedankengut an die Hofe stidostasiatischer Herrscher
brachten. Die wirklich von Handelsvorhaben beanspruchten Inder konnten
niemals all die verwickelten religiosen Ideen und Riten, die gebildete Sprache,
die hochentwickelten Kunstformen und die gesellschaftlichen und politischen
Systeme verbreitet haben, von denen die frithesten Inschriften und andere
Tatsachen Zeugnis ablegen. Solche Dinge konnten nur durch die Brahmanen
tibermittelt worden sein. Es wird daher den Tatsachen nicht gerecht, wenn man
versucht, den Prozefy der Indisierung einzig mit Begriffen und Vorgiangen aus
der Handelswelt zu erkldren. Es ist auch nicht moglich, dafs eine Kolonisierung
auf lange Sicht stattgefunden hatte; denn wenn das so gewesen wire, hédtte man
doch wohl die in Indien landestiblichen Sprachen, Handwerke und vor allem das
Kastensystem gleich mit eingefiihrt. Dies alles geschah in Stidostasien im grofien
und ganzen nicht.

Die Rolle der Hindler
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Das soll aber natiirlich nicht heifsen, dafs die indischen Kaufleute keinen
kulturellen Einflufs gehabt hitten. Im Gegenteil, allein die Tatsache, dafs sie, wie
die Italiener im Mittelalter in der Levante, gezwungen waren, sich in der Nahe
der Stiddte niederzulassen, oder in der Ndhe der Hofe der Liander, mit denen sie
Handel trieben, weil die stidostasiatischen Herrscher und Adligen die
beherrschende Position im gesamten Handel innehatten, liefs zwischen beiden
Gruppen starke Bindungen entstehen. Wahrscheinlich forderten die indischen
Kaufleute das Kommen der Brahmanen an die Hofe der Herrscher und die
Einftihrung ihrer hochst esoterischen Kultur, ihrer Theologie, Literatur und ihrer
Rechtskunde. Doch im allgemeinen geniigten die geschiftlichen Beziehungen
zwischen den Lidndern Ostasiens selten, um ganze Kulturen »auf dem
Handelswege« von einem Volk auf das andere zu {ibertragen. Es waren nicht
immer die Kiustengebiete, wo sich zwar Inder, wie die chinesischen, arabischen
und europdischen Handler, niederlieffen, in denen die ersten indisierten
Konigreiche lagen. Oftmals waren sie, besonders in Java, in den
unzugdnglichsten Gegenden des Landesinnern. Die Chinesen, die seit
Jahrhunderten in Indien, Indochina und der Inselwelt Handel trieben und dort
wohnten, verheirateten sich ungehemmt mit der ortlichen Bevolkerung, lebten
nach ihren charakteristischen Brauchen und betrieben ihre eigenen Gewerbe. Sie
hatten niemals einen bedeutenderen Einflufs auf die Sprache, Religion, Kunst
oder Einrichtungen des Landes, in dem sie sich aufhielten.

Chinesische Einfliisse

Man konnte den Einflufs der Chinesen in Stidostasien schlecht mit dem indischen
vergleichen. Denn jener war in erster Linie politisch und wirtschaftlich, wahrend
dieser kulturell war. Es war die traditionelle Ansicht der Chinesen, daf3 ihre
Zivilisation allen anderen {iiberlegen war und dafl nichts dabei herauskdme,
wenn man sich mit den Barbaren des Stidens abgdbe. Vornehmlich in Zeiten der
Schwiéche und Unsicherheit neigten die Chinesen dazu, Beziehungen jeder Art
zu Staaten jenseits ihrer Grenzen ganz abzubrechen. Selbst unter ihren stdrksten
Dynastien beschrdnkten sie sich im allgemeinen auf Handelsbeziehungen,
Austausch formeller Gesandtschaften und gelegentlich auf direkte militdrische
Eroberungen. Die meisten stidostasiatischen Staaten blickten dessenungeachtet
auf China als das grofite Reich auf Erden und die Quelle aller Zivilisation.
Kontakte zwischen China und Stidostasien sind bereits seit dem frithen 4.
Jahrhundert v. Chr. bekannt. Auf verschiedenen indonesischen Inseln sind
Tongefdfse und Kunstgegenstiande aus Bronze, die in die Zeit der Han-Dynastie
gehoren, gefunden worden. Unter ihnen befinden sich ein Gefaff aus Sumatra,
das auf 45 v. Chr. zu datieren ist, und eine Schale, die auch in Sumatra entdeckt
worden ist und die mit Darstellungen menschlicher Figuren in chinesischer
Bekleidung und Pferden im Han-Stil graviert ist. Gewisse Ziermuster, die von
den Dayak und den Ngada der Insel Flores benutzt werden, sind spaten Chou-
Dessins des frithen 3. Jahrhunderts eng verwandt. Es besteht sogar die
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Moglichkeit, daff die megalithischen Skulpturen Pasemahs in Sumatra Han-
Einflufs erkennen lassen. Diese diirftigen Beweisstiicke jedoch weisen nicht auf
reguldre Handelsbeziehungen hin.

Nach der Eroberung Tongkings durch die Chinesen und der intensiven
Sinisierung, die ihr folgte, wurden etwas dauerhaftere Beziehungen zwischen
China und den stidostasiatischen Staaten eingerichtet, die zu jener Zeit einer
grofien Vielfalt indischen Einflusses ausgesetzt waren. Der Gegensatz zwischen
diesen indisierten Konigreichen, die von unabhdngigen eingeborenen
Monarchen regiert wurden, und der chinesischen Provinz Giao-chi, durch
Gewalt erobert und von einer Besatzungsarmee regiert, veranschaulicht die
unterschiedlichen Arten, auf die die Inder und die Chinesen ihren Einfluf in
Stidostasien zur Geltung brachten. Diese chinesische Eroberung war jedoch die
erste Etappe zu einer neuen Ausweitung des Handels zwischen Indien und
China. Zur Zeit der Stid-Sung- (420-479), der Sui- (581-618) und der T"ang- (618-
906) -Dynastien kamen hdufig Tributgesandtschaften aus Stidostasien nach
China, die den Handelstitigkeiten neuen Schwung gaben. Im 9. Jahrhundert
begannen die Araber, die man gezwungen hatte, sich aus den chinesischen
Hafen zurtickzuziehen, die Hifen Stidostasiens als Treffpunkte fiir ihre
Transaktionen mit den chinesischen Kaufleuten zu benutzen. Besonders Kedah
wurde der grofie Versammlungsort chinesischer und arabischer Schiffe und ein
Handelszentrum fiir Gewtirze, aromatische Holzer und andere siidostasiatische
Erzeugnisse. Palembang profitierte auf die gleiche Weise. Fiir den Einkauf
chinesischer Waren machten die Araber auch von den Philippinen Gebrauch. Zu
dieser Zeit exportierten die Philippinen Perlen, Wachs, Baumwolle, Betel und
Stoffe und importierten Gold, Porzellan, Rosenkrdnze wund eiserne
Gebrauchsgegenstdnde.

Im Jahre 971 wurde in Kanton der Kaiserliche Seezolldienst reorganisiert, um
mit diesem weitgehend erweiterten Handel zusammenarbeiten zu kénnen. In
den letzten Jahren des 10. Jahrhunderts war der gesamte Handel zum
Staatsmonopol erkldart worden und Zollinspektorate in Hangchau, Ningpo und
Chtian- chau eingerichtet. Eine kaiserliche Mission wurde ausgesandt, um die
Kaufleute der >siidlichen Barbaren« zu bewegen, chinesische Hadfen anzulaufen,
in denen man ihnen besondere Importgenehmigungen zubilligen wiirde. Das
Ergebnis war, daf$ sich der Handel rapide entwickelte. Zwischen 1049 und 1053
stieg der jdhrliche Import von Elefantenzéhnen, Rhinozeroshornern, Perlen,
Edelholzern, Gewiirzen, Weihrauch und dhnlichen Giitern auf das Zehnfache.
Fiir diesen Reichtum an Importgiitern zahlten die Chinesen mit Gold, Silber und
Kupfermiinzen, mit Porzellan, Stoffen, Salz, Reis, Zucker, Weizen und
Zeremonienartikeln wie Sonnenschirmen.

Wihrend des 11. Jahrhunderts begannen die Chinesen, sich tiber die Inselwelt
auszubreiten, und richteten tiberall dort auf den Philippinen und Molukken
Handelsniederlassungen ein, wo sie eine starke Eingeborenen-Regierung
antrafen. Um die Mitte des 14. Jahrhunderts handelten die Philippinen noch auf
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Befehl des Ming-Kaisers mit den Staaten Incbchinas. Chinesische Schiffe fuhren
mit dem Nordostmonsun aus, an der Kiiste Asiens entlang, und kehrten mit dem
Siidwestmonsun iiber Borneo, Luzon und Formosa wieder zuriick. Die nach
Sulu, Borneo oder sogar Java bestimmten Schiffe segelten iiber die Philippinen
nach Stiden. Vom 14. Jahrhundert an gab es auch in Borneo extensiven
chinesischen Handel und Niederlassungen. Der riesige Hafen Chiian-chau, von
den Arabern Zaytun genannt, war der bedeutendste Mittelpunkt der gesamten
Handelsaktivitdt Chinas und erregte gleicherweise die Bewunderung Marco
Polos wie Ibn Battatahs.

Zwischen 1405 und 1431 erhohten ausgedehnte Seereisen fithrender
chinesischer Eunuchen die Seegeltung Chinas und erweiterten seine
Handelsbeziehungen. Der Zweck dieser Reisen war nicht nur die Beschaffung
exotischer Erzeugnisse wie Juwelen und Straufienfedern, sondern auch Chinas
langsam dahinschwindenden politischen Einflufs in den fremden L&ndern
wieder zu festigen. Der Eunuch Cheng-ho zum Beispiel reiste 1405 von Shanghai
nach Indochina, Malaya, Sumatra, den Philippinen und Ceylon. Er setzte Tribute
fest und dréangte dort, wo es ihm erforderlich schien, die chinesische Macht mit
Gewalt auf. Andere, diesem gleichende Unternehmen waren nach Aden, Ost-
Afrika und der Inselgruppe der Marianen gerichtet.

Der Handel mit keramischen Erzeugnissen {ibermittelt uns ein
ausgezeichnetes Bild von Art und Umfang chinesischer Betriebsamkeit in
Stidostasien. Es ist bewiesen, daf3 chinesische Erzeugnisse seit den frithesten
Zeiten nach Japan, den Philippinen und der indonesischen Inselwelt ausgeftihrt
worden sind. Ein betrédchtlicher Teil dieses Handels wurde durch indische und
arabische Kaufleute abgewickelt, deren Hauptstiitzpunkte Kanton, Chiian-chau
und andere Hifen an der Stidostkiiste Chinas waren. Am bedeutendsten
Warenstapelplatz des Ostens, in Palembang, wurden chinesische Keramikwaren
gegen Erzeugnisse Indiens und des Mittleren Ostens getauscht. Als sich spater
der Seeweg von Stidchina entlang den Kiisten Annams, Champas, Kambodschas
und Siams herausbildete, wurde Ayuthya, die Hauptstadt des Reiches der Thai,
ein bedeutender Mittelpunkt des Handels auf dieser Route. Von Ayuthya gingen
die Erzeugnisse Chinas auf die Markte Indiens und des Westens; nach Patani,
Malakka und Java. Nach einer gewissen Zeit schickte man dann auch seine
eigenen Topferwaren, die in den Brennofen Savankaloks gefertigt worden waren,
auf die jene Waren weniger diskriminierenden Mairkte Javas, Borneos und der
Philippinen. Die Grdber aus der Zeit vor der spanischen Eroberung in Kay
Tomas auf Luzon enthielten Keramiken aus China, Siam und Annam.
Sawankhalok-Ware wurde auch von den Japanern, die sie fiir die Teezeremonie
aufSerordentlich hoch schitzten, zusammen mit dem Bambusrohr aus dem Land
der Thai gekauft. Die Japaner beschafften sich diese Waren auf den Philippinen
und gaben ihnen daher den Namen Ruson-tsubo (Krtige aus Luzon) oder Ruson-
yaki (Luzonwaren).
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Die groflen Kriige, die zum Aufbewahren von Wasser, 0], Honig und Wein
dienten, wurden in groflen Mengen von chinesischen Provinzbrennereien und in
Sawankhalok hergestellt. Sie wurden tiber Martaban exportiert, von wo sie
entweder tiber See oder mit Elefantenkarawanen auf dem Landwege
transportiert wurden. In Indien wurde die Bezeichnung Martaban, Martavan
oder Martabani auf alle Keramikwaren angewendet, die den griinen Seladon-
Porzellanen der Ming-Zeit glichen, wahrend die Dayak diese Kriige martavanen
nannten. Ahnliche Kriige aus unglasiertem Ton schienen auch in Pegu hergestellt
und gleichfalls, tiber Martaban, Syriam, Bassein und andere burmesische Hifen
exportiert worden zu sein. Chinesische Waren erreichten Pegu von Yiinnan tiber
Bhamo, das aus sehr frither Zeit eine chinesische Gemeinde hatte.

In der Inselwelt wurden diese Kriige als heilig angesehen, und ihr Besitz galt
als ein Zeichen des Wohlstandes. In den Langhdusern Sarawaks sind noch
chinesische Kriige aus der Tang-Zeit zu sehen. Es sind die gleichen, die auf den
Basreliefs Prambanans und Borobudurs in Java abgebildet sind. Eine wichtige
magische Rolle spielten chinesische Kriige auch bei den Moi des stidlichen
Indochinas und auf den Philippinen und auf Formosa. Man nahm weithin an,
dafd sie die Kréfte hdtten, vergiftete Nahrungsmittel zu entdecken und den
Geistern als Wohnort zu dienen. Manchmal wurden sie zur Herstellung von
Elixieren zu Pulver zerstofien. Medien brauchten sie, um durch sie in der Trance
mit den Geistern in Verbindung zu treten, hdufig wurden sie als
Bestattungsurnen verwandt; und den Reiswein, der bei feierlichen Zeremonien
getrunken wurde, braute man in ihnen. Sie haben im allgemeinen senffarbene
Glasur, manchmal mit erhabenen Drachenmustern und mehreren Henkeln. Bei
den Thai wurden Keramikbruchstiicke und zuweilen ganze Keramiktafeln als
architektonischer Schmuck gebraucht. An manchen balinesischen Tempeln
wurden Keramiken fiir den gleichen Zweck benutzt. Die Kriige waren
unzweifelhaft das wichtigste chinesische Gebrauchsgut, das in der Inselwelt,
besonders unter den eingeborenen Volkern, gehandelt wurde. Diese tauschten
sie gegen efibare Vogelnester, Bienenwachs, Schndbel von Nashornvogeln,
Rotang und anderen Erzeugnissen des Dschungel. Mit dem Aufbau eines
internationalen Handelsnetzes durch die Europder und der Einfithrung
europdischer Wirtschaftsmethoden im Osten erlangten die chinesischen
tiberseeischen Handelsniederlassungen neue Bedeutung und wurden in der
wirtschaftlichen Entwicklung Stidostasiens zum ausschlaggebenden Faktor. Sie
tiben in allen Landern Suidostasiens, von Burma bis zu den Philippinen, immer
noch einen Einflufs aus, der in gar keinem Verhiltnis zu ihrer Zahl steht.
Dennoch haben die chinesischen Siedler, wungeachtet ihrer grofsen
wirtschaftlichen Rolle, niemals viel dafiir getan, ihre Ideen, ihre Religion, ihre
Kunst und ihre Lebensweise unter den Volkern der Linder zu verbreiten, in
deren Bereichen sie sich angesiedelt hatten.

Im Gegensatz zu der Art und Weise der chinesischen Besiedlung war die
Verbreitung indischen Einflusses wahrscheinlich durch Ansiedlung ziemlich
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umfangreicher Siedlergruppen, von denen sich viele mit der Ortlichen
Bevolkerung verheiratet haben konnten, angeregt. Ein chinesischer Text des 5.
Jahrhunderts sagt, dafs sich in einem der Staaten Malayas tiber tausend Inder
aufthielten, und daff die eingeborenen Einwohner des Landes den indischen
Glaubensanschauungen huldigten und ihre Tochter mit den Indern
verheirateten. Es scheint moglich, dafs sich an den Hofen der Herrscher viele
Inder oder Personen indischen Blutes aufhielten, denn die Masse der
Bevolkerung wurde nicht beriihrt. Diese Mischehen waren bestimmt nicht sehr
verbreitet, denn die rassischen Typen Stidostasiens lassen keine Spuren arischer
oder dravidischer Elemente erkennen.

Sprache und Literatur

Der in erster Linie gebildete und aristokratische Charakter jener Elemente der
indischen Kultur, die nach Stidostasien tibertragen waren, wird durch die
Tatsache erhellt, dafl neben den Landessprachen Sanskrit, die Sprache von
Religion und Wissenschaft, fast ausschliefslich fiir Inschriften benutzt wurde. Die
von den indischen Einwanderern wirklich gesprochenen Sprachen -
vornehmlich Prakrit oder dravidische Sprachen - hinterlieffen wenig Eindruck.
Das Sanskrit, obgleich es den Sprachen des Raumes zwischen Burma und den
Philippinen viel von ihrem religiosen, gesellschaftlichen und technischen
Wortschatz gegeben hatte, war fast ohne Einflufd auf ihre Grammatik oder ihren
Satzbau geblieben. Aus Indien kamen auch die Schriftarten, von denen die Mon,
Khmer, Cham, Thai, javanischen, balinesischen und sundanesischen Schriften
alle abgeleitet worden sind. Zusammen mit dem Pali, der Sprache des Hinayana-
Buddhismus, erfiillte daher das Sanskrit in Stidostasien eine Aufgabe, die der des
Lateinischen und des Kirchenslawischen im mittelalterlichen Europa nicht
undhnlich war.

In der Literatur wurden die grofsen Epen der Hindu, das Ramayana,
Mahabharata, Harivamsa und die Puranas, fiir die Landessprachen Stidostasiens
eine bedeutende Quelle der Anregung und liefern bis auf den heutigen Tag den
Dramen und Tdnzen Indochinas, Malayas, Javas und Balis die Themen. Die
dlteste javanische Version des Mahabharata erschien 996. Auch der Einflufd
hinduistischen Rechtes war tiefgreifend. Die dharmasastras und besonders die
Gesetze Manus gaben dem Gewohnheitsrecht der stidostasiatischen Volker einen
kodifizierten Rahmen auf fast die gleiche Art, wie es das romische Recht mit dem
Recht der europdischen Volker machte, ohne es jemals zu verdrdngen. Solche
Gedanken wie die Ansicht: je méchtiger die beleidigte Person, um so grofier das
Vergehen, und die Anwendung des Gottesurteils1l, sind rein indischer
Herkunft. Neben einer Pali-Gesetzessammlung aus dem 12. Jahrhundert, die nur
in einer burmesischen Ubersetzung des 18. Jahrhunderts bekannt ist, stammt
unsere gesamte Kenntnis tiber die Annahme indischen Rechts in Stidostasien aus
Inschriften. Die Konige haben wie in Indien niemals wirklich gesetzgebende
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Macht besessen und mufiten mit Erlassen und Verordnungen regieren, die fiir
ihre Nachfolger nicht unbedingt als bindend angesehen wurden.

Die arthasdastras oder politischen Schriften bildeten die literarische Basis fiir die
Grundsétze, auf denen letztlich die Regierung der stidostasiatischen Monarchien
aufgebaut wurde. Die Griindung von Staaten indischer Pragung in Stidostasien
war oftmals von der Einfithrung eines Kultes gottlichen Konigtums begleitet, der
nicht nur mit den indischen Begriffen der Natur des Konigtums tibereinstimmte,
sondern auch mit bodenstindigen Anschauungen gottlicher Hauptlingsschaft
zusammenklang und dem Reiche religitse und politische Einheit schenkte.

Die monarchische Konzeption und religiose Kulte

In der Tat, das wichtigste und bestdndigste Ergebnis der Ausbreitung indischer
Kultur war die Einrichtung monarchischer Regierungsformen, die weite Rdaume
beherrschten, in denen bisher das Dorf oder der Stamm die grofite politische
oder gesellschaftliche Einheit gewesen waren. Das Auftreten dieser kraftvollen
Monarchien hatte weitreichende Folgen. Riesige Kollektivvorhaben, wie die
Anlage von Bewdsserungs- und Drainagesystemen, Straflenbau und das
Errichten prachtvoller Tempel, wurden moglich. Der Rahmen der Kriegfiihrung
wurde sehr viel weitgesteckter. Obgleich die Indisierung Stidostasiens ein im
wesentlichen friedlicher Vorgang war, wurde es den Herrschern moglich,
militaristisch-kriegsliisterne und expansionistische politische Gedankenginge
aufzunehmen und grofse Armeen und Kriegsflotten zu unterhalten. Sie wurden
hierzu durch die grofien kaiserlichen Dynastien Indiens, durch die Ideale der
ritterlichen Kshatriya-Kaste und die einleuchtende Wirkungskraft der indischen
Methoden zur Kriegfiihrung angeregt. Die indische Vorstellung von der
vornehmsten Pflicht des Herrschers, seine Feinde zu erschlagen, wurde von den
stidostasiatischen Monarchen genauso {ibernommen wie die Hinweise der
indischen Schriftsteller auf die magischen und religiosen Elemente der
Kriegfiihrung. Es wird angenommen, dafS zusétzlich zu den Brahmanen und den
Mitgliedern der Vaisya-Kaste von Landwirten und Héndlern auch eine Anzahl
Kshatriya nach Stidostasien gekommen sein konnte, fiir die durch Eroberungen
Konigreiche >abgefallen« waren. Dafiir gibt es jedoch gar keine Beweise.

Die indische Auffassung gottlichen Konigtums, die Meinung, daf8 die Konige
die Verkorperung der Gotter auf Erden waren und daher Mittler zwischen
Himmel und Erde sein konnten, war eine Idee, die als Ganzes von Volkern
tibernommen werden konnte, deren Hauptlinge geistliche Autoritédt hatten, und
die man in vielen Fillen als Verkorperung der Erdgottheit ansah. Doch die damit
verbundene Vorstellung universellen Herrschaftsanspruches, durch die ein
Monarch Herr aller vier Weltgegenden werden konntel2, erweiterte den
Rahmen vorstellbaren Herrschaftsbereiches der stidostasiatischen Herrscher ins
Unermefiliche, schenkte ihnen imperialistische Ambitionen und fiithrte dazu, dafs
sie versuchten, den ortlichen Separatismus dadurch zu zerstoren, dafd sie

62



zentralisierte Monarchien mit einer Staatsreligion errichteten, die um den
gottlichen Herrscher als Mittelpunkt aufgebaut waren.

Die pra-indische Ansicht, daf§ die bestehende Ordnung aufrechtzuerhalten ist,
auf die wir schon im ersten Kapitel hingewiesen haben, wurde in der
stidostasiatischen Auslegung der indischen Vorstellungen vom Konigtum
bewahrt. Daher wurden die indisierten Herrscher Javas fiir Verkorperungen
Vishnus des Damonenvernichters, also fiir Verkdrperungen des Beschiitzers des
Erdkreises und Wéchters des Kosmos gehalten. Die buddhistischen Herrscher in
Java und Kambodscha wurden gleichfalls als Bodhisattvas eines Buddhas
angesehen, dessen hauptsédchlichste Funktion semi-messianischer Natur war. Sie
bestand im Bewahren der Ordnung und im Beschiitzen des Landes vor den
bosen Maichten, die das Reich spalteten und die Harmonie seiner
Gesellschaftsordnung zerstorten.

Wir werden Gelegenheit haben, die Praktik der Errichtung von Statuen
vergottlichter Konige im einzelnen zu besprechen, wenn wir uns mit den Khmer
Angkors beschiftigen. In Java gab es sie schon friiher als in Kambodscha, und sie
konnte aus diesem Land stammen, da dieser Brauch in Indien unbekannt ist. Das
Aufstellen dieser Portraitstatuen geschah teilweise, um der Seele des Toten bei
ihrer Erlosung aus der Gebundenheit an den endlosen Kreis der Wiedergeburten
beizustehen, und teilweise, um einem Kult der Ahnenverehrung zu dienen, der
nattirlich bis in eine Zeit zuriickreichte, die lange vor der Einfiihrung der
indischen Religion in Java lag. Wir haben schon auf die Mboglichkeit
hingewiesen, dafs die Buddhastatue im Zentraldagob Borobudurs eine konigliche
Portraitstatue gewesen sein konnte. Eine Anzahl anderer Statuen in javanischen
Tempeln sind versuchsweise mit den Herrschern identifiziert worden, die fur
ihre Errichtung verantwortlich sind. Die in diesem Zusammenhang vielleicht
interessanteste Statue ist ein Standbild Sivas in Lara Djonggrang, das den Konig
Balitung darstellen konnte, wihrend die Statuen der benachbarten Altdre des
Konigs Lehrer oder guru, seinen Armeeoberbefehlshaber in der Erscheinung
Ganesas, des Kriegsgottes, und seine Hauptfrau als Durga darstellen.

Andere, viel spitere javanische Bildnisse sind auch als Portraitstatuen
identifiziert worden, besonders eine Figur der Parvati, der Gattin Sivas, aus
Tjandi Rimbi, von der man annimmt, dafs sie die Konigin Tribhuvana, die Mutter
Rajasanagaras (gest. 1372), darstellt; ein Bildnis Prajiaparamitas, der
buddhistischen Gottin der Weisheit, das fiir die Konigin Dedes gehalten wird,
Gemahlin Rajasas, der die Dynastie der Singhasari begriindete; ein Siva, der jetzt
im koniglichen Tropeninstitut in Amsterdam aufbewahrt wird, konnte den
Konig Anushapati von Singhasari (gest. 1248) darstellen und stammt
wahrscheinlich urspriinglich aus des gleichen Konigs Begrdbnistempel Tjandi
Kidal, und andere Statuen, von denen man annimmt, dafs sie Kertanagara oder
den Konig Adityavarman aus Sumatra, in der Erscheinung Sivas oder eines
buddhistischen Bhairava, darstellen.
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Dabei war es gleichgiiltig, ob der Herrscher selber Hindu oder Buddhist war.
Man stellte sich die Hindu- Monarchen als Verkérperungen Vishnus oder Sivas
vor und die buddhistischen als Manifestationen Buddhas. Einige Herrscher
synkretisierten die zwei Religionen. So hielt sich im 13. Jahrhundert Kertanagara
in Java fiir eine Verkdrperung des Vishnu-Buddha. Des javanischen Herrschers
Vishnuvardhana, der 1268 starb, wurde in einem Sivaitischen Bildnis in Waleri
und in einem buddhistischen in Tjandi Djago gedacht.

In Bali waren der Ahnenkult und die Verehrung der Toten auf einigermafsen
dhnliche Art mit den Hindu- Praktiken verbunden. Uber der Asche der toten
Konige wurden Steinbildnisse errichtet und in Altdiren oder Tjandis
untergebracht. Diese Tjandis waren, anders als die nicht mit dem Kult in
Verbindung stehenden Bauten, die immer aus Ziegeln oder Holz bestanden, aus
Natursteinen errichtet. Kam ein neuer Konig an die Macht, so wiirde er wie
anderswo in Stidostasien die Tjandis seiner besiegten Rivalen zerstoéren. In Bali
wurden Tjandis hdufig aus dem gewachsenen Felsen gehauen, und bis jetzt sind
zwolf dieser Tjandis entdeckt worden. Die Asche des toten Herrschers wurde
mittels eines in den Felsen getriebenen Tunnels unter den Fundamenten des
Bauwerkes beigesetzt. Die wichtigsten dieser Felsentjandis sind die neun von
Tampaksiring, wo die sterblichen lichen Uberreste Airlanggas und seiner
Gemahlinnen im Jahre 1080 beigesetzt wurden.

® Abb. 9: Minnerhaus der Batak
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© Abb. 10: Meru von Ulun Suwi, Djimbaran/ Bali

In der balinesischen Kunst wurden indische Formen zu einem friithen
Zeitpunkt durch urttimlich-bodensténdige ersetzt. Anders als die aristokratische
Kunst Javas war die balinesische Kunst eher ungestiim und roh, und gewisse
balinesische Skulpturen erinnern stark an polynesische Ahnenfiguren. Das
balinesische Symbol fiir den Heiligen Berg ist der meru oder der vielddchige
Turm. Die Anzahl der Ddcher bildet immer eine ungerade Zahl, und je erhabener
der Gott ist, desto mehr Décher hat sein meru. Daher hat Siva, der gewaltige Gott,
oder Mahadeva, dessen Sitz der Gunung Agung ist, elf Dacher, wiahrend Brahma
und Vishnu ihrer neun haben. In jedem Tempel ist ein Thron, der padmasana
(radma = Lotus) fiir den Gott aufgestellt. Diese Sitze erinnern an die Megalithen,
die die neustein-zeitlichen Volker als Thronsessel fiir ihre Ahnen aufstellten. Die
starke Verkniipfung der Balinesen mit den alten Ahnenkulten lassen weiterhin
ihre sanggah oder Nebentempel erkennen, in denen sich Nischen befinden, um
Opfergaben fiir die Ahnen dort niederzulegen, und um als Orte zu dienen, an
denen der Gott der Berge und der Sonnengott zeitweilig wéahrend des
Gottesdienstes wohnen konnen. Eine dem balinesischen meru &hnliche
Vervielfachung der Dacher ist an den Hdusern der Karo Batak Sumatras und an
den Klostern und Palédsten Burmas festzustellen.

Die relative Schwiche indischen Einflusses auf balinesische gesellschaftliche
Organisationsformen zeigt sich im Uberleben kleiner Dorfgemeinschaften, deren
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Selbstandigkeit eine ganze Reihe aufeinanderfolgender Konige niemals
vollstandig auftheben konnten, selbst ungeachtet solcher drastischer Mafsnahmen
wie der Zerstorung ihrer Verfassungen. Bis in die heutige Zeit tiben die
balinesischen Konige nur in ihrem eigenen Dorfe oder iiber eine Gruppe solcher
Gemeinwesen wirkliche Macht aus, und die extremste Zersplitterung bleibt bis
heute ein Charakteristikum der balinesischen Gesellschaftsordnung. AufSerdem
nahmen die Balinesen zu einem sehr frithen Zeitpunkt die Idee des Herrschers
als eines Vertreters des Gottlichen an, die auf der nur fiir Eingeweihte
bestimmten Doktrin der Saiva-siddhantas beruhte, einer Sivaitischen Sekte, die
nur miindlich von dem guru an seinen Schiiler weitergegeben werden konnte.
Durch die Weihe des Brahmanen wurde der Herrscher ein Gefdffs gottlichen
Wesens, wahrend der Brahmane selbst wie die purohitas oder Hauskapldane der
Khmer-Konige als koniglicher Berater, Astrologe, Bewahrer der Heiligen
Uberlieferungen und hochste religiose Autoritit wirkte.

Sogar heute dient der pedanda oder Priester als purohita und Lehrer des
Herrschers und ist der einzige, der das amrta oder Heilige Wasser spendet
(Balinesisch: petirtaan). Diese pedandas sind fiir gewohnlich Sivaiten, obgleich sie
auch gelegentlich Buddhisten sein konnen. Sie spielen auch eine besonders
populdre Rolle bei Weihehandlungen in dorflichen Zeremonien.

Die Batak, die Minangkabauner und die Gajo hatten alle die Einrichtung des
gottlichen Konigtums. Der letzte Gottkonig der Batak, Singa Mangaradja XII.,
wurde im Jahre 1907 beim Kampf gegen die Holldnder getotet. Seine Familie
wurde danach zum Christentum bekehrt. Der Singa Mangaradja besafs keine
weltliche Macht, aber man hielt ihn fiir jemanden, der Gewalt tiber das Wetter
hatte. Er wurde von Ritual und Magie umgeben. Ein Blick auf sein Schwert
bedeutete sofortigen Tod. Man glaubte, seine Mutter habe ihn, ehe er geboren
wurde, sieben Jahre unter ihrem Herzen getragen, und nahm an, daf$ er in der
Lage war, sieben Monate ohne Nahrung in tiefem Schlummer zu verbringen.

Die Minangkabauner besaflen einen nominellen Herrscher, den sie Jang ti
Pertuan nannten. Seine Existenz schrdnkte schwerlich das traditionelle System
der negari oder Dorf-Staaten ein, die weiterhin in Verwandtschaftsgruppen oder
suku eingeteilt wurden, deren Verbindung untereinander sehr lose war und die
der Oberhoheit des Maharadscha nur theoretische Anerkennung zollten. Das
Konigreich der Minangkabau war unterdessen, als die Holldnder im friithen 17.
Jahrhundert in Sumatra auftauchten, als Ergebnis dieser Zersplitterung fast
vollstandig aufgeltst, und im 19. Jahrhundert hatte es tiberhaupt zu bestehen
aufgehort.

Auch die Batak verbanden ein Regierungssystem, in dem die Radschas tiber
grofie Gebiete herrschten, mit kleinen Dorfern (kuta), die die wirkliche
Regierungseinheit blieben. Wie die Khmer setzten die Batak ihre Toten in Sdrgen
bei, die in den unteren Teilen Offnungen enthielten, die den Fliissigkeiten das
AbfliefSen gestatteten. Einige Sippen der Batak tibten die Totenverbrennung aus.
Ihre religiosen Anschauungen waren von indischem Gedankengut stark gefarbt.
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Sie dreiteilten das Universum, bestimmten den oberen Teil fiir die Gotter, den
mittleren fiir die Menschheit und die Unterwelt fiir die Toten. Sie glaubten an
eine Dreiheit von Gottern, von denen zwei ihrer Namen die Herkunft aus dem
Sanskrit verraten (Soripata, das Sripati, Gatte des Sri d.h. Vishnu, bedeutete, und
Batara guru, das Beschiitzer der Lehrer heifit und Siva meint). Aber niemals
nahmen die Batak die indischen Gebrduche des Tempelbaues an, und sie
entwickelten kein Kastensystem und keine wirkliche Priesterschaft.

Sogar auf der Insel Nias, in die einige indische Einfliisse eindrangen, treffen
wir sowohl hinduistische Begriffe und die gottliche Dreieinigkeit und Begriffe
der Fleischwerdung an als auch gottliche Hauptlingschaft und die Regierung
durch Distrikte (ori), die das urspriingliche System der Dorfregierung iiberlagert.
In Nias finden wir auch Motive wie den Lotus, die gehdrnten Lowen und die
Glockchenreihen bis ins 19. Jahrhundert in der Bildhauerei in Gebrauch. Der
Glaube der primitiven Engganesen an eine Weltschlange oder naga konnte auch
indischer Herkunft sein.

Institutionen und Klassen

Hand in Hand mit den Ideen der gottlichen Monarchie ging die Einftihrung
biirokratischer Einrichtungen. Gruppen von Wiirdentrdgern, die aus Mitgliedern
der koniglichen Familie oder den fithrenden Adelsfamilien ausgewé&hlt wurden,
bildeten machtvolle Oligarchien. Die Rolle der Brahmanen war besonders
wichtig, denn sie erfiillten nicht nur viele Regierungsfunktionen, sondern sie
legitimierten den Herrscher auch und gaben seiner Machtausiibung gottliche
Bestdatigung. Wahrend der Unmiindigkeit des Herrschers oder zu Zeiten
umstrittener Thronfolge wurde ihre Macht noch grofier, und sogar in
buddhistischen Konigreichen haben sie ihre zeremoniellen Funktionen und viel
von ihrer geistlichen Autoritét bis auf den heutigen Tag bewahrt.

Wenn auch einige der hochsten Wiirdentrager der indisierten Konigreiche
Stidostasiens Inder waren, waren die meisten der Ménner, die die Verwaltung
durchfiihrten, Landeskinder. Es ist bezeichnend, dafd die Namen der
verschiedenen Rdnge der Beamten der Verwaltungshierarchie der
Landessprache entnommen waren, wéhrend die Bezeichnungen der von ihnen
ausgeiibten Tatigkeiten gewohnlich in Sanskrit genannt wurden. Folglich lieferte
Indien das Verwaltungssystem, aber nicht die Verwaltungsbeamten. FEin
Klassensystem wuchs eher als ein Kastensystem heran, in dem die Berufe dazu
neigten, in jeder Gruppe erblich zu werden.

Die zahlreichen Sklaven waren in die Struktur der indisierten Gesellschaft
nicht vollstindig integriert. Sie bildeten in der Bevolkerung ein fremdartiges
Element, das von den Bergstimmen geholt wurde wund sich aus
Kriegsgefangenen, Schuldhéftlingen und anderen Kriminellen zusammensetzte.
Ihr Status schien auch im allgemeinen erblich gewesen zu sein. Viele von ihnen
leisteten Lohn- und Arbeitsdienste fiir religiose Stiftungen und
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Grofsgrundbesitzer. Erst durch ihre Arbeitsleistung wurden die enormen
Bauvorhaben der Herrscher Javas und Angkors tiberhaupt ermoglicht.

Das hinduistische Kastensystem wurde als Ganzes durch die Beriithrung mit
den bodenstindigen Kulturen Siidostasiens, von denen die meisten
hochentwickelte  gesellschaftliche = Organisationsformen  besafien, stark
modifiziert. So bilden die drei hochsten Kasten (trivamsa) in Bali, einem der
wenigen auflerindischen Gebiete, in dem der Hinduismus noch ausgetibt wird,
blofs sieben Prozent der Bevolkerung, wahrend der Rest kastenlos ist und kaula
(Bedienstete) oder sudra genannt wird. Grob gesehen sind nur die indisierten
Bevolkerungsteile javanischer Herkunft Brahmanen (Ida), Kshatriya (Tjokorde oder
Deva) und Vaisya (Gusti), wahrend die eingeborenen Balinesen oder wong ksamen
zu den $udras gehoren.

Kunst und Wissenschaft

Die mathematischen, astronomischen und astrologischen Kenntnisse
Stidostasiens und viel seiner Wissenschaft und seiner Medizin waren fast ohne
Veranderungen von Indien abgeleitet. Das indische Mond- Sonnen-Jahr wurde
tibernommen und mit ihm die indische Zeitrechnung, besonders die Saka-Ara13.
Der indische Sechzigjahres-Zyklus wird in Inschriften der Mon aus dem spéten
11. Jahrhundert angetroffen. In Kambodscha taucht von Zeit zu Zeit in den
Inschriften ein Zwdolfjahres-Zyklus auf, der mit einem Zehnjahres-Zyklus
verbunden ist und dessen Jahre mit Tiernamen bezeichnet sind. Wir haben schon
gesehen, daff der Bau solcher Baudenkmiler wie Borobudur mit ihrem
verwickelten Symbolismus und komplexer Epigraphie ins einzelne gehende
Kenntnisse der indischen Religionstexte, indischer Astrologie und Kosmologie
verlangt.

Starker indischer Einfluf3 auf die Musik, auf den Tanz und das Drama
offenbart sich in ganz Indochina und der Inselwelt. Viele der auf Basreliefs
dargestellten Musikinstrumente sind offenbar indischer Herkunft.14 Das
Orchester, das man noch heute in Burma zur musikalischen Begleitung der
Schattenspiele benutzt, hat ausgesprochen indischen Charakter. Es besteht aus
zwei Kloppelpaaren, Becken, einer Reihe verschieden hoch gestimmter Gongs,
einer Anzahl unterschiedlicher Trommeln, die alle von einem Musiker
geschlagen werden, einer groflen Trommel und zwei Oboen. Orchester dieser
Art waren im China der T’ang-Dynastie bekannt und sind in der >Geschichte der
T’ang« beschrieben. In Bali werden indische Orchestertypen mit Floten und
Rebabs (einem Saiteninstrument) benutzt, um das klassische Drama, das gambuh,
zu begleiten, und auch, um dem ardja, das auf moderne chinesische Geschichten
zurtickgeht, die musikalische Untermalung zu geben. Das wayang, ein
Schattenpuppenspiel, das man in den verschiedenartigsten Formen in ganz
Studostasien antrifft, war, obgleich es im wesentlichen eine bodenstindige
Kunstform ist, von einem frithen Zeitpunkt an indischem Einfluf§ unterworfen.
Die alten indischen Mythen und Epen wurden angenommen und mit
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eingeborenen Themen vermengt. Die Maskentdnze des wayang topéng, obgleich
sie ihren Ursprung in den primitiven Maskentdnzen Javas haben, machen von so
charakteristischen Hindugesten wie der mudra, der kunstvollen Handbewegung,
dem sembah oder respektvollem Grufien und dem sila Gebrauch, einer
Sitzhaltung mit gekreuzten Beinen, die noch heute hdufig in Java eingenommen
wird und die uns das indonesische Worte silahkan - bitte - gegeben hat. Es ist
auch wahrscheinlich, daff der wayang in Java von Hindupredigern als ein
Lehrmittel gebraucht wurde, so wie er spéter als ein Mittel zur Ausbreitung der
moslemischen Glaubenssitze benutzt wurde.15

5. Die Konigreiche auf Java und Sumatra von Sri Vijaya bis Majapahit

Die Entwicklung Sri Vijayas

Die Urspriinge Sri Vijayas sind duferst dunkel. Heute nehmen die Gelehrten im
allgemeinen an, dafs gegen Ende des 7. Jahrhunderts ein machtvoller Seestaat
dieses Namens Funan in der Beherrschung der Malakkastrafie abgeltst hat. Sein
Mittelpunkt wird in der Nahe des heutigen Palembang auf Sumatra gelegen
haben. Einige Fachleute glauben, daff Djambi von grofierer Bedeutung als
Palembang war, das, wie sie behaupten, nur von Schiffen angelaufen wurde, die
zwischen der Strafle von Malakka und Java verkehrten, wohingegen Djambi dem
offenen Meere zugewandt war und daher einen idealen Hochseehafen bildete.
Der indonesische Gelehrte Muhammad Yamin hat vorgeschlagen, fiir die Zeit
nach 684, dem Entstehungsjahr einer der Palembang-Inschriften, Sri Vijayas
Mittelpunkt in Palembang anzunehmen. Dieser mag davor in Djambi oder
Kampar gelegen haben.

Zwischen 670 und 742 erwéhnen chinesische Texte die Existenz eines Malayu
(Djambi) benachbarten Staates, den sie Che-li-fo-che oder nur Fo-che nennen.
Dieser Staat konnte mit Sri Vijaya identisch sein. Zum erstenmal wird der Name
Sri Vijaya in vier altmalaiisch geschriebenen Inschriften genannt, die in
Palembang, Djambi und Kota Kapur auf der Sumatra stidostlich vorgelagerten
Insel Bangka gefunden wurden. Nach diesen Inschriften, den d&ltesten uns
bekannten malaiischen Texten, war Sri Vijaya ein buddhistischer Staat. Er
beherrschte Palembang, hatte zwischen 683 und 686 die Insel Bangka und
Malayu erobert und bereitete einen Angriff auf Bhiimi Java vor, das Taruma in
Westjava gewesen sein konnte. Die Palembang-Inschriften von 648 tibermitteln
uns die ersten Anzeichen vom Aufkommen des Mahayana- Buddhismus in
Stidostasien, obwohl aus ihnen auch klar hervorgeht, daff der Hinayana-
Buddhismus der Miilasarvastivada-Sekte weit verbreitet war. Der chinesische
Gelehrte I-tsing, der um 689 schrieb, bestdtigt, dafs Che-li-fo-che ein
buddhistischer Staat war, der Malayu erobert hatte. Ferner berichtet er in seiner
695 verfafiten Schrift Milasarvastivadaekasatakarman, dafl Sri Vijaya tiber Chieh-
ch’a (Kedah) herrschte. Diese Angaben sind fiir uns der allererste Nachweis von
Besitzungen Sri Vijayas auf der Malaiischen Halbinsel. Etwa um 742, dem Jahre
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der bis zum Jahre 904 letzten Gesandtschaft Sri Vijayas an China, gehorte der
Hafen Barus zu Sri Vijaya. Er muf an der Strafle von Malakka gelegen haben. Die
Sanskritinschrift auf der Stele von Vat Sema Mu’ong aus dem Jahre 755 sagt, dafs
auch Ligor zu dieser Zeit eine Besitzung Sri Vijayas war.

I-tsing verbrachte im Jahre 671 sechs Monate in Fo-che, um die Grammatik des
Sanskrit zu studieren, ehe er an die beriihmte Universitidt von Nalanda in Indien
ging. Nach seiner Riickkehr aus Nalanda im Jahr 685 hielt er sich vier Jahre in
Fo-che auf. Dort schrieb er buddhistische Sanskrittexte ab und {ibersetzte sie in
die chinesische Sprache. Nach kurzem Aufenthalt in Kanton kehrte er wieder
nach Fo-che zuriick. Hier nun schrieb er seinen Bericht tiber diesen Staat, bis er
69s endgiiltig nach China heimkehrte. Fo-che selbst schildert er als eine befestigte
Stadt mit iiber tausend buddhistischen Priestern, in der die Vorschriften und
religiosen Zeremonien die gleichen wie in Indien waren. (Da der chinesische Text
an dieser Stelle unklar ist, kann sich I-tsing aufier auf die religiosen Zeremonien
auch auf das Hofzeremoniell beziehen.)

Die Sprache Sri Vijayas war in den ersten Jahrhunderten seiner Macht
wahrscheinlich eine Art Malaiisch. Die Sprache der Inschriften ist ein Gemisch
aus Sanskrit und Malaiisch, in einer Pallava-Schrift niedergeschrieben.
Chinesische Texte behaupten, dafs alle >K'un-Lun«Ldnder, ndmlich Java,
Sumatra, Champa und Kambodscha, die gleiche Sprache und Schrift benutzten.
Wir kénnen deswegen annehmen, dafs die lingua franca, die Verkehrssprache des
gesamten Gebietes zu dieser Zeit, eine indonesische Sprache mit
Sanskritbestandteilen war. Daf$ diese Sprache auch geschrieben wurde, geht aus
der Tatsache hervor, dafd im Jahre 605 ein chinesischer General nicht weniger als
1350 buddhistische Manuskripte aus Champa abtransportierte, die in »K'un-lunc
geschrieben waren.

Die aufBerordentlich schnelle Ausdehnung des Sri Vijaya-Reiches kann
verschiedenen verwickelten Ursachen zugeschrieben werden. Im frithen 7.
Jahrhundert hatte die Sui-Dynastie und nach ihr die T’ang- Dynastie die Einheit
in China wiederhergestellt und damit die Markte des nordlichen Chinas den
Giitern aufgeschlossen, die in den grofien Hifen des Suidens eintrafen. Weiter
wurden die T’ang-Kaiser durch die heftigen Angriffe der Hunnen gegen die
traditionellen ~ chinesischen =~ Uberland-Handelswege  veranlafit,  den
Uberseehandel zu entwickeln und auszubauen. Es scheint auch moglich, daf als
Ergebnis der Auflosung des Sassanidenreiches unter den arabischen Angriffen
der Handel im Persischen Golf in dieser Zeit zuriickging. Das wiederum
steigerte den Wert der stidostasiatischen Handelsgiiter. Die wichtigste dieser
Waren war der Kampf er, an dem Nordsumatra besonders reich war und mit
dessen Handel und Ausfuhr der Hafen von Barus seit dem 6. Jahrhundert eng
verbunden war. Andere von den Chinesen sehr gesuchte Produkte Sumatras
waren das wohlriechende Benzoe- und Kiefernharz. Die Nachfrage nach diesen
Waren bot denjenigen Héfen an der Straffle von Malakka glinstige
Handelschancen, die den Produktionszentren dieser Giiter am ndchsten lagen.

70



Die grofie Zahl der Gesandtschaften nach China wahrend des 7. Jahrhunderts
aus Kedah (638), P’o-lo (642, 669) und Barus (627, 649) lafst vermuten, dafs diese
Héfen direkte diplomatische Verbindungen und Handelsbeziehungen mit den
Chinesen hatten. Andererseits wissen wir, dafs malaiische Soldner, Untertanen
Sri Vijayas, in Mesopotamien unter den Sassaniden und unter dem Kalifen
dienten.

Die Macht Sri Vijayas beruhte daher auf seinen internationalen
Handelsbeziehungen. Die Streitkrédfte, das Heer sowohl als auch die Marine,
wurden benotigt, um diese Macht aufrechtzuerhalten, tributzahlende Vasallen
zu gewinnen und unabhéngige Rivalen zu unterwerfen. Es scheint so, daff dem
Herrscher die Schiffe gehorten, der Adel die Streitkrifte stellte und der Handel
durch eine grofie Anzahl Kaufleute aus vielen Landern in Gang gehalten wurde.
Herrscher und Adel kamen zu Wohlstand und Vermoégen, indem sie auf eigene
Rechnung Handel trieben, Zolle und Abgaben vom Zwischenhandel und von
Handelsniederlassungen erhoben, und von Zeit zu Zeit durch Krieg und
Raubziige. Wie fast der gesamte Handel vor Beginn der Neuzeit waren auch die
Handelsbeziehungen Sri Vijayas nach den Worten des beriihmten englischen
Historikers Gibbon »geringfiigig, prdchtig und international«.16 Unter den
Geschenken, die im 10. Jahrhundert von Sri Vijaya dem Kaiser von China
gemacht wurden, gab es Elfenbein, Weihrauch, Rosenwasser, Datteln,
konservierte Pfirsiche, weifien Zucker, Armreifen aus Bergkristall, Glasflaschen,
Mineralole, Korallen, Baumwollstoffe, Rhinozeroshorner und Parfiims; alles
Giiter, die durch ihren Luxus, ihre Seltenheit und die Mannigfaltigkeit ihrer
Ursprungslander die Struktur des Import- und Transithandels von Sri Vijaya
anschaulich machen. Einer der Griinde, da88 Sri Vijaya so wenig Baudenkmiéler
hinterlassen hat, mag darin zu suchen sein, dafd es als ein seefahrender und
handeltreibender Staat einfach nicht gentigend Arbeitskrifte besafs, um sich mit
solch grandiosen Bauvorhaben abgeben zu konnen, wie sie von den im
Binnenland Javas gelegenen agrarischen Staaten mit ihrer hochst vielschichtigen
und statischen gesellschaftlichen Struktur ausgefiihrt wurden.

Die Dynastie der Sailendra in Java

Ungefahr zu der Zeit, als Sri Vijaya sich dem Gipfelpunkt seiner Macht und
seines Wohlstandes ndherte, herrschte in Zentraljava eine buddhistische
Dynastie, die als die Sailendra-Dynastie bekannt wurde, tiber ein Konigreich, das
Mataram hiefs. Es scheint, dafs sie zwischen 732, als ein $ivaitischer Herrscher,
Sanjaya, regiert hat, und 778 an die Macht gelangte, als >Tjandi«< Kalasan gebaut
wurde, auf dem der Name Sailendra zum ersten Male erscheint. Die Inschrift
von Kalasan sagt ndamlich, dafs der Maharadscha Pananikarana, >Die Zierde der
Sailendra¢, auf Wunsch seiner geistlichen Herren der buddhistischen Gottheit
Tara ein Heiligtum stiftete. Demzufolge war Pananikarana anscheinend ein
Vasallenfiirst Sanjayas und deswegen wahrscheinlich $ivaitisch. Stutterheim und
andere Gelehrte haben ihn mit dem Panangkaran der Kupfertafelinschrift von
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Kedu (907) identifiziert, die eine Liste der ersten Herrscher des Konigreichs
Mataram darstellt. Man nimmt auch an, daf$ Panangkaran der »Uberwinder der
feindlichen Helden« war, der auf der Kupfertafelinschrift von Nalanda als
Grof3vater Balaputras beschrieben wird, auf den wir spéter noch zuriickkommen
werden.

Die buddhistischen Sailendra waren wahrscheinlich Nachkommen der
Herrscher Funans. De Casparis hat aus seinen Untersuchungen der grofien
buddhistischen Denkmadler Zentraljavas - Tjandi Mendut, Pawon und
Borobudur - geschlossen, daff vor dem Erscheinen des Sailendra—Kbnigs Indra
im spdten 8. Jahrhundert neun Herrscher existiert haben, die den Zeitraum
zwischen dem Fall Funans und dem Jahre 752 tiberbriickt hatten, als der erste
bekannte Sailendra-Konig auftauchte. Die Bedeutung des Wortes >Sailendras,
>Beherrscher des Berges¢, ein Titel, der von den Koénigen Funans getragen wurde,
konnte auch auf eine Verbindung zwischen den beiden Dynastien hinweisen,
obgleich nicht vergessen werden darf, dafs der Kult des Tempelberges in
Verbindung mit dem gottlichen Kénigtum im gesamten indisierten Stidostasien
weitverbreitet war. Noch heute beansprucht die Mehrheit der malaiischen
Dynastien fiir sich die sagenhafte Abstammung von den Konigen der Berge
jenseits der Meere.

©® Abb. 11: Java und Bali vor der Kolonialzeit. a) Mittel- und Ostjava. b) Bali
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Sowohl die Inschriften von Ratubaka (778) und Karangtengah (824) als auch
die Inschrift von Kalasan erkliren, dai die Sailendra die Sanjaya-Herrscher
tiberwiltigten und sie auf den Stand von Vasallen herabdriickten. Dem friihesten
Sailendra-Kénig, tiber den wir ein wenig mehr wissen, Bhanu, werden die
Sanskritinschriften auf einem Felsen in Plumpunan bei Salatiga zugeschrieben.
Sie stammen aus dem Jahre 752 und berichten von der Griindung einer
buddhistischen Niederlassung. Die Stele von Ligor (755), von Sri Vijayas
Herrscher errichtet, um von dem Bau dreier buddhistischer Schreine der
Nachwelt zu berichten, gibt auf ihrer Riickseite Kunde von einem Sailendra-
Konig, der »eine Erscheinungsform Vishnus« war. Das deutet moglicherweise
auf eine Art Biindnis zwischen den beiden Herrscherhdusern hin. Der
Nachfolger dieses »Vishnu« war Indra, der die Tjandi Mendut und Pawon bauen
liefS und eine aggressive Aufienpolitik betrieb. 774 und 787 griff er Champa an,
767 Annam. Es ist moglich, daf8 er die Insel Con Son (Poulo Condore) stidlich des
Mekong-Deltas eroberte und sie als Stiitzpunkt fiir Angriffe auf das Festland
benutzte. Wahrscheinlich hat er auch fiir kurze Zeit Chen-la tiberwiltigt. Der
Konig dieses Staates kam namlich kurz vor dem Jahre 800 nach Java zu seinem
Sailendra-Lehnsherren, um ihm als Lehnsmann die Treue zu schwéren. Im Jahre
802 wurde die Sailendra-Oberhoheit von dem ersten Khmer-Herrscher Angkors
ausdriicklich abgelehnt. De Casparis hat vermutet, daff wé&hrend des 8.
Jahrhunderts auch kulturelle Beziehungen zwischen Java und Ceylon bestanden
haben miissen; er beruft sich dabei auf die Inschrift eines am Ratubaka-Plateau
entdeckten Steinfragments, das die Errichtung einer vihara, eines Klosters fiir
buddhistische Monche, erwédhnt. Diese vihara wird als die Abhayagiri vihara der
Singhalesischen Asketen bezeichnet. Der Name dieser vihara erinnert an den des
beriithmten Klosters von Anuradhapura auf Ceylon, und die besondere Betonung
des Singhalesischen zeigt, daf$ man diesen Namen absichtlich benutzte, obgleich
es unwahrscheinlich ist, daf$ man diese vihara fiir singhalesische Monche gebaut
hat.

Borobudur und die anderen grofien buddhistischen Baudenkmailer
Zentraljavas gehoren der frithen Sailendra-Periode an. Es konnte die
Machtergreifung der Sailendra gewesen sein, die die konservativen Hindu-
Bevolkerungsteile, deren Anwesenheit durch die &ltesten Tempel auf der
Hochebene von Dieng in Mitteljava belegt ist, in den Osten der Insel trieb. Dies
stimmt auch mit den Feststellungen chinesischer Quellen tiberein, die angeben,
dafs zwischen 742 und 755 die Hauptstadt Ho-lings (Javas) in den Osten verlegt
wurde, und mit den frithesten bekannten Sanskritinschriften in Ostjava, die in
Dinaja im Nordwesten Malangs entdeckt wurden und aus dem Jahre 760
stammen. Der Verfall der Macht der Sailendra in Mitteljava im spaten 9.
Jahrhundert war von einem Wiederaufleben der Hindukulte in diesem Gebiet
begleitet, wie es der riesige Komplex der 190 Tempel von Lara Djonggrang (in
Prambanan) beweist, der ungefdhr um das Jahr 900 als Mausoleumsanlage
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gebaut worden war. Samaratunga, Sohn des Indra, war der letzte Sailendra, der
in Java herrschte.

® Abb. 12: Lara Djonggrang, Prambanan. Siva-Tempel

Doch vor 832 hatten die Sivaitischen Sanjaya wieder die Macht erlangt. Die
zweisprachige Inschrift von Karangtengah (824) spricht von den Sailendra und
dem Mahayana-Buddhismus in Sanskrit und berichtet auf Javanisch tiber den
Sanjaya-Herrscher Patapan, der eine Menge staatlichen Grundbesitzes einer
buddhistischen Stiftung tibereignete. Die Gandasuli-Inschrift (832), die wie die
frithen Sri Vijaya-Inschriften in Altmalaiisch geschrieben ist, schildert Patapan
als einen Herrscher tiber ein riesiges Land, das sich unermefilich nach allen
Richtungen erstreckte. Der Sohn Patapans, Pikatan, heiratete Pramodavardhani
Sri Kahulunnan, die Tochter und Erbin Samaratungas. Auf diese Weise
vereinigte er die beiden Dynastien. Obgleich Patapan ein Wiederaufleben des
Sivaismus in Gang setzte, tat seine Gemahlin Pramodavardhani viel, um den
Buddhismus durch ihre Stiftungen zu stiitzen. Darunter war eine Schenkung von
Reisfeldern an den Tempel von Borobudur. Da Kéniginnen nur duflerst selten
Stiftungen dieser Art vornahmen, und wenn, dann nur nach grofien
dynastischen Verdnderungen, mag dies als ein weiterer Beweis dafiir gelten, dafs
die Herrschaft der Sailendra in Mitteljava ihr Ende erreicht hatte.

Das umstrittene Problem der Sailendra-Herrschaft in Sumatra wird vielleicht
niemals zufriedenstellend gelost werden kdnnen. Zahlreiche, stark voneinander
abweichende Erkldrungen und Ausdeutungen, fiir die es nur wenige tatsédchliche
Beweise gibt, sind vorgebracht worden. Der bertihmte holldndische Gelehrte N.J.
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Krom17 behauptete, dafs die groflen buddhistischen Baudenkmaler Mitteljavas
wie Borobudur und Mendut das Werk von Leuten aus Sumatra waren. Er
glaubte, dafs sich die eingeborene Dynastie vor einer Invasion aus Sumatra nach
Ostjava zurtickgezogen hatte, wo es, wie wir gesehen haben, fiir das Bestehen
eines hinduistisch-javanischen Reiches um 760 Beweise gibt. Diese
Auswanderung fand nach Kroms Ansicht statt, ehe der Tjandi Kalasan im Jahre
778 von einem Sailendra-Herrscher gebaut wurde, dessen Familie nach der
Vieng Sa-Inschrift aus Sri Vijaya stammte. Der Erbauer von Kalasan behauptete,
dafs er es »in seinem eigenen Reich errichtete«; daraus schlofs Krom, dafs die
Sailendra von Sri Vijaya tiber Mitteljava herrschten oder mindestens dariiber die
Lehensherrschaft besafSen. J.L. Moens18 glaubte, dafd schon gegen Ende des 7.
Jahrhunderts das Zentrum Sri Vijayas nicht mehr Palembang war, sondern am
Kampar-Fluf lag, in dem alten Staat Malayu, den Sri Vijaya erobert hatte. Sri
Vijaya unterjochte dann den grofiten Teil Javas im Jahre 686. Deswegen lehnte
Moens die Ansicht ab, nach der die Sailendra nach Sanjaya im 8. Jahrhundert in
Java Fufs fafiten. R.C. Majumdar, der bekannte indische Historiker, vertrat die
Ansicht, daf die Sailendra nicht von den Herrschern Funans abstammen,
sondern von den Saila- und Ganga-Dynastien Kalingas und Orissas in Indien, Sri
Vijaya eroberten, und dann anschliefiend, nach 775, auch Java.

Die $ivaitische Dynastie, die in Mitteljava im spaten 9. Jahrhundert wieder
auftauchte, war offensichtlich die alte, aus dem Osten zurtickgekehrte; doch die
meisten Gelehrten von heute, weit davon entfernt, Kroms Ansicht einer
»>Sumatra-Periode« der javanischen Geschichte zu teilen, schlagen eine
»javanische Periode« in der Geschichte Sumatras vor. Ein Gelehrter, Dr. Quaritch
Wales, weist sogar darauf hin, daf8 der in Sitidostsumatra wéahrend des 7.
Jahrhunderts bestehende Staat im 8. Jahrhundert durch das Konigreich Javaka
oder Zabag abgelost wurde, das von einer Dynastie buddhistischer Sailendra aus
Indien regiert wurde, die ihre Hauptstadt auf der Malaiischen Halbinsel
eingerichtet hatten und gleichzeitig Java beherrschten. Er stiitzt diese Theorie mit
der Tatsache der Einfithrung der Nagari-Schrift aus Nordindien und dem
Gebrauch des Namens Kalinga, von wo, wie er mit Majumdar vermutet, die
Sailendra kamen.

Es erscheint aber moglich, daf8 sich folgendes ereignete: Samaratunga, der
Sohn Indras und letzter Sailendra-Herrscher Mitteljavas, wahrscheinlich der
Samaragravira >Erster Held in der Schlacht< der Nalanda-Kupfertafelinschrift
(etwa 850), heiratete Tara, die anscheinend eine Tochter des Konigs Dharmasetu
von Sri Vijaya gewesen ist. Wieder nach der Nalanda- Inschrift wurde beider
Sohn Balaputra - dessen Name vermuten ldfst, dafs er der jiingste Sohn war -
Konig von Sri Vijaya, ungefdhr zur gleichen Zeit, als Patapan Herrscher in
Mataram wurde. Die sehr diirftigen archidologischen Uberreste der Sri Vijaya-
Periode, die in Sumatra gefunden worden sind, bestirken die Theorie, dafd dort
javanische Sailendra herrschten. Unter den Funden sind zwei Buddhastatuen
nordindischen Stiles aus Djambi, weiter einige mit Reliefs verzierte in Si
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Mangambat entdeckte Steinbildwerke, die aus dem 8. oder 9. Jahrhundert
stammen und mitteljavanische Ziige zeigen, endlich Sivaitische Fragmente
gleichen Alters und Stiles, die in der Ndhe des Flusses Lematang westlich
Palembangs aufgefunden wurden. Eine Bronzegruppe, die zwei Tara an jeder
Seite des Bodhisattva Avalokitesvara zeigt, wurde in Padang Lawas in der Nahe
Gunung Tawas gefunden. Sie ist 1024 datiert und im Stil ausgesprochen
javanisch. Der Bodhisattva ist hier als Lokanatha, >Herr der Welt, dargestellt.
Diese Form der Gottheit wurde, einem nepalesischen Manuskript des 11.
Jahrhunderts zufolge, zu dieser Zeit in Sumatra ganz besonders stark verehrt.

Sri Vijaya im Zenit seiner Macht

Vom beginnenden 10. Jahrhundert an wurden von Sri Vijaya haufig
Gesandschaften nach China geschickt. Dort war Sri Vijaya jetzt als San-fo-ts'i
bekannt. Die Bezeichnung Che-li-fo-che taucht in chinesischen Akten nicht mehr
linger auf. Ein Grofiteil des Handels zwischen Indien und China wurde von Sri
Vijaya abgewickelt, und der Wohlstand dieses auf Sumatra gelegenen Staates
wuchs entsprechend. Der arabische Geograph Mas'udi schrieb im Jahr 943, dafs
Sri Vijaya eine riesige Einwohnerzahl habe, grofle Armeen besitze und sich mit
umfangreichem und eintréglichem Handel befasse. Dieser Handel, so schrieb
Mas'udi, werde getdtigt in Kampfer, Aloe, Gewtirznelken, Sandelholz,
Muskatniissen, Kardamom, Rosinen und anderen kostbaren Waren. Sri Vijaya
war durchaus in der Lage, die Gelegenheit zu nutzen und eine Rolle in dem
starken Aufschwung des Welthandels zu spielen, das nach dem Erstarken der
T’ang- Dynastie in China einsetzte. Ein neues Konigreich in Ostjava, das um 929
von Konig Sindok, einem Nachfolger Patapans, beherrscht wurde, war in der
gleichen Lage. Dieses Reich verstdrkte seine Handelsbeziehungen zu Sumatra,
der Malaiischen Halbinsel und den Molukken, den >Gewtirzinseln¢; es unterwarf
die Insel Bali und fafite an der Westkiiste Borneos Fufs. Der bekannte Historiker
H. Otley Beyer, der sich mit der Geschichte der Philippinen beschéftigte, hat die
interessante Vermutung ausgesprochen, die Visayaner Borneos und der
Philippinen wiren gleicher Herkunft und den Bewohnern Mittelsumatras eng
verwandt. Er nimmt an, da8 der Ausdruck Bisaya ein direktes Uberbleibsel der
Kolonisation Borneos und der mittleren Philippinen durch Sri Vijaya sein
konnte. Bindungen zwischen Sri Vijaya und den Philippinen sind auch schon
von anderen Gelehrten, darunter Tom Harrisson, vermutet worden; aber wenn
uns dieser Gedanke auch noch so verlockend erscheint, es sind doch praktisch
keine Beweise vorhanden, die ihn unterstiitzen konnten. Um 992 fiihlten sich die
Ostjavaner dann stark und michtig genug, einen Angriff gegen Sri Vijaya, ihren
hauptsdchlichsten Konkurrenten, zu beginnen.

Wahrenddessen war in Stidindien ein méchtiger Staat entstanden. Er wurde
von der Chola-Dynastie beherrscht und begann gegen Ende des 16.
Jahrhunderts, Sri Vijayas Seeherrschaft zu bedrohen. Die >Leiden Charta« sagt
zwar, dafs zu dieser Zeit die Cholas noch immer freundschaftliche Beziehungen
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zu dem Konig Sri Vijayas unterhielten, der in Negapatan einen buddhistischen
Tempel stiftete, dem der Chola- Konig die Abgaben eines ganzes Dorfes als
Unterhalt zukommen liefs. Im Jahre 992 jedoch erkldrte der javanische Gesandte
am kaiserlichen Hof Chinas, dafs sein Land in Feindschaft mit San-fo-ts’i lebe
und daff man stdndig in Fehde miteinander liege und es scheine, als habe in
jenem Jahr Konig Dharmavamsa Anantavikrama (991-1007) Sri Vijaya
erfolgreich angegriffen. Sri Vijaya wartete bis 1006, ehe es sich rachte. In diesem
Jahre unternahm Konig Chiala oder sein Sohn Maravijayottungavarman19 einen
Einfall nach Ostjava, plinderte die Hauptstadt, zerstorte den koniglichen Palast
und nahm den Herrscher gefangen. Neunzehn Jahre spdter, 1025, griff der
kriegerische Chola-Konig Rajendra I. Sri Vijaya an, pliinderte Palembang und
eroberte dann eine ganze Reihe von Sri Vijayas Vasallenstaaten wie Malayu und
Kedah (Kadaram), Pane, Langkasuka, Trang, Tambralinga, Lamuri (Atjeh) und
die Nikobaren. Diese Gebiete stimmen im grofien und ganzen mit denen tiberein,
die arabische und chinesische Quellen jener Zeit als von Sri Vijaya abhingig
erwdhnen. Gerade in jiingster Zeit hat R.C. Majumdar20 darauf hingewiesen,
dafs in den Jahren 1017/18 ein fritheres Unternehmen gegen Kataha (Kedah)
stattgefunden haben mufi. Diese Annahme beruht auf der Aussage der
Kupfertafeln, die in dem Dorfe Puttur gefunden worden sind und die nicht nur
sagen, dafs die Eroberung Katahas vor dem achten Jahre der Regierung Rajendra
Cholas stattfand, sondern auch diplomatische Beziehungen zwischen den Cholas
und dem Konig von Kambodscha erwédhnen, der anscheinend dem Chola-Koénig
gewisse Antrdge gemacht und Vorschldge unterbreitet hatte. So sandte er ihm
einen Prunkwagen zum Geschenk, um dessen Freundschaft zu gewinnen und
damit sein eigenes Land zu retten. Das konnte bedeuten, daf$ Rajendra I. drohte,
in Kambodscha einzufallen, oder aber, daf beide die Feindschaft des Sailendra-
Konigs von Kataha fiirchteten. Dies ist jedoch alles hypothetisch. Die Anlésse fiir
beide Chola-Unternehmungen sind immer noch im Dunkel der Geschichte
verborgen, und sie erbrachten anscheinend keine Ergebnisse von Dauer. Die
Cholas schienen ihren Eroberungen keine stindige Inbesitznahme folgen zu
lassen, und das wiirde folgerichtig ihrer Politik in Indien entsprochen haben, wo
sie gewohnlich nie mehr als Tributzahlungen von den eroberten Gebieten
verlangten. Dafl lebhafte Verbindungen zwischen den Cholas und Sri Vijaya
nach 1025 unterhalten worden sind, wird durch eine Tamilinschrift von 1088
bestatigt, die in Sumatra gefunden wurde, sowie durch eine Gesandtschaft, die
der Herrscher Sri Vijayas im Jahre 1090 zu Konig Kulottunga I. schickte.

Java von Konig Sindok bis Konig Airlangga

In Java bezeichnete die Regierungszeit Sindoks die endgiiltige Verlegung der
Hauptstadt des wiedererstandenen Konigreiches Mataram aus der Gegend um
Prambanan in Mitteljava in den Osten der Insel. Sindoks Inschriften, in denen
ihm der klangvolle Konigsname Sri Isanavikramadharmottungadeva beigelegt
wird, stammen aus dem Tal des oberen Brantas. Die Griinde fiir diese Verlegung
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des Regierungssitzes liegen im dunkeln. Es konnte kein schliissiger Beweis
gefunden werden, die Ansicht Kroms zu untermauern, nach der ein grofies
Ungliick, eine Epidemie vielleicht oder ein Erdbeben, der Anlafi gewesen sein
konnten. Eine Inschrift aus dem Jahre 1041 erwdhnt zwar eine Katastrophe, die
sich 1006 ereignete, aber das kann sich ebensogut auf den Einfall Sri Vijayas im
gleichen Jahr beziehen. B. Schrieke21 hat angenommen, dafl die Griinde
wirtschaftlicher Art gewesen sind. Die Javaner nahmen eine wichtige Stellung im
ostindonesischen Handel ein. Sandelholz von Timor und die Gewiirze der
Molukken wurden von javanischen Schiffen abgeholt und nach den
internationalen Handelszentren wie Palembang und Kedah gebracht. Daftir
brachten die Javaner Reis, indische und javanische Textilien und chinesische
Keramiken nach den ostlichen Inseln. Der Reis, von dem nur wenig in den
kiistennahen Gebieten angebaut wurde, kam aus dem Innern des Landes,
meistens den Brantas- und den Solo- Flufs herab, an dessen Miindung sich spater
der Ort Gresik entwickelte. Dadurch wurde Ostjava ein wichtiges Bindeglied im
Gesamtgebilde des fernostlichen Handels, und diese Entwicklung kann einer der
Griinde dafiir gewesen sein, daff der Regierungssitz in das Brantastal verlegt
wurde, wo er von der Zeit Sindoks bis zur Majapahit-Periode blieb. Chinesische
Berichte nennen sogar die unteren Bereiche des Brantastales (den Porong-Fluf3)
das »Eingangstor Javas«.

Es ist auch moglich, dafd die Hilfsquellen Mitteljavas durch den ungeheuren
Bedarf der riesigen Bauvorhaben an Arbeit und Arbeitskriften ausgeschopft
worden waren, ebenso, wie sich die Khmer durch den Bau der Anlagen von
Angkor ruinierten. Allein fiir Borobudur wurde 56 640 Kubikmeter Naturstein
verbaut und, da mechanische Hilfsvorrichtungen kaum und nur sehr primitiv
vorhanden waren, eine unermefiliche Zahl von Arbeitern beschaftigt. Das wird
noch heute beim Tempelbau auf Bali und bei den Steinbauten in Nias und
Sumba so gemacht. Da das gesamte Gebiet Mitteljavas zwischen Tegal und
Banjumas wahrscheinlich nicht mehr als eine Million Einwohner hatte, muf$ der
Druck auf die Bevolkerung betrdchtlich gewesen sein; infolgedessen
verwahrloste der Reisanbau. In Ostjava war dieser Druck weniger spiirbar, und
besonders im Brantastal gab es Uberflu8 an ungenutztem Boden. Wahrscheinlich
beschleunigten streckenweise auch die Kriege des frithen 11. Jahrhunderts die
Entvolkerung Mitteljavas. Es kann aufierdem ein Zusammenhang zwischen
dieser Verlegung und dem haufigen Wechsel der Hauptstadt der Khmer- und
Cham-Herrscher bestanden haben, denn obgleich die Javaner den devaraja-Kult
der Khmer nicht hatten, glaubten sie doch an die Verkorperung von Gottheiten
in der Person des Herrschers, und ihre Tempelbezirke waren in
Ubereinstimmung mit diesem Glauben gebaut worden.

Es dauerte nun nicht mehr lange, und das ostjavanische Reich erhob sich zu
Macht und Grofle. Das vollbrachte eine der grofiten Herrschergestalten in der
Geschichte der indonesischen Inselwelt. Sein Name war Airlangga. Er wurde um
991 als Sohn des Konigs Udayana II. von Bali und einer javanischen Prinzessin
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Mahendradatta, einer Urgrofienkelin Sindoks, geboren. Deswegen war er aus
miitterlicher Linie Erbe des Thrones von Ostjava. Nach Java kam er, um mit einer
Tochter des damals regierenden Konigs verlobt zu werden. Damals mag man
ihm den Namen Airlangga gegeben haben, unter dem er allgemein bekannt
wurde und der bedeutet: »Der tiber das Meer kam«. Wahrend Airlangga sich
noch am Hofe Ostjavas aufhielt, fand die Invasion Sri Vijayas statt, und er wurde
zur Flucht gezwungen. Vier Jahre lang lebte er bei Eremiten am Vanagiri, bis ihm
1010 eine Gruppe Brahmanen, die beauftragt waren, ihn auszuwédhlen, den
Thron seines Schwiegervaters anbot. Nach langen Kampfen gegen rivalisierende
Fiirsten wurde er im Jahre 1019 gekront und erhielt den Titel eines Rake Halu Sri
Loke$vara Dharmavar$a Airlangga Anantavikramottungadeva. Zu dieser Zeit
wurde seine Herrschaft wahrscheinlich nur in einem engen Kiistenstreifen an der
Nordkiiste Javas zwischen Surabaja und Pasuruan anerkannt, und es sollte noch
weitere zehn Jahre dauern, bis er in der Lage war, sein ganzes Reich wieder zu
erobern und zu vereinigen. Diese Aufgabe wurde ihm wahrscheinlich durch die
Schwiche Sri Vijayas nach der Invasion Cholas leichter gemacht. Zwischen 1028
und 1037 tiberwiéltigte er alle Rivalen in Java und liefs sich in Kahuripan nieder.
Er unterhielt freundschaftliche Beziehungen zu Sri Vijaya, das zu dieser Zeit
noch Westjava (Sunda) kontrollierte, und er scheint dieses Biindnis noch
verstarkt zu haben, indem er 1030 eine Tochter des Konigs Sangramavijaya
heiratete. Airlangga baute auch die wirtschaftlichen Beziehungen sowohl zu
zahlreichen indischen Machten einschliefSlich Kalingas und den Cholas, als auch
zu Champa und den Khmer aus. Sich selbst bezeichnete er als eine Verkérperung
Vishnus. Das fiihrte jedoch keinesfalls zu einem Niedergang der Sivaitischen
oder der buddhistischen Religionen, die beide wie in Kambodscha in derselben
Zeit weit verbreitet waren.

Gegen Ende seines Lebens wurde Airlangga Monch. Vor seinem Tode im Jahre
1042 teilte er sein Reich in zwei Teilstaaten - Kediri oder Panjalu und Janggala.
Theoretisch bestand diese Teilung bis zum Ende der javanisch-hinduistischen
Periode. Es konnte bis jetzt weder eindeutig festgestellt werden, wo die Grenze
zwischen den beiden neuen Reichen verlief, noch ob die Teilung wirklich
stattgefunden hat; es konnte sein, dafs die Grenze durch eine Mauer festgelegt
war, deren Reste noch zwischen dem Kawi-Berg und der Stidkiiste zu finden
sind, aber sie kann auch dem Laufe des Brantas-Flusses gefolgt sein. Airlanggas
Hauptstadt Kahuripan war die Hauptstadt von Janggala, das sich tiber das
Gebiet um Malang und das Delta des Brantas erstreckte. Janggala hatte in
Surabaja, Rembang und Pasuruan Anschlufs an das Meer. Im Westen lag Panjalu,
das das Gebiet von Kediri und Madiun einschlofs und dessen Hauptstadt Daha,
das heutige Kediri, war. Da chinesische Quellen des 11. Jahrhunderts die Teilung
von Airlanggas Reich nicht erwédhnen, konnte es sein, dafs nur Kediri, das im Jahr
1109 eine Gesandtschaft nach China schickte und dessen Herrscher 1129 vom
chinesischen Kaiser den Konigstitel empfing, mit den chinesischen Kaufleuten
Handel trieb. Kediri schien sich tatsdchlich zu einer beachtlichen Seemacht
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entwickelt zu haben. Es kontrollierte Bali, einige der Kleinen Sundainseln,
Siidwestborneo, Siidcelebes und den Gewiirzhandel der Molukken. Arabische
Quellen sagen uns, dafd javanische Kaufleute zu jener Zeit mit Sofala an der
Studostkiiste Afrikas Handel trieben und man an einzelnen javanischen Hofen
Negersklaven antreffen konnte.

Die Bedeutung Kediris stiitzte sich hauptsachlich auf den Brantas-Flufs, durch
den nicht nur das Tal zwischen Kediri und Surabaja ein wichtiges
Reisanbaugebiet wurde, sondern der auch eine wertvolle Verbindung mit Solo
lieferte. Eine Inschrift in Kelagen am Ufer des Brantas besagt, daff Airlangga
Reparaturen an dieser Wasserstrafie, die fiir prahus gefahrlich geworden war,
ausfiihren liefs. Der chinesische Schriftsteller Ma Huan spricht von dem Brantas
als einer Verkehrsader und von dem am Brantas gelegenen Cangu als einem
wichtigen Handelsplatz. Es hatte also schon seine guten Griinde, wenn man vom
Brantas als dem Banawan oder dem >grofsen Fluf3« sprach.

Der nicht sehr tiberzeugende Beweis fiir die Teilung von Airlanggas Reich
stammt von einer Sanskritinschrift am Simpang, die von einem Weisen namens
Bharad berichtet, der wegen der Feindschaft zweier Fiirsten gegeneinander das
javanische Reich geteilt haben soll. Auch die javanische Chronik Nagarakertagama
von Prapaficha, die im Jahre 1365 geschrieben wurde, erwdhnt diese Teilung
durch Bharad, und in der Simpang-Inschrift heifit es dann weiter: »Als Sri
Jayavishnuvardhana in Janggala herrschte, vereinigte er zur grofien Freude der
Bevolkerung wieder des Reich, um dem Rechte seinen Platz zu geben und die
gottliche Verehrung seiner Vorgianger einzufiihren.« Beide Chroniken, das
Nagarakertagama, und eine andere Chronik, das Pararaton, berichten, dafs im Jahr
1222 Ken Angrok (Rajasa) Kediri eroberte, es wieder mit Janggala vereinigte und
auf diese Weise das Konigreich Singhasari griindete.

Der Aufstieg Singhasaris und Sri Vijayas Niedergang

Ken Angrok begann seine Laufbahn in den Diensten des Fiirsten von Tumapel
(spdter: Singhasari), eines Vasallen Kediris, dessen Landereien nordostwirts
Malangs lagen. 1220 wurde dieser Fiirst umgebracht, worauf Ken Angrok dessen
Witwe Dedes heiratete, die weithin fiir ihre Schénheit bekannt war. Dann bestieg
er den Thron Singhasaris unter dem Titel Rajasa Sang Amurvabhumi. Nachdem
er so Tumapel unter seine Kontrolle gebracht hatte, unterwarf er Janggala und
marschierte im Jahre 1222 auf Kediri. Konig Kertajaya wurde zur Flucht
gezwungen und damit Airlanggas Reich wiedervereinigt. Ken Angrok richtete
sich seine Hauptstadt in Kutaraja ein, das ab 1254 Singhasari hiefS und diesen
Namen auf das Reich tibertrug.

Mittlerweile biifite Sri Vijaya nach und nach seine Vorherrschaft in der
Inselwelt ein. Seine internationalen Handelsbeziehungen hielt es indessen weiter
aufrecht. Die Sung-Kaiser Chinas waren genauso wie ihre Vorganger, die T'ang,
am internationalen Handel interessiert, und wihrend des ganzen 11.
Jahrhunderts liefen die chinesischen Handelsschiffe ununterbrochen die Hafen
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Sri Vijayas an. Zwischen 1078 und 1178 finden wir in den chinesischen
Urkunden héufig Hinweise auf Gesandtschaften aus Sri Vijaya. 1154 schrieb
Idrisi, daB8 Sri Vijaya ausgedehnten Handel mit Ostafrika betreibe. Dennoch ging
Sri Vijayas politische Macht zu Ende. Als indessen Chao Ju-kua sein Chu-fan-chi
schrieb, war Chan-pei (Djambi) nicht mehr langer ein abhéngiger Staat. Es hatte
gegen Ende des 11. Jahrhunderts sogar schon eigene Gesandtschaften an den
kaiserlichen Hof Chinas abgefertigt. Kien-pi (Kampar) wird als jetzt unabhéangige
Monarchie beschrieben (1225), die frither ein Vasallenstaat San-fo-tsis (Sri
Vijayas) war. Chao Ju- kua fiihrt jedoch die Namen von 15 Staaten auf, die alle
zu dieser Zeit noch Vasallen San-fo-ts’is waren. Darunter Pahang, Trengganu,
Langkasuka, Kelantan, Tambralinga, Grahi22, Palembang, Sunda und Lamuri.
Sri Vijaya mufl demnach offensichtlich noch den grofiten Teil der Malaiischen
Halbinsel, Sumatra und Westjava beherrscht oder kontrolliert haben, obwohl es
scheint, als habe man seine Hauptstadt inzwischen wirklich von Palembang nach
Djambi verlegt. Viele dieser >Kontrollen< wurden so ausgetibt, dafs man sie nur
als Seeraub, als Piraterie oder glatte Erpressung bezeichnen kann. Chao Ju-kua
schildert anschaulich, wie Handelsschiffe, die zu passieren wagten, ohne vorher
Abgaben entrichtet zu haben, von auf der Stelle auslaufenden Schiffen Sri
Vijayas angegriffen wurden.

In dem Mafe, wie Sri Vijaya schwicher wurde, vergroferte sich die feindselige
Bedrohung durch Java. Ken Angrok wurde 1227 ermordet. Als Herrscher
Singhasaris folgte ihm sein Stiefsohn Antshapati oder Anashanatha (1227-1248)
auf den Thron. Sein Begrabnistempel ist der Tjandi Kidal im Stidosten Malangs.
Antshapatis Sohn, Vishnuvardhana (1248-1268), wurde nach seinem Tode
doppelt vergottlicht - als Siva in Walen (Meleri bei Blitar) und als Amoghapasa,
eine der Erscheinungen des Bodhisattva Avalokite$vara, in Jajaghu (Tjandi
Djago). Dieser Tjandi, der mit den Basreliefs verziert ist, die einige Episoden aus
verschiedenen hinduistisch-javanischen Dichtungen darstellen, verkorpert mehr
den indonesischen Stil als die frithen Grabbauten und spiegelt das
Wiedererwachen der pré-indischen Kultur Javas im 13. Jahrhundert wieder.

Im Jahre 1268 wurde Kertanagara, der Sohn Vishnuvardhanas, Konig von
Singhasari. Wahrend seiner vierundzwanzig jahrigen Regierung verschrieb er
sich ganz einer ehrgeizigen Expansionspolitik, die die Grundlage der Macht des
spéteren Reiches Majapahit schuf. 1275 machte er sich die Schwiche Sri Vijayas
zunutze und brachte durch ein militdrisches Unternehmen Malayu auf Sumatra
unter javanische Kontrolle und wahrscheinlich auch Sunda in Westjava, Madura
und, wenn wir dem Geschichtswerk Nagarakertagama Glauben schenken diirfen,
auch Pahang auf der Malaiischen Halbinsel. 1284 griff er die Insel Bali an, deren
Konig er zu seinem Gefangenen machte. Von der Herrschaft Singhasaris tiber
Sumatra haben wir durch eine steinerne Inschriftentafel Kenntnis, die in der
Néhe Sungai Langsats am linken Ufer des Batang Hari entdeckt wurde. Die
Inschrift, deren Steinblock wahrscheinlich zum Fundament einer Gotterstatue
gehort hat, ist mit Schriftzeichen der javanischen Kawi- Schrift geschrieben; die
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Sprache ist ein mit malaiischen Ausdriicken durchsetztes Kawi. Sie berichtet, dafs
im Jahre 1286 Konig Kertanagara befahl, ein Standbild des Bodhisattva
Amoghapasa Lokesvara, das er dem Fiirsten Visvapura geschenkt hatte, durch
vier hohe Wiirdentrdger von Java nach Sumatra bringen zu lassen. Es sollte in
Dharmasraya am Batang Hari aufgestellt werden: Dem Volke und Maulivarman,
Ko6nig von Malayu, Vasall Kertanagaras, zu Nutz und Frommen. Einige sechzig
Jahre spdter wurde dies Heiligtum nach Rambahan in der gleichen Gegend
verlegt. Wahrscheinlich war es eine Kopie des >Ersten Heiligtums« des Tjandi
Djago, das, wie zu erinnern ist, ein Portrait von Vishnuvardhana war, des Vaters
Kertanagaras, dargestellt als Erscheinung des Amoghapasa. Ein anderes
Gotterbild, in Sungai Langsat entdeckt, stellt eine tiberlebensgrofie Statue
Bhairavas dar. Sie ist einwandfrei aus Singhasari und wahrscheinlich auch im
spdten 13. Jahrhundert von Java hertibergebracht worden.

Die Geschichtswerke Nagarakertagama und Pararaton geben stark voneinander
abweichende Darstellungen von Kertanagaras Charakter. Doch beide bezeichnen
ihn als einen ehrgeizigen Herrscher, der der tantristischen Richtung des
Buddhismus entsprechend der Kalachakra-Lehre angehorte. Diese Form des
Tantrismus entstand in Bengalen gegen Ende der Pala-Dynastie im 12.
Jahrhundert. Seitdem breitete er sich tiber Tibet, Nepal und Stidostasien aus. In
Java wurde er auf charakteristisch synkretistische Art mit dem Kult des Siva
Bhairava verbunden. Er befafite sich daher hauptsachlich mit der Erlosung der
Seelen der Abgeschiedenen und pafite sich daher hervorragend den
traditionellen indonesischen Ahnenkulten an. Kertanagara selbst wurde nach
seinem Tode als Siva-Buddha verehrt. Das Nagarakertagama erwdhnt einen
Tempel, dessen unteres Stockwerk dem Siva geweiht und in dessen oberer Etage
Akshobhya-Buddha verehrt wurde. Es ist erwiesen, dafs in Singhasari der Konig
fur eine geheiligte Schar Eingeweihter als ortliche Gottheit handelte und ihren
Kulthandlungen vorstand.

Majapahit

Im Jahre 1292 rebellierten Viraraja, der Gouverneur Ostmaduras, und
Jayakatwang, der Vizekonig von Kediri aus koniglichem Blut. Nach
Kertanagaras Tod im gleichen Jahr wurde Jayakatwang Herr von Java und
Begriinder eines neuen Reiches. Doch fast im gleichen Augenblick sah sich
Jayakatwang der Opposition Raden Vijayas, des Schwiegersohnes Kertanagaras
und Urenkels von Ken Angrok, sowie der Gegnerschaft seines eigenen Sohnes
Ardharaja gegentibergestellt. Raden Vijaya und Ardharaja hatten den Oberbefehl
tiber eine Armee tibernommen, die Kertanagara noch kurz vor seinem Tode nach
Norden geschickt hatte, um dort Rebellen zu unterwerfen. Mit diesen Truppen
griffen sie die Streitkrédfte Jayakatwangs an, die geschlagen wurden. Der
Zusammenbruch  Singhasaris jedoch und das Entsenden von
Verstarkungstruppen nach Kediri entkrdftete Raden Vijaya so, daff er nach
Madura floh und bei Viraraja um Unterstiitzung nachsuchte. Mit der Hilfe
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Virarajas und einer maduresischen Truppe kehrte er nach Java zurtick, wo er
sich im Brantastal bei Majapahit niederliefs.

Inzwischen hatte der Mongolenherrscher Khubilai- Khan (1259 bis 1294) einen
Feldzug gegen Java in Gang gebracht. Er wollte Kertanagara wegen
Mifshandlungen seiner, des Kaisers, Gesandtschaft nach Java im Jahre 1289
bestrafen. Dafd Singhasaris Macht inzwischen zugrunde gegangen war, wufdte er
noch nicht. Die chinesische Flotte traf bei der Insel Gelam vor der javanischen
Kiiste ein. Man sandte einen Boten nach Singhasari, der die Nachricht vom Tode
Kertanagaras und gleichzeitig die Unterwerfung Vijayas zurtickbrachte. Jetzt
eroberten die Chinesen die Flotte Jayakatwangs und marschierten in Java ein.
Vijaya schickte an die Chinesen dringende Botschaften, mit denen er sie um Hilfe
ersuchte gegen die Truppen Jayakatwangs, die auf Majapahit vordrangen.
Khubilai-Khans Truppen fingen Jayakatwang ab, entsetzten Majapahit und
marschierten auf Kediri, das sie nach langem Kampf unterwarfen. Darauf erbat
Vijaya sich eine chinesische Eskorte nach Majapahit. Als ihm diese gewihrt
wurde, liefs er alle chinesischen Truppenteile umbringen und kehrte nach Kediri
zuriick, um seine ehemaligen Verbiindeten anzugreifen. Die Generdle Khubilai-
Khans beschlossen deshalb, ihre Absicht, Java zu erobern, aufzugeben, und
zogen sich mit tber hundert Gefangenen zuriick; darunter die Kinder
Jayakatwangs. So wurde Raden Vijaya unbestrittener Herrscher Majapahits und
bestieg den Thron unter dem Titel Kertarajasa Jayavardhana.

Waéhrend seiner sechzehnjdhrigen Regierung scheint Raden Vijaya versucht zu
haben, die expansionistische Politik seines Vorgidngers fortzusetzen. Seine
Autoritdt suchte er auf die Austibung des Bhairava-Buddhismus zu griinden,
wobei er sich selbst eine magische und halbgoéttliche Rolle anmafste. Auch durch
eine Reihe dynastischer Eheschlieffungen stdrkte er seine Stellung. Er heiratete
nacheinander eine malaiische und eine Prinzessin aus Champa, wéahrend vier
Tochter Kertanagaras mit Fiirsten aus Malaya, Bali, Madura und Tandjungpura
auf Borneo verheiratet wurden. Von seiner Regierung ist wenig mehr bekannt,
als daf? sie sich durch zahlreiche Aufstinde auszeichnete. Vijaya starb im Jahre
1309. Es folgte ihm sein Sohn Jayanagara, der den Namen Sri
Sundarapandyadevadhi$vara Vikramottungadeva annahm, wahrscheinlich um
die geistigen Beziehungen zwischen Java und Pandya in Stdindien
hervorzuheben. Auch die Regierung Jayanagaras war von Aufstinden
erschiittert. Ganz besonders die Fiirsten Ostjavas jenseits des Brantas lehnten es
ab, sich der Herrschaft Majapahits zu beugen. Nach einem dieser Aufstinde
wurde der Konig zur Flucht aus der Hauptstadt gezwungen und hatte es nur
den Bemiihungen eines seiner Minister, Gajah Mada, zu verdanken, daf3 er auf
den Thron zurtickkehren konnte. Dieser Gajah Mada nun liefs Jayanagara durch
den Leibarzt Tanca umbringen, den er dann seinerseits hinrichten liefs.

1321 besuchte der Franziskanermonch Oderich von Pordenone Java und
berichtete, dafS dort sieben gekronte Konige regierten. Von 1335 bis 1338 schickte
Jayanagara mehrere Gesandtschaften nach China. Nach dem Tode Jayanagaras
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im Jahre 1328 wurde Majapahit nominell von einem Regentschaftsrat regiert, der
sich aus Tribhuvanottungadevi Jayavishnuvardhani, einer der Tochter Vijayas,
ihrer Schwester Rajadevi und deren Mutter, der Champa-Prinzessin Gayatri
Tribu, zusammensetzte. Die wirkliche Macht jedoch lag in den Handen Gajah
Madas. Nachdem dieser nacheinander zum pati (Gouverneur) von Kahuripan
und Daha ernannt worden war, wurde er im Jahre 1331 mahapati (Grof3- oder
Generalgouverneur) und damit der Erste Minister des Reiches. Er bemiihte sich
sofort, Vijayas expansionistische Politik durch Eroberungen fortzusetzen. Doch
war sein Erfolg in dieser Richtung nur begrenzt. 1343 entsandte er eine
Streitmacht nach Bali, das seit dem Jahre 1284 unabhingig gewesen war, und
stlirzte seinen »nichtswiirdigen und treulosen Herrscher«23, den Fursten von
Badahulu, der die Oberhoheit tiber Madura, die Kleinen Sundainseln und Teile
von Celebes beanspruchte. Nachdem Gajah Mada die herrschende Familie
ausgeschaltet hatte, betrieb er ein intensives Javanisierungsprogramm. 1350
besiegte er das sundanesische Konigreich Pajajaran in Westjava in der Schlacht
bei Bubat; aber die Sundanesen erkannten niemals die Vorherrschaft Majapahits
an und erhielten sich ihre Unabhangigkeit bis zum 16. Jahrhundert.

In der Nagarakertagama-Chronik fiihrt Prapaficha eine ansehnliche Liste der
von Majapahit abhdngigen Gebiete auf, die das meiste von dem einschliefst, was
heute Indonesien und die Malaiische Halbinsel bildet. Es ist sehr
unwahrscheinlich, dafs Majapahit in Wirklichkeit mehr als eine rein nominelle
Oberhoheit tiber irgendwelche Gebiete auflerhalb von Java, Sumatra, Madura
und Bali austibte, obgleich es einige indonesische Gelehrte anders formuliert
wissen mochten. Die >gewaltigen Eroberungen¢, von denen Prapaficha spricht,
waren wahrscheinlich grofitenteils nur in der Einbildung vorhanden; es war, wie
wir schon gesehen haben, unter den siidostasiatischen Herrschern allgemein
tiblich, Anspriiche auf die Oberherrschaft tiber riesige Gebiete zu erheben, ohne
jemals dort tatsachlich die Macht austiben zu konnen. Es sind jedoch Anzeichen
dafiir vorhanden, daf8 zu Gajah Madas Zeiten der Einflufs Majapahits auf einen
grofien Teil der indonesischen Inselwelt durchaus fiihlbar war. Eine javanische
Inschrift ist in Sumbawa gefunden worden. Auch in Malaya kann der Einflufs
Majapahits festgestellt werden. Die Schattenspiele und gewisse kultische
Brauche Kelantans zeigen ausgesprochen javanische Merkmale, und in Kedah
finden wir Spuren sprachlicher Verwandtschaft.

Die Insel Bali wurde gewifs von Majapahit unmittelbar beherrscht und daher
schnell und griindlich javanisiert. Balinesische Urkunden aus den Jahren 1384-
1386, die auf den Namen Vijayarajasas lauten, eines Onkels Rajasanagaras
(Hayam Wuruk), der 1350 den Thron Majapahits bestieg, lassen vermuten, dafs
er eine Art vizekoniglicher Macht tiber die Insel ausgetibt haben mufS. Kénigliche
Verordnungen von 1394 und 1398 bringen ganz klar zum Ausdruck, daf§ die
Insel als ein von Majapahit abhidngiges Territorium regiert wurde. Die
Hofberichte Majapabhits tiberliefern uns sogar, dafs »Bali, die andere Insel, in allen
Sitten und Gebrdauchen mit Java tibereinstimmt«. Obgleich Majapahits politische
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Vorherrschaft tiber Bali nur etwa fiinfzig Jahre dauerte, blieb der kulturelle
Einflufs Ostjavas dort jahrhundertelang sehr stark. Am Ende des 11. Jahrhunderts
war nattirlich schon Alt javanisch die gebrduchliche Sprache fiir Inschriften in
Bali (zu jener Zeit namlich heiratete ein Herrscher der balinesischen Dynastie der
Varmadeva eine ostjavanische Fiirstin. Er wurde Airlanggas Vater). Aber erst im
Laufe des 15. Jahrhunderts wurde Javanisch die Literatursprache Balis. Die
altjavanische Literatur zum Beispiel wurde am Hofe von Gelgel studiert. Zuerst
natiirlich von Javanern, die sich dort gerade niedergelassen hatten; doch dann
von den Balinesen selbst und das in solchem Mafle, dafs sehr viel altjavanische
Literatur, die in Java selbst mit der Zeit verlorengegangen ist, heute in Bali und
Westlombok gefunden werden kann, wo man sie erhalten hat und jetzt
aufbewahrt. Sie wurde von den Originalen aus Majapahit abgeschrieben und auf
sogenannte lontars (Blicher aus Palmenbldttern) tibertragen. Wiederum ist das
moderne Balinesisch in seiner Hochform zum groflen Teil beinahe reines
Javanisch. In gewissen balinesischen Dramen, meist historischen Inhalts,
sprechen die Heldin und der Held ein eigenartig javanisiertes Balinesisch, das
die heutige Zuhorerschaft tiberhaupt nicht verstehen kann und das deshalb von
einem Dolmetscher iibersetzt werden muf. Bali hat fiir das Uberliefern und
Bewahren der hinduistisch-javanischen Kultur etwa die gleiche Rolle gespielt
wie Tibet fiir die Kultur des buddhistischen Indiens.

Die heutigen >fithrenden Kreise« Balis versuchen fast alle, ihre Abstammung
von ostjavanischen Adligen herzuleiten, besonders von solchen aus Kediri, die
seinerzeit dem Unternehmen gegen Bali angehort hatten. Sie schitzen das hoher,
als von den balinesischen Dynastien der Vor-Majapahit-Zeit abzustammen. Bis
heute hélt man es in Bali fiir ein Zeichen von Vornehmbheit, ein wong Mojopahit,
eine Person Majapahitischer Herkunft zu sein, anstatt einfach ein Balinese - ein
Baliaga. Balinesische geschichtliche Uberlieferung, wie sie sich in den Chroniken
Pemenchangah und Usana Jawa darstellt, sagt uns, daff ganz Bali wahrend der
Regierung Jayanagaras erobert wurde. Im Pemenchangah heifit es, daf3 einer der
javanischen Anfiihrer, Kapikasan, sich zum Herrscher Balis machte und seine
Hofhaltung in Samprangan im Bezirk Gianjar einrichtete. Im Usana Jawa wird
behauptet, daff der Herrscher Majapahits selber nach Bali ging und seinen Hof
von Majapahit nach Gelgel verlegte. Es scheint, dafy das dynastische Zentrum auf
jeden Fall bis ins spdte 17. Jahrhundert in Gelgel geblieben war, dann wurde es
nach Klungkung verlegt. Klungkung blieb bis in unser Jahrhundert die Residenz
des dewa agung, einer Personlichkeit, die jedenfalls dem Anspruch nach der
oberste Herrscher Balis war.

Im Jahre 1350 zog sich Tribhuvana von den Regierungsgeschéften zurtick, und
es folgte ihr ihr Sohn Rajasanagara oder Hayam Wuruk auf den Thron. Er
herrschte mit Unterstiitzung seines Vaters Kertavardhana und seines Onkels
Vijayarajasa. Nach dem Tode Gajah Madas (1364) ernannte er einen Ministerrat
aus finf Mitgliedern, der von einer Korperschaft beamteter Réte unterstiitzt
wurde. Dies war die Zeit der grofiten Macht Majapahits und seines stadrksten
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Einflusses. Zum Beaufsichtigen und Uberwachen seiner entfernten Besitzungen
sandte der Konig gebildete Geistliche, mantris und bhujangas, aus. Einige von
ihnen bekannten sich zum Sivaismus, andere waren Buddhisten; wir wissen zum
Beispiel, dafs zwei buddhistische Monche, Bharada und Kutaran, in Bali ein
Lehnssystem einfiihrten, das dem glich, welches in Majapahit allgemeingiiltig
war. Die Religion Majapahits war jedoch noch in erster Linie hinduistisch. Die
Literatur war es so sehr, daff sogar buddhistische Moénche an Episoden
hinduistischer Epen schrieben. Man hat auch Grund anzunehmen, dafs sich zu
jener Zeit in Java und Sumatra tantrische Brauche mehr und mehr ausbreiteten.
Das wird nicht nur durch die von Prapaficha dem Kertanagara im
Nagarakertagama zugeschriebenen tantristischen Brauche erhirtet, sondern auch
durch die merkwiirdigen Inschriften Adityavarmans bestétigt, eines Fiirsten in
Sumatra, der Vasall und Verwandter der Herrscher Majapahits war, und dessen
Inschriften wir schon besprachen. Auch das Sang Hyang Kamahayanikan, ein
javanisches Werk aus dieser Zeit, hat stark tantristischen Charakter.

Die Chronik Nagarakertagama sagt, dafs der grofite Teil der Malaiischen
Halbinsel und Sumatra unter der Oberherrschaft Majapahits standen. Das
bestétigen die >Geschichtswerke der Mings, in denen es heifst, daf$ im Jahre 1376
einem Herrscher im Gebiete von Djambi vom Kaiser der Titel eines Koénigs von
San-fo-ts’i verliehen wurde, obgleich San-fo-ts’i damals bereits von Chao-wa
(Java) besiegt gewesen sei. Es scheint daher klar zu sein, daf8 zu dieser Zeit Sri
Vijaya aufgehort hatte, ein unabhédngiger Staat zu sein. Marco Polo, der im
letzten Jahrzehnt des 13. Jahrhunderts nach Sumatra kam, erwdhnt dort acht
verschiedene Reiche, jedes mit eigenem Herrscher und eigener Sprache. Von den
Namen, die Marco Polo diesen Reichen beilegt, sind Perlak, Pase, Samudra,
Lamuri und Baros noch feststellbar.

Majapahit konnte sich seiner Vorherrschaft im westlichen Teil Indonesiens
nicht lange erfreuen. Malakkas rascher Aufstieg zu einem Mittelpunkt des
Handels sowie die Ausbreitung des Islam in der Inselwelt, bei der wiederum
Malakka eine wichtige Rolle spielte, trafen zusammen, um Majapahits Macht zu
untergraben. Der friitheste bisher entdeckte Nachweis fiir das Vorkommen des
Islam in Java ist die Leran- Inschrift aus dem Jahre 1082 oder 1102. Danach haben
wir bis zur Inschrift von 1419 auf dem Grabmal Malik Ibrahims in Gresik
keinerlei Anhalte. Wahrend des 15. Jahrhunderts zog sich der Hinduismus
schrittweise vor dem eindringenden Islam zurtick, bis schliefilich die Austibung
des Hinduismus auf die unzuginglichen Bergldnder des Innern eingeschrankt
wurde. Dort wurde er bald mit ganz alten urzeitlichen Vor-Hindu-Kulten
verseucht. Aber es wurden auch eine ganze Anzahl hinduistischer Stiftungen
errichtet, deren wichtigste Penangungan (1434-1442), Wilis (1449) und Lawu
(1437-1457) waren; besonders aber hob sich dieser Zeitabschnitt durch das
Wiederaufleben der Verehrung nicht-indischer Gottheiten und der Ahnenkulte
hervor. Diese waren sowohl in den Hofkreisen als auch unter der Bevolkerung
verbreitet. Nur solche indischen Kultbestandteile, die meisten davon tantristisch,
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wurden beibehalten, die den Zwecken der ortlichen Kulte nutzbar gemacht
werden konnten. Ein treffliches Beispiel dieses Wiederaufstieges alter Kulte zeigt
das Aufleben der Verehrung von Sonne und Erde. Den Gott-Ahnen wurden nur
Sanskritnamen beigelegt. Die Sonne wurde zu Siva; Sri nannte man die Erde.
Ihre magischen Kréfte suchte man in priesterlichen Riten zu beschworen,
gewohnlich in - wie Quaritch Wales sie nannte - Reichstempeln. Majapahits
Reichstempel war Panataran.

© Abb. 13: Tjandi Panataran. Der Tempel von 1369

Er besteht aus mehreren Altdren, die zu verschiedenen Zeiten wihrend des 15.
Jahrhunderts gebaut wurden. Das Hauptgebdude steht hinten an der
Umwallung. Man ndhert sich ihm durch eine Reihe von Hofen, in denen ganz
unregelmafsig verstreut andere Altdre stehen. Diese Form des Tempels bildet
einen ausgeprdgten Gegensatz zu den streng symmetrischen Tempelbezirken
Mitteljavas. Panataran hat vielmehr die Gestalt eines konventionellen indischen
Tempels. Man wird das begreiflich finden, wenn man sich klar macht, daf der
indische Tempel urspriinglich Symbol eines Berges war und Panataran in dieser
Hinsicht durchaus mit den Prad-Hindu-Bekenntnissen vereinbar ist. Die
Hauptterrassen sind mit Reihen von Basreliefs geschmiickt, die Szenen aus dem
Ramayana und dem Krisnayana darstellen. Es sind aber nur solche Szenen
ausgewdhlt worden, die eine gewisse Ahnlichkeit mit den volkstiimlichen

87



Gotter- und Heldenlegenden haben und in denen die Helden mit den alten
Ahnen-Gottern identifiziert werden konnen. Es sind mit Wolken untermischte
ganz sonderbare Kriegergestalten, Ddmonen und Affen. Die Zierbander stellen
nicht wie in Mitteljava Blattwerk und allerlei Ranken dar, sondern bestehen aus
Spiralen und Madandern eines Typs, wie man ihn in der Dong-son-Kunst
gefunden hat, und aus Medaillons, die an weitaus é&ltere Schnitzereien der
Steinzeit24 erinnern.

Es scheint, als habe man in der spdten Majapahit- Periode von dem toten
Konig geglaubt, er sei mit den Sonnengottahnen in der Erscheinung Sivas oder
irgendeiner anderen Hindugottheit eins geworden. Mittels tantrischer Riten
sollte diese Vereinigung erreicht werden. Wie auch bei den Khmer Angkors
tiblich, wurden die sterblichen Uberreste des toten Herrschers in einem Steinsarg
unter dem Heiligtum beigesetzt, damit die Verbindung mit ihm durch die
Lebenden aufrechterhalten werden konnte. Diese Art Grabheiligtum bezeichnete
man als Tjandi. Wahrscheinlich wurde dieses Wort von dem Ausdruck
chjandigrha abgeleitet, der >Haus der Todesgottin« bedeutet. Die Bezeichnung
Tjandi wird heute auf fast jeden javanischen Tempel angewandt. Im Innern des
Tjandi war eine Portraitstatue des Verstorbenen aufgestellt, meistens in der
Kleidung und mit dem Abzeichen der Hindugotter; aber es bestand
offensichtlich nicht die Absicht, den Toten mit jenen zu identifizieren. Das zeigen
nichtgebrduchliche Attribute, wie z.B. Blumen, die die Statuen in den Hénden
halten. Eroberer versuchten meistens, die Tjandis der vorhergegangenen
Dynastie zu zerstoren, um sicherzustellen, dafs die einmal tiberwaltigte Macht
nicht wiederhergestellt werden konne, so wie es im alten Mesopotamien und in
China tiblich war, aus den gleichen Griinden die Stadtgotter der eroberten Stadte
zu vernichten. Das Vorkommen von Sonnenkulten wird durch die kalamakara-
Ornamente iiber den Tiiren vieler Tjandis bewiesen. Sie sind durchweg zu
Sonnensymbolen verdndert. Auf einem Skulpturenbruchsttick im Museum von
Modjokerto ist das kala bis auf ein einziges Auge vereinfacht worden; das
Museum von Djakarta besitzt eine wayang-Statue Sivas, des Sonnengottes, mit
einem von Strahlen umgebenen Emblem der Sonne tiber seinem Haupte.25

Durch die Feindseligkeiten, die sich zwischen Vikramavardhana und seinem
Schwager Virabhtmi abspielten, der sich als halbunabhidngiger Herrscher im
Osten niedergelassen hatte, wurde Majapahit noch mehr geschwécht. Ungefahr
zur gleichen Zeit, als die Chinesen zu versuchen begannen, ihre Autoritit auf der
Malaiischen Halbinsel und in der Inselwelt zu befestigen, entledigten sich
Nordborneo, Indragiri und Malakka der Oberhoheit Majapahits. Wahrend der
Regierung Suhitas, der Tochter Vikramavardhanas, die im Jahre 1429 den Thron
bestieg, erlangte Kediri seine Unabhédngigkeit unter dem Rebellenfiirsten Bhre
Daha. 1447 bestieg Suhitas jingerer Bruder Kertavijaya (Bhre Tumapel) den
Thron. Er heiratete eine Cham-Prinzessin und war dem Islam zugetan. 1478
wurde Majapahit von einem Kediri-Fiirsten Ranavijaya tiberfallen und besetzt.
Ranavijaya, der wahrscheinlich ein Sohn Bhre Danas war, begriindete dabei eine
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neue hinduistische Dynastie, die Girindravardhana. 1499 sandte Ranavijaya oder
sein Nachfolger Pateudra eine Gesandtschaft nach China und war noch 1509 in
der Lage, in den Kiistengebieten Javas gentigend Autoritdt auszuiiben, um dem
malaiischen Herrscher Malakkas Furcht gegen Flottenangriffe »des Konigs von
Java« abzunoétigen. Drei Jahre spater schickte der gleiche Herrscher einen
Botschafter nach Malakka, der den Portugiesen Geschenke und ein Hilfsangebot
tiberbrachte. Viele portugiesische Schriftsteller des 16. Jahrhunderts berichten
tiber die Machtfiille dieses javanischen Reiches, darunter Duarte Barbosa,
Albuquerque und de Castanhede. Dieser schrieb, dafs der Konig »ein Herr war,
reich an Landbesitz und schreckenerregend durch die Menge der Untertanen!«

Aber nicht, weil seine Satelliten in Java zu revoltieren anfingen, erhielt
Majapahit den Todesstof5; der Adel mehrerer Stadte an der Nordkiiste, von dem
ein grofier Teil neuerdings zum Islam tibergetreten war, erhob die Waffen gegen
seinen Lehnsherren Majapahit. 1514 schrieb Ruy de Brito: »Die Meereskiisten
befinden sich in den Hdnden der Mauren (Moslems), die sehr méchtig sind;
reiche Kaufleute und grofie Herren nennen sich >Gouverneur« (adipati).« Schon
im ndchsten Jahr erwdhnte der Gouverneur Malakkas keine hinduistisch-
javanische Oberhoheit im Innern mehr, sondern nur noch die der
mohammedanischen Potentaten an der Kiiste. Es wird herkommlicherweise
angenommen, dafl der Moslemherrscher Pati Unus von Demak, der schon als
adipati von Djapara einen erfolglosen Versuch, Malakka zu erobern,
unternommen hatte, im Jahre 1513 Majapahits Oberherrschaft endgiiltig stiirzte;
jedenfalls wurde Jodo Lopes de Alvim, als er im April und Mai 1513 in
javanischen Héfen vorsprach, in Sedaya von Pati Unus empfangen. Demnach
mufite sich dieser schon damals zum Herren des grofiten Teiles der Nordkiiste
Javas gemacht haben. Die Uberbleibsel der majapahitischen Aristokratie iibten
auch in Zukunft eine sehr angezweifelte und ziemlich unsichere Herrschaft in
Ostjava aus. Sie safsen bis zum Jahre 1639, als sie endgiiltig nach Bali gingen, in
Pasuruan, Panarukan und Balambangan. 1528 schlof$ das hinduistisch-javanische
Fiirstentum von Panarukan als unabhédngiger Staat mit den Portugiesen einen
Bundnisvertrag. Das Reich Majapahit hatte aber bereits aufgehort zu existieren.
6. Champa

Die Cham

Zu der Zeit, als die Chinesen unter den Herrschern der Han-Dynastie die
Siidostkiiste Chinas, das Delta des Roten Flusses und die Kiiste Indochinas bis
zum Col des Nuages (Wolkenpafs) eroberten, war der nordliche Teil des
schmalen Kiistenstreifens zwischen der Porte d’Annam und dem Col des Nuages
von wilden und primitiven Stimmen bewohnt, wihrend im Stiden das Volk
lebte, von dem die Cham abstammten. Ihr Hauptsitz scheint das Tal des Mekong
unterhalb Stung-treng bis nahe an die Miindung des Mun-Flusses gewesen zu
sein. Man darf annehmen, dafi die Ruinen von Kompong Cham Kan, die an
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einem Ostlichen Nebenfluff des Mekong liegen, auf eine Ansiedlung der Cham
zuriickgehen; der Name bedeutet: Alte Cham-Festung. Es ist bezeichnend, dafs
die Gegend rund um die Miindung des Mun heute noch Champassak genannt
wird.

Die Cham waren moglicherweise ein Volk malaio- polynesischen Ursprungs.
Ihre Sprache gehort zweifellos zu dieser Gruppe. Einige Wissenschaftler,
hauptsdchlich Kern, haben sogar angenommen, dafl Champa die Wiege der
malaiischen Rasse war, die sich von dort iiber Indonesien und Polynesien
ausbreitete. Die Sprache der Cham zeigt jedoch ein grofies Durcheinander von
Wortern, die aus dem Sanskrit, Khmer, Annamitischen, Chinesischen und Tamil
entliehen sind. Darin spiegelt sich die buntscheckige Geschichte des Volkes der
Cham wieder. Die ganze Cham-Literatur ist in Sanskrit geschrieben. Das meiste
davon ist im Vergleich zu dem reinen, klassischen Sanskrit, wie es die Khmer
anwandten, ziemlich verdorben. Der Cham-Dialekt wird bei Hofe kaum
gesprochen worden sein. Das Aussehen der Cham, wie es von den ersten
chinesischen Reisenden beschrieben wird, war offenbar dem der Proto-Malaien
dhnlich. Es war gekennzeichnet durch eine sehr dunkle Haut, tiefliegende
Augen, flache Nase und krauses Haar. Auch ihre Kleidung war malaiisch. Sie
bestand aus einem Baumwollgewand, kama genannt, das von beiden
Geschlechtern getragen wurde und dem sarong entspricht. Ihr Haar trugen sie in
Knoten und durchbohrten die Ohren mit kleinen Metallringen. Die meisten
Leute gingen barfufs, nur der Adel trug ledernes Schuhzeug. Genau wie die
Malaien waren sie ungewohnlich reinlich. Sie wuschen und parftimierten ihre
Korper tdglich mehrmals mit Muskat und Kampher und rducherten ihre
Kleidung mit duftenden Holzern.

Lin-Yi

Champa oder Lin-yi wird zuerst in chinesischen Berichten erwdhnt. Darin heifst
es, dafd ein Eingeborener namens K’iu Lien, der die Gelegenheit der Auflésung
des Han-Reiches benutzte, um sich im Stiden des heutigen Vietnam ein Reich zu
schaffen, Champa griindete. Man hat K'iu Lien als den Sri Mara der Vo-canh-
Inschrift identifiziert, der jedoch, wie wir gesehen haben, noch wahrscheinlicher
Ko6nig Fan Shih-man von Funan gewesen ist. Durch den Zusammenbruch der
Ostlichen Han-Dynastie im Jahre 220 waren K’iu Liens Nachfolger in der Lage,
ihr Gebiet nach Norden auszuweiten. Ihnen wurde jedoch stindig durch den
Druck der sinisierten Annamiten Einhalt geboten, die gleichméfiig von Norden
nach Stiden drangten. Dieser fortgesetzte Druck der Annamiten von Vietnam
nach Stiden war ein wichtiger Faktor in der Geschichte der Cham wund
selbstverstandlich auch in der gesamten Geschichte Indochinas. Er war zundchst
auf die friedliche Durchdringung der von den Cham verlassenen L&ndereien
durch  annamitische = Kolonisten = beschréankt. = Aber die  besseren
landwirtschaftlichen Methoden und die hoher entwickelte gesellschaftliche
Organisation, welche die Annamiten von den Chinesen gelernt und
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tibernommen hatten, erméglichten ihnen nicht nur, Kontrolle iiber die Reisfelder
zu gewinnen, sondern sie assimilierten sich auch die Einwohner. Champa mit
seinen engen Talern, die nur eine geringe Bevolkerungszahl erndhren konnten,
seinen steilen Berghidngen, welche die Verbindung untereinander erschwerten,
und seinem Mangel an guten Hifen mufdte versuchen, diese geographischen
Nachteile zu iiberwinden, indem es sich nordwirts in die fruchtbaren
Landereien der Annamiten ausdehnte. Der Konflikt war somit unvermeidlich.

Nichtsdestoweniger hatte Champa - alten chinesischen Berichten zufolge - ein
grofiartiges Klima. Es war vergleichsweise reich an Naturgaben wie Baumwolle,
Krautern, Rohrzucker, Pfeffer, Sesam, Hanf, wohlriechenden Holzern,
Bienenwachs, Edelmetallen, Lapis-lazuli, Bernstein, Korallen, Perlen, Elefanten,
Elfenbein, Rhinozeroshornern, Schildpatt, Pfauen und Papageien. Das wichtigste
Handelsgut der Cham waren Sklaven, die sie kauften oder bei Uberfillen auf
benachbarte Gebiete erbeuteten. Ein bedeutender Handelsverkehr scheint mit
den Funanesen abgewickelt worden zu sein. Diese kamen tiber das Meer nach
Hoanh-so'n, um Giiter aus Champa gegen Seide, Tee, Juwelen und andere
auswdrtige Waren einzutauschen. Die Cham waren hervorragende Seeleute,
Fischer und gefiirchtete Piraten. Es ist moglich, dafs sie in fritheren Zeiten sowohl
den Gewiirzhandel zwischen den indonesischen Inseln und China unter
Kontrolle hatten wie den zur See abgewickelten Seidenhandel Chinas mit dem
Westen. Auflerdem waren sie als vollendete Weber und gesuchte
Edelmetallarbeiter beriihmt. Marco Polo erwédhnt dazu den Gebrauch von
Ebenholz aus Champa fiir die Herstellung von Schachfiguren und
Schreibzeugbehdltern.

Genau wie die Mon haben die Cham offenbar nie eine hohere Stufe des
Zusammenschlusses erreicht, und sie haben ganz sicher niemals einen so
zentralisierten Staat gebildet, wie es das Reich der Khmer von Angkor war. Ihr
Hang zur Zersplitterung mag zum Teil auf der Tatsache beruht haben, dafs sie
notwendigerweise eher ein seefahrendes Volk blieben, als daff sie ein
ackerbautreibendes Volk wurden. Es war aber die Landwirtschaft, auf der die
erfolgreichsten Staaten Stidostasiens, die in der Lage waren, weite Gebiete unter
Kontrolle zu halten und ehrgeizige Bauvorhaben auszufiihren, ihre
wirtschaftliche und gesellschaftliche Ordnung griindeten. Andererseits glichen
die Cham den Khmer darin, daf8 auch sie sehr friih einen religiosen Konigskult
entwickelten. Sie verehrten Statuen ihrer Konige, denen man die Attribute der
Gotter gab, mit denen man die Konige fiir verschmolzen hielt. Ein Kult des
Tempelberges wie in Angkor existierte jedoch nicht. Die Cham-Tempel blieben
schlichte Turmheiligtiimer.

Die Cham zeigten immer eine besondere Zuneigung fiir Siva, den sie in der
Form eines linga verehrten. Dies ist der &dlteste uns bekannte Kult des koniglichen
linga in Stidostasien. Sivas éakti war auch Gegenstand eines besonderen Kultes,
man verehrte in ihr eine uralte Gottin, Yari Pu Nagara.26 Wie in Kambodscha
war Brahma nie ein besonderer Kult gewidmet. Obgleich sein Bildnis an Cham-
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Tempeln erscheint, waren ihm keine Heiligtiimer geweiht. Siva-Sankara, eine
seltene Verbindung, wurde auch als Narayana verehrt. Gewisse Heiligtiimer in
Sivaitischen Tempeln waren Ganesa gewidmet, dem elefanten-kopfigen
Nachkommen Sivas und seiner sakti Pavati, der >Tochter der Berge:«. Ganesa war
der Schutzpatron der Bildung und in Sri Vijaya Gegenstand des Sri Vinaaka-
Kultes, des Kultes des >verehrungswiirdigen Elefanten« Auch Skanda, der
Kriegsgott, Nandi, der mythische Bulle, das Reittier Sivas, und Garuda, der
Vogel, das Reittier Vishnus, genossen Verehrung. Von den 128 Hauptinschriften
Champas, die erhalten geblieben sind, sind nur drei an Vishnu gerichtet, fiinf an
Brahma und 92 an Siva.

Wie anderswo im indisierten Stidostasien gab es viel Synkretismus in der
Religion der Cham. Zum Beispiel im 9. Jahrhundert widmete Samanta, ein
Minister Konig Vikrantavarmans III., einen Tempel Buddha und einen anderen
Siva. Die Griindungsfeierlichkeit fiir ein buddhistisches Kloster unter der
Regierung Konig Indravarmans II. (um 875-879) beginnt mit einer
Huldigungshymne fiir Sambhubhadre$vara (das sind Sambhuvarman und
Bhadravarman, zwei Cham-Ko6nige, und -isvara, was Siva bedeutet).

Die Cham verehrten ihre Gotter ndmlich unter Bezeichnungen, die sich aus
dem Namen des Gottes und aus dem Namen des Herrschers zusammensetzten,
der das Standbild errichtet hatte. Dies traf insbesondere natiirlich fiir das
konigliche linga zu. So war das linga Bhadravarmans I. in Mi-son als Bhadre$vara
bekannt. Als Konig Sambhuvarman es wiederherstellen liefs, dnderte er seinen
Namen in Sambhubhadres§vara. Wir hatten weiter oben schon Gelegenheit,
diesen Namen zu analysieren. Fur die Cham stellte der Konig in ihrem Lande
eine besondere und vollstindige Verksrperung Sivas dar. Jeder Konig war, wie
die Dinge lagen, eine Widerspiegelung des tatsdchlichen Begriinders der
Dynastie, der ein dem linga entsprossener Gott war. Der linga-Kult der Cham war
somit dem Kult des devaraja in Kambodscha sehr dhnlich. Er war fiir das Leben
der Nation sowohl vermoge seiner Gleichsetzung mit dem Konigtum von
grofiter Wichtigkeit als auch durch seine Verbundenheit mit den &ltesten
bodenstiandigen Glaubensanschauungen, und er besafs eine verwickelte
kosmologische Bedeutung.

Das pré-indische, bodenstdndige Element der Cham-Religion wird dadurch
unterstrichen, daf wenigstens am Konigshof Siva als eine Himmelsgottheit
verehrt wurde. Darauf ist die Vorliebe der Cham-Baumeister fiir schlanke,
schmale Tempeltiirme zurtickzufiihren, ihre Gewohnheit, ein kleines linga in die
Mitte des Tempeldaches zu setzen, und ihre besonders aparte Art, die Kanten
der Tiirme noch zu betonen. Verschiedene Cham-Inschriften vergleichen Siva
mit der Sonne, »in Strahlen erglitht am wolkenlosen Himmel«, »glithend von
glinzenden Strahlen« oder »mit dem Gldnze von Millionen Sonnen«. Auch den
indischen Kult des mukhalinga oder des linga mit Gesichtern hatten die Cham
tibernommen. Sie umkleideten hdufig das linga. mit einer Metallhtille, auf der
menschliche Antlitze dargestellt waren. Auch das Schamanentum scheint die
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Einftihrung der indischen Religion in Champa tiberlebt und sich tatsdchlich mit
ihr verschmolzen zu haben, wie die Anwendung des Hirschbogenmotivs in Mi-
son und auf dem Tra-kiéu- Sdulenschaft zeigt. Die Cham gebrauchen bis auf den
heutigen Tag die Zauberer der primitiven Moi-Stimme als Trancemedien bei
ihren religiosen Festen.

Der Mahayana-Buddhismus erschien in Champa im Laufe des 9. Jahrhunderts.
Obgleich durch die Aufnahme vieler $ivaitischer Elemente modifiziert, bewahrte
er seine Bedeutung durch die nédchsten beiden Jahrhunderte. Das grofse Kloster
Dong-du’o’ng bestand aus einem ausgedehnten Gebdudekomplex von ungefahr
einem Kilometer Umfang, der den Bediirfnissen einer zahlreichen
buddhistischen Gemeinde diente und sogar den koniglichen Palast
eingeschlossen haben konnte. Viele chinesische Buddhistenpilger unterbrachen
in Champa zu jener Zeit ihre Pilgerfahrten zu den heiligen Stitten Indiens.

Die Gesellschaftsordnung der Cham beruhte dem Namen nach auf dem
hinduistischen Kastensystem wie die der meisten indisierten Volker
Stidostasiens. Die Unterschiede zwischen den verschiedenen Kasten waren aber
weitgehend nur formeller Art. Wahrend auf der einen Seite Koénig Indravarman
II. auf seine kshatriya-brahmanische Herkunft besonderen Wert legte und sich
damit briistete, ausschliefilich Kshatriya und Brahmanen zu Ministern zu haben,
konnten adelige Damen hdufig Manner niedrigerer Kaste heiraten, wenn sie nur
beide der gleichen Familiengruppe angehorten. Daraus geht vollig klar hervor,
dafs das prd-indische Clansystem, das man noch heute unter vielen mit den
Cham verwandten Volkern der indonesischen Inselwelt, wie zum Beispiel den
Batak, findet, die Einfiihrung des hinduistischen Kastensystems tiberlebte. Dieses
Clansystem war und ist noch unter den Vietnamesischen Cham und den
Minangkabau matriarchalisch im Gegensatz zur Thronfolge, die nach indischem
Brauch der ménnlichen Linie folgt. Der Kronprinz oder yuvardja wurde wie in
Kambodscha durch eine Versammlung von Notabein aus Mitgliedern der
koniglichen Familie ausgewdhlt. Um eine friedliche und unbestrittene Nachfolge
sicherzustellen, erwédhlte der Konig hédufig einen Erben, den er vor seinem
eigenen Tode noch bestdtigen lieff. Er konnte dann abdanken, ein geistliches
Leben fiithren oder eine Pilgerfahrt antreten. Diese Praktik verhinderte jedoch
nicht immer Usurpationen, besonders dann nicht, wenn offensichtlich kein Erbe
vorhanden war, oder die Notabein wegen ihres eigenen Kandidaten intrigierten,
wie zum Beispiel bei der Entthronung des Sohnes von Harivarman IV. durch
Paramabodhisattva im Jahre 1081. Das Protokoll des Hofes von Cham war
duflerst verwickelt. Aus Furcht vor Attentaten wurde niemandem direkter
Zugang zum Konig gewéhrt. Der Konig verbrachte die meiste Zeit seines Lebens
in seinem Harem, umgeben von seinen Gattinnen, Konkubinen, Sdngerinnen,
Tanzerinnen und Dienerinnen. Man erwartete von seinen Favoritinnen, daf sie
ihm bei seinem Tode auf den Scheiterhaufen folgten oder den Rest ihres Lebens
damit verbrachten, gute Werke fiir das Andenken des Konigs zu verrichten. Als
Harivarman IV. starb, folgten ihm alle vierzehn seiner Gattinnen. Der Zustrom
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von Frauen fiir den koniglichen Harem hielt ununterbrochen an. Wir horen von
Marco Polo, dafs es keiner Frau erlaubt war zu heiraten, ehe der Konig sie
gesehen hatte. Er behielt sie, wenn sie ihm gefiel; wenn nicht, wurde sie von ihm
mit Mitgift und Aussteuer versehen. Als Marco Polo sich im Jahre 1258 in
Champa aufhielt, hatte der Konig 326 Kinder, von denen mindestens 150 in
waffenfdhigem Alter waren.

Nur der Konig besafs ein Bett, wiahrend sich die hochsten Wiirdentrdger mit
einer iiber den Fufiboden gebreiteten Matte zufriedengaben. Ein anderes, im
ganzen Fernen Osten gebrduchliches Zeichen koniglicher Macht war der
Sonnenschirm. »Mit einfachem Schirm regieren« bedeutete, unbestrittener Konig
zu sein. Die Cham-Ko6nige trugen eine meistens goldene Tiara oder Krone. Sie
waren kostbar gekleidet und mit Juwelen geschmtickt.

Die konigliche Macht war - wenigstens theoretisch - absolut, und samtliche
Minister und Beauftragte des Konigs waren ihm verantwortlich. Die
Provinzgouverneure entstammten oft der koniglichen Familie. Sie bezogen keine
Gehilter. Thre Einkiinfte erhielten sie aus dem Bezirk, den sie verwalteten. Die
Briider des Konigs wurden hédufig zu Oberbefehlshabern der grofien Armee des
Konigreiches ernannt.

Es hat den Anschein, als habe in Champa kein organisiertes System der
Strafjustiz bestanden. Giitereinziehung, Schuldknechtschaft, Deportation,
Inhaftierung, Auspeitschung, Versttimmeln von Fingern und Héanden waren die
normalen Strafen. Ehebruch konnte mit dem Tode geahndet werden.27 Jemand,
der einen vorsatzlichen Mord begangen hatte, wurde dem Volke ausgeliefert,
dann erwiirgt oder von einem Elefanten zu Tode getrampelt. Rebellen wurden
meistens an einsamer Stelle an einen Pfahl gebunden und erst freigelassen, wenn
sie ihre Unterwerfung verkiindeten.

Die Toten wurden verbrannt, wie es der Sitte der meisten indisierten Volker
Stidostasiens entsprach. Knochen und Asche sammelte man in Tonurnen und
versenkte sie im Fluf8. Die sterblichen Uberreste der Adeligen und hochsten
Beamten wurden in silbernen Gefifien in einer Fluffmiindung beigesetzt, die der
Ko6nige in goldenen Urnen dem Meer {iibergeben. Witwen heirateten nicht
wieder, sondern folgten gewohnlich, wie wir gehort haben, ihren Gatten auf den
Scheiterhaufen.

Im Jahre 340 schickte der Konig Fan Wen28 eine Gesandtschaft an den
chinesischen Kaiser Ch’eng-Ti mit einem Brief, der »>in barbarischen
Schriftzeichen« (einer indischen Schrift) geschrieben war. Er verlangte, daff die
nordliche Grenze Lin-yis bei Hoanhso'n, dem Hafen Annams, festgelegt werden
sollte. Diesem Ersuchen wurde stattgegeben; aber Fan Wens Sohn Fan Fo wurde
nach zwei in den Jahren 351 und 359 erfolglos verlaufenen Feldziigen
gezwungen, Jenan, den siidlichsten chinesischen Stiitzpunkt, den Chinesen
zurtickzugeben. Schon frithzeitig, um die Mitte des 2. Jahrhunderts, waren
>Barbaren«< von jenseits der Grenzen Jenans in Lin-yi eingedrungen. Das waren
hochstwahrscheinlich Angehorige der Cham. Im 4. Jahrhundert war das Gebiet
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ostwarts Mi-son von einer Cham sprechenden Bevolkerung bewohnt, wie
Inschriften gezeigt haben.

Man kann unméglich mit Gewifsheit sagen, wann der indische Einflufs begann,
in Champa fiihlbar zu werden. Ein gewisser Grad an Indisierung scheint bereits
gegen Ende des 2. Jahrhunderts erreicht worden zu sein. Die Schreibweise der
umstrittenen Sanskrit- Inschrift von V6-canh ldfst darauf schliefSen, dafs Inder
vom Godavari und der Krishna nach Champa gekommen sein kénnten. Zur
selben Zeit war ndmlich dort die gleiche Schrift in Gebrauch. Konig
Bhadravarman I. (399-413) war moglicherweise Sohn und Nachfolger Fan Fos
und der erste Cham-Herrscher, dessen Namen wir in Sanskrit kennen. Von ihm
hinterlassene Inschriften beweisen, daf der Kult Sivas und Umas, der
Verheiffungsvollen, einer sakti Sivas, an seinem Hofe ausgeiibt und auch die
anderen Mitglieder der Trimurti verehrt wurden. Spéater weisen Inschriften an
dem bedeutsamen Fundort Mi-son darauf hin, dafd der Gott Bhadre$vara, von
dem Bhadravarman seinen koniglichen Namen herleitete, durch ein linga
dargestellt war. Mi-son sollte spiter das vornehmste Heiligtum des Konigreiches
Champa werden. Vielleicht lag Bhadravarmans Hauptstadt ¢stlich davon an der
Stelle des heutigen Tra-Kiéu. Dort fand man drei Inschriften in archaischem
Cham von einer Schreibweise, die mit derjenigen der koniglichen Texte
tibereinstimmt. Bhadravarman scheint so etwas wie ein Gelehrter gewesen zu
sein, denn seine Stelen beschreiben ihn als »in den vier Veden bewandert«.

Der Sohn Bhadravarmans I, Ti Chen, dankte ab und begab sich an den
Ganges; fortan betitelte man ihn Gangaraja. Sein Fortgang fiihrte in Champa zur
Anarchie. Erst die Thronbesteigung Fan Yang-mahs, des ersten Konigs der
dritten Dynastie, machte ihr ungefdhr im Jahre 420 ein Ende. Man weifS nichts
iiber die Herkunft dieses Herrschers. Aber China erkannte ihn an, nachdem er
421 eine Gesandtschaft dorthin geschickt hatte. Durch das ganze 5. Jahrhundert
tibten die Cham einen fortgesetzten Druck auf die stidlichen Provinzen Chinas
aus. Gegen einen dieser Cham-Angriffe errangen die Chinesen einen
tiberwdltigenden Sieg. Sie fertigten namlich aus Papier und Bambus Lowen an,
die die Kriegselefanten der Cham erschreckten und scheuen liefien. Im Jahre 446
drangen chinesische Truppen in Champapura ein, der Hauptstadt der Cham,
plinderten und brandschatzten sie und besetzten das ganze Land. An diese
Eroberung dachte man noch lange zurtick. Im Jahre 484 schrieb Jayavarman von
Funan dem Kaiser von China: »Ich darf untertdnigst daran erinnern, daf$ Lin-yi
frither einmal von T’an-Ho-che erobert worden und seitdem mit der Zivilisation
verschmolzen ist.« Jayavarmans Brief war ein Versuch, chinesische
Unterstiitzung gegen Champa zu erlangen. Aber der Kaiser lehnte ab. Er sagte,
die Cham hdtten gerade erst seit kurzem die chinesische Zivilisation
iibernommen. Kaiserliche Politik sei es, abseits stehende Vo6lker anzuziehen,
indem ihnen Uberlegenheit und Tugend chinesischer Kultur gezeigt werden,
und nicht, sie mit Gewalt zu unterwerfen.
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Im spdten 6. Jahrhundert befreite Konig Sambhuvarman (Fan Fan-che)
Champa aus seiner Vasallenabhdngigkeit von China. Er sandte aber
vorsichtshalber im Jahre 595 dem Sui-Kaiser Yang Chien einen Tribut. Yang
Chien, der sich durch die reiche Beute, die T’an-Ho-che seinerzeit gemacht hatte,
in dem Glauben wiegte, Champa sei ein Land aufserordentlichen Wohlstandes,
lief den General Liu Fang dort mit einer Armee einmarschieren. Liu Fang
erreichte die Cham-Hauptstadt im Friithling des Jahres 605. Sambhuvarman
fliichtete, und die Chinesen machten viele Einwohner zu Gefangenen, darunter
auch einige Musiker aus Funan. Unter der Beute waren goldene Tabletts und
tiber tausend buddhistische Handschriften. Jedoch trotz Liu Fangs grofiem Sieg
erwies es sich als unmoglich, Champa wirksam zu regieren, und da die
Mehrzahl der Herrscher Champas dem chinesischen Hof regelmafsig Tribute
sandte, war das Konigreich niemals durchgehend besetzt. Der Sohn
Sambhuvarmans, Kandharpadharma, liefs dem Kaiser ganz besonders prachtige
Geschenke {iiberreichen, darunter Elefanten mit goldenen Ketten, Juwelen,
Seidenstoffe und Papageien. Der Kaiser war so beeindruckt, daff er um eine
steinerne Statue Kandharpadharmas bat, die er neben seinem Grabe aufstellen
lassen wollte.

Von 758 bis 877 horen die chinesischen Chroniken auf, von Champa als Lin-yi
zu berichten. Statt dessen nennen sie es Huan-wang. Die Cham selbst nannten
ihr Konigreich Champa oder Sri Champapura. Aber da bisher Inschriften aus
dieser Zeit nur im Siiden bei Panduranga (Phan-rang) und im Gebiet von
Kauthara gefunden worden sind, scheint es, als ob das Zentrum Champas
dorthin verlegt worden war. Mit dem Beginn der 6. Dynastie, ungefdahr 875,
finden wir zwar Inschriften in der Nahe Champapuras bei Dong- du’o’ng, aber
nicht bei Mi-son. Man darf daher annehmen, dafi die Bezeichnung Huan-wang
sich auf Herrscher der fiinften Dynastie bezieht und die Hauptstadt der Huan-
wang im Stiden lag.

Eine Bedrohung aus ganz neuer Richtung taucht 744 auf, als Malaien und
Javaner Champas Kiisten im Gebiet von Kauthara angriffen. Diese Eindringlinge
werden als sehr dunkelhdutige, diirre und grausame Kannibalen geschildert.
Viele Tempel wurden von ihnen gepliindert und niedergebrannt, darunter der
Staatsschrein des mukhalinga von Sri Sambhu, aus dem sie >Sivas Antlitz< (das
mukhalinga-Heiligtum) entftihrten. Konig Satyavarman verfolgte den Feind mit
seiner Flotte, schlug ihn in die Flucht und baute nach seiner siegreichen
Riickkehr dem mukhalinga einen neuen, prachtigen Tempel, der im Jahre 784
vollendet wurde.

Auf Satyavarman, von dem man weifs, dafs er in Panduranga residierte, folgte
sein jiingerer Bruder Indravarman I. auf dem Thron. Von diesem Koénig wird
berichtet, daff er seine Herrschaft tiber ganz Champa mit Waffengewalt
ausdehnte. Es ist aber nicht sicher, ob er, um das zu erreichen, einen Biirgerkrieg
zu fiihren oder dufiere Feinde zu besiegen hatte. Wir wissen jedoch, dafs im Jahre
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787 noch eine javanische Invasion stattfand, in deren Verlauf der Tempel von Sri
Bhadradhipati$vara in Flammen aufging.
Die Dynastie von Indrapura

875 taucht im Norden, in der heutigen Provinz Quang-nam, eine neue Dynastie
auf. Der Grunder dieser Dynastie war Indravarman II. Indrapura (Dong-
du’o’'ng) war seine Hauptstadt, »von weiflfen Lotosbliiten strahlend«.
Indravarmans II. Inschriften besagen, dafs sein Anspruch auf das Kénigtum nicht
vom Vater oder Grofsvater iiberkommen war, sondern sich ausschlieflich aus
dem Schicksal und der Gnade herleitete, die ihm in zahlreichen fritheren
Existenzen zuteil geworden war. Es ist wahrscheinlich wahr, dafs ihn keine
blutsméfiigen Bande mit der vorhergehenden Dynastie verkntipften. Damals
pflegten neue Herrscher, besonders Usurpatoren, die weit davon entfernt waren,
ihre Erbanspriiche zu leugnen, diese in ihren Inschriften in grofiter
Ausfiihrlichkeit darzulegen, um sie zu rechtfertigen.

Offensichtlich war Indravarman II. ein glithender Buddhist, denn schon im
ersten Jahre seiner Regierung errichtete er eine grofle buddhistische Stiftung, die
der erste Nachweis des Mahayana-Buddhismus in Champa ist. Sie wurde, des
Konigs Namen verkiindend, Lakshmindraloke$vara genannt. Die Inschrift von
An-thai, durch einen Freund von Indravarmans II. Vater verfafsit, zeigt, dafy der
Cham-Buddhismus dem von Java, Kambodscha und China sehr dhnlich war.
Nichtsdestoweniger hielt Indravarman II. den nationalen linga-Kult in Ehren,
genau wie spdter die buddhistischen Konige von Kambodscha den Kult des
devaraja nicht abschafften. Indravarman war ein sehr beliebter Konig, »in
weltlichen Dingen erfahren«, und er hatte eine lange wund friedliche
Regierungszeit. Von China Feindschaft zu befiirchten, bestand keine Ursache. Es
wurde anfangs von dem wahnsinnigen I- Tsung (859-873) und dann von seinem
noch kindlichen Sohn Hsi-Tsung (873-888) regiert. Auch von den Khmer drohte
keine Gefahr, da Jayavarman IIl. und Indravarman I. beide friedliebende
Herrscher waren. Im Jahre 907, gegen Ende der T’ang-Zeit, schlofs Champa
wahrscheinlich Amaravati (Quang- nam), Vijaya (Binh-dinh), Kauthara (Nha-
trang) und Panduranga (Phan-trang) ein.

Im 6. Jahrhundert unterhielten Indravarman III. (?-959) und sein Nachfolger
Jaya Indravarman I. (960-965) freundschaftliche Beziehungen zu China. Aber im
Jahre 979 liefs der neue Kaiser von Annam, Dinh Dé-toan, die traditionelle
annamitische Politik der Ausweitung des Landes nach Stiden wieder aufleben,
nachdem er die chinesische Vorherrschaft abgeschiittelt hatte. Er sandte im Jahre
979 einen Botschafter nach Champa, den der Konig Parame$varavarman sofort
ins Gefangnis werfen liefS. Darauf fiihrte Kaiser Dinh Dé-toan einen Feldzug
gegen die Cham und besiegte sie. Parames$varavarman wurde getdtet, und ihm
folgte Indravarman IV. auf dem Thron. Dieser floh aus der Hauptstadt, als sich
der Feind ndherte. Indrapura wurde gepliindert und dem Erdboden
gleichgemacht, hundert der koniglichen Frauen verschleppt, viele Kostbarkeiten
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gestohlen. Indravarman IV., der in den stidlichen Teil des Landes geflohen war,
bat die Chinesen vergeblich um Hilfe. Inzwischen war unter den Annamiten ein
Buirgerkrieg ausgebrochen. Ein neuer Usurpator tauchte auf, der Lu'u Ky-tong
hief und sich selbst zum Ko6nig von Champa ernannte. Nach dem Tod
Indravarmans IV., der um das Jahr 986 eintrat, wurde Lu'u Ky-tong zum Konig
gekront, und er informierte den Kaiser von China tiber seine Thronbesteigung.
Lu'u Ky-tong war bei den Cham auflerordentlich unbeliebt; viele von ihnen
wanderten nach Hainan aus, wihrend sich andere um den nationalen
Thronpratendenten sammelten, der 989 als Konig Harivarman II. den Thron
bestieg.

Im Jahre 992 erhielt Harivarman II. reiche Geschenke aus China. Er sandte
daraufhin einen ungewohnlich prachtigen Tribut an den kaiserlichen Hof,
darunter zehn Rhinozeroshorner, 300 Elefantenzidhne, 4,5 Kilogramm Schildpatt,
24300 Fasanenpdrchen sowie Kampfer, Sandelholz, Pfeffer und Parfims in
Mengen. Zusammen mit diesem Tribut bat er in einem Brief um die
Heimsendung von Fliichtlingen aus Champa. Dieser Bitte wurde entsprochen.
Die Vijaya-Monarchie

Harivarman II. wurde in Vijaya zum Koénig gekront, sein Hof befand sich jedoch
in Indrapura. Sein Nachfolger Yan Pu Ku gab im Jahre 1000 Indrapura auf und
richtete sich in Vijaya ein, das die Hauptstadt Champas bis zu seinem
endgiiltigen Zusammenbruch blieb.

Das 11. Jahrhundert wurde durch fortgesetzte enge Beziehungen zwischen
Champa und China gekennzeichnet. Champa war daher verhiltnismifig sicher
gegen die Angriffe der Annamiten, deren Feldziige gegen die Cham jetzt mehr
oder weniger andauerten. 1043 schickte Jaya Sinhavarman II. torichterweise ein
paar Schiffe zu Pliinderungen an die annamitische Kiiste. Der Kaiser Phat Ma,
sowieso schon aufgebracht, weil Champa ihm in den letzten 16 Jahren nicht
gehuldigt und keinen Tribut gezahlt hatte, liefs sofort eine Vergeltungsexpedition
vorbereiten. Es wurden tiber hundert neue Schiffe gebaut. 1044 ging die Flotte
unter Segel. Nachdem die Annamiten in Diéu-long gelandet waren, trafen sie auf
die nichtsahnenden Cham und vernichteten sie vollstindig. Jaya Sinhavarman
tiel; tiber 60 seiner Kriegselefanten wurden erschlagen. Danach marschierte Phat
Ma nach Vijaya, schaffte den koniglichen Harem fort und schickte seine Beamten
durch die Provinzen, um die Unterwerfung der Bevolkerung
entgegenzunehmen. Etwa einen Monat spdter kehrte er mit ungefahr 500
gefangenen Cham nach Annam zuriick, die er auf eigens fiir sie gebaute Dorfer
verteilte. Den Damen aus dem Palast von Vijaya gab er ihrem Range
entsprechende Stellungen an seinem eigenen Hof.

Es hatte jedoch den Anschein, als hitten die Cham nichts aus der
Vergangenheit gelernt, denn Konig Rudravarman III. erneuerte im Jahre 1068
den Angriff auf Annam, und wiederum mufiste Champa grausame Vergeltungen
erdulden. Kaiser Li Thanh-tong fiihrte seine Flotte nach Qui-nhon in die Néahe
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der Cham- Hauptstadt und bereitete sich auf den Angriff vor. Rudravarman III.
floh in der Nacht; Li Thanh-tong konnte ohne Schwierigkeiten in die Stadt
eindringen, Truppen wurden zur Verfolgung Rudravarmans III. eingesetzt, der
gefangengenommen und nach Kambodscha verbannt wurde. Vorher allerdings
hielt der Kaiser von Annam seinen triumphalen Einzug in Vijaya. Rudravarman
[I. mufite mit auf den Riicken gebundenen Hénden, gefolgt von seiner Familie,
im Zuge mitmarschieren. Dann veranstaltete Li Thanh- tong ein grofses Fest in
Rudravarmans III. Palast. Um jedem zu zeigen, wie vollstandig er seinen Feind
besiegt hatte, liefS er einen Schildertanz auffithren und auf den Stufen des
Thronsaales ein Spiel veranstalten, das entweder eine Art Polo- oder
Federballspiel29 gewesen sein mufs. Wahrenddessen wurden samtliche Hauser
innerhalb der Mauern und in den Aufienbezirken von Vijaya niedergebrannt.

In den néchsten Jahren gab man Rudravarman III. im Austausch gegen seine
drei nordlichen Provinzen die Freiheit zurtick. Es ist jedoch fraglich, ob er
tberhaupt imstande war, auch nur in dem verkleinerten Reich seine Autoritat
zuriickzugewinnen. Mit seinem Tode im Jahre 1074 nahm die achte Dynastie, die
durch Jaya Parames$varavarman I. dreifsig Jahre zuvor gegriindet worden war,
ein unrithmliches Ende.

Rudravarmans III. letzte Regierungsjahre waren durch Biirgerkriege zwischen
nicht weniger als zehn Hauptlingen gekennzeichnet, die sich alle zu
unabhédngigen Herrschern erkldarten. An Annam zahlten die Cham Tribute in den
Jahren 1071,1072, 1074; an China im Jahre 1072. Die Tributgesandtschaft von 1074
wurde vom Konig selbst gefiihrt, den seine Frauen und Kinder und 3000
Soldaten begleiteten. 1074 aber gelangte einer der bedeutendsten und grofsten
Konige Champas an die Macht, er regierte als Harivarman IV. Gleich zu Beginn
seiner Regierung schlug er eine neue annamitische Invasion zurtick und fiigte
den Khmer, die er weit bis an den Mekong zurticktrieb, grofiere Niederlagen zu.
Um 1076 finden wir ihn mit den Khmer und den Chinesen in einer Koalition
gegen Annam, die jedoch nicht zu militdrischen Erfolgen fiihrte. Er liefs
Indrapura wiederaufbauen und tat sehr viel, um Champa seinen alten Glanz
zuriickzugeben. Der Botschafter des Sung-Kaisers Shentsung beschrieb ihn im
Jahre 1076 im Alter von dreifiig Jahren als einen Mann, der viel af}, seidene
Gewiédnder und rote Ledersandalen trug. Beim Ausgehen werde er von zehn
Frauen begleitet, die Arekaniisse und Betelpfeffer auf goldenen Platten vor ihm
her trugen und Musik erklingen liefSen.

Harivarman IV. starb im Jahre 1081. Seine Nachfolger pflegten und forderten
die guten Beziehungen zu Annam und China.

Annam, seit dem Tode Li Nho'n-tongs im Jahre 1127 von Kindern und
Verrtickten regiert, und China waren so tief in innere Streitereien verwickelt,
dafs, als 1112 Saryavarman II., ein fdhiger und kriegerischer Herrscher, den
Thron Angkors bestieg, dieser eine grofiartige Gelegenheit hatte, seine
expansionistischen politischen Absichten zu verwirklichen. Sein Wahlspruch
war: »die Fursten der ganzen Welt zu unterjochen.« 1128 schickte er eine Armee
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von 20000 Mann gegen Annam ins Feld. Der Erfolg dieses Vorstofies fiihrte zu
weiteren Angriffen. Zudem zwang er Champa, mit ihm ein Biindnis einzugehen.
Konig Jaya Indravarman III., ein Herrscher, der 1139 die Thronfolge antrat und
von dessen Herkunft wir nichts wissen, versuchte, sich aus diesem
unvorteilhaften Biindnis mit den Khmer zu losen. Er weigerte sich also,
Saryavarman II. noch irgendwelche Unterstiitzung zu geben. Das sollte ihn teuer
zu stehen kommen. 1145 fiel der Konig der Khmer in Champa ein, tiberrannte
fast das ganze Land und eroberte die Hauptstadt. Champa wurde eine Provinz
der Khmer, wenn die endgiiltige Annexion auch nicht vor 1203 stattfand.
Verschiedene Chamkonige versuchten, die Vorherrschaft der Khmer
abzuschiitteln, darunter Jaya Harivarman I., der im Jahre 1149 Vijaya fuir kurze
Zeit zuriickeroberte und sogar Mi-son und Po Nagar, den beiden heiligsten
Statten Champeas, religiose Stiftungen machte. Zu den Gelehrten am Hofe Jaya
Harivarmans zéhlte Jaya Indravarman aus Gramapura, ein in der Dichtkunst,
der Philosophie, der Astrologie und dem Waffenhandwerk wohlerfahrener
Mann. Er begriindete fromme Stiftungen in Mi-sén und sollte ungefdahr im Jahre
1167 Konig von Champa werden.

Um 1220 war es fiir die Khmer aufierordentlich schwierig geworden, Ordnung
und Zusammenhalt zu wahren. Uberall in den ausgedehnten Gebieten brockelte
ihre Herrschaft ab und ging zu Ende. Vijaya wurde von ihnen gerdumt. Ob sie
das freiwillig taten oder ob es wegen eines Aufstandes der Cham geschah, ist
ungewifs. Angsaraja, ein Enkel Jaya Harivarmans I., bestieg Champas Thron und
wurde im Jahre 1226 als Jaya Parame$varavarman II. gekront. Der neue
Herrscher tat viel, um sein dahinsiechendes Reich wieder aufzurichten. Er
brachte die Landwirtschaft in Ordnung, liefs Stadte und Tempel wiederaufbauen
und zwang die abgefallenen Provinzen und ihre aufrithrerischen
Stammesfiirsten wieder unter seine Kontrolle. Obgleich man auch den
buddhistischen Gottheiten Ehrfurcht erwies, wurde die Verehrung des gottlichen
linga wieder aufgenommen.

Der Niedergang Champas

Im letzten Teil des 13. Jahrhunderts waren die Khmer zu sehr mit der von den
sich ausbreitenden Thai ausgehenden Bedrohung beschiftigt, als dafi sie den
Angriffen auf Champa noch Kréfte widmen konnten. Auch mit Annam wurden
im groflen und ganzen friedliche Beziehungen gepflegt. Die Bedrohung der
Cham jedoch kam jetzt aus ganz anderer Richtung. Die Mongolen eroberten
unter der Fithrung Khubilai- Khans schlagartig das chinesische Reich der Sung-
Kaiser. Khubilai-Khan war eifrig bemiiht, sich seine Oberhoheit von allen
Herrschern bestdtigen zu lassen, die auch die des Sung-Kaisers anerkannt hatten.
Konig Indravarman V., der ungefdhr 1266 die Thronfolge in Champa angetreten
hatte, schien auch bereit, jetzt ein Vasall der Mongolen zu werden. Aus
verschiedenen Anldssen sandte er Botschafter zu Khubilai-Khan. Khubilai jedoch
verlangte, daff der Konig selbst komme, um seine Unterwerfung zu vollziehen,
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und entsandte, als Indravarman das ablehnte, zwei seiner Vizekonige, um die
Cham zum Gehorsam zu zwingen. Einer dieser Vizekonige war der bertihmte
Sagatu. Indravarman V., der schon ein alter Herr war, als Marco Polo 1278
Champa besuchte, fand sich mit dieser entwiirdigenden Lage der Dinge ab, aber
sein Sohn Harijit, der Pu Ti der chinesischen Berichte aus jener Zeit, ermutigte
die Bevolkerung zum Aufstand, und die Vizekonige verschwanden ziemlich
aufgeregt nach China. Als Khubilai davon horte, beorderte er Sagatu an der
Spitze einer groflen Armee nach Champa. Die Annamiten weigerten sich, Sagatu
und seiner Armee die Erlaubnis zum Marsch durch ihr Territorium zu geben. So
mufite er sich fiir den Seeweg entscheiden. Nachdem alle Versuche, den Streit
beizulegen, fehlgeschlagen waren, entspann sich ein ldngerer Krieg, in den auch
die Annamiten und die Khmer verwickelt wurden, und der mit einem fiir
Champa gtinstigen Frieden endete. 1285 schickte Indravarman V. genau wie
Jayavarman VIIL. von Angkor seine Botschafter an den Hof Khubilai-Khans, um
die Friedensbedingungen festzulegen. Er schenkte aus diesem Anlafi dem
Mongolen-Kaiser Musiker, Heilpflanzen und Krokodilleder.

1293 dankte der Kaiser von Annam Tran Nho'n- tong ab, um eine Pilgerfahrt
an die heiligen Stédtten der benachbarten Lander zu unternehmen. 1301 kam er
nach Champa und weilte an dessen Hof neun Monate. Harijit regierte jetzt als
Konig Jaya Sinhavarman III. Er gewédhrte Tran Nho'n-tong eine so grofiziigige
Aufnahme, dafi dieser dem Konig eine seiner Tochter, Huyén Tran, zur Frau
anbot. Diese Hochzeit sahen die Annamiten jedoch als eine Krankung an. Es
folgten langwierige Verhandlungen, die erst 1306 beendet wurden, als Jaya
Sinhavarman III. anbot, den Annamiten die beiden Provinzen O und Ly als
Entschéddigung fiir die Prinzessin abzutreten. Er starb im Jahre darauf, und die
Prinzessin wurde gerade noch so rechtzeitig nach Annam zurtickgebracht, dafs
sie davor bewahrt blieb, ihrem Gatten nach der Sitte der Cham auf den
Scheiterhaufen folgen zu miissen. Inzwischen waren die Einwohner der
Provinzen O und Ly unter der annamitischen Herrschaft unruhig geworden, und
die Cham unternahmen zahlreiche Streifziige in ihre verlorenen Provinzen. Aus
diesem Grunde marschierte im Jahre 1312 eine grofie annamitische Streitmacht in
Champa ein, die sich aus drei Armeen zusammensetzte. Eine Armee kam tiber
das Meer, eine andere marschierte {iber das Gebirge und die dritte durchquerte
die Ebene. Champas neuer Konig Jaya Sinhavarman IV. wurde
gefangengenommen, das Land erneut fremdem Regiment unterstellt, diesmal als
eine Provinz des Kaiserreiches Annam. Gouverneur war, als >Lehensfiirst
Zweiten Ranges<, der Bruder des Konigs.

So war die Lage der Dinge, bis der Vizekonig A- nan - wie so viele seiner
Vorgéanger - versuchte, das annamitische Joch abzuschiitteln. Er hatte Erfolg und
regierte als unabhédngiger Herrscher und erster Konig der zwolften Dynastie bis
1342. Der Franziskanermonch Oderich von Pordenone, der unter seiner
Regierung Champa bereiste, war von dem Reichtum und der Wohlfahrt des
Konigreiches stark beeindruckt. Jetzt begann Champas letzte Bliitezeit. Konig
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Ché Bong Nga, der von Chu Yuan-chang, dem ersten chinesischen Kaiser der
Ming-Dynastie, ernannt worden war und dessen Abstammung und Herkunft im
dunkeln liegen, tiberfiel Annam, marschierte zur Hauptstadt Hanoi, »als ob es
ein einfacher Spaziergang wire«, und machte reiche Beute. Im néchsten Jahr
schrieb er nach China, bat um Versorgungsgtiter und Ausriistung fiir seine
Truppen, um Musikinstrumente und Musiker und bezeichnete im Bemdiihen, sich
der Neutralitdit Chinas zu versichern, Annam als den Angreifer. In seiner
Antwort befahl der Kaiser beiden Parteien, Frieden zu schlieffen, und weigerte
sich daher, militdrische Ausriistung gleich welcher Art zu schicken. Ferner
betonte er, dafs die Ubersendung von Musikern und Musikinstrumenten vollig
nutzlos sein wiirde, da ja die Sprache der Musiker und der Klang der
Instrumente den Cham nicht vertraut seien.

Es dauerte dann auch nur bis 1471, bis Champa, das nach einer Zeit dufSersten
Glanzes im 13. Jahrhundert in zunehmendem Mafse verweichlichte und verkam,
endgtiltig an die Annamiten fiel. Dreifiigtausend Cham gerieten in
Gefangenschaft, darunter der Konig und fiinfzig Mitglieder der koniglichen
Familie. Champa wurde bis auf ein kleines Gebiet stidlich des Kap Varella
ausgeloscht. Dort findet man noch heute die verarmten und
heruntergekommenen Reste des Volkes der Cham. 1543 ging ihre letzte
Gesandtschaft nach China. Obgleich noch 1720 ein Fiirst der Cham die
Vietnamesische Provinz Binh-thuan regierte und sogar Beamte der Franzosisch-
Indischen Handelskompanie in Audienz empfing, hatte Champa als
unabhéngiger Staat ldngst aufgehort zu existieren.

Die Cham haben sich in den Gebieten von Phan- rang, Phan-ri, Thai-binh und
Chau-doc, sowie an einigen Stellen in Kambodscha als Einzelgruppen erhalten.
Ihre Stiddte sind zu Ruinen zerfallen, und sie wohnen in Hiitten, die auf
niedrigen Pfihlen gebaut sind. Sie kultivieren bewdsserten Reis, Mais,
Baumwolle und Bohnen, ziichten Ziegen und Pferde. Die Fischerei vor ihren
Kiisten, fiir die sie in fritheren Zeiten so berithmt waren, betreiben sie nicht
mehr. Thre Gesellschaftsordnung ist mutterrechtlich. Ihre Indisierung war so
nachhaltig, daf3 sie, obgleich die Mehrheit von ihnen sich zum Islam bekennt,
noch immer gewisse altertiimliche brahmanische Riten anwenden und
Sivaitischen Idolen Verehrung erweisen. Trifft man heute auf eine Gemeinde der
Cham, so ist es sehr schwer sich vorzustellen, welche lange und ruhmreiche
Geschichte dieses Volk hat und welche wichtige Rolle die Cham in der
historischen Entwicklung Stidostasiens einst gespielt haben.

Die Kunst der Cham

Wir konnen jedoch etwas von dem fritheren Glanz Champas Wiederaufleben
lassen, wenn wir seine Kunst betrachten, von der uns ein betrdchtlicher Teil
erhalten geblieben ist. Im allgemeinen, obgleich bis zu einem gewissen Teil
chinesischen Einfliissen verbunden, hilt sich die Kunst der Cham nahe an
indische Vorbilder. Die friihesten Bronzen sind dem Amaravati30- und den
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Ceylon-Stilen verwandt. Es sind praktisch keine Bauten aus der Zeit vor dem 8.
Jahrhundert erhalten (Mi-son E I). Die &ltesten noch unversehrten Cham-Bauten
scheinen ins 9. Jahrhundert zu gehdren und sind daher nicht nur betrachtlich
jinger als die Inschrift von Vo6-canh, sondern auch jiinger als die friihesten
Khmer- und javanischen Tempel. Das é&lteste architektonische Denkmal
Studostasiens {iiberhaupt ist der >Erste Tempel< in Mi-son, von Konig
Bhadravarman im 5. Jahrhundert erbaut.

Obgleich die Cham ganz hervorragende Bearbeiter des Natursteins waren,
zogen sie es wiahrend ihrer ganzen Geschichte vor, fiir ihre Tempelbauten Ziegel
zu benutzen. Chinesische Quellen behaupten, dafl die Cham bereits im 5.
Jahrhundert Meister in der Kunst des Ziegelbaues waren. Natursteine wurden in
Ausnahmefdllen und fiir Fensterstiirze und schmiickendes Beiwerk gebraucht.
Im allgemeinen bauten die Cham ihre Tempel auf kleine Anhchen. Niemals aber
entstand etwas, das den Tempelbergen der Khmer vergleichbar gewesen ware.
Pyramidenférmige Unterbauten und die abgestuften Terrassen wurden
ausschliefSlich in Zeiten starken Khmer-Einflusses gebaut. Als Ornamente
verwandte man alle gebrduchlichen Hindumotive; doch ein ganz spezielles
Merkmal der Cham-Kunst ist die makara, ein phantastisches Geschopf, teils
Lowe, teils Krokodil und teils Elefant.

Gupta-Einfluf und eine gewisse Ahnlichkeit mit der Kunst der Khmer (z.B.
Prei Kweng) weist der Stil von Mi-son EI auf, aber der Hoa-lai-Stil, der jenem
wahrscheinlich im frithen 9. Jahrhundert folgte, ist fiir die Kunst der Cham
charakteristischer. Durch seine architektonischen Beispiele ist er uns bedeutend
besser bekannt geworden als durch seine Skulpturen. Der Cham-Typ der
Turmbheiligtiimer, von dem Hoa-lai selbst ein ungewdohnlich prachtvolles
Beispiel bietet, ist durch seine grofie Hohe - manchmal mehr als zwanzig Meter -
und seine vielfach gezackten Bogen gekennzeichnet.

Im Doéng-du’o’ng-Stil kann ein unmittelbarer indischer Einfluff nicht mehr
langer festgestellt werden. Dieser Stil ist im allgemeinen durch einen gewaltigen
Aufwand an Ornamenten gekennzeichnet, der, zuerst noch durch den Kiinstler
unter Kontrolle gehalten, sich in der Spitzeit jedoch tibertrieben tippig und so
verworren entwickelte, dafs er keine Stelle der Bauwerke unbedeckt liefs. Die
Skulpturen dieser Periode sind stark mit Juwelen verziert; die Képfe betonen den
ethnischen Typ der Cham. Die meisten in der Bewegung dargestellten Gestalten
sind von anmutigem Reiz.

Das 10. Jahrhundert zeigt deutlichen Khmer- und javanischen Einflufs.
Javanische Elemente mogen als Ergebnisse des Aufenthaltes von Po Klun Pilih
Rajadvara, eines Armeekommandanten Konig Jaya Sinhavarmans I. am
javanischen Konigshof, in die Cham-Kunst eingedrungen sein. Po Klun Pilih
Rajadvara war mit einer der Gattinnen Konig Jaya Sinhavarmans I. verwandt,
und er studierte am javanischen Hofe die magischen Kiinste, wie aus der
Inschrift in Nhan-bien hervorgeht. Ganz hervorragende Beispiele der Cham-
Architektur des 10. Jahrhunderts sind die Khu'o'ng-my-Tirme und die
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Tempeltiirme von Mi- son A I. Das Werk der Bildhauer dieser Zeit ist hochst
elegant und zeugt von einer ungewohnlichen Sorgfalt in der Beobachtung,.

Im 11. Jahrhundert stellen wir in der Architektur eine Riickkehr zu grofierer
Mifligung fest, wie es der Hauptturm von Gruppe A in Mi-son zeigt. Es ist
gleichzeitig der Beginn von Verweichlichung und Zerfall, von Dekadenz
schlechthin in der Bildhauerei. Das 12. Jahrhundert aber brachte eine
grundlegende Wandlung der Cham-Kunst. Die Einrichtung des koniglichen
Hofes in Vijaya im Jahre 1100 fiihrte zur Errichtung mehrerer wichtiger Bauten
in der Ndhe der Hauptstadt. An ihnen sind Khmer- und Vietnam-Einfliisse
erkennbar. Von den Khmer-Einfallen im 12. und friithen 13. Jahrhundert stammt
der Khmer-Einfluf$ an Bauwerken wie dem Turm von Hung-thanh, welcher an
Angkor Vat erinnert. Gleichen Einfluff verrdit auch die Anwendung
verschiedener Khmer-Dekorationsmerkmale an Fensterstiirzen. Die Kunst der
Cham degenerierte schrittweise - aber wunaufhaltsam. Mehr und mehr
vereinfachte sich die Form der Turmheiligtiimer. Architektonische Einzelheiten
und alles schmtiickende Beiwerk vergroberten sich. An den Bauten von Po Rome,
die wahrscheinlich im 17. Jahrhundert entstanden sind, kann man dann den
endgiiltigen Verfall feststellen. Sie bestehen nur noch aus vier, aus Ziegeln
gebauten Wiirfeln, einer auf den anderen getiirmt und mit grofsen
Natursteinblocken und winzigen Nischen verziert. An den Bildhauerarbeiten
sehen wir den gleichen Prozefs der Vereinfachung und Stilisierung sich
vollziehen. Die menschlichen Statuen degenerieren zu Steinblécken mit Rumpf
und Antlitz. Es werden keine Gliedmafien mehr dargestellt. Zum Schliisse bleibt
nichts tibrig als eine Stele mit vage angedeuteter Tiara auf der Spitze und zwei
rudimentdren Augen.
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© Abb. 14: Cham-Tempel von Po Rome, 17. Jahrhundert

Es konnte kein beredteres Zeugnis fiir den Niedergang eines der fahigsten
Volker Stidostasiens geben.
7. Die Pyu, die Mon und die Burmesen

Die Pyu

In Burma schufen zwei Volker indisierte Reiche etwa zur gleichen Zeit wie
Funan oder als Ergebnis seines Verfalls; die Pyu und die Mon.
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® Abb. 15: Staaten der Burmesen, Mon und Thai

Urspriinglich stammten die Pyu aus Mittelasien und siedelten sich im
nordlichen Teil Burmas wahrend der ersten Jahrhunderte unserer Zeitrechnung
an. Sie schienen die Vorhut der zahlreichen Volker gewesen zu sein, die aus dem
Norden nach Burma einwanderten, doch erreichten sie niemals wie ihre
Nachfolger die reichen reiserzeugenden Ebenen von Kyaukse, die die Wiege der
burmesischen Kultur werden sollten. Sie sind aber ganz bestimmt die ersten
Einwohner Burmas, von denen wir schriftliche Berichte besitzen.

Die Sprache der Pyu scheint einsilbig und tonal gewesen zu sein und war
wahrscheinlich der burmesischen verwandt. Bis zu der Entdeckung einer
viersprachigen Inschrift in Mon, Pali, Pyu und Burmesisch aus dem Jahre 1113 in
der Pagode von Myazedi konnte sie nicht entziffert werden. Inschriften in Pyu in
einer siidindischen Schrift sind in einem weiten Gebiet entdeckt worden, das sich
von Halingyi im Norden bis nach dem alten Prome erstreckt.

Archdologische Funde lassen erkennen, daff sowohl Mahayana- und
Hinayana-Buddhismus als auch Vishnuismus und Sivaismus mindestens seit
dem 6. Jahrhundert durch die Pyu ausgetibt wurden, und sie deuten im
allgemeinen auf einen starken indischen Einflufd hin. Zwischen diesen Religionen
bestand wahrscheinlich auch ein guter Teil Synkretismus. Von besonderem
Interesse sind in diesem Zusammenhang die Goldtafeln, die in Maungun, in der
Nadhe des alten Prome, gefunden worden sind und von denen angenommen
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wird, dafs sie aus dem 6. oder 7. Jahrhundert stammen, sowie die Reste eines
linga, das in Kalagangan gefunden wurde. Die Goldtafeln enthalten einen
buddhistischen Text in Pali, in einer Schrift, die der Kadambaschrift Siidindiens
aus dem 5. Jahrhundert gleicht. Das Reich der Pyu war den Chinesen als P’iao
bekannt und wird sowohl von den beiden chinesischen Buddhistenpilgern
Hstian-tsang (648) und I- tsing (um 675) als auch in anderen chinesischen
Quellen besonders als buddhistisches Land erwahnt.

Man hat tausende Bestattungsurnen entdeckt, die Asche enthalten, und weifs
daher, dafs die Pyu ihre Toten eindscherten. Die meisten dieser Urnen sind aus
Ton, doch diejenigen, die dem Konigshause vorbehalten waren, sind aus Stein
gefertigt. Die Nameninschriften dieser koniglichen Urnen sind indischen Typs
und lassen vermuten, wenn auch nicht beweisen, dafS es zwei grofie Dynastien
gegeben hat; eine, deren koniglicher Name auf -vikrama, und eine andere, deren
Name auf -varman endete. Die zweite dieser Nachsilben wird, wie wir schon
bemerkt haben, gewohnlich in den Kénigsnamen ganz Stidostasiens angetroffen
und konnte auf Pallava-Einflufs hindeuten. Die bei den Namen stehenden
Zeichen kann man fiir Daten halten. Wenn das stimmt, wiirde das die
Regierungszeit dieser beiden Pyu-Dynastien in das Ende des 7. und an den
Anfang des 8. Jahrhunderts verlegen.

Die Ruinen der antiken Pyu-Hauptstadt Srikshetra (das heutige Hmawza)
stidostwédrts Prome haben Bruchstiicke einer Ziegelmauer enthiillt, die einen
unregelmafsig geformten Kreis von etwa 4 Kilometer Durchmesser bildet und
die, wie chinesische Quellen angeben, mit griiner Emaille {iberzogen war. Die
stupas von Hmawza sind zylindrisch mit halbkugel- oder spitzbogenférmigen
Kuppeln eines Typs, der spiter selten angetroffen wird und wahrscheinlich aus
Orissa stammt. Auch andere Bauten in Hmawza koénnen einwandfrei von
Vorbildern aus Orissa abgeleitet werden. Die Hindu- und auch die
buddhistischen Skulpturen der Pyu hielten sich eng an die indischen Prototypen
der Gupta-Periode. Weiter hat eine andere Ausgrabung in Hmawza eine grofse
Anzahl Gegenstande und Schmuckstticke aus Gold und Silber, Jade, Kalzedon,
Bergkristall, Amethyst, Spinell, Mondstein, Topas, Achat und anderen
Halbedelsteinen ans Licht gebracht; dazu einige tausend Terrakotta-Votivtafeln
mit Sanskritinschriften in nagari-Schrift und Pyu- Aufschriften, von denen der
bertthmte Historiker der burmesischen Geschichte, Luce, glaubt, dafi sie die
Unterschriften der Stifer sein konnten.

Der chinesische Einflufd auf die Pyu scheint niemals betrdchtlich gewesen zu
sein, obgleich Verbindungen zwischen China und dem Konigreich P’iao schon
im 3. Jahrhundert iiber die chinesische Provinz Yiinnan angekntipft worden sind.
Das 8. Jahrhundert sah das Emporkommen des Thai-Konigreiches Nan- chao.
Der zweite Konig Nan-chaos, Ko-lo-feng, verbtindete sich mit den Tibetern
gegen China und eroberte, um eine Verbindung mit den Reichen im Westen
herzustellen, zwischen 757 und 763 das Tal des oberen Irawadi. 794 jedoch
wurde die Allianz mit Tibet beendet, und Nan-chao schlofs mit China Frieden,
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das nun in der Lage war, mit den Pyu in Verbindung zu treten. Im Jahre 800
reiste eine Gruppe Musikanten, unter denen sich einige Pyu befanden, von Nan-
chao nach China. Sie waren dort so erfolgreich, daff zwei Jahre spiter eine
offizielle Mission entsandt wurde, die auch von Musikern begleitet war und von
dem Sohn eines Hauptlings mit Namen Shunanto oder Sunandana angefiihrt
wurde. Diese Musikanten waren eine solche Sensation, dafi dem Kaiser von
China von seinen Hofdichtern vorgeworfen wurde, er lausche fremder Musik,
wihrend ihm das Reich der T'ang unter den Handen zerbrockele. Die >Neue
Geschichte der T’ang« enthélt eine bis ins einzelne gehende Beschreibung der
Musikinstrumente der Pyu. Beide, die >Alte< und die >Neue Geschichte der
T’ang¢, die ihre Informationen von der Gesandtschaft des Jahres 802 und einer
weiteren Gesandtschaft aus Nan-chao im Jahr 807 herleiten, berichten, dafs die
Hauptstadt Pyus zwolf Tore mit befestigten Tirmen hatte, tiber hundert
buddhistische Kloster, die mit Gold, Silber, Stickereien und Malereien reich
ausgestattet waren, und daf$ in der Nahe des koniglichen Palastes ein gewaltiges
Standbild eines weifien Elefanten seinen Platz hatte, vor dem prozessierende
Biirger knieten und der Konig in Zeiten der Gefahr fiir die Nation Weihrauch
verbrannte. Die Bevolkerung trug vergoldete Hiite, fahren die chinesischen
Annalen fort, und Miitzen aus Eisvogelfedern, die mit Juwelen geschmiickt
waren. Thr Geld bestand aus Gold- und Silbermiinzen, und anstelle des Oles
benutzte sie Bienenwachs mit Weihrauch. Die Pyu waren glithende Anhdnger
Buddhas und wufsten allerhand von der Astronomie.

Schon zur Zeit der Gesandtschaften Nan-chaos mag die Hauptstadt des
Reiches der Pyu nach Halingyi im Norden des Landes verlegt worden sein. Hier
sind drei Pyu-Inschriften, einige Miinzen, die denen glichen, die in Hmawza
gefunden waren, eine Reihe von Bestattungsurnen und die Reste einer
Stadtmauer entdeckt worden. Es ist daher moglich, dafS die Geschichtswerke der
T’ang Halingyi beschreiben und nicht Srikshetra.

Der Niedergang dieses zivilisierten und blithenden Pyu-Staates hatte schon im
8. Jahrhundert begonnen, als die Mon den grofiten Teil des nordlichen Burma
eroberten und ihre Hauptstadt in Pagan einrichteten; aber das Ende kam ganz
plotzlich, als im Jahre 832 Nan-chao die Hauptstadt tiberfiel und plinderte und
tausende Gefangene nach Yiinnan Fu (Arimmaddanapura), seiner ostlichen
Hauptstadt, brachte. Nach dieser Zeit haben sich keine Berichte der Pyu erhalten.
Sie werden nur noch einmal in einem etwas spédteren chinesischen Text erwdhnt,
der schildert, wie die Verschleppten in Yuinnan Fu sich 863 von Fisch und
Insekten erndhren. In diesem Text werden sie als die Letzten des Stammes

bezeichnet.
Die Mon

Im Stiden der Pyu lebten die Mon. Die Burmesen kannten sie als Talaing.31 Sie

waren auch ein mongoloides Volk, das urspringlich das Irawadi-Delta
bewohnte, bereits zu einem frithen Zeitpunkt unter den EinflufS indischer Kultur
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geriet und den Hinayana- Buddhismus annahm. Eines ihrer frithesten und
wichtigsten Zentren war Dvaravati, dessen Hauptstadt Lopburi (Lavo) war. Aus
Lopburi stammt die dlteste bekannte Mon-Inschrift. Sie ist in einer Schrift, die auf
eine Pallavaschrift des 5. Jahrhunderts zurtickgeht, auf einen Pfeiler geschrieben.
Die Mon-Sprache ist der Sprache der Khmer und anderen stidostasiatischen
Sprachen einschliefillich der Dialekte der Nikobaren eng verwandt. Vor dem
Erscheinen der tibeto- burmanischen und der Thai-Volker wurden Mon- Khmer-
Sprachen wahrscheinlich im grofiten Teil des westlichen Indochina gesprochen.
Man vermutet auch eine Verbindung mit dem Vietnamesischen, dem Mu’o'ng,
dem Cham und anderen sehr weit voneinander abweichenden Sprachen
Indochinas. Die Mon schienen niemals ein politisch geeintes Volk gewesen zu
sein. IThre ganze Geschichte hindurch waren sie immer in eine grofie Zahl kleiner
Fiirstentiimer aufgeteilt. Doch ihre gleichméfdig unbeirrte Anhanglichkeit an den
Hinayana-Buddhismus sowie ihre bemerkenswert widerspruchsfreien
kiinstlerischen Leistungen verliehen ihnen in der Geschichte der
stidostasiatischen Kultur eine Stellung von ungewdhnlicher Bedeutung. Thr
kultureller Einfluf$ hat sich in Siam und Burma bis in unsere Zeit erhalten. Ihnen
waren zum Beispiel in Siam bis zum Ende des 19. Jahrhunderts klerikale und
juristische Amter vorbehalten, und der Name Dvaravati blieb in den amtlichen
Titeln der aufeinanderfolgenden siamesischen Hauptstddte erhalten,
einschliefilich Bangkoks, das im Jahre 1781 gegriindet wurde.

Die enge Nachbarschaft der von den Mon bewohnten Landstriche mit Indien
war wahrscheinlich dafiir verantwortlich, dafs sie so friith unter indischen Einflufs
gerieten. Laut buddhistischer Uberlieferung sandte der Kaiser Adoka im 3.
Jahrhundert v. Chr. zwei Ménche nach Suvannabhtmi, das gewohnlich mit den
Mon-Fiuirstenttimern identifiziert wird. Das friiheste archédologische Zeugnis fiir
die indische Durchdringung Burmas sind jedoch die Goldtafeln von Maungun,
tiber die wir schon gesprochen haben.

Dvaravati war immer ein buddhistischer Staat, obgleich der Hinduismus dort
wenigstens bis zum 8. Jahrhundert bestanden haben muf, wenn wir die geringe
Anzahl brahmanistischer Skulpturen, die in Dvaravati gefunden worden sind,
fiir Mon-Arbeiten halten diirfen. Die Mon waren wirklich von Anfang an
ungewohnlich begabte Kiinstler. Eine ihrer Bildhauerschulen blithte im 6.
Jahrhundert. Sie hatte sich in Stil und Auffassung aus der spaten Gupta-Kunst
entwickelt und verwendete den grauen Sandstein, der in den Bergen 6stlich von
Lopburi gefunden wurde. Der Dvaravati-Stil ist jedoch schlichter als der Gupta-
Stil. Der in seinen Arbeiten auftretende Gesichtsschnitt ist ausgesprochen
individueller Mon-5til. Die Bronzearbeiten der Mon waren weniger gekonnt und
beschrédnkten sich fast ganz auf kleine Statuetten wie die kleinen Bronzebuddhas,
die in K'orat und Pra Pathom (Nagara Pathama) entdeckt worden sind.
Wahrscheinlich das schonste reine Beispiel der Dvaravati- Kunst ist der
gewaltige sitzende Buddha des Klosters Brah Pathama. Er ist aus weifSlichem
Quarzit gehauen, jetzt aber teilweise mit Lack und Vergoldung tiberzogen. Nur
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wenige Basreliefs der Dvaravati- Kunst haben sich erhalten, aufler einem
wundervollen Stiick, das wahrscheinlich aus dem 7. Jahrhundert stammt und im
Sudarsana-Kloster in Bangkok zu sehen ist. Stuck gebrauchten die Mon fiir die
Buddhastatuen in den Nischen an den Grundmauern der stupas, fiir Briistungen,
Bekronungen, Basreliefs und fiir andere architektonische Details.

Von der Dvaravati-Architektur hat sich nichts erhalten aufler ein paar
Fundamenten. Von ihnen auf den kiinstlerischen Wert der Dvaravati-Architektur
zu schliefSen, ist nattirlich schwierig. Aber ihre Werke waren wahrscheinlich den
Bauwerken nicht undhnlich, die die Mon fiir ihre burmesischen Eroberer im
spaten 11. und frithen 12. Jahrhundert bauen mufiten. Das hauptsdchlich
verwendete Baumaterial waren Ziegelsteine.

An verschiedenen Fundstellen sind eine Anzahl steinerner >Rdder des
Gesetzes< aus dem 7. und 8. Jahrhundert entdeckt worden; hauptsachlich in Pra
Pathom. Eins davon, ein Bruchsttick, das in Vat Maha That in Lopburi gefunden
wurde, ist von besonderem Interesse, weil sein Text direkt dem Pali-Kanon
entnommen worden ist, wogegen andere Inschriften, die in Lopburi gefunden
wurden, ausschliefslich in Mon oder Sanskrit verfafst sind.

Es scheint, als habe sich das Konigreich Dvaravati als Ergebnis der Aufteilung
Funans gebildet, dessen Vasallenstadt es urspriinglich gewesen sein kénnte. Der
chinesische Pilger aus dem 7. Jahrhundert, Hstian-tsang, erwdhnt ein zwischen
dem Reich der Khmer und dem Pyu-Staat Srikshetra gelegenes Konigreich, das
er To-lo-po-ti nennt. Das konnte vielleicht auf Dvaravati hindeuten; sonst ist
weiter nichts {iber seine Herkunft bekannt. Der friiheste verldfsliche Hinweis auf
Dvaravati taucht in dem im 9. Jahrhundert erschienenen Buch >StrafSen und
Provinzen< von Ibn Kordadbeh auf, in dem geschildert wird, daf8 der Konig des
Landes 50 000 Elefanten besafs und dafi die Landesprodukte aus Baumwolle,
Samt und Aloeholzern bestanden. Archdologische Zeugnisse, die ziemlich sicher
den Mon von Dvaravati zugeschrieben werden konnen, sind tiber das gesamte
Becken des unteren Menam, von Lopburi bis Ratburi (Rajapuri) und Prachinburi
verstreut.

640 Kilometer nordlich von Lopburi wurde im 8. Jahrhundert in Lamphun ein
anderes Mon-Konigreich gegriindet, und eine weitere Mon-Gruppe liefs sich zu
einem frithen Zeitpunkt in dem Raum in der Ndhe der Miindungen des Salween,
Sittang und Irawadi nieder, mit den wichtigsten Zentren in Thaton und Pegu. Es
scheint so, als habe es zeitweilig eine Ausweitung des Mon-Einflusses bis nach
Tenasserim und Mittelmalaya gegeben. Die Pali-Chroniken berichten, dafs vom
8. bis zum Ende des 13. Jahrhunderts Lamphun oder Haripunjaya seine eigenen
Herrscher hatte. Dann wurde es, schon geschwécht durch die Unternehmungen
der Armeen Khubilai-Khans gegen die Burmesen in den Jahren 1277 und 1283
und durch die Vertreibung der Khmer aus dem Menam-Becken durch die Thai
von Sukhothai, von dem Thai-Fiirsten Mangrai erobert. Mangrai vertrieb die
Mon aus dem Mepingtal und errichtete das Thai-Konigreich Lan-Na, das die
Pali-Chroniken Yonakaratha nannten. Haripunjaya ist angeblich von der Tochter
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eines Konigs von Lopburi aus dem 8. Jahrhundert gegriindet worden, die mit
einem Konig von Thaton verheiratet gewesen war. Sie hatte ihren Gatten
verlassen, um eine Missionsreise nach Lamphun zu machen, wo sie ein
buddhistisches Reich begriindete.

Einer der Konige Haripunjayas, Sabbadhisiddhi, hat in Lamphun Inschriften
in Mon und Pali hinterlassen, die die Errichtung buddhistischer Baudenkmaéler
beschreiben, von denen zwei, Vat Kukut und Vat Maha That, bis in die
Regierungszeit Konigs Adiccaryas oder Adityarajas (1120-1150) zurtickreichen,
eines Zeitgenossen des Khmer-Herrschers Stiryavarman II. Vat Kukut ist ein sehr
schones Beispiel der Dvaravati-Kunst in ihrer letzten burmesischen Phase. Von
Adityaraja erbaut und im Jahre 1218 durch Sabbadhisiddhi wiederhergestellt,
besteht es aus Ziegelmauerwerk mit funf wiirfelférmigen Geschossen. Jedes
Stockwerk hat an der Vorderseite drei Nischen, in denen Buddhafiguren aus
Terrakotta stehen. Vat Kukut war das erste einer Serie gleicher Bauwerke, zu
denen Vat Maha That und Vat Si Liem in der Ndhe Chiengmais gehoren. Der
bertihmte franzosische Gelehrte B. Ph. Groslier hat festgestellt, dafs auch die Sat
Maha Prasada von Polonnaruva auf Ceylon jenen sehr dhnlich sieht und der
Schule von Haripunjaya zugeschrieben werden kann. Er vermutet, dafs Sat Maha
Prasada von Mon erbaut worden sein konnte, die nach Ceylon gekommen
waren, um an der Heimstatt der reinsten Form des Theravada-(Hinayana-)
Buddhismus zu studieren.

Mit der Ausdehnung des Khmer-Reiches bis in das Tal des unteren Menam
begann der Niedergang Haripunjayas. Eine Khmer-Inschrift aus dem Jahre 937,
die in Ayuthya entdeckt wurde, konnte sogar andeuten, dafd schon zu jener Zeit
dort eine Khmer-Dynastie herrschte. Es scheint so, daff Koénig Stryavarman I.,
nachdem er die Kontrolle tiber Kambodscha erlangt hatte, mit seinem Vater, dem
Herrscher Tambralingas, plante, alle Mon-Fiirstentiimer des Menam und seiner
Nebenfliisse zu erobern. Die Gelegenheit fiir solch ein Wagnis war giinstig. Sri
Vijaya, das grofle Reich in Sumatra, war zu jener Zeit vollauf mit dem
javanischen Konigreich Mataram beschiftigt, das in den Jahren 991/92 in
Sumatra eingefallen war, und schlug sich auflerdem mit den Chola von Tanjor
herum, die den Anspruch erhoben, Sri Vijaya und den groften Teil seiner
Besitzungen auf der Malaiischen Halbinsel erobert zu haben. In den Pali-
Chroniken des 15. und 16. Jahrhunderts steht, daf$, widhrend sich Lopburi und
Haripunjaya bekampften, Sujitaraja, der Herrscher Sridhammanagaras (Ligor
oder Tambralinga), »mit einer grofien Armee und vielen Schiffen« kam und
Labapura (Lopburi) einnahm. Drei Jahre spiter versuchte sein Sohn Kambojaraja
(Saryavarman I.) vergeblich, Haripunjaya zu nehmen; dafs er jedoch die
Herrschaft tiber Lopburi austibte, wird durch verschiedene zeitgendssische
Inschriften in Khmer und Khmer-Tempel aus der gleichen Zeit in dem Gebiet
nachgewiesen. Zwei Inschriften aus Stryavarmans Regierungszeit tiber Lopburi
sind buddhistisch, eine ist Vishnuitisch. Das zeigt uns, daf$ dort der Mahayana-
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Buddhismus und auch der Brahmanismus staatlichen Schutz und Foérderung
genossen.

Fiir das fritheste aller Mon-Konigreiche wird tberlieferungsgemdfs Thaton
(Sudhammavati) gehalten. Dort, so wird angenommen, ist Buddhaghosha, der
Vater des Buddhismus in Ceylon, im 5. Jahrhundert Monch gewesen. Er soll dort
gestorben sein, nachdem er den Pali-Kanon in seine Geburtsstadt wieder
zuriickgebracht hatte. Thaton war offensichtlich vor Zeiten einmal ein Seehafen
gewesen, da Nieten, Tauwerk und Reste fremder Schiffe dort gefunden worden
sind. Wahrscheinlich ist es durch das Verschlicken der Kiiste und den sich
daraus ergebenden Aufstieg des im Suiden gelegenen Martaban um das 11.
Jahrhundert herum nicht mehr als Hafen benutzt worden. Das Reich Thaton
bestand bis 1047, als es durch die Burmesen erobert wurde und seinen Eroberern
den Hinayana-Buddhismus und eine Schriftsprache schenkte.

Ein anderes Konigreich der Mon, dessen Wohlstand auf seinem blithenden
Seehafen beruhte, war Ramanyadesa, das im 9. Jahrhundert ein beachtliches
Handelszentrum darstellte. Es wurde viel von arabischen und persischen
Kaufleuten besucht. Im Jahre 825 war es von zwei Zwillingsbriidern aus Thaton,
Samala und Vimala, gegriindet worden. Wie die meisten dieser Mon-Staaten
scheint es nur wenig mehr als ein loser Zusammenschlufs einzelner Fiirstenttimer
des Irawadi-Sittang-Deltas gewesen zu sein. Seine Hauptstadt war Pegu
(Hamsavati oder Hongsawadi). Seine Stellung wurde im frithen 11. Jahrhundert
durch die Ankunft von Fliichtlingen aus Haripunjaya, die vor einer
Choleraepidemie geflohen waren, aufierordentlich gefestigt. Diese Epidemie
wird in einem Werk des frithen 15. Jahrhunderts erwidhnt, dem Camadevivamsa,
das berichtet, das die Einwohner Lamphuns zuerst nach Thaton flohen, wo sie
unter der Herrschaft des Kénigs Anawrahta von Pagan schwer zu leiden hatten,
und darauf nach Pegu, wo sie wohlgelitten waren, denn »sie redeten die gleiche
Sprache«.

Die Burmesen

Die Erben der Mon und schliefSlich sogar Herren tiber samtliche von Mon
bewohnten Gebiete waren die Burmesen, die wihrend des 9. und 10.
Jahrhunderts nach Burma kamen. Sie waren aus ihren urspriinglichen
Wohnsitzen, moglicherweise aus der Provinz Kansu zwischen der Wiiste Gobi
und Nordosttibet, von den Chinesen nach Siiden vertrieben und dann von Nan-
chao in das Gebiet von Kyaukse gedrangt worden. Wahrscheinlich erreichten die
Burmesen gegen Ende der Neusteinzeit in Kansu, wo sie aufiergewohnlich fein
bemalte Keramikware herstellten, einen verhéltnisméfiig hohen Stand ihrer
Zivilisation. Doch tibernahmen sie den grofiten Teil ihrer Kultur von Nan-chao
und spéter von den Mon, die sie tiberwiltigten. Gerade der Einflufs Nan-chaos
lehrte sie den Gebrauch des Wasserbiiffels, den Anbau bewisserten Reises in den
Ebenen und seinen Terrassenanbau in den Bergen und andere materielle
Handfertigkeiten, die sie in ihrer neuen Umwelt benottigten. Wahrend ihres
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Aufenthaltes in Stidwestytinnan unter der Oberherrschaft Nan-chaos erlernten
sie die Kriegskunst und machten sich mit der Pferdezucht vertraut.

Nachdem sie Kyauksé den Mon entrissen hatten, breiteten sie sich schliefSlich
bis Taungdwinggyi, Prome, Shwebo, Tabayin und Myedu aus. Sie drangen den
Chindwin-Flufs hinauf vor bis zum Ponnyadaung- Gebiet und zur Hiigelkette
der Chin und trafen bei Akyab auf die Kiiste des nordlichen Arakan. Der
Ausdruck Mranma (Burmesisch) erscheint zum ersten Male auf einer
burmesischen Inschrift des Jahres 1190, doch eine Inschrift der Mon erwihnt sie
bereits 1102 als Mirma, und den Chinesen waren sie unter dem Namen Mien
bekannt. Bis sie von den Mon in den Theravada-Buddhismus eingefiihrt wurden,
war ihre Religion grofitenteils animistisch und von dem Glauben an eine grofie
Zahl Geister beherrscht, die mit den unterschiedlichsten Naturvorgingen und
Phinomenen eng verbunden waren, sowie an die Seelen der Toten, denen sie
den Gattungsnamen nat beilegten. Ihr Animismus und ihr Glaube an die Magie
wurden durch den Buddhismus nicht verdrangt, sondern mit ihm vermischt, so
dafs Buddha ein weiteres Mitglied ihres nat-Pantheons wurde.

Der Aufstieg Pagans

Einheimische Chroniken behaupten, dafs Pagan im 2. Jahrhundert gegriindet
wurde; es dauerte aber bis zur Thronbesteigung Konig Anawrahtas (Aniruddha)
im 11. Jahrhundert, bis es sich aus dem Nebel der Legende erhob und in seine
wirkliche Geschichte eintrat. Der legenddre Bericht dartiber, wie Pagan entstand
und wuchs, kénnte jedoch der Wahrheit nahekommen. Es wurde angenommen,
dafs Pagan urspriinglich aus einer Gruppe von neunzehn Dorfern bestanden hat,
deren jedes seinen eigenen nat hatte. Diese wurden von einem Herrscher zu einer
Stadt verschmolzen. In Ubereinstimmung mit seinen Untertanen begriindete der
Herrscher den Kult eines ganz bestimmten nat, durch den die verschiedensten
Stamme vereint werden konnten und eine Nation geschaffen wurde. Der
auserwdhlte nat war der Himmelsgott des Popa-Berges, eines alten Vulkanes in
der Nahe der Stadt, der von den Buddhisten schon verehrt wurde. Dies ereignete
sich wahrscheinlich alles gegen Ende des 9. Jahrhunderts, doch bis zur
Regierungszeit Konig Anawrahtas blieb Pagan ein ganz unbedeutender
Binnenstaat ohne viele politische und kulturelle Kontakte zu den benachbarten
Volkern. Er lag jedoch an einem geographisch giinstigen Ort in der Ndhe des
Zusammenflusses von Irawadi und Chindwin - dort, wo die Strafien nach
Assam, Yiinnan und dem Tal des Sittang zusammentreffen.

Bereits im 7. Jahrhundert fiihrten in Pagan die Verbindungen zu Indien zur
Einfiihrung des Mahayana- Buddhismus, der schnell mit den tantrischen
Praktiken der Ari-Sekte gefarbt wurde. Die Ari-Sekte ist eine Spielart des
tibetischen Buddhismus, der auf der Verehrung eines naga beruht und in dem
die éaktis Buddhas eine Rolle spielen. Sein Zentrum war Thamahti im Stidosten
Pagans. Die frithesten, uns erhalten gebliebenen Denkmiler burmesischer
Architektur stammen aus dem 10. Jahrhundert.
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1044 wurde Anawrahta Konig von Pagan und griindete das erste burmesische
Reich. Der Bewdsserung der Kyaukse-Ebene galt sein erstes Bemitihen, so dafs sie
die Kornkammer des nordlichen Burma wurde. 1057 eroberte er das Mon-
Konigreich Thaton. Die Ergebnisse dieser Eroberung waren folgenschwer. Die
Mon waren, wie wir schon bemerkt haben, sehr frith zum Buddhismus bekehrt
worden. Als dieser jedoch im Lande seiner Entstehung einen Niedergang erlebte,
wurden die wichtigsten geistlichen Verbindungen der Mon die mit Siidindien
und Ceylon, dem Mittelpunkt des reinen Hinayana-Buddhismus. 1056 kam der
Monch Shin Arahan, wahrscheinlich ein Mitglied der Kanchi-Sekte, von Thaton
nach Pagan und bekehrte den Konig, der sofort zu versuchen begann, die
Vorherrschaft der Ari-Sekte zu brechen. Da er einige Texte des Pali-Kanons zu
erwerben wiinschte, schickte er eine Gesandtschaft nach Thaton. Als Konig
Manuha von Thaton sich weigerte, ihm gefillig zu sein, griff er die Stadt an und
eroberte sie nach einer dreimonatigen Belagerung. Damit unterwarf sich ihm das
gesamte Delta, wahrscheinlich mit Ausnahme Pegus, wohin die Mon-
Emigranten aus Haripunjaya nach der Eroberung flohen, Promes und der Mon-
Fiirstentimer im Gebiet von Rangun. So hatte er mit einem Streich sein Gebiet
groflartig ausgeweitet und einen Anschlufs ans Meer gewonnen. Nicht weniger
eindrucksvoll war, daf$ Anawrahta dreifSig Bande des Tipitaka auf dreifsig weifien
Elefanten und viele vornehme Adlige, Monche und Kunsthandwerker der Mon
nach Pagan brachte. Die Burmesen wurden dadurch zum Hinayana-Buddhismus
bekehrt und mit der Literatur der Mon und ihrer Kunst bekannt gemacht. Die
erste burmesische Inschrift in Mon-Schriftzeichen stammt aus dem Jahre 1058.
Zwei der dltesten Baudenkmadler Pagans, Nan-paya und Manuha, wurden
ungefdhr 1060 von Kénig Manuha von Thaton gebaut, der nach dem Feldzug des
Jahres 1057 zum Gefangenen gemacht worden war. Anawrahta machte Prome
dem Erdboden gleich und entfithrte viele seiner Reliquien, um sie in den
Schreinen und den Tempeln Pagans aufbewahren zu lassen.

Die Legende schreibt Anawrahta noch weitere Eroberungen zu, von denen er
die meisten aber wahrscheinlich nie unternommen hat. Man sagt, er habe den
nordlichen Teil Arakans tiberwdltigt und Chittagong an der Kiiste des heutigen
Ost-Pakistans erreicht. Im Osten soll er, Chroniken der Thai zufolge, einen
Feldzug gegen Kambodscha gefiihrt haben; aber man findet dartiber im
Quellenmaterial der Khmer nichts erwdhnt. Im Norden soll er jenseits Bhamo bis
Nan-chao vorgedrungen sein. Das scheint aber nur in der friedlichen Absicht,
eine Zahnreliquie Buddhas zu erwerben, geschehen zu sein.

Seine Verbindungen mit Ceylon sind wahrscheinlicher. Von dem
singhalesischen Konig Vijayabahu I. (1059-1114) weifs man, daff er Anawrahta
um Hilfe gegen einen Angriff der Chola gebeten hat. Da aus dieser Hilfeleistung
jedoch nichts wurde, bat Vijayabahu I, nachdem er die Chola erfolgreich
zurtickgeschlagen hatte, Anawrahta statt dessen um Monche und Texte des
buddhistischen Kanons. Dieser Bitte wurde entsprochen und der burmesischen
Gesandtschaft als Gegenleistung eine Kopie der Zahnreliquie von Kandy
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tiberreicht. Sie fand ihren Platz im grofien, 1059 begonnenen Tempel von Shwe-
zigon, in dem man auch allen siebenunddreifSig nat-Geistern Burmas Altédre
gebaut hatte und dem die konigliche Familie Thatons als Tempelsklaven
zugeteilt worden war.

© Abb. 16: Pagan. Gesamtansicht

Als Anawrahta im Jahre 1077 nach einem Jagdunfall starb, hinterliefs er ein
maéchtiges Reich. Von einer Reihe befestigter Stadte geschiitzt, erstreckte es sich
von Bhamo bis an den Golf von Martaban und wahrscheinlich ganz bis Mergui
im Stiden. Seine Kultur verdankte es den Mon; seine Religion war der
Theravada-Buddhismus, dem es fest anhing. Anawrahta folgte sein Sohn Sawlu
(Vajrabharana) auf den Thron; 1084 sein jiingerer Sohn Kyanzittha. Nachdem
dieser die stidlichen Provinzen zurtickerobert und die Armee Pegus geschlagen
hatte, wurde er 1086 unter dem Namen Tribhuvanaditya Dharmaraja gekront.
Wie sein Vater und sein Bruder vor ihm, heiratete er eine Peguanerin und
legitimierte damit die Herrschaft der Burmesen tiber die Mon. Das vielleicht
grofiartigste Unternehmen Kyanzitthas war der Bau des grofsen Tempels von
Ananda, der ungefihr 1090 eingeweiht wurde. Man erlaubte dem Baumeister
nicht, die Fertigstellung seines Werkes zu erleben. Zusammen mit einem
lebenden Kind wurde er in dem Tempel begraben, um Schutzgeist des
Bauwerkes werden zu konnen. Kyanzittha liefS auch die Shwe-zigon-Pagode
fertigstellen, in der die meisten seiner Inschriften bewundert werden konnen,
und liefS am Tempel von Bodh Gaya in Indien Reparaturen ausfiihren. Viele
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seiner Inschriften sind in Mon verfafit, das immer noch als Sprache der
Zivilisation angesehen wurde.

Kyanzittha war ein glithender Verehrer Buddhas, wie man an dem Bau des
Ananda-Tempels erkennt, der heute noch zu den am meisten verehrten Tempeln
Pagans gehort. Es wird von ihm erz&hlt, dafS er einen durch Burma reisenden
Chola-Fiirsten dadurch bekehrt habe, dafs er ihm einen heiligen Text sandte, den
er selbst zusammengestellt und auf Gold niedergeschrieben hatte. Am Hof hatte
der Hinduismus jedoch groflen Einflus, und - wie in den meisten
buddhistischen Reichen Stidostasiens - die Brahmanen nahmen wichtige
Stellungen bei den koniglichen Zeremonien ein.

1103 schickte Kyanzittha eine Gesandtschaft nach China. Es war die erste
burmesische Mission, die im >Geschichtswerk der Sung< erwdhnt wird. 1106
wurde eine weitere Gesandtschaft losgeschickt” und ungeachtet der Tatsache,
daff die Macht Pagans erst von so kurzer Dauer war, mit grofien Ehren
empfangen. Kyanzittha starb ungefdhr 1112 und wurde von seinem Enkel
Alaungsithu oder Jayastra gefolgt. Der Sohn Kyanzitthas, der kurz vor seinem
Vater starb, war der Urheber der viersprachigen Inschrift von Myazedi, durch
die es moglich wurde, die Sprache der Pyu zu entziffern. Bei Beginn seiner
Regierung mufite Alaungsithu einen Aufstand im Stiden Arakans unterdriicken,
und es scheint, als habe er die Herrschaft Pagans bis Tenasserim ausgedehnt.
Chroniken berichten, daff Alaungsithu zahlreiche Reisen durch seine Lander
unternahm, sich dabei um die 6ffentlichen Arbeiten kiimmerte und veranlafste,
dal eine Reihe Baudenkmiler errichtet wurde.32 Es scheint, dafs er bis
Chittagong reiste, die Inseln vor der Kiiste Arakans besuchte und nach Malaya
und vielleicht gar nach Bengalen gelangte. In einem weiteren vergeblichen
Versuch, die Zahnreliquie, um die bereits sein Urgrofivater Anawrahta
nachgesucht hatte, doch noch zu erlangen, schickte er eine Gesandtschaft nach
Nan- chao.

1167 wurde Alaungsithu von seinem Sohn Narathu ermordet, der den
Dhammayan, das grofste Bauwerk Pagans, baute. Narathus Sohn Naratheinkha
regierte nur kurz, und 1173 folgte ein anderer seiner Schne, Narapatisithu, auf
den Thron. 1180 unternahm Ceylon aus Rache fiir die Entfiihrung einer
singhalesischen Prinzessin, die auf dem Wege an den Hof von Angkor war,
einen Flottenangriff gegen Pagan. Weil ein Sturm die singhalesische Flotte
zerstreute, brach der Angriff zusammen, obgleich ein paar Singhalesen, die die
Kiste erreichen konnten, pliinderten und brandschatzten und einige Gefangene
mit sich nahmen. Dessen ungeachtet blieben die Beziehungen zwischen Pagan
und Ceylon besonders auf religiosem Gebiet sehr eng. Ceylon wurde nun die
letzte Hochburg des Hinayana-Buddhismus auf dem Subkontinent, und
wiahrend des 12. Jahrhunderts machten viele Mon-Moénche aus Lopburi und
Burmesen aus Pagan dorthin ihre Wallfahrten. Die Sekte der Mahavihara war
durch Konig Parakramabahu I. (1153-1186) in Ceylon erneuert worden, und im
Jahre 1167 hatte sich Panthagu, der Primas des buddhistischen Klerus” Pagans,
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nach Ceylon zurtickgezogen, um zu studieren. Er kehrte kurz vor seinem Tode
(ungefahr 1173) nach Pagan zurtick. 1180 begab sich der Nachfolger Panthagus,
ein Mon mit Namen Uttarajiva, mit einer Gruppe Moénche nach Ceylon. Unter
ihnen war ein junger Novize, Chapata, der zehn Jahre in Ceylon blieb und im
Mahavihara-Kloster studierte. 1190 kehrte er, nachdem er entsprechend den
Riten der Mahavihara-Sekte wieder ordiniert worden war, nach Pagan zurtick
und bildete in Niaung-u ein Ordenskapitel. Chapata wurde von vier weiteren
frommen Méannern begleitet. Einer von ihnen war ein Einwohner Kanchis und
ein anderer, Tamalinda, der Sohn des Khmer-Konigs, vermutlich Jayavarmans
VIIL. Das sofort eintretende Ergebnis ihrer Riickkehr war ein Schisma zwischen
der buddhistischen Schule von Kanchi und der singhalesischen Schule. Die
letztere etablierte sich schnell als die orthodoxe Form im ganzen Lande, erreichte
aber bis zur Mitte des 13. Jahrhunderts noch nicht den unteren Menam.

Ein tiefgreifenderes und dauerndes Ergebnis der Griindung der Mahavihara-
Sekte in Pagan war ein schrittweises Verringern des Mon-Einflusses und ein
entsprechendes Ausweiten des Einflusses der Singhalesen. Die Pali-Literatur
lebte stark auf; eine Reihe Werke tiber Grammatik, Metaphysik und Recht
wurden geschrieben. Das ilteste in Burma bekannte Gesetzbuch wurde etwa zu
dieser Zeit von einem Mon- Monch mit Namen Dhammavilasa
zusammengestellt33, wéahrend Chapata eine Reihe grammatischer und
methaphysischer Abhandlungen verfafite.

Pagans Fall

Narapatisithus Regierung war friedlich. Er tat viel fiir die Verbesserung der
Bewdsserungssysteme und verschonerte seine Hauptstadt mit Baudenkmalern.
34 Seine Herrschaft wurde bis Mergui im Stiden und im Osten bis zu den Schan-
Staaten anerkannt. Im Jahre 1254 folgte Konig Narathihapate auf den Thron. Er
war der letzte Konig aus Anawrahtas Dynastie, der wirkliche Macht in Pagan
ausiiben sollte. Ein Jahr vor seiner Thronbesteigung hatten die Mongolen
Yiinnan annektiert, und 1271 schickte der Gouverneur dieser Provinz eine
Abordnung nach Burma, die Tributzahlungen verlangte. Narathihapate weigerte
sich, die Gesandtschaft zu empfangen, und schickte sie nur mit einer
Freundschaftsbotschaft fiir Khubilai-Khan wieder zurtick. Daraufhin kam im
Jahre 1273 eine Gesandtschaft direkt von Khubilai-Khan in Pagan an. Sie brachte
einen Brief mit, in dem gefordert wurde, dafs eine Abordnung aus
Fiirstlichkeiten und Ministern nach Peking zu senden sei. Narathihapate liefs
unklugerweise die Gesandten sofort hinrichten. Als der Gouverneur von Yiinnan
diesen Vorfall an seine Regierung nach Peking meldete, bestand der Kaiser auf
Vergeltung, sobald sich eine giinstige Gelegenheit dafiir bieten werde. Er hatte es
nicht notig, viele Jahre zu warten.

1277 griffen die Burmesen Kaungai an, einen Vasallenstaat Khubilai-Khans am
Taping. Der Hauptling Kaungais wandte sich um Hilfe an China, die gewéhrt
wurde. Der Gouverneur von Tali sandte tatarische Truppen, welche die
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Burmesen in der Schlacht von Ngasaunggyan besiegten. Marco Polo hat {iiber
diese Schlacht einen lebendigen Bericht verfafst, der auf Angaben von
Augenzeugen beruht. Ein zweites Heer eroberte Kaungsin, wurde aber durch die
grofie Hitze und die Anwesenheit kleinerer Thai-Hauptlinge in dieser Gegend
daran gehindert, richtig in Burma einzudringen. Ein dritter Feldzug im Jahre
1283 war erfolgreicher. Wiederum wurde Kaungsin eingenommen, und die
tatarischen Truppen gingen das Irawadital hinab vor. Narathihapate gab Pagan
auf, nachdem er viele Pagoden zerstort hatte, um Festungsbaumaterial zu
gewinnen, und floh nach Bassein. Sofort begannen Verhandlungen mit dem Ziel,
Burma in ein chinesisches Protektorat umzuwandeln, doch im Jahr 1286 wurde
Narathihapate auf dem Wege zuriick nach Pagan in Prome von einem seiner
Sohne vergiftet. Im néchsten Jahr drang ein weiteres Heer bis Pagan vor; ein
anderer Sohn Narathihapates, Kyawswa, wurde als Marionettenherrscher auf
den Thron gesetzt; Pagan war Provinzhauptstadt geworden. Die Eroberung
Pagans durch die Mongolen war eine grofie und wahrscheinlich unnétige
Katastrophe. Den grofiten Teil der Schuld trifft dabei Narathihapate, einen
unbesonnenen, ehrgeizigen Autokraten, der sich in einer seiner Inschriften als
den Obersten Befehlshaber einer unermefilichen Armee von 36 Millionen Mann
schilderte, der tdglich dreihundert Currygerichte vertilgte und dreitausend
Konkubinen besafs. Es besteht aber kein Zweifel, daf$ die Schan, die gerade in
Oberburma eingedrungen waren, schon vor der mongolischen Invasion eine
Bedrohung darstellten. Sie waren es dann auch, die den Burmesen als Herren des
Kyaukse-Gebietes nachfolgten.

Der Fall Pagans hatte katastrophale Folgen. Im Irawadi-Delta herrschte tiberall
Anarchie. Obgleich es dufierst schwer ist, dem Gang der Ereignisse zu folgen,
schien sich das Land in drei Teile gespalten zu haben. Im Delta blieb ein Mon-
Staat unter der Herrschaft eines Abenteurers, der Wareru hief3, bestehen. Er hatte
sich 1281 in Martaban niedergelassen und wurde ab 1287 als Herr tiber
Niederburma anerkannt. Seiner Ermordung (1296) folgte ein langer Zeitraum der
Anarchie, der 1369 beendet war, als die Hauptstadt nach Pegu verlegt wurde.
Pegu blieb bis 1539 die Hauptstadt eines unabhidngigen Mon-Ko6nigreiches. In
Oberburma setzten die Nachfolger der Konige von Pagan das Schattenregiment
unter der Oberhoheit von Thai-Hauptlingen fort. Im Osten wurde die Stadt
Toungoo am Sittang im Jahre 1347 unter Koénig Thinhkaba die Hauptstadt eines
neuen burmesischen Staates.

Die Wiedervereinigung Burmas von Tabinshwehti bis Hsinbyushin

1531 wurde Tabinshwehti Herrscher von Toungoo; er vereinigte Burma in einer
Reihe siegreicher Feldziige. 1535 griff er erfolgreich das Irawadi-Delta an und
eroberte Bassein und Myaungmya. 1539 eroberte er Pegu und machte einen
erfolgreichen Vorstofs auf Prome. Der Tod Takayutpis, des letzten Konigs von
Pegu, und die Dienste portugiesischer Artilleristen halfen ihm groflartig, die
Mon unter seine Herrschaft zu bringen. 1541 nahm er Martaban und Moulmein
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und eroberte die Westkiiste der Halbinsel bis Tavoy. Nach fiinfmonatiger
Belagerung eroberte er im ndchsten Jahr Prome. Um 1544 war ganz
Zentralburma in seiner Hand, und er wurde in Pagan zum Ko6nig gekront. Seine
Hauptstadt blieb jedoch Pegu, und dort wurde er 1546 zum Herrscher ganz
Burmas geweiht. In seinen spéteren Jahren verfiel Tabinshwehti dem Trunk. 1551
wurde er von seinen Mon-Gardisten ermordet. Sein Schwager Bayinnaung, der
ihm in vielen seiner Feldziige zur Seite gestanden hatte, folgte ihm auf den
Thron. Bayinnaungs erste Aufgaben waren, sich der Herrschaft iiber die Mon
wieder zu versichern und aufriihrerische Mitglieder der koniglichen Familie zu
unterwerfen, die sich zu unabhidngigen Herrschern in Prome und Toungoo
gemacht hatten. Er stellte mit Hilfe des portugiesischen Abenteurers de Melo die
Ordnung bald wieder her und konnte 1555 Ava angreifen, das kapitulierte, noch
ehe ein Schufi gefallen war. Zwischen 1556 und 1559 unterwarf er die Thai-
Fiirstentiimer im Norden bis Modaung und Bhamo und im Osten bis Chiengmai
und Luang Prabang. So mufste nun auch Chiengmai, das so lange den Angriffen
Ayuthyas widerstanden hatte, endlich den Burmesen nachgeben, deren Vasall es
bis zum Ende des 18. Jahrhunderts blieb.

Auch die Schan-Staaten wurden von Bayinnaung zu abhdngigen Vasallen
gemacht. In den Jahren nach 1560 war er mit Siam in Feindseligkeiten verwickelt,
die 1569 durch die Einnahme Ayuthyas und die Gefangennahme seines neuen
Konigs, Mahinthara-Thirat, beendet wurde.

Als Bayinnaung 1581 mitten in den Vorbereitungen fiir einen Feldzug gegen
Arakan starb, war das Konigreich Burma auf dem Gipfel seiner Macht. Der
Konig herrschte von Pegu aus und regierte die Lander der Mon unmittelbar,
widhrend sich seine Oberhoheit iiber ganz Burma und die Schan-Staaten
erstreckte. Als sein wichtigstes Baudenkmal schuf er den Grofien Tempel von
Mahazedi (Mahacetiya), der in der Hauptstadt gebaut wurde und in dem im
Jahre 1576 eine Nachbildung der berithmten singhalesischen Buddhazahn-
Reliquie ihren Platz fand.

Alle Anstrengungen und Errungenschaften Tabinshwehtis und Bayinnaungs
waren jedoch kurzlebig. Bayinnaung folgte sein Sohn Nandabayin auf den
Thron; ein schwacher Herrscher, unfdhig, den wiederholten Angriffen der
Siamesen und Arakaner Einhalt zu gebieten. Seinem Tode im Jahre 1599 folgte
eine Zeit der Anarchie, die erst mit der Thronbesteigung seines Enkels
Anaukpetlun endete. Als Anaukpetlun 1605 an die Regierung kam, unterstanden
ihm nur Ava, Oberburma und einige der Schan-Staaten; die ersten
Regierungsjihre hatte er genug damit zu tun, den Rest des Landes
wiederzuerobern. Er nahm 1607 Prome und drei Jahre spadter Toungoo. 1613
wurde Syriam zurtickerobert und der Hof von Ava nach Pegu verlegt. Im
ndchsten Jahr stellte er seine Herrschaft in Tavoy wieder her. Wahrend der
Regierungszeit Anaukpetluns eroffneten Holldnder und Englénder mit Burma
Handelsbeziehungen. Holldndische Handelsniederlassungen wurden in Syriam,
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Ava und Pegu eingerichtet, wiahrend sich die British East India Company in
Syriam, Ava und Bhamo niederliefs.

1628 folgte Anaukpetlun sein Sohn Minredeippa auf den Thron und im
darauffolgenden Jahr sein Bruder Thalun. Thalun wurde zunichst in Pegu
gekront, aber ab 1635 - und das ist weitgehend auf die zunehmende
Verschlammung des Deltas des Pegu zuriickzuftihren - richtete er seine
Hauptstadt dann in Ava ein. Indem Thalun von der Kiiste weit ins Innere
Burmas zog, schnitt er sein Reich von dem auswadrtigen Handel und seinen
Verbindungen ab. Er ist deswegen in hohem Mafie fiir die Isolierung Burmas
verantwortlich, die bis auf den heutigen Tag Burma zu dem Land gemacht hat,
das von allen Ladndern Stidostasiens am wenigsten fremden Einfliissen
unterworfen ist. Immer noch gibt es keine Eisenbahn, die es mit Thailand oder
Malaysia verbindet, sondern nur Nebenwege, die diese Aufgabe erfiillen
miissen. Weiterhin hat die vollkommene Loslosung von den Mon-Landern
endgtiltig die Moglichkeit einer Verschmelzung der Mon mit den Burmesen
zerstort und die Volker des Deltas im Streben nach Eigenstandigkeit und in der
Auflehnung gegen die Zentralgewalt des Innern bestédrkt, die immer noch alle
Versuche vereitelt, wirkliche Einheit unter den Rassen Burmas zu erreichen, wie
die Ergebnisse der Politik U Nus jiingst wieder gezeigt haben, einer Politik, die
sich bemiihte, »durch Spaltung zu vermehren«. Gleichzeitig verringert der
geschilderte Zustand weitgehend Burmas wirtschaftliche Moglichkeiten.

Angriffe Chinas, Siams, Manipurs und der Mon erfolgten nach dem Tode
Thaluns, und es ging schnell mit der Toungoo-Dynastie zu Ende. Die Mon
besetzten die Ebene von Kyaukse und nahmen im Jahre 1752 Ava ein. Damit war
die Dynastie erledigt. Jedoch im nédchsten Jahr eroberte ein burmesischer
Hauptling mit Namen Alaungpaya Ava zurtick und liefs diesem Sieg eine ganze
Serie Eroberungen folgen - 1755 Prome und Dagon, das er in Rangun umtaufte,
1756 Syriam, 1757 Pegu, das er vollstindig zerstorte; 1758 setzte er eine Invasion
nach Manipur in Gang und eroberte dessen Hauptstadt Imphal. Tausende der
Einwohner Manipurs wurden deportiert; seit jenen Tagen waren die Astrologen
am burmesischen Hof Astrologen aus Manipur, und in der Armee bestand ein
besonderes Kavallerieregiment, die >Manipuris<. Alaungpaya starb 1760
wiahrend der Riickkehr von einer Belagerung Ayuthyas.

Alaungpaya hatte sich seine Hauptstadt in Shwebo eingerichtet, doch sein
jingerer Sohn Hsinbyushin (1763-1776) baute Ava wieder auf und zog mit
seinem Hof 1765 dorthin. Hsinbyushin hatte etwas von einem Gelehrten an sich;
er berief eine Anzahl Brahmanen aus Benares, die burmesischen Gelehrten bei
der Ubersetzung von Sanskrittexten, vornehmlich Gesetzessammlungen, halfen.
Die Jahre von 1764-1767 brachten den endgiiltigen Sieg tiber Siam. Im April 1767
wurde Ayuthya von den Burmesen erobert. Es wurde gepliindert und verbrannt.
Die burmesische Kunst unter den Dynastien der Toungoo und Alaungpaya
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Die burmesische Zivilisation der Toungoo- und frithen Alaungpaya-Dynastie
war, obgleich sie niemals den beriickenden Glanz der Kultur Pagans, noch
weniger den Angkors erreichte, trotz der vornehmlich militdrischen
Gebundenheit der burmesischen Herrscher nicht ohne Errungenschaften. Sehr
wenig von der Architektur dieser Periode hat sich erhalten. Das meiste wurde
wiahrend der unaufthoérlichen Biirgerkriege und der fremden Invasionen zerstort,
und die Burmesen waren nicht gerade besonders gute Bildhauer. Die Nachfolger
Tabinshwehtis in Ava, Amarapura und Mandalay waren fast alle den schonen
Kiinsten zugetan. Die Baukunst, die Malerei, Holzschnitzerei und Bildhauerei
blithten. Einige der Bronze- und Steinfiguren Buddhas aus dem 17. und 18.
Jahrhundert sind besonders bemerkenswert.

Die dltesten, uns erhalten gebliebenen Werke der burmesischen Literatur
gehoren dem spiten 15. Jahrhundert an. Es sind in der Hauptsache Gedichte, die
historische = Begebenheiten = schildern, Elogen tber Konige  oder
Lebenserzdhlungen Buddhas, aus den Jatakas abgeleitet. Man findet auch ein
paar Liebesgedichte und Naturschilderungen in Gedichtform. Die beiden
berithmtesten Schriftsteller dieser Zeit waren Thilawuntha, der neben der Poesie
eine Anzahl Werke {iiber historische und religicse Themen verfafite, und
Rarathara, ein Dichter der Mon, der zwei Versionen der Bhuridattajataka schuf.
Die triumphalen militdrischen Erfolge der Toungoo-Konige versorgten Dichter
wie Nawade und den Mon Binnya Dala mit Themen fiir ihre poetischen Werke.
Das erste burmesische Drama wurde im frithen 18. Jahrhundert von Padethayaza
geschrieben, der auch Werke mit groberen Themen verfafste.

Burma im 19. Jahrhundert

Konig Bodawpaya (1781-1819), ein Urgrofienkel Hsinbyushins, verlegte 1783
seine Hauptstadt nach Amarapura und baute dort viele wunderschone Tempel.
Sein Enkel Bagyidaw (1819-1837) kehrte nach Ava zuriick. Das frithe 19.
Jahrhundert war durch fortgesetzte Feindseligkeiten gegen Siam gekennzeichnet.
Das Konigreich Arakan wurde von den Burmesen annektiert. Der letzte Konig
der Mrohaung- oder Mrauk-u-Dynastie, Thamada, dankte im Jahre 1785 ab, und
das Land blieb in den Hinden der Burmesen, bis es von den Briten im Jahre 1826
besetzt wurde. Die Invasion des Brahmaputratales durch Kénig Bagyidaw fiihrte
zum Ersten Anglo-Burmesischen Krieg. Im Vertrag von 1826, der diesen Krieg
beendete, trat Burma nicht nur Arakan, sondern auch die Assam- und die
Tenasserimkiiste an die Briten ab. Der Zweite Anglo-Burmesische Krieg
(1852/53) fithrte zur Annexion Pegus, dessen erster British Commissioner Arthur
Phayre war, der Autor der bahnbrechenden Geschichte Burmas34 und aufserdem
einer der fahigsten und geachtetsten Kolonialbeamten des 19. Jahrhunderts. Der
Dritte Anglo-Burmesische Krieg (1885/86) endete mit der Annexion ganz
Oberburmas, der Schan-Staaten und des Berglandes von Chin durch die Briten.
Die britisch-indische Provinz Burma wurde so geschaffen.

8. Die Khmer von Chen-la und der Aufstieg Angkors
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Chen-la

Seite an Seite mit Funan wuchs im Becken des mittleren Mekong, dem heutigen
stidostlichen Teil von Laos, der Staat Chen-la heran. Zuerst wird er im
»>Geschichtswerk der Sui< erwdhnt und als ehemaliger Vasallenstaat Funans
beschrieben, der im Stidwesten Lin-yis liegt. Sein Mittelpunkt mufd das Bassak-
Gebiet in der Néahe der zukiinftigen Lage Vat Phus gewesen sein. Sein Griinder
war Srutavarman, »die Wurzel des Geschlechts und der Befreier der
Eingeborenen von den Ketten der Tribute«. Eine Stele aus dem 10. Jahrhundert,
in Baksei Chamkrong gefunden, schreibt Chen-la eine &dhnlich legenddre
Herkunft zu wie Funan. Nach dieser Legende heiratete ein asketischer
Einsiedler, Kambu, eine apsara, eine himmlische Nymphe, die Mera hiefs und ihm
von Siva geschenkt war. Kambu wurde so der Urahn der Kénige Kambujas
(Kambodscha). Die beiden grofien Geschlechter oder koniglichen Dynastien der
indischen Epen waren das lunare Geschlecht oder Somavarh$a, das seinen
Namen von der Erdgottin Soma herleitete, dessen vornehmster Vertreter
Krishna, eine Verkodrperung Vishnus, war, und das solare Geschlecht oder
Saryavari$a, das seinen Namen von dem vedischen Sonnengott Stirya herleitete
und Rdma, eine andere Verkorperung Vishnus, zu seinem Hauptvertreter hatte.
In Funan war die konigliche Dynastie lunaren Geschlechts und entstammte der
Vereinigung eines Brahmanen mit einer eingeborenen Konigin, die mit der
Tochter Somas identifiziert wurde und die man als wniigardja oder
Schlangenkonigin darstellte. Die herrschende Dynastie Kambujas wurde fiir
solaren Geschlechtes gehalten.

Sratavarman folgte Sreshthavarman auf den Thron, der die erste Hauptstadt
Chen-las in Sreshthapura griindete, die verschiedentlich in der Gegend
Champassaks und bei dem heutigen Stung Treng ausfindig gemacht worden
war. Um die Mitte des 6. Jahrhunderts heiratete ein Mitglied der koniglichen
Familie Funans, Bhavavarman, eine Prinzessin Chen-las, Kambujara-jalakshmi,
und vereinigte so, nach der Inschrift von Baksei Chamkrong, die solare Dynastie
Kambus mit der lunaren der Konige Funans. Von Bhavavarman wird auch als
dem Enkel des sarvabhauma oder universellen Herrschers berichtet, der
wahrscheinlich der Koénig Funans, Rudravarman35, war. Funan befand sich
schon zu dieser Zeit im Niedergang. Seine wirtschaftliche Bliite war durch
katastrophale Uberschwemmungen untergraben, und sein illegitimer Herrscher
Rudravarman behauptete nur noch eine recht unsichere Macht. Aus dieser
Situation zogen Bhavavarman und sein Bruder Sitrasena ihren Vorteil, griffen
Funan von Norden an und eroberten es. Als Ergebnis dieser Eroberung entstand
der Staat der Khmer. Die von Bhavavarman eroberten Gebiete dehnten sich
wahrscheinlich ganz bis nach Kratié am Mekong, Buriram zwischen den Mun-
und den Dangrek-Bergen und Mongkolborei im Westen des Tonle Sap oder
Groflen Sees aus. Daher war Bhavavarmans Eroberung eine dieser stidwérts
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gerichteten Expansionen in Richtung auf die reichen Schwemmlandebenen der
Flufsdeltas, die so charakteristisch fiir die Volker Indochinas sind.

Die >Geschichte der Sui« gibt an, dafs sich in der Ndhe der Hauptstadt Chen-las
ein Berg, Ling-kia-po- p’o (Lingaparvata), befand, auf dessen Gipfel ein von
tausend Soldaten bewachter Tempel stand, der dem Gotte I’o-to-li geweiht war.
Ihm brachte der Konig in einer Nacht in jedem Jahre ein Menschenopfer dar. Es
handelte sich wahrscheinlich um Bhadres$vara, die in Vat Phu verehrte Gottheit.
BhadreSvara war auch der Name des linga, das im 4. Jahrhundert durch den
Cham-Konig Bhadravarman in Mi-son aufgerichtet wurde. Der Kult des
Bhadresvara in Sreshthapura war auch, wie der Sanskritname Lingaparvata
vermuten ldfst, ein linga-Kult, und der Name des Berges bei Kap Varella, vo die
Cham ein Steinlinga verehrten, lautete auch Lingaparvata. Das erscheint
deswegen wahrscheinlich, weil die Cham die Khmer in die indische Religion
und besonders in ihren Bhadre$vara- Kult einfiihrten. Das Bassak-Gebiet war
wahrscheinlich wenigstens bis zum Ende des 5. Jahrhunderts unter der
Herrschaft der Cham. In Champassak ist eine Inschrift im Namen des Konigs
Devanika gefunden worden, der der gleiche Konig Champas gewesen sein
konnte, den die Chinesen Fan Chen-ch’eng (etwa 455-472) nannten. Die erste im
Gebiet von Bassak erscheinende Khmer-Inschrift gehort in das frithe 7.
Jahrhundert. Anders als die friihesten funanesischen und Cham-Inschriften, die
fast alle in Sanskrit geschrieben sind, bedienen sich die Inschriften Chen-las von
Anfang an der Khmersprache.

Bhavavarman folgte ungefdhr im Jahre 600 Sitrasena, der den koniglichen
Namen Mahendravarman annahm. Mahendravarman hinterliefs eine Anzahl
Inschriften, die tiber die Errichtung von lingas und $ivaitischen Bildnissen
berichten, um »der Eroberung des ganzen Landes« zu gedenken. Eine dieser
Inschriften, die aus dem Ak Yom (6097?), ist von besonderem Interesse, nicht nur,
welil sie die fritheste bekannte Inschrift in Khmer ist, sondern auch weil sie uns
das erste Beispiel des Gebrauches arabischer Ziffern in Kambodscha liefert.
Mahendravarman schickte, um die Freundschaft zwischen den beiden Lindern
zu sichern, eine Gesandtschaft nach Champa und sorgte fiir eine Heirat seiner
Tochter Sarvani mit einem Cham-Fiirsten, der Jagadharma hief3. Das Kind dieser
Ehe, Prinz Prakasadharma, wurde Koénig Vikrantavarman von Champa (653 -
etwa 679). Mahendravarman folgte ungefdhr 616 sein Sohn Isanavarman, dessen
Hauptstadt in ISanapura war, wahrscheinlich Sambor Prei Kuk im Norden
Kompong Thoms. Dies muf eine wichtige Stadt gewesen sein, denn es heifst bei
einem chinesischen Schriftsteller, dafs I-che-na (ISana) iiber zwanzigtausend
Familien umfafite. [Sanavarman hinterliefs Inschriften in Sambor Prei Kuk und
auch in Kompong Cham, Prei Veng, Kandal und Takeéo. 616/17 und 623-628
schickte er Gesandtschaften nach China und regierte wahrscheinlich bis etwa
635. Der chinesische Pilger Hstian-chuang nannte das Konigreich der Khmer im
7. Jahrhundert ISanapura und gab an, dafy es das Gebiet zwischen Dvaravati im
unteren Becken des Menam und Mahachampa (Champa) einnahm. Folglich tibte
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ISanavarman wahrscheinlich die Herrschaft tiber den grofiten Teil des modernen
Kambodscha aus, den &ufiersten Nordwesten vielleicht ausgenommen.
ISanavarman folgte Bhavavarman II., ein sehr schattenhafter Herrscher, der
wahrscheinlich ein Usurpator war.

Der nédchste Herrscher Chen-las, Jayavarman 1., war vielleicht Bhavavarmans
Sohn. Er erlangte die Macht tiber fast den ganzen stidlichen Teil Indochinas. Man
weifs nicht, wo sich seine Hauptstadt befand, doch es konnte Roluos im Stidosten
Angkors gewesen sein. Keine seiner vielen Inschriften stammt aus dem Gebiet
um ISanapura. Eine Inschrift aus Vat Phu gibt an, dafs er die Kavallerie einfiihrte
und eine Methode, Elefantenangriffen zu begegnen, erfand. Er war auch ein
getibter Musiker und Tanzer. In den ersten Jahren seiner Regierung eroberte er
grofie Teile von Zentrallaos, und zwischen 650 und 656, sagen chinesische
Quellen, waren verschiedene kleinere Staaten, die noch unter der Regierung
ISanavarmans Gesandtschaften schickten, Vasallen Chen-las.

Die meisten dieser friihen Kénige Chen-las scheinen Sivaiten gewesen zu sein,
doch gab es zu der Zeit in Kambodscha alle hinduistischen Hauptsekten, die
Sivaitische Sekte der Pasupata und die Vishnuitische der Pancaratna
eingeschlossen, sowie den merkwiirdigen Harihara-Kult, in dem die Attribute
Vishnus und Sivas vereint waren. Auch Sarya, der vedische Sonnengott, wurde
bis zum Ende der Pra-Angkor-Periode verehrt; auch weibliche Gottheiten
wurden verehrt wie Umi, ein Ausdruck fiir die sakti oder Gattin Sivas.
Verschiedene Statuen Suryas aus dem 6. und 7. Jahrhundert sind im Museum
von Saigon zu sehen. Sie sind die einzigen Khmerstatuen jener Periode, die eine
Tunika tragen, was vermuten ldfst, dafd der Kult einen nérdlichen Ursprung hat.
Ein Sarya, in Phnom Ba The gefunden, trdgt eine Mitra und hat einen
Heiligenschein; in seinen erhobenen Handen hilt er eine Lotusknospe. Der Kult
Saryas verdankt seine Bedeutung in Chen-la wahrscheinlich der vermuteten
Abstammung der Konige von dem Saryavariéa- oder solaren Geschlecht. Die
Harihara-Statuen Kambodschas sind fritheren Datums als irgendwelche bis jetzt
bekanntgewordene aus Indien. Eine der schonsten ist die Harihara-Statue aus
Prasat Andet aus dem spiten 7. Jahrhundert. Sie steht jetzt im Nationalmuseum
von Phnom Penh. Die grofien indischen Epen waren bekannt und bildeten die
Grundlage von literarischen Kulten der Khmer. Der Buddhismus schien wenig in
Gunst gewesen zu sein und wurde tatsdchlich, I-tsing zufolge, gegen Ende des 7.
Jahrhunderts verfolgt. Doch lobt eine Inschrift in Sambor Prei Kuk die mucalindo,
die naga (Schlange), die Buddha Zuflucht gewdhrte, als er von einem
Wirbelsturm tiberfallen wurde.

Die >Geschichte der Sui< vermittelt uns viele Einzelheiten aus dem Hofleben
und dem Leben der Bevolkerung Chen-las. Sie tibermittelt uns solche Ansichten
wie die tiberlieferte Meinung, daf8 die linke Hand unrein war, den Brauch, die
Zihne mit Pappelholzstiickchen zu reinigen, und den Gebrauch von Zucker,
Butter, Dickmilch, Reis und Hirse, um kleine Kuchen herzustellen. Die Khmer
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scheinen an einer mutterrechtlichen Ordnung festgehalten zu haben, wie sie in
Indonesien und Indochina zu jener Zeit weitverbreitet war.

Die Kunst Chen-las ist von besonderem Interesse, denn sie bezeichnet die
Anfénge eines langen Prozesses kiinstlerischer Entwicklung unter den Khmer,
die in die groflartigen Leistungen Angkors gipfeln sollten. In ihrer frithesten
Periode ldfit sie prononcierten funanesischen Einfluff erkennen. Die in
Kotschinchina gefundenen hinduistischen Skulpturen und einige der &ltesten
Buddhafiguren aus dem spiten 6. Jahrhundert zeigen diesen Einflufs deutlich.
Viele von ihnen stammen aus Angkor Borei bei Phnom Da. Die erste grofde
architektonische Leistung der Khmer war Sambor Prei Kuk, doch sind die
dltesten ihrer Bauwerke, die sich erhalten haben, der Turm von Preah Theat
Touch (Kompong Cham) und das Asram Maha Rosei (Takéo); beide gehotren ins
7. Jahrhundert. In Sambor standen die beiden Hauptgebdudegruppen
urspriinglich inmitten einer grofien Stadt, deren Wille und Graben noch sichtbar
sind. Die Bauten bestehen aus verputzten Ziegeln und sind reich mit behauenen
Gesimsen und runden Sandsteinsdulen verziert. Der Gebrauch von Ziegelsteinen
als dem Hauptbaumaterial, unter Verwendung von Naturstein nur fiir Gesimse,
Fensterrahmen und S&ulen, blieb fiir die gesamte Pra- Angkor-Kunst der Khmer
charakteristisch. Ein portser weicher roter Granit, Bienhoagranit genannt, wurde
im allgemeinen fiir Fundamente und gelegentlich auch fiir ganze Bauwerke
benutzt, doch immer wenn Bauschmuck durch plastische Bearbeitung von
Natursteinen ausgefiihrt wurde, benutzte man einen feinkérnigen Sandstein, der
hauptsdchlich am Kulen- Berg gefunden wurde. Anfangs waren nur Gesimse,
Sdulen und dergleichen aus diesem Sandstein gefertigt, aber schliefdlich hat man
aus ihm ganze Tempel gebaut. Die Verzierung der Tiiren war von Anfang an ein
extrem wichtiges Merkmal der Khmer-Architektur. Die meisten der friihesten
Sakralbauten bestanden aus einer einfachen Halle mit einer richtigen Tir an
einer Seite und gleichartigen Scheintiiren in den anderen drei. Zum Zierat
gehorten makaras, Blumen und Girlanden sowie ovale Medaillons mit
Abbildungen Indras oder berittenen Gestalten. Die ersten Basreliefs erscheinen in
Sambor Prei Kuk, doch waren sie im Grunde genommen kein Merkmal der
Chen-la-Architektur, denn man trifft sie erst betrdchtlich spater in Angkor an.

Wihrend des spdten 7. und des 8. Jahrhunderts blieb die Architektur im
wesentlichen die gleiche wie in der Sambor-Periode, nur die Dekoration wurde
tippiger.

Die Plastiken der Periode lassen auffallenden indischen Einflufs erkennen und
waren fast ganz auf Abbildungen Hariharas, Vishnus und weiblicher Gottheiten
mit zylinderférmigen Frisuren beschrankt. Die Hariharas bestehen aus Sandstein
und sind ungewohnlicherweise nicht mit Juwelen verziert. Alle Pra- Angkor-
Statuen teilen die Eigentiimlichkeit, einen >Sttitzbogen« zu haben.

Die Teilung Chen-las
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Jayavarman I. starb ohne direkten ménnlichen Erben. Das mag einer der Griinde
fir die wadhrend des 8. Jahrhunderts in Kambodscha herrschende Anarchie
gewesen sein. Eine Inschrift aus dem Jahre 713 berichtet uns von einer Dame
Jayadevi, die in der Gegend um Angkor herrschte, und bezieht sich auf das
»Ungliick der Zeitldufte«. Jayadevi war wahrscheinlich die Witwe Jayavarmans
I, aber es ist auf keinen Fall sicher, daf3 sie {iber ein so grofies Gebiet wie ihr
Gatte herrschte. Die >beschichte der T’ang« berichtet, dafs bald nach 706 das Reich
in zwei Teile geteilt wurde; den einen nannte man Chen-la des Festlandes, den
anderen Chen-la des Meeres. Man hort von Chen- la des Festlandes zuerst im
Jahre 717, als es eine Gesandtschaft nach China schickte, und wiederum 722, als
es seine Unterstiitzung einem ortlichen annamitischen Hauptling lieh, der sich
gegen die chinesische Herrschaft erhoben hatte. Chen-la des Meeres scheint in
eine Anzahl sich bekriegender Fiirstentiimer unterteilt worden zu sein, von
denen das wichtigste Sambhupura (Sambor) war, von Puskaraksha im Jahre 716
gegriindet. Chen-la des Festlandes lag am mittleren Mekong im Norden der
Dangrek-Berge, wahrend Chen-la des Meeres das Mekong-Delta und den
grofiten Teil des heutigen Kambodscha umschlofs. Es scheint, dafi, ungeachtet
seiner Zersplitterung, die Nachfolger Jayavarmans I. wenigstens die nominelle
Kontrolle dartiber behielten, denn man spricht in spateren Inschriften von ihnen
als adhirgjas oder Oberste Konige. Die zwei fiihrenden, nach der Macht
strebenden Dynastien waren die alte lunare Dynastie Aninditapuras und die
neue solare Dynastie Sambhupuras. Aninditapura oder Baladityapura, von dem
die Chinesen als P’o-lo-t"i-po sprechen, scheint unter ISanavarmans I. Regierung
erobert worden zu sein, und seitdem war es ein von der Familie Baladitya
regierter Vasall Chen-las gewesen. Der spateren Inschrift von Pre Rup konnen
wir entnehmen, daf$ eine Nichte Baladityas muiitterlicherseits einen Brahmanen,
Viévaruipa, heiratete und einem Sohn, Nripatindravarman, das Leben schenkte,
der als unabhidngiger Konig in Baladityapura mit der Hauptstadt in Angkor
Borei und einem Zugang zur See in Oc Eo regiert zu haben scheint. Die
Sambhupura-Dynastie hatte wahrscheinlich ihre Hauptstadt in der Nahe des
heutigen Sambor und Krati¢, aber ihre Urspriinge sind hochst dunkel. Gegen
Ende des 8. Jahrhunderts gab es im Chen-la des Meeres wenigstens fiinf
Konigreiche, und man hat nachgewiesen, daf die Sailendra Javas und die
Herrscher Sri Vijayas ungefihr zu jener Zeit in Chen-la eindrangen,
wahrscheinlich um die Schwéache und Unordnung im Lande fiir ihre Zwecke
auszunutzen.

Diese Invasionen mogen zu der bemerkenswerten Bliite des Mahayana-
Buddhismus in Kambodscha am Ende des 8. Jahrhunderts beigetragen haben. Sri
Vijaya und das Reich der Sailendra in Java waren gliihende Anhinger des
Buddhismus; diese Jahre waren gleichzeitig die Periode des Aufstiegs der Pala-
Dynastie in Indien und der Zeitpunkt, an dem die Universitdt von Nalanda den
Hohepunkt ihrer Bedeutung erreicht hatte. Die Verehrung Avalokite$varas oder
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Lokesvaras, von dem ein 791 datiertes Standbild aus Prasat Ta Keam existiert,
war in Chen-la der vorherrschende Kult.
Jayavarman II. und die Griindung der Monarchie von Angkor

Einer der letzten Herrscher Chen-las wurde von den Javanern hingerichtet. Dann
kam ungefdhr im Jahre 800 Jayavarman II., dessen Verbindungen zu den alten
Dynastien von Pra-Angkor-Kambodscha unbekannt sind36, aus Java, um in
Indrapura zu regieren. Eine Inschrift aus dem 10. Jahrhundert stellt fest, dafd er
sich »wie eine neue Bliite entfaltete, ein grofier Lotus ohne Stiel«. Er hinterliefs
keine bekannten Inschriften, was in Kambodschas Geschichte ungewohnlich ist
und das Aufspiiren der Ereignisse seiner Regierungszeit erschwert. Wir erfahren
auch aus der chinesischen Geschichtsschreibung nichts dartiiber. Jedoch die Stele
von Sdok Kak Thom aus dem 11. Jahrhundert sagt uns, daf8 er aus Java kam, und
es ist wahrscheinlich, dafi er dort wahrend der Thronfolgewirren in Chen-la
Zuflucht gesucht hatte. Er fand sein Land im Zustand der Anarchie und
anscheinend ohne Konig vor. Zuerst richtete er sich in Indrapura ein. Indrapura
lag wahrscheinlich in der Provinz Thbong Khmum, im Osten Kompong Chams,
vielleicht in Banteay Prei Nokor, dessen Name darauf hinweist, daf} es einstmals
der Standort einer Hauptstadt war, und das einige Monumente aus dem 9.
Jahrhundert besitzt. Zu seinem Obersten Berater wihlte er einen Brahmanen,
Sivakaivalya, der der erste Priester (purohita) des neuen Kultes des devardja oder
Gottkonigs wurde und dessen Nachfolger diese Stellung tiber zwei Jahrhunderte
lang behielten.

Zu Beginn seiner Regierung muf$ Jayavarman II. gezwungen gewesen sein,
sich den grofiten Teil seines Reiches zuriickzuerobern. Das hilft uns, den
haufigen Wechsel seiner Hauptstadt zu erkldren, der wahrscheinlich von
militdrischen Operationen begleitet war. Wir erfahren, dafi der Konig »seine
fithrenden Offiziere entsandte, um all seine Linder zu befrieden«. Er zog erst
nach Kuti im Norden des Tonle Sap und dann nach Hariharalaya im Stidwesten
Angkors, das sich durch die Tempel der Roluos-Gruppe auszeichnet. Von da
ging er nach Amarendrapura, dessen prézise Lage nicht bekannt ist, und nach
Mahendraparvata (Phnom Kulen). Nach Mahendraparvata berief er den
Brahmanen Hiranyadama, um zwei wichtige Rituale zu vollziehen. Das erste
davon sollte ihn formell aus der javanischen Oberhoheit entlassen und ihn zum
Chakravartin oder Weltherrscher einsetzen; das zweite, das auf tantrischen Texten
beruhte, sollte den devaraja-Kult begriinden, der auf der Verehrung eines
tibernatiirlichen linga aufgebaut war. Die Rituale dieses Kultes waren den
Brahmanen Sivakaivalya gelehrt worden, und ihm allein und seinen Nachfolgern
war es gestattet, sie zu vollziehen. Wie in anderen indisierten Staaten
Stidostasiens glaubte man, dafy das innerste Wesen des Konigtums in dem linga
existiere, von dem man annahm, daf man es von Siva durch die Vermittlerrolle
eines Brahmanen erlangt habe. Dieses linga hatte seinen Platz auf einem heiligen
Berg, der entweder ein kiinstlicher oder nattirlicher Berg war, in der Mitte der
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koniglichen Stadt - und daher an der Achse der Welt. Wie lange Jayavarman II.
in Phnom Kulen blieb, ist nicht bekannt, doch kehrte er gegen Ende seiner
Regierung nach Hariharalaya zurtick, wo er im Jahre 850 starb.

Jayavarmans II. Leistungen waren zweifacher Natur. Obgleich er
wahrscheinlich die direkte Herrschaft nur in dem Gebiet um den Tonle Sap
austibte, richtete er seine Hauptstadt an dem Ort ein, an dem Angkor erbaut
werden sollte, und begann den Prozefs der Befriedung und Einigung, der in der
Bildung des Khmer-Reiches von Angkor gipfelte. Er erkannte die Bedeutung des
Gebietes von Angkor, das Reis in Uberfluf3 produzierte, fischreiche Seen besafs
und hervorragend zwischen Mekong und Menam gelegen war. Er begriindete
auch eine Staatsreligion, die sich, ungeachtet der unterschiedlichen Religionen
vieler spaterer Khmer-Herrscher, durch mehrere Jahrhunderte erhielt und auf
der der Zusammenhalt und die Autoritit der Khmer-Monarchie beruhte. So
driickte eine spdtere Inschrift es aus: »Er setzte sich auf die Lowen, die seinen
Thron schmtickten, er legte seine Herrschaft Kénigen auf, er residierte auf dem
Gipfel des Mahendra-Berges - und trotz alledem, in ihm war kein Stolz.«

Die Kunst der Regierungszeit Jayavarmans II. war eine Ubergangskunst. Die
vergleichsweise gut erhaltenen Tempel von Phnom Kulen lassen das klar
erkennen. Die Sdulen zum Beispiel sind manchmal achteckig und manchmal
viereckig, doch niemals rund.37 Die runde Sdule ist ein charakteristisches
Merkmal der Pra-Angkor-Architektur gewesen, und die achteckige Sadule fand
weitgehend in den Tempeln der klassischen Periode Verwendung. Auch ein
starker Cham-EinfluffS und Spuren javanischen Einflusses sind in der Kunst
Kulens zu beobachten.

Der Brauch, ihren Herrschern posthume Namen zu verleihen, war nattirlich
nicht auf die Khmer beschrankt, aber er gewann in Kambodscha, wie wir sehen
werden, ungewohnliche Bedeutung, und er bildete dort innerhalb eines sehr
komplizierten koniglichen Beisetzungskultes einen Bestandteil, der auf der Idee
von der koniglichen Vergottlichung beruhte. Jayavarmans II. posthumer Name
lautete Paramesvara, und es ist dies das erste Beispiel eines einem Khmer-
Herrscher gegebenen Gottesnamens. Sein Sohn und Nachfolger Jayavardhana,
der als Jayavarman III. in Hariharalaya regierte, erhielt den posthumen Namen
Vishnuloka und war offensichtlich ein Vishnuitischer Herrscher.

Von Indravarman I. bis Jayavarman V.

Jayavarman III. starb 877 wahrscheinlich auf der Jagd. Ihm folgte Indravarman,
der anscheinend nicht mit seinen Vorgingern verwandt war und seinen
Anspruch auf den Thron aus seiner Abstammung nach der miitterlichen Linie
herleitete.38 Er herrschte tiber ein Gebiet, grofier als das heutige Kambodscha,
und seine Herrschaft wurde vom dufersten Siiden, dort wo Chen-la des Meeres
gelegen hatte, bis in den Nordwesten von Ubon auf dem Plateau von K’orat
anerkannt. Er war fiir den Bau eines grofien kiinstlichen Sees, des Indrataka, im
Norden der Hauptstadt verantwortlich. Dieser See diente zum Teil rituellen
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Zwecken, zum anderen Teil hatte er Wasser in dieses ausgedorrte und sandige
Gebiet zu schaffen. Aus diesem Reservoir flossen Kanidle die natiirlichen
Abhdnge hinab zu den Reisfeldern, die die Stadt mit Wasser versorgten und sie
mit den Seen verbanden. 881 erbaute Indravarman den Bakong als seinen
Tempelberg, und hier richtete er das konigliche linga Indre$vara auf (Indra [-
varman]|, und -i$vara [Siva]). Der Bakong ist architektonisch von grofsem
Interesse. Er ist der bedeutendste Tempel der Roluos-Gruppe und der erste, der
aus Stein gebaut worden ist. Da er auf ebenem Grund gebaut war, war es notig,
einen kiinstlichen Hiigel zu schaffen. Das geschah durch eine Reihe sich
verjingender Terrassen, ein Merkmal, das in der Khmer-Architektur beinahe
tiberall zu beobachten ist. Der Bakong ist auch der erste Tempel, in dem die naga-
Balustrade angetroffen wird, die ein so hdufiges Element an den spiteren Bauten
Angkors werden sollte, dafd es schon bald quélend erscheint. Der Einflufd Javas
kann noch klar erkannt werden, und es besteht starke Ahnlichkeit zwischen dem
Bakong und Borobudur, sowohl in der Anlage als auch im schmiickenden Detail,
obgleich der eine $ivaitisch und der andere sogar buddhistisch war. Der Bakong
und die anderen Tempel der Roluos-Gruppe fiihrten zwei weitere Neuerungen
ein - die steinerne gopura oder Eingangspavillon und die seitlichen >Btichereienc.
Uberdies war der Bakong, obgleich er nicht der erste Tempelberg der Khmer
war, viel grofier als irgend etwas, das man vorher gebaut hatte.

Indravarmans I. frithestes Heiligtum war Preah Ko0.39 879 zum Gedenken
Jayavarmans II. und des Konigs eigener Ahnen erbaut, hat dieser Tempel seinen
Namen der Kunst dieser Periode verliehen. Die Preah Ko-Periode war in der
Skulptur bemerkenswert, bei der die Kinstler der Khmer zum erstenmal
Plastiken freistehend und en ronde bosse arbeiteten und Bewegung hineinlegten.
Am Bakong erschienen auch zum erstenmal echte Reliefs. Duvarapalas oder
ménnliche Tempelwdchter erschienen als devas oder asuras (Gotter oder
Damonen), und weibliche devatis und apsaras (Gottinnen und
Himmelstdnzerinnen) waren in Nischen ausgehauen. Diese Figuren ersetzten die
Miniaturdarstellungen der Bauten, die man in den Zwischenrdumen der Pfeiler
fritherer Tempel finden konnte. Die niedrigen zylinderférmigen Tiaren der
frithen Periode wurden durch juwelengeschmiickte Diademe und zylindrische
oder konische Chignons ersetzt. Die Gestalten waren reich mit Juwelen
geschmiickt und ihre Kleidung plissiert. Die Lowen safien und waren grofser und
naturalistischer als die Lowen Sambor Prei Kuks, die auffallend wie Pudel
aussehen und manchmal geradezu unter dem Namen Pudellswen bekannt sind.

Indravarmans Lehrer und oberster Berater war Sivasoma, der ein Schiiler des
groflen Sankaracarya gewesen sein konnte, dem Erneuerer des orthodoxen
Brahmanismus in Indien. Fast alle Inschriften und Stiftungen aus Indravarmans
Regierungszeit waren Sivaitisch. Die Inschrift von Ban Bung Ké bei Ubon (886)
ist jedoch interessant, weil sie nicht nur erkennen ldfst, daS die Macht der Khmer
sich in das Mun- Tal ausgedehnt hatte, sondern auch Buddha unter dem Namen
Trilokyanatha anruft. In dieser Periode trifft man auch auf starke Anzeichen von
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Ahnenverehrung. Die sechs Tempel Preah Kos zum Beispiel beherbergen
Standbilder von Indravarmans Vorgangern und Ahnen, die unter dem ersten
Teil ihres Namens mit der Nachsilbe - esvara oder -devi verehrt wurden.

Indravarman starb 889 in Hariharalaya. Ihm folgte sein Sohn Yasovarman I.,
der tiber seine Mutter Indradevi seine Abkunft von den alten koniglichen
Familien von Vyadhapura (Funan), Sambhupura und Aninditapura geltend
machte. Yasovarman griindete nach den Inschriften von Sdok Kak Thom eine
neue Hauptstadt in Yasodharapura, dem Ort, an den er das geheiligte linga aus
Hariharalaya brachte. Dieser Ort lag in der Nachbarschaft Phnom Bakhengs und
war mit Hariharalaya durch einen Damm verbunden. Im Bereich der Stadt
errichtete er tiber achthundert Springbrunnen. Im Nordosten legte Yasovarman
noch einen kiinstlichen See an, den Yasodharataka oder Ostlichen Baray (Wort
aus der Khmersprache: kiinstlicher See), der durch den Siem Reap-Fluf$ gespeist
wurde. Zu Beginn seiner Regierung baute er auch Lolei, den letzten Tempel der
Roluos-Gruppe. Lolei steht in der Mitte des Indrataka und besitzt vier Tiirme,
die den Ahnen des Kénigs gewidmet sind.

Obgleich Yasovarman I. ein glithender Anhinger des Sivaismus war, tolerierte
er in seinem Reich alle Religionen und baute fiir die verschiedenen Sekten, die
Anhédnger Sivas, Vishnus und Buddhas, eine Reihe Kloster. Wenn diese
Klosterbauten, da sie wahrscheinlich alle aus Holz bestanden, auch
verschwunden sind, haben sich ihre Stiftungsurkunden doch erhalten.
Yasovarman scheint in der Tat einer der fleifSigsten Bauherren gewesen zu sein.
Die Inschriften besagen, dafs er hundert Kloster gegriindet habe, und er war als
»Bewahrer der Kloster« bekannt. Diese Kloster, die als Yasodharasramas bekannt
waren, hatten jedes einen Pavillon, in dem sich der Konig aufhalten konnte,
wenn er ihnen einen Besuch abstattete. Zwolf seiner Inschriften, alle auf Stelen
und mehr oder weniger identisch, auf Sanskrit in zwei Schriften geschrieben -
eine nagari, die andere Khmer (Pallava) - und jetzt gewohnlich digraphisch
genannt, sind in einem weiten Raum gefunden worden, der sich von Nieder-
Laos bis an die Kiiste des Golfes von Siam erstreckt. Es mag sein, dafs
Yasovarman das Reich der Khmer besonders im Westen betréchtlich vergrofierte.
Das geschah weitgehend durch friedliche Mafinahmen, obgleich er gegen
Champa einen Feldzug gefiihrt zu haben scheint. Die Inschrift von Baksei
Chamkrong (947) sagt, daf3 er tiber ein Land herrschte, das sich von Siiksma-
Kamrata (Thaton oder Ramanyadesa) bis an das Meer und von China bis
Champa erstreckte.

Die Kunst der Regierungszeit Yasovarmans wird nach dem Tempel, den er in
Phnom Bakheng baute, benannt. Der Bakheng selber hat wie der Bakong ftinf
Terrassen, wird aber von funf fiinffach angeordneten Tiirmen
(Quincunxanordnung) tiberragt. Diese bauliche Anordnung ruft die fiinf Gipfel
des Meru-Berges in die Erinnerung zurtick. Bakheng ist das erste Baudenkmal
der Khmer, welches ganz aus Sandstein erbaut ist. Auch an verwickelten
Symbolismen ist es reich und nach einem ausgesprochen kosmologischen Plan
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gebaut, so dafd es sowohl eine Karte des Himmels und der Erde als auch ein
steinerner Kalender ist. Wahrend seiner kurzen Regierung (889 - vor 910) war
Yasovarman auch fiir den Bau zweier weiterer bedeutender Heiligtiimer
verantwortlich, die auf Anhohen in der Nidhe von Angkor Prasat, Phnom Krom
und Prasat Phnom Bok errichtet waren, und fiir Preah Vihear, einen $ivaitischen
Tempel, der auf einer alleinstehenden Felsnase der Dangrek-Berge in kiihnster
Lage gebaut ist. Dieser Tempel setzt sich aus aufeinanderfolgenden Hofen
zusammen, die durch Damme verbunden sind. Preah Vihear ist vor kurzem der
Grund fir einen heftigen Streit zwischen den Regierungen Kambodschas und
Thailands gewesen, die beide behaupten, dafi er innerhalb ihrer Grenzen liege.
Die Plastiken dieser Periode zeichnen sich durch ihren auf den Beschauer
gerichteten extrem frommen und stilisierten Charakter aus.

Yasovarman erhielt den posthumen Namen Paramasivaloka. Ihm folgte sein
Bruder Harshavarman I., der bis 921 regierte, als sein angeheirateter Onkel eine
Revolte anzettelte und 928 als Jayavarman IV. Konig wurde. Jayavarman IV.
verlief$ Yasodharapura und griindete in Chok Garggar, dem heutigen Koh Ker,
ungefdhr 70 Kilometer nordostwéarts Angkors, eine neue Hauptstadt. Hier
regierte er, wéahrend Harshavarman I. und sein legitimer Nachfolger
Isanavarman II. (925) Yasodharapura hielten. In dieser unfruchtbaren Niederung
baute er eine sehr grofie Stadt mit einem ungefihr 25 Meter hohen
Zentraltempel, auf dessen Spitze ein gewaltiges linga stand. Der Name des linga
war Tribhuvane$vara, in der Khmer- Sprache Kamrateng Jagat ta rajya, der Gott,
der das Konigtum ist, ein Terminus, der den ganzen Begriff des devarija-Kuhes
zusammenfafit. Um seine neue Hauptstadt mit Wasser zu versorgen, baute auch
er einen kiinstlichen See, den Rahal. Jayavarman IV. starb 941 und hinterliefs die
meisten seiner grofien Bauvorhaben noch unvollendet. Ihm folgte zuerst sein
Sohn Harshavarman II. (942-944) und dann Rajendravarman, der ein Vetter
Harshavarmans und dessen Mutter eine Schwester Yasovarmans I. war. Die
Thronfolge Rajendravarmans scheint umstritten gewesen zu sein. Die Inschriften
sagen, daf$ er sich seinen Thron verschaffte, indem er seine Feinde zersprengte.
Der neue Konig kehrte nach Yasodharapura zurtick und fiihrte dort ausgedehnte
Restaurationen durch. In der Mitte der Stadt baute er einen Palast mit einem
goldenen Heiligtum, das wahrscheinlich Phimeanakas, der Palast der Liifte, ein
kleiner Tempel in der Ndhe Angkor Thoms,40 war. Die Inschrift von Bat Chum
sagt, dafs er die lange verlassene Hauptstadt durch den Bau von Hdusern, die mit
strahlendem Gold verziert waren, und Paldsten, die von Edelsteinen
schimmerten, grofiartig wiedererstehen liefs. Der Bau seines eigenen Palastes war
wahrscheinlich Kavindrarimathana anvertraut, einem seiner obersten weltlichen
Minister und Buddhisten. Die anderen Bauvorhaben Rajendravarmans schliefsen
den 6stlichen Mebon ein, der 952 fiir das konigliche linga Rajendre$vara gebaut
worden war und mit dem Kult der Grabdenkmaler seiner Eltern verbunden war.
Im ostlichen Mebon gibt es eine Reihe von Galerien, die von Fenstern mit
Balustraden durchbrochen sind und auf diese Weise kleine Zellen fiir Ruhe und
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Meditationen bilden. Diese Galerien sollten ein wichtiges Merkmal spéterer
Khmer-Tempel werden. Rajendravarman baute auch Pre Rup fiir den Kult des
linga Rajendrabhadre$vara4l. Pre Rup ist aus verputzten Ziegelsteinen gebaut
und hat wie der Mebon fiinf Tirme in Quincunxanordnung auf einer
pyramidenférmigen Basis, die Galerien auf jedem Absatz tragt. Andere
bedeutende Tempel der Regierung Rajendravarmans schlieffen Bat Chum, einen
buddhistischen Tempel, und Banteay Srei ein, ein duferst feines Tempelchen aus
rosa Sandstein, das im Jahre 967 von dem Brahmanen Yajfiavaraha gegriindet
worden ist.

Kambodschanischen Inschriften zufolge fithrte Rajendravarman Krieg gegen
Champa. Eine Cham- Inschrift besagt, dafs die Streitkrafte Kambujas das goldene
Bildnis Bhagavatis aus dem Tempel von Po Nagar fortschafften.

Das zweite Viertel des 10. Jahrhunderts ist im allgemeinen in der Geschichte
der Khmer-Kunst als die Koh Ker-Periode bekannt. Sie ist durch den Bau sehr
grofier und grandioser Gebdude gekennzeichnet. Diese bestanden gewohnlich
aus Ziegelsteinen, wahrscheinlich, weil Sandstein in dieser Gegend selten ist. Die
Gesimse waren sorgsam nicht nur mit Rankenwerk, sondern auch mit
Gottergestalten und Tieren verziert. Die Plastiken hochgradig stilisiert und
konventionell, aber in Koh Ker sind Ringergestalten, Affen, garudas (Begleiter
Sivas in halb-Mann-halb- Vogel-Gestalt), die ndgds jagen, und andere Geschopfe
in der Bewegung, mit betrdchtlich mehr Dynamik und Realismus geformt. In
Prasat Kravanh, einem Tempel, der Vishnu geweiht ist und im Jahre 921
fertiggestellt worden ist, sind einige ungewohnlich schone Ziegelreliefs, und in
Prasat Neang Khmau, einem kleinen Ziegelheiligtum aus dem Jahre 928 in
Stidkambodscha, kann man Spuren gemalter Fresken sehen. Solche Fresken
waren bei den Khmer wahrscheinlich ziemlich hdufig, aber man benutzte sie
hauptsdchlich, um die holzernen Bauwerke zu schmiicken, und sie sind
deswegen seit langem verschwunden.

Der Tempel Banteay Srei steht dazu in ausgesprochenem Gegensatz und ist fiir
seine Periode nicht typisch. Er ist hauptsdchlich wegen seiner geringen Grofse
und seiner ausnehmend feinen und eleganten Dekorationen bemerkenswert. Die
Basreliefszenen auf dem Tympanon der Biichereigiebel sind besonders neuartig
und zeigen Episoden aus den heiligen Legenden etwa in der Art von
Theaterszenen. Die Bildhauerarbeiten sind in den Ausmafien klein, haben
fliefende Linien und einen selbstbewufsten Archaismus, der in der spédteren
Khmer-Kunst keine Parallele hat.

Die Inschriften lassen eine grofse Vielfalt an religiosen Praktiken unter den
Khmer in dieser Zeit erkennen, obgleich der Kult des koniglichen linga
vorherrschend blieb. Nach der Inschrift vom Mebon studierte Rajendravarman
die buddhistische Glaubenslehre, und wir haben schon gesehen, dafi einer seiner
wichtigsten Minister Buddhist und fiir viele buddhistische Stiftungen
verantwortlich war. Bat Chum und Lak Nan sind beide buddhistische
Baudenkmiiler.
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Rajendravarman starb 968, und ihm folgte sein Sohn als Jayavarman V., der
wihrend seiner langen Unmiindigkeit unter der Vormundschaft: Ydjnavaradhas
stand, des Kamrateng anh Vrah Guru (sehr verehrungswiirdiger Lehrer), »des
ersten in der Wissenschaft der Glaubenslehre Buddhas, der Medizin und der
Astronomie«. Ungefdhr 974 griindete Jayavarman V. der ein glihender
Anhinger Sivas war, eine neue Hauptstadt Jayendranagari, deren Zentrum wie
gewOhnlich durch einen Tempelberg gekennzeichnet war, der ein linga
beherbergte. Er wunterhielt, zumindest im ersten Teil seiner Regierung,
freundschaftliche Beziehungen zu Champa.

© Abb. 17: Tympanon am Tempel Banteay Srei

Die Periode zwischen der Regierung Indravarmans I. und der Jayavarmans V.
war fur die Entwicklung der Khmer-Monarchie von betrédchtlicher Bedeutung.
Urspriinglich war der Konig in Kambodscha kein absoluter Herrscher. Er war
den Gesetzen der fiirstlichen Kaste, der er angehorte, unterworfen und durch die
traditionellen Grundsatze koniglichen Auftretens gebunden. Doch als Hiiter der
Gesetze und der bestehenden Ordnung, als oberster Richter iiber alle Klagen und
als Verteidiger des Erdkreises gegen alle Feinde tibte er eindeutig grofie Macht
aus. Noch bedeutender war seine religiose Rolle, nicht nur als Beschiitzer der
Religion und Bewahrer der religiosen Stiftungen, sondern auch als wirklicher
Gott auf Erden. Unmittelbar unter dem Konig stand eine kleine Oligarchie, die
sich aus Mitgliedern der koniglichen Familie und einigen grofien priesterlichen
Familien zusammensetzte, deren Nachfolge nach der miitterlichen Linie ging.
Wihrend Zeiten der Unmiindigkeit, wie sie bei Rajendravarman und

133



Jayavarman V. herrschten, nahm diese Oligarchie eine besonders wichtige
Stellung ein. Obgleich hochindisiert, waren sie - von einigen Ausnahmen
abgesehen - keine Inder42, und in der koniglichen Familie und bei den Klerikern
waren Khmer-Namen im Gebrauch. Die Inschriften berichten von einem
sorgsam ausgearbeiteten Verwaltungssystem mit einer sorgfiltig gegliederten
Beamtenhierarchie. Die Inschrift der Stele von Kompong Thom (974) gibt eine
Verordnung Jayavarmans V. wieder, durch die zwei neue Kasten geschaffen
wurden, und die beschreibt, wie das durch vierzig von dem Hofprediger
ausgewdhlte Kleriker zu geschehen hatte, die den Kern jeder Kaste bilden sollten.

Wenig ist von den Bauern bekannt, doch scheinen sie meistens Sklaven in
Diensten der Kloster gewesen zu sein. Den Namen nach, die ihnen in den
Inschriften gegeben werden - Hund, Katze, Stinker und dergleichen - waren sie
eine mit Fiilen getretene und verachtete Klasse. Sie spielten auch nur eine
geringe Rolle in der Staatsreligion, die vornehmlich ein aristokratischer Kult war
und keine Volksreligion. Wahrend der Regierung Jayavarmans V. erfreuten sich
die Frauen einer besonders wichtigen Stellung in der Gesellschaftsordnung der
Khmer. Eine der Gattinnen Rajendravarmans, Prana, und verschiedene
Mitglieder ihrer Familie nahmen hohe Posten am Hof ein. Chinesische Quellen
erwdhnen die hohe Bildung der Frauen der Khmer zu jener Zeit, besonders in
der Astronomie.

Obgleich Jayavarman V. Sivait war, pflegte er wie sein Vater den Buddhismus.
Die Inschrift von Srei Santhor enthilt die Anweisung des Konigs, die durch
seinen buddhistischen Minister Kirtipandita zur Unterstiitzung des Buddhismus
veroffentlicht worden ist. Der Minister wird gelobt und fiir seine grofien
Bemiithungen um die buddhistische Religion gepriesen, besonders dafiir, dafd er
so viele Philosophische Werke und Traktate tiber den Mahayana-Buddhismus
beschafft hatte. Die Inschrift sagt sogar, dafs der purohita die buddhistische
Glaubenslehre studieren mufs und an Festtagen die Standbilder Buddhas zu
waschen und buddhistische Gebete zu rezitieren hat. Die Inschrift von Phum
Banteay Neang verherrlicht das Aufstellen einer Statue Prajnaparamitas, der
Mutter Buddhas, im Jahre 981. Der Mahayana-Buddhismus der Yogasara- oder
Vijrianavadin-Schule, der den Glaubenssitzen von >Leere und Subjektivitat«
anhing und dem Bodhisattva Lokeévara geweiht war, scheint besonders in Bliite
gestanden zu haben. Der Vishnuismus war auch ziemlich weit verbreitet. Ein
Teil des Tempels von Banteay Srei war Vishnu geweiht, und in den
verschiedensten Tempeln waren Standbilder Vishnus errichtet.

Von Siiryavarman I. bis Jayavarman VI.

Dem Tode Jayavarmans V. im Jahre 1001 folgte eine verworrene und anarchische
Periode, die durch das Auftreten eines Usurpators beendet wurde, dessen
Herkunft etwas zweifelhaft ist. Er war vermutlich ein Sohn des Konigs von
Ligor, eines Staates des stidlichen Teiles der Malaiischen Halbinsel, und stammte
miitterlicherseits von Indravarman I. ab. Er wihlte den dynastischen Namen
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Staryavarman, wahrscheinlich um darzutun, dafd er aus dem Sonnengeschlecht
stammte, zu dem die Konige Chen-las gehort hatten. Seine malaiische Abkunft
wird durch den Titel eines Kamtvan (Tuan, Herr) bestdtigt. Er liefs sich
wahrscheinlich anfangs in der Ndhe Lopburis auf dem K’orat-Plateau nieder, wo
sein Vater anscheinend die Macht erlangte und den Herrscher der Mon
entthronte; Angkor erreichte er erst 1006. Wahrend dieser Zeit regierten zwei
Konige dunkler Herkunft, Udayadityavarman und Jayaviravarman, in der
Hauptstadt der Khmer.

Nachdem Stryavarman I. die Kontrolle tiber das gesamte Reich erlangt hatte,
berief er alle Beamten und Inhaber hoher Posten zu sich in seinen Palast, damit
sie ihm den Huldigungseid schworen. Acht diesen Eid betreffende Khmer-
Inschriften sind auf den Pfeilern der Audienzhalle des Palastes gefunden
worden, und sie fithren ungefihr viertausend Namen auf. Der Eid wurde Sri
Stryavarmadeva geleistet, der »sich seit dem Jahre 924 der Saka-Zeitrechnung
(1002 n. Chr.) vollstandiger Souverdnitdt erfreute«, und war dem heute den
Konigen Kambodschas geleisteten Eid ausgesprochen &dhnlich, mit Ausnahme
des Ersatzes brahmanischer Formulierungen durch buddhistische. Die Gruppe
der Baudenkmiler Preah Khans von Kompong Srei hatte vermutlich
Saryavarmans erste Hauptstadt gebildet. Sie bedecken ein filinf
Quadratkilometer grofies Gebiet, das sie zu dem grofiten aller Tempelkomplexe
Angkors macht. Vor dieser Anlage befand sich ein grofier Platz, der
wahrscheinlich von Rajendravarman entworfen worden war und auf dem
Prozessionen abgehalten und religiose Feste veranstaltet wurden. Zwei khleangs,
die dieser Periode in der Geschichte der Khmer-Kunst ihren Namen gaben,
standen vor dem Palast des Konigs. Das Wort khleang bedeutet Lagerhaus, jedoch
ist die Funktion dieser Bauten unbekannt.

Die Regierung Stryavarmans I. zeichnete sich durch die grofie Erweiterung
des durch die Khmer beherrschten Gebietes und durch die weitere Ausbreitung
ihrer Kultur aus. Die Gebiete westlich des Tonle Sap wurden durch religitse
Stiftungen und Landzuteilungen an private Unternehmer entwickelt und
bevolkert. Im Tal des Menam, besonders im Gebiet um Lopburi, dem alten
Zentrum der Mon, fand jetzt eine Ausbreitung der Khmer statt. Es scheint auch,
als ob Stryavarman grofie Gebiete des stidlichen Laos, moglicherweise bis Luang
Prabang, annektierte.

Saryavarmans wichtigste Bauvorhaben waren die Vollendung der von
Rajendravarman begonnenen Tempel von Phimeanakas und der von Ta Keéo,
deren Bau Jayavarman V. begonnen hatte. Beide Tempelbauten, Phimeanakas
und Ta Keo, sind aus Sandstein errichtet und machen nur sparsamen Gebrauch
von schmiickendem Beiwerk. Stryavarman ftigte auch dem Preah Vihear und
dem Vat Phu Anbauten bei und war vermutlich fiir das verwickelte System der
Teiche und Kandle in der Hauptstadt verantwortlich, von denen einige durch
Fliisse gespeist wurden, andere ihr Wasser durch Regenfille erhielten, sowie fiir
den riesigen westlichen Baray im Westen der Stadt. Obgleich Stiryavarman selbst
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wahrscheinlich Buddhist war - sein posthumer Name Nirvanapada war
buddhistisch -, wurde der devaraja-Kult wie vorher weitergefithrt, und man
erwies dem Sivaismus groie Verehrung.

Die Regierung des Sohnes wund Nachfolgers Siaryavarmans 1.,
Udayadityavarmans II. (1050-1065), war unruhig. 1051 zettelte ein geschickter
Bogenschiitze namens Aravindhahrada eine Revolte an, die durch den grofien
General Sangrama niedergeworfen wurde. Von den Heldentaten Sangramas
wird auf einer Sanskritstele am Fufie des Baphuon berichtet, des Tempelberges
Udayadityavarmans. Nach seiner Niederlage floh Aravindhahrada nach
Champa. 1065 brach ein anderer Aufstand im Nordwesten des Reiches aus. Er
wurde von Kamvau, einem der Generidle des Konigs, angefiihrt, der nach der
Inschrift von Preah Ngouk »erhabenster Abgesandter, tapferer Held, kluger
Ginstling des Konigs« war. Kamvau verwunderte Sangrama wahrend eines
Zweikampfes mit Pfeil und Bogen, in dem er selber umkam. Noch im gleichen
Jahr mufite Sangrama eine Rebellion im Osten niederschlagen, die von drei
Hauptlingen, Sasantibhuvana, Silvat und seinem Bruder Siddhichara, gefiihrt
wurde. Unter der Regierung Udayadityavarmans gab es auch Feindseligkeiten
mit Champa.

Udayadityavarman II. war ein Mann von betrdchtlicher Bildung, der in der
Grammatik, dem Recht und den mechanischen Kiinsten seiner Zeit bewandert
war. Er war noch sehr jung, als er den Thron bestieg, und stand unter der
Vormundschaft seines Onkels Jayendrapandita, den er mit Ehren tiberhdufte und
der den Konig tiberredete, dem koniglichen linga einen neuen Tempel zu
errichten. Das war der Baphuon, eines der Meisterstticke der Khmer-Architektur.
Er kennzeichnete den Mittelpunkt einer Stadt, deren Gebiet mehr oder weniger
genau mit dem des heutigen Angkor Thom zusammenfallt. In Kambodscha hat
der Baphuon die frithesten bekannten Reihen-Basreliefs aufzuweisen. Sie stellen
Szenen aus dem Ramayana und dem Mahabharata dar. Nichts erinnert mehr an
das Zentralheiligtum, das daher wohl aus Holz gebaut gewesen war, und, wenn
wir der fast zeitgenossischen Lovek-Inschrift Glauben schenken kénnen, die von
dem Baphuon als dem Goldenen Tempel spricht, mit Gold- oder Kuprerplatten
gedeckt war. Udayadityavarman hat wohl auch das Becken des westlichen Baray
ausgraben lassen, obgleich das mit groflerer Wahrscheinlichkeit ebensogut ein
Unternehmen seines Vaters gewesen sein konnte. Der westliche Baray konnte
geplant worden sein, um den Ostlichen Baray Yasovarmans, der moglicherweise
auszutrocknen begonnen hatte, zu ersetzen, oder vielleicht nur, um ihn
nachzuahmen. Auf einem Inselchen in der Mitte war ein Tempel errichtet, der
westliche Mebon genannt, der genau dem 6stlichen Mebon auf Yasovarmans See
entsprach und der mit grofiter Wahrscheinlichkeit Vishnu geweiht war. In der
Nahe dieses Tempels sind Bruchstiicke eines Teiles einer riesenhaften
Bronzefigur eines schlafenden Vishnu gefunden worden. Alle bedeutenden
Inschriften der Regierung Udayadityavarmans sind jedoch Sivaitisch, und es
scheint, als habe es eine Reaktion gegen den Buddhismus Siaryavarmans I.
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gegeben. Das plastische Werk der Baphuon-Periode zeichnet sich durch
Mifligung in der schmiickenden Ausstattung und hochst anmutige Gestaltung
der dufleren Form aus.
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© Abb. 18: Archidologische Karte von Angkor

1066 dankte Udayadityavarman entweder ab oder starb. Ihm folgte sein
Bruder Harshavarman III., der sich bemiihte, die Schiden der vergangenen
Kriege zu beheben. Er war ein friedliebender Monarch, der nach der Lovek-
Inschrift »Beruhigung durch striktes Beachten der vier Kasten brachte«. Eine
Sanskritinschrift aus dieser Zeit berichtet von der Wiederherstellung eines linga,
das wéahrend der Revolte Kamvaus beschddigt worden war. Die Revolte
Kamvaus konnte daher als ein Versuch zur Wiederbelebung des Buddhismus
angesehen werden. Die meisten Stiftungen der Regierungszeit Harshavarmans
sind Sivaitisch wie sein posthumer Name, der Sadasivapada lautete.

Harshavarmans friedliche Absichten wurden beharrlich durch die Feindschaft
der Cham vereitelt, die jetzt von einer neuen, angriffslustigen Dynastie
beherrscht wurden. 1074 griffen die Cham Kambodscha an, pliinderten die alte
Hauptstadt Sambor Prei Kuk und fiihrten den Oberkommandierenden der
Khmer, Fiirst Sri Nandavarmadeva, zusammen mit vielen anderen Khmer
gefangen fort. Sie alle hatten als Sklaven der Haupttempel von Mi-sén zu
arbeiten. Nicht lange nach dieser Invasion fanden sich die Khmer und die Cham
als Verbiindete Chinas, gegen die Annamiten fechtend, wieder. Die Chinesen
erreichten Hanoi, wurden aber geschlagen, und auch die Cham und die Khmer
mufiten sich zurtickziehen.
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Man weif$ nichts von Harshavarmans III. letzten Jahren, aber es scheint sicher,
dafs wihrend der letzten sieben Jahre vor seinem Tode ein rivalisierender Konig
in dem Gebiet nordlich der Dangrek-Berge herrschte. Dieser Rivale, der als
Jayavarman VI. den Thron bestieg, war wahrscheinlich der Sohn eines
Provinzgouverneurs aus dem Norden, der sich die Verwirrungen der
Regierungszeit Udayadityavarmans II. zunutze machte, um sich als
unabhéngiger Herrscher aufzuwerfen. Er machte niemals eine Abstammung von
den Dynastien Funans und Chen-las geltend, und er wird noch nicht einmal in
Angkor regiert haben, da keine seiner Inschriften dort gefunden worden sind
und alle Monumente, die sich von ihm erhalten haben, im Norden stehen. Zum
ersten Mal erscheint er als Konig auf der Inschrift von Nom Van bei K'orat aus
dem Jahre 1082. Ihm half in seinem Bestreben ein Brahmane, Divakara, der als
junger Mann von Udayadityavarman II. ausgewdhlt worden war, die devardja-
Riten bei der Einweihung des Baphuon zu zelebrieren, und der spiter die
Krénung Jayavarmans VI. durchfiihrte und koniglicher guru (Lehrer) wurde.
Suryavarman II.

1113 bestieg ein Neffe Jayavarmans VI. als Staryavarman II. nach einem langen
Thronfolgestreit den Thron. Im Jahre 1107 hatte man Dharanindravarman I., den
dlteren Bruder Jayavarmans VI., bewogen, dem geistlichen Leben zu entsagen
und Konig zu werden. Nach Jayavarmans VI. Tode heiratete er seines Bruders
Witwe Vijayendralakshmi. Schon gealtert, als er den Thron bestieg, fand
Dharanindravarman wenig Geschmack oder Neigung an der Regierung. Zur
selben Zeit herrschte im Stiden noch ein Nachfolger Harshavarmans III. Darauf
hatte Saryavarman, nach der Inschrift von Ban Theat, als er am Ende seiner
Studienzeit das Reich zwischen zwei Herrschern aufgeteilt fand, beider Macht in
einer einzigen Schlacht an sich gerissen. Er feierte eine prachtvolle Kronung, bei
der reiche Geschenke verteilt wurden.

Staryavarman II. war einer der fihigsten von allen Herrschern Angkors. Eine
seiner ersten Mafinahmen als Konig bestand in der Erneuerung der
diplomatischen Beziehungen zu China, die wdhrend der frithen Regierung
Jayavarmans II. abgebrochen worden waren und die man seitdem nicht wieder
aufgenommen hatte. Divakara war sein Premierminister. Ihm wurden ungefdhr
um das Jahr 1120 gottliche Ehren zuteil; damit war er der erste Brahmane in der
Geschichte der Khmer, der schon zu Lebzeiten derart aus dem Volk
herausgehoben wurde. Auch Siaryavarman wiinschte grofie Eroberungen zu
machen. Er begann mit einem Angriff auf Champa. 1123/24 hatte Dai- Viét
einigen Gruppen der Khmer und Cham, die vor ihren Feinden Zuflucht suchten,
Asyl gewdhrt. 1128 fiihrte Stryavarman eine zwanzigtausend Mann starke
Armee gegen die Annamiten, wurde aber geschlagen. Im nédchsten Jahr
versuchte er einen neuen Einmarsch, diesmal iiber die See; von da an suchte er
Dai-Viét fortgesetzt heim, manchmal als Verbtindeter Champas, aber niemals mit
grofierem Erfolg. 1138 weigerten sich die Cham, die gerade mit Dai-Viét Frieden
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geschlossen hatten, sich mit Staryavarman zu einem neuen Feldzug zu
vereinigen. Uber diese Widerspenstigkeit verargert, fiel der Khmer-Herrscher in
Champa ein und eroberte Vijaya. Diese Besetzung dauerte bis 1149, als Konig
Jaya Harivarman I., der sich seit 1147 in Panduranga im Stiden Champas
niedergelassen hatte, den Fiirsten Harideva, den jiingeren Bruder einer der
Frauen Saryavarmans II., der zum Konig Champas geweiht worden war, in der
Schlacht von Mahisa schlug. Nach dieser Niederlage griff Siryavarman im Jahre
1150 Annam erneut an, aber er mufite sich kampflos zurtickziehen, als unter
seinen Truppen ein Fieber ausbrach und wolkenbruchartige Regenfille ein
Vorgehen unmoglich machten. Seine Angriffe auf die Mon am oberen Menam
waren nicht erfolgreicher. Nichtsdestoweniger schien Stryavarman die Grenzen
seines Reiches méchtig erweitert zu haben. Nach dem >Geschichtswerk der Sung:«
herrschte er im Norden bis Tongking und im Osten bis an das Chinesische Meer.
Im Westen endete seine Herrschaft in Pagan und erstreckte sich bis jenseits des
Isthmus von Kra in den Stiden. Der Kaiser von China war von Stryavarmans
Erwerbungen so nachhaltig beeindruckt, dafs er ihm den Titel eines Grofsvasallen
des Reiches zugestand.

Saryavarman II. verbrachte den grofiten Teil seiner Regierung im Norden
seines Reiches, wo die Mehrheit seiner Inschriften gefunden worden ist. Die
Wiege seiner Dynastie, der Mahidharapura-Dynastie, schien im oberen Tal des
Mun gestanden zu haben. In diesem Gebiet sind eine Anzahl Baudenkmaler, die
prononcierten Khmer-Einfluf§ verraten, ungefdhr zu dieser Zeit errichtet worden.
In dem Vasallenstaat Lopburi, im Tal des Menam, hatten die Thai schon ihr
Erscheinen angekiindigt. Das Basrelief von Angkor Vat, das die Truppen
Saryavarmans II. im Vorbeimarsch zeigt, schliefSt Thai-Truppen in ihrer
Nationaltracht, von den eigenen Hauptlingen angefiihrt, ein, sowie Truppenteile
der Mon aus >Lvo< unter ihrem Befehlshaber Jayasimhavarman. Eine der
interessantesten Stiftungen Dharanindravarmans I. ist Phimai in der Nahe
K’orats, das zwischen 1106 und 1112 gebaut worden war. Hauptsachlich wegen
seiner buddhistischen Bildhauerarbeiten an den Gesimsen des Turmheiligtums
ist sie bemerkenswert.

Stryavarman war einer der grofiten Bauherren aller Herrscher Angkors. Zu
den Tempeln, deren Bau seiner Regierungszeit zugeschrieben wird, gehoren
Preah Pithu, Chausay Tevoda, Thommanon, Banteay Samré, ein Teil des Preah
Khan von Kompong Srei und, der bedeutendste, Angkor Vat. Er ist
wahrscheinlich der grofite je errichtete Sakralbau, und gewifs einer der
schonsten. Man baute ihn mit {iberraschender Schnelligkeit zwischen 1122 und
1150. Saryavarman II. war Vishnuit, und der Kult des in einem linga
verkorperten devaraja wurde wéahrend seiner Regierungszeit aufgegeben. An
seiner Stelle schien es den Kult eines vishnurija gegeben zu haben, bei dem die
Person des Konigs in einem Standbild Vishnus verkorpert war. Dies war
zweifellos der in Angkor Vat verrichtete Kult, und sein Oberpriester war
Divakarapandita, der den Tempel begriindet zu haben scheint. Die
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Ausschmiickung des Tempels wurde durch die Erzdhlung von Krishna, dem
Haupt-avatar Vishnus, inspiriert, und man setzte Stiryavarmans Leben mit dem
Leben Vishnus gleich, das auf den Basreliefs dargestellt war.43 Der Name
Angkor Vat, der >Pagode der Hauptstadt« bedeutet (aus einer Entstellung des
Sanskritwortes nagara und des modernen kambodschanischen vat; von Pali:
vatthu), 1afit auch vermuten, dafs Angkor Vat der Mittelpunkt einer neuen
Hauptstadt war, und die Stadt Stryavarmans konnte sogar in ihrem Bereich
gelegen haben. Diese Moglichkeit wird durch die Tatsache bestdrkt, dafs Angkor
Vat von einer Mauer und einem Stadtgraben umgeben ist. Angkor Vat muf§ auch
das konigliche Mausoleum gewesen sein, in dem der Konig unter dem
posthumen Namen Paramavishnuloka verehrt wurde - »der Konig der in
Vishnus obersten Wohnsitz einging«, denn dieser Name erscheint sowohl in
Inschriften des Tempels als auch in anderen Inschriften. Man hat auch Grund
anzunehmen, daf8 des Kénigs sterbliche Uberreste dort beigesetzt waren.

Architektonisch verkorpert Angkor Vat mit seinen konzentrischen Anlagen
und gedeckten Galerien, den dazwischenliegenden Hofen, die untereinander
durch Kreuzgidnge verbunden sind, seiner ungeheuren Zentralpyramide und
den finf Ttrmen in Quincunxanordnung den Hohepunkt in der Entwicklung
des Tempelberges der Khmer. Er ist wahrscheinlich der am prachtigsten
ausgestattete aller Khmer-Tempel. Seine Basreliefs sind nicht nur kiinstlerisch
von sehr hohem Range, sondern sie bilden auch die lingste ununterbrochene
Bildhauerarbeit irgendeines Bauwerkes, Borobudur nicht ausgenommen, dessen
Basreliefs, obgleich sie eine grofiere Fldche bedecken, tiber verschiedene
Terrassen verteilt sind. Die Reliefs von Angkor Vat bedecken mehr als zwei
Quadratkilometer Fliche und behandeln meist vishnuitische Themen. In der
Stidgalerie ist eine ganze Fldche einer Darstellung Stryavarmans gewidmet, wie
er in posthumer Erscheinung mit neunzehn Wiirdentrdgern in das Reich des
Todes schreitet, um dort als Vishnu vergottlicht zu werden. Die Darstellungen
der apsaras, die iiber den ganzen Tempel verteilt auftreten, vermitteln dem
Beschauer ein Beispiel von der unwahrscheinlichen Feinheit der Bildhauerkunst
der Khmer dieser Periode. Sie tanzen vor einem mit Blumen {ibersiten
Hintergrund, der den Eindruck einer Samttapete vermittelt; auf ihren Kopfen
tragen sie kunstvolle Tiaren aus Gold, die mit Anhdngern und Juwelen behangt
sind. Die kunstreichen Licht- und Schatteneffekte werden durch verschieden
tiefes Herausarbeiten der Reliefs erzielt. Das plastische Werk der Periode
erscheint im Gegensatz dazu steif und schwer. Die wenigen Bronzegegenstiande,
die sich erhalten haben - Weihwasserbecken, Lampen, Parftimzerstauber und
dergleichen -, vermitteln uns einen Begriff von der Pracht der Ausstattung
Angkor Vats und der anderen grofien Tempel Angkors.

Wenngleich der Vishnuismus die offizielle Religion am Hofe Stryavarmans II.
war, wurde auch der Sivaismus praktiziert. Die meisten der bedeutenden
Inschriften dieses Zeitabschnittes stammen aus $ivaitischen Tempeln wie Preah
Vihear, Vat Phu und Phnom Sandak. Zwei der Minister Saryavarmans
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bekannten sich zum Sivaismus. Der Mahayana-Buddhismus wurde noch immer
hier und da angetroffen, vornehmlich in Preah Khan von Kompong Srei, und es
bestand auch ein gewisser Synkretismus aus Sivaismus und Buddhismus.

© Abb. 19: Angkor Vat. Luftaufnahme der Mittelgruppe

Die letzte aus kambodschanischen Inschriften stammende Zeitangabe, die sich
auf die Regierungszeit Stryavarmans II. bezieht, ist 1145. Cham-Inschriften
jedoch fiihren den Nachweis, daf8 er noch 1149 regierte. Ihm folgte sein Vetter
Dharanindravarman II. auf den Thron, von dem wenig bekannt ist, aufier, dafs er
Buddhist war und nach seinem Tode, der etwas vor 1160 eintrat, den posthumen
Namen Paramanishkalapada erhielt. Darauf folgte eine unruhige Zeit, die sich
durch hdufige Angriffe der Cham auszeichnete. Sie gipfelten 1177 in der
Eroberung Angkors durch Jaya Indravarman IV., den Usurpator der
Konigswiirde Champas, und in der Ermordung des Khmer-Herrschers
Tribhuvanddityavarman, der ebenfalls ein Usurpator des Thrones war.

9. Die Thai-Volker

Die Thai von Nan-Chao

Die Thai sind eine den Vietnamesen verwandte Rasse mongolischer Abkunft. Sie
sprechen eine dem Chinesischen &hnliche tonale Sprache, wenn auch jetzt mit
einem betrdchtlichen Einflufs anderer Sprachen wie Pali, Sanskrit, Khmer, Mon
und Malaiisch. Thre Urspriinge sind nicht ganz klar. Es scheint, als haben sie
einige hundert Jahre in Yiinnan an den Réndern des chinesischen Reiches
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gewohnt. Dort haben sie viele chinesische Gewohnheiten angenommen, ehe sie
auf die allen indochinesischen Voélkern charakteristische Art langsam in den
Stiden einzusickern begannen.

Um das 8. Jahrhundert hatten sie das Konigreich Nan-chao (Chinesisch:
stidliches Land) in Westytinnan gegriindet. Der erste urkundlich nachgewiesene
Konig Nan-chaos war P’i-lo-ko (729-748), und es war sein Sohn Ko-lo-feng, der
im Jahre 766 in Thai- ho eine Stele mit einer chinesischen Inschrift aufstellen liefs.
Diese Inschrift gedachte seiner Siege tiber die Chinesen, die er als Verbiindeter
der Tibeter erkampft hatte; dafiir erkannten ihm die Tibeter den Titel >Kaiser des
Ostens«< zu.

Wihrend die Vietnamesen schon zu einem sehr frithen Zeitpunkt von den
Chinesen einen hohen Grad an Einheit und Kultur erworben hatten, befanden
sich die Thai noch in einem primitiveren Entwicklungsstadium. Die
Gesellschaftsordnung ihrer Stamme war turbulent und unordentlich, und viele
von ihnen hingen noch im 8. Jahrhundert Naturreligionen an. Die Annalen der
T’ang berichten, dafi sie die Geister verehrten, und dafi diejenigen, die den
Opferzeremonien fiir die Geister vorstanden, Zauberer genannt wurden.
Nichtsdestoweniger l4fst die Stele von 766 erkennen, daf8 die Thai genau wie die
Vietnamesen, die Koreaner und Japaner die chinesische Schrift angenommen
hatten, und dieselbe Stele versichert, dafs Ko-lo-feng den drei fiihrenden
Religionen Chinas - Konfuzianismus, Taoismus und Buddhismus - die
Austibung ihres Kultes in seinem Herrschaftsbereich gestattete. Nan-chao schien
in der Tat ein nach chinesischem Muster verhdltnismafsig gut organisiertes
Konigreich mit einer Beamtenhierarchie, allgemeiner Wehrpflicht und anderen
Merkmalen, die fiir die sinisierten Staaten jener Zeit charakteristisch sind,
gewesen zu sein.

Dem allgemeinen Trend indochinesischer Volker, die von den Bergen in die
reichen Téler und Ebenen des Sitidens hinabzusteigen pflegten, folgend,
wanderten die Thai allméhlich die Flustdler entlang und griindeten tiberall dort,
wo sie sich niederliefien, kleine unabhédngige Staaten. Ungefahr 860 tiberschritt
ein Hauptling der Thai, Brahma, den Mekong und griindete in Chai Praka im
Distrikt von Chiengrai eine Ansiedlung. Unterdessen siedelte sich eine andere
Gruppe der Thai, die Thai Yai oder Grofsen Thai, im Tal des Salween an; sie
wurden die Vorldufer der Schan. Die Thai Noi oder Kleinen Thai liefSen sich in
Laos und Siam nieder und bildeten den Kern der heutigen laotischen und
siamesischen Volker.

Ein sehr wichtiger Faktor in der Geschichte der Thai war ihr Durchdringen des
Mon-Reiches von Dvaravati wahrend des 11. und 12. Jahrhunderts. Die Thai
vermischten sich eng mit den zivilisierteren Mon, von denen sie - wie die
Burmesen - viele Gewohnheiten erlernten und durch die sie zum Hinayana-
Buddhismus bekehrt wurden. Sie bewahrten sich jedoch ihre Sprache und ihre
Gesellschaftsordnung, die auf zahlreichen feudalen H&auptlingschaften beruhte.
Nach der Eroberung Thatons durch Anawrahta wurden die Mon jenes Gebietes
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fast ganz mit den Thai assimiliert, die auf diese Art ihre bemerkenswerte
Fahigkeit erkennen lieflen, sich Elemente der Kulturen, mit denen sie in
Bertihrung kamen, einzuverleiben und von ihnen Gebrauch zu machen, so wie
sie es schon bei den Chinesen gezeigt hatten und es spéter bei den Khmer tun
sollten.

Die Expansion der Thai und der Aufstieg Sukhothais

Das 13. Jahrhundert brachte die bedeutendste Periode der Ausdehnung der Thai.
Sie war eine direkte Folge des mongolischen Druckes aus dem Norden, des
Zerfalls des Reiches der Khmer von Angkor und der Angriffe der Vietnamesen
auf Champa, die schliefilich zum vollstaindigen Verloschen des Reiches der
Cham fiihren sollten. 1215 griindeten die Thai das Fiirstentum Modaung im
Norden Bhamos und 1223 das Fiirstentum Muong Nai an einem Nebenflufs des
Salween. 1229 eroberten sie Assam. Unterdessen dehnten zwei Hauptlinge,
Chieng Rung und Chieng Sen, die Macht der Thai das Nam Hou-Tal entlang bis
Luang Prabang aus und isolierten allméhlich die Kleinstaaten der Khmer in
diesem Gebiet. Um die Mitte des 13. Jahrhunderts hatten die Thai schon die
indisierten Gruppen der Khmer, Mon und Burmesen in den stidlichen Télern in
ihrer Struktur zerstort und die ortlich herrschenden Klassen durch ihre eigenen
Hauptlinge ersetzt. Die Eroberung und Annexion Yiinnans einschliefilich Nan-
chaos durch Khubilai- Khan im Jahre 1253 leistete der weiteren Ausbreitung
nach Stiden unvermeidbar Vorschub. Vermutlich glaubten die Mongolen, dafs
die Einrichtung verhiltnisméfsig schwacher Thai-Fiirstentiimer auf Kosten der
alten indisierten Reiche sich zu ihrem Vorteil auswirken wiirde.

Zwischen 1250 und 1260 wurden Sukhothai und Sawankhalok, die zur Zeit
Jayavarmans VII. unter der Oberherrschaft der Khmer gestanden hatten, unter
einem Thai-Herrscher mit Namen Indrapatindraditya unabhéngig. Schon bald
darauf wurde das Gebiet von Lopburi (Lavo), das von Siryavarman I. annektiert
worden war, mit dem neuen Thai-Ko6nigreich vereinigt. Indraditya (mit dem
sagenhaften Anfiihrer Phra Ruang identifiziert) sollte zum Nationalhelden der
Thai werden.

1262 griindete Mangrai, ein laotischer Fuirst aus Chiengsen im Nordosten, eine
neue Hauptstadt im Stiden Chiengrais. Die Eroberung Pagans durch die
Mongolen im Jahre 1287, die dort zum zeitweiligen Verschwinden des
burmesischen Konigtums und der Teilung des Landes in Fiirstenttimer unter
Schan- Hauptlingen durch Khubilai-Khan fiihrte, konnte der Grund fiir
Mangrais Entschlufi gewesen sein, im gleichen Jahre mit Rama Khamheng,
Konig von Sukhothai, und mit Ngam Miiong, Fiirst von Phayao, einem Thai-
Fiirstentum am oberen Meping, eine Heilige Allianz zu schlieSen. Im folgenden
Jahr schickte er einen Beauftragten nach Lamphun, der Hauptstadt des Mon-
Konigreiches Haripunjaya, des duflersten nordwestlichen Vorpostens der
Angkor-Kultur und der letzten Zuflucht der Tradition Dvaravatis, und eroberte
die Stadt 1292. Er entthronte den Konig Yiba und erlangte so die Herrschaft tiber
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den grofiten Teil des nordlichen Siam. Vier Jahre spiter, 1296, griindete Mangrai
im Norden Lamphuns die neue Stadt Chiengmai. Sie sollte als Hauptstadt des
Konigreiches Lan Na (rdas Land der Millionen Reisfelder<) eine glorreiche
Zukunft haben. Mangrai starb ungefahr 1317.

Ungefidhr zur gleichen Zeit bestieg Rama Khamheng, dritter Sohn Indradityas,
den Thron Sukhothais, erlangte die Vorherrschaft tiber zahlreiche Stamme der
Thai und vergrofserte das Territorium Sukhothais auf Kosten der Khmer
betréchtlich. Die Stele von 1292 sagt uns, daf$ sich sein Staat bis Luang Prabang
im Norden, Vien Chang im Osten, Ligor im Stiden und Pegu im Westen
erstreckte.44 Im Jahr 1296 schrieb der mongolische Gesandte am Hof der Khmer
in Angkor, daf3 jiingst im Krieg gegen die Siamesen das gesamte Volk der Khmer
zu kdmpfen gezwungen und das Land génzlich verheert worden war. Ein
chinesischer Text aus dem Jahre 1295 bezieht sich auf Rama Khamhengs
Eroberung der Malaiischen Halbinsel. Es wird angenommen, dafi viele der
Ménner, die fiir dieses militdrische Unternehmen gebraucht worden waren,
Thais waren, die sich als Folge der Eroberung Nan-chaos durch die Mongolen im
Jahre 1254 auf der Flucht aus dem stidlichen China befanden. Lavo jedoch, das
weiterhin Gesandtschaften nach China schickte, scheint Rama Khamheng nicht
erobert zu haben.

Die Stele, die Rama Khamheng im Jahre 1292 beschriften liefs und die die
dlteste bekannte Inschrift in der Thai-Sprache darstellt, berichtet unter anderem,
dafs der Konig eine neue Schrift im Jahr 1283 erfunden habe. Diese Schrift, die
auf der Kursivschrift der Khmer beruhte, sollte fortan fiir alle Thai-Inschriften
gebraucht werden.45 Die Thais von Tongking benutzen jedoch eine Schrift, die in
ausgesprochenem Gegensatz zu der Schreibweise Siams oder Laos’ steht. Sie ist
eine degenerierte Schrift, weil sie traditionsgemdfs mit einem chinesischen
Schreibpinsel geschrieben wird, der sich nicht gut durch die Bogen und
Schlingen indischer Buchstaben fiihren 148t. Uberdies kennt sie nicht die
Methode der alphabetischen Anordnung der Buchstaben; diese Eigenart hat sich,
nachdem sie erst einmal eingefithrt worden war, hartnéckig erhalten. Die Cham
haben zum Beispiel das Sanskritalphabet unverdndert bewahrt und rezitieren es,
ohne seine Bedeutung zu kennen, als rituelle mantra oder Gebet. Die von den
Ostlichen Schan benutzte Schrift ist mit der Schreibweise der Sukhothai eindeutig
nicht verwandt, wihrend die Schrift der westlichen Schan derjenigen der
Burmesen verbunden ist. Jedoch hat das Fehlen frither Dokumente der Schan das
Aufsptiren von Herkunft und Entwicklungsstadien dieser Schriften erschwert.

Rama Khamheng nahm klugerweise diplomatische Beziehungen zur Yuan-
Dynastie Chinas auf. Es wird berichtet, dafs 1282 eine chinesische Gesandtschaft
in Sukhothai erschien und dafi Rama Khamheng als Antwort darauf 1294 eine
Tributabordnung nach Peking sandte. Den Uberlieferungen der Thai
entsprechend, wurde diese Mission vom Konig selbst angefiihrt. Er soll, so wird
behauptet, chinesische Keramikfacharbeiter mit zurtickgebracht haben. Es
stimmt zweifellos, dafd die ersten siamesischen Brennofen Sukhothais und
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Sawankhaloks ungefdhr um diese Zeit von chinesischen Arbeitern aufgestellt
wurden.46 Man sagt, dafl Rama Khamheng wahrend eines zweiten Besuches in
China, den er vermutlich unternahm, um dem Nachfolger Khubilai Khans zu
huldigen, eine chinesische Prinzessin heiratete. Spater schickten die Herrscher
der Thai gelegentlich Tributgesandtschaften nach China, das bis in die neueste
Zeit Siam als chinesischen Vasallenstaat ansah.

Wir haben schon von der Eroberung Vien Changs durch Rama Khamheng
berichtet. Dieses Vien Chang bildete spdter im 14. Jahrhundert den Kern des
ersten laotischen Staates und ist heute die Hauptstadt des Konigreiches Laos
(Vientiane).

Die Laoten

Von den Laoten, einem Thai sprechenden und den Thai eng verwandten Volk,
wird nach der Uberlieferung angenommen, dafi sie gegen Ende des 13.
Jahrhunderts das Tal des Nam Hou herabgekommen waren und sich in drei
Fiirstenttimern niederlieffen - in Muong Swa, Muong Phu Eun und Vien Chang.
Gegen Ende des 12. Jahrhunderts hatte sich die Herrschaft der Khmer den
Mekong aufwérts mindestens bis Vien Chang ausgedehnt, wo einige Stelen tiber
Jayavarmans VII. Krankenh&duser gefunden worden sind. Hundert Jahre spéter
wurde Vien Chang von Sukhothai erobert, das gerade vor kurzem die Herrschaft
der Khmer abgeschiittelt hatte. Die Khmer behielten jedoch das Gebiet
fluBabwirts Vien Changs noch weitere fiinfzig Jahre und verloren es erst, als sich
Vien Chang und Muong Swa (jetzt Luang Prabang) vereinigten, um 1353 einen
laotischen Staat zu bilden. Die Griindung dieses Staates war durch die rapide
Schwiéchung Sukhothais begtinstigt, das schon ein Vasall von Ayuthya
geworden war, eines 1349 im Bereich des unteren Menam gegriindeten
Thaistaates. Der neue laotische Staat wurde Lan Chang genannt, sein erster
Herrscher war Fa Ngum (1353-1373). Seine Grenze zum Staat von Dai Viét
wurde durch die Wasserscheide zwischen dem Roten Fluf$ und dem Mekong
bezeichnet. Die urspriinglichen Bewohner dieses Gebietes, die Kha, ein Mon-
Khmer-Volk, dessen Vorfahren nach der Uberlieferung ein michtiges Reich oder
eine Stammeskonfoderation gebildet hatten, wurden schnell mit der Minderheit
der erobernden Laoten verschmolzen.

Fa Ngum war der Sohn Phi Fas, eines aus Lan Chang verbannten Thai-
Hauptlings, der vor dem Zorn seines Vaters am Hof Angkors Zuflucht gesucht
hatte. Fa Ngum wurde dort von einem buddhistischen Moénch erzogen, und
Konig Jayavarmanparames$vara gab ihm im Alter von sechzehn Jahren eine
seiner Tochter, die Prinzessin Kéo oder Yot Kéo, zur Frau. Zwischen 1340 und
1350 wurde er mit dem Kommando tiber eine Armee von zehntausend Mann
betraut, die ihm der Konig der Khmer zur Verfligung gestellt hatte. Mit ihrer
Hilfe war er in der Lage, das Gebiet seiner Vorfahren am oberen Mekong
zurtickzuerobern. Dann entthronte Fa Ngum seinen Grofivater und proklamierte
sich in Ch’ieng Dong Ch’ieng T’ ong (der Ort Luang Prabangs) zum Koénig. Dann
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besetzte er Vien Chang und wurde, nachdem er das Land befriedet und
reorganisiert hatte, im Jahre 1353 feierlich zum Herrscher von Lan Chang, dem
Land der Million Elefanten, geweiht.

Er versicherte sich nach und nach der Anerkennung seiner Oberherrschaft
durch alle Fiirstenttimer der Thai entlang des Mekong und vom Tal des Mun bis
Nan-chao. Er wurde wegen seines Angriffs auf Chiengmai bertihmt, der mit der
Anerkennung seiner Souverdnitdt durch Konig Rama Thibodi I. endete; dieser
versprach ihm einen Tribut von Elefanten und die Hand einer seiner Tochter.

Neben der Errichtung eines mdchtigen und gut organisierten Staates der
Laoten war die Regierung Fa Ngums dadurch bedeutsam, daf3 sie die Kultur der
Khmer und den singhalesischen Buddhismus in das Tal des oberen Mekong
einfiihrte. Gleich nach seiner Thronbesteigung sandte der Konig nach seinem
alten Lehrer aus Angkor, der in den laotischen Chroniken Maha Pasaman Chao
genannt wird, nach anderen Monchen, Handwerkern, heiligen Texten und der
bertihmten Statue von Phra Bang, einem Buddha aus vergoldetem Naturstein,
von dem die Hauptstadt Lan Changs ihren Namen erhielt und der der Hort des
Reiches wurde.

1368 starb die Gemahlin Fa Ngums und der Konig verschrieb sich einem
Leben der Ausschweifung, das im Jahre 1373 mit seiner Absetzung durch seine
Minister und anschlieflenden Verbannung endete. Was Fa Ngum wahrend seiner
zwanzigjdhrigen Regierung erreicht hatte, war jedoch bemerkenswert, denn er
errichtete die Basis, von der aus das Land sich spdter politisch entwickeln sollte.
Das Tal des Mekong ist schmal, und es war daher aus geographischen Griinden
nicht leicht, einen zentralisierten und geeinigten laotischen Staat aufzubauen.
Laos blieb wenig mehr als eine von Bergen umsdumte, lose gekniipfte
Konfoderation  kleiner = feudaler = Firstenttimer.  Nichtsdestoweniger
beanspruchten die Monarchen Laos” die absolute Macht in allen zivilen und
religiosen Dingen, wie ihr Titel eines Chao Maha Sivit oder >Grofsmeister allen
Lebens«< anzeigt. Wie wir schon gesehen haben, war es ein in den
stidostasiatischen Monarchien hdufig getibter Brauch, dafd sich der Herrscher
seinen Nachfolger selbst erwdhlte. In den Féllen, in denen er dazu zu schwach
war, oder wenn rivalisierende Anspriiche bestanden, wurde die Thronfolge von
einer Versammlung aus buddhistischen und brahmanischen Wiirdentragern
sowie den hochsten Zivilbeamten und Militdrs des Reiches beraten und
entschieden. Laos, dem von Anfang an der politische Zusammenhang fehlte und
noch heute fehlt, wurde durch die Monarchie zusammengehalten, die durch ein
weitgehend feudales System von Provinzgouverneuren wirksam wurde. Die
Provinzen schuldeten, wihrend sie sich eines betrdchtlichen Grades an
Unabhéngigkeit erfreuten, wobei sie nach dem Vorbild der Hauptstadt
organisiert waren, dem dort residierenden Herrscher Untertanentreue. Die Chao
Muongs oder Hauptlinge jeder Provinz wurden aus den einflufSreichsten
ortlichen Familien ausgesucht und waren oft mit der koniglichen Familie
blutsverwandt oder ihr verschwégert. Sie behaupteten ihre Macht durch
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samtliche verwickelten dynastischen Rivalitdten der Geschichte von Laos, weil
sie es sich zur Regel gemacht hatten, den Sieger jeder Thronstreitigkeit zu
unterstiitzen, vorausgesetzt er war koniglichen Blutes.

Sukhothai nach Rama Khamheng I.

Rama Khamheng folgte sein Sohn Lo Thai auf den Thron, dessen glithender
Buddhismus ihm den Titel eines Dharmaraja oder Konig des Rechtes eintrug.
Wihrend seiner Regierung wurden die Beziehungen zu Ceylon, dem Ursprung
der Hinayana-Lehre, bedeutend verstiarkt. Dharmaraja war auch Wissenschaftler,
und ein von ihm im Jahre 1325 verfafites Traktat tiber Kosmologie erfreute sich
ansehnlicher Beriihmtheit.

Das Konigreich der Thai, das jetzt entstanden war, war folglich ein hybrides
Staatswesen, das auf dem singhalesischen Buddhismus, der Khmer-Kultur und
einer mongolischen Gesellschaftsordnung beruhte. Die Khmer hatten die Thai
immer als Barbaren angesehen, und auf den Reliefs von Angkor Vat sind sie als
grotesker Pobelhaufen von Méannern abgebildet, die der Armee der Khmer als
Spdher dienen. Dennoch haben sich die Thai als wahre Erben der Kultur der
Khmer erwiesen, von der sie viele Merkmale in ihre Kunst, ihre Brduche und in
ihre Religion {ibernahmen. Was ihre soziale Struktur anbetrifft, so gibt es eine
deutliche Ubereinstimmung zwischen der Stellung des Mongolen-Khans als
vermeintlichem Vater all seiner Hauptlinge und der Rolle Rama Khamhengs als
Vater der Khun oder Fiirsten und hohen Wiirdentrager. Die Thai befolgten auch
die mongolische Methode, die Provinzen durch eine Kriegeraristokratie zu
beherrschen und die eingeborenen Volker auf den Stand der Knechtschaft
herabzudrticken.

Lo Thai folgte sein Sohn Lu Thai auf den Thron. Er war zuvor Vizekonig von
Sawankhalok gewesen. Lu Thai war genauso gelehrt wie sein Vater und schrieb
1345 eine Abhandlung tiber die buddhistische Kosmologie, das Traibhimikatha,
das noch heute in einer siamesischen Ausgabe, Traiphum Phra Ruang, bekannt ist.
An der Kriegfiihrung uninteressiert, befafite sich Lu Thai mit dem Wohlergehen
seiner Untertanen und einer den Gesetzen entsprechenden Rechtspflege. Er war
besonders an der Astronomie interessiert und reformierte den Kalender der Thai.
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© Abb. 21: Eine Apsara aus Angkor Vat

Die Kunst der Sukhothai-Periode ist moglicherweise die schonste der
gesamten Kunst der Thai. Die Einfliisse, die die Kunst der Sukhothai-Periode
bildeten und formten, waren vielschichtig und verwickelt. Von den Mon
tibernahm sie viele Ziige ihrer Ikonographie und einige stilistische Elemente
ihrer Bildhauerarbeiten. Einen grofien Teil ihrer architektonischen Ausbildung
lernten die Thai von den Khmer, die ihnen auch das Wissen von den grofien
indischen Epen vermittelten. Von Ceylon, oft tiber die Mon als Vermittler,
nahmen sie die Theravada-Lehre an und wurden mit Palitexten bekannt, deren
Beschreibung von Buddhas &dufierer Erscheinung sie sich zum Vorbild nahmen.
Solche Merkmale wie die ausgereckten Ohrldppchen, die Arme, die lang genug
sind, um sich damit in ausgestreckter Haltung am Knie kratzen zu konnen, die
flachen Fufisohlen und herausragenden Hacken sind charakteristisch fiir die
buddhistischen Skulpturen der Thai. Vieles davon ist aus einer
Fehlinterpretation der Palitexte entstanden. Diese Neigung, die alten Texte
buchstéblich zu kopieren, brachte die Thai dazu, auch in ihrem plastischen Werk
Eigenheiten der Gotter und Helden anzuwenden, die sie in den Sanskritepen
entdeckten. Dazu gehoren der eiférmige Kopf, Nasen wie Papageienschnébel,
das vollige Fehlen sichtbarer Knochen, Adern und Muskeln und derartige
Merkmale. Die grofie Mehrzahl der buddhistischen Standbilder der Sukhothai
zeigt die sitzende Heldenpose (virasana) mit der die Erde zum Zeugen fiir den
Sieg tiber Mara (maravijaya) anrufenden rechten Hand. Doch die originellsten
und charakteristischsten Werke der Bildhauer der Sukhothai sind die en ronde
bosse gearbeiteten schreitenden Buddhafiguren. Denn schreitende Buddhas
werden nur in Indien als Relief angetroffen und sind in Kambodscha, Burma
oder bei den Mon unbekannt. Fast alle diese Bildwerke sind aus Bronze und
zeichnen sich durch &uflerste Eleganz und eine idealisiert-vergeistigte
Geschmeidigkeit der Linie aus, die fast schon verzdrtelt sein kann, zum
mindesten aber geschlechtslos ist. Bei einigen Statuen des 15. Jahrhunderts sind
alle Finger von gleicher Lange. Sie stehen so in ausgesprochenem Gegensatz zu
den massiven, hieratischen Statuen der Khmer. Die Inschriften Rama
Khamhengs zeigen, dafs die Sukhothai-Schule der Bildhauerkunst schon gegen
Ende des 13. Jahrhunderts bliihte.

Die Baudenkmiler der Sukhothai lassen die gleiche Vielfalt an Einfliissen
erkennen (Khmer-, Mon-, burmesische und singhalesische Einfliisse). Die von
Elefantenkaryatiden gehaltene stupa und der glockenformige dagob sind
singhalesischer Herkunft. Die konischen Tiirme sind Khmer-Vorbildern
entnommen, die glockenférmige stupa und der massive Tempel mit kleinem
Innenraum sind Ableitungen von burmesischen Formen. Das dlteste
Baudenkmal Sukhothais ist vermutlich der Vat Phra Phay Luang, eine Gruppe
von drei Tirmen im Khmer-Stil. Aufier in Sukhothai selbst kann man die

149



bedeutendsten architektonischen Uberreste dieser Periode in Sawankhalok
finden, das unter der Regierung Rama Khamhengs ein genauso wichtiges
Zentrum wie Sukhothai war.

Alle Baudenkmailer Sukhothais sind buddhistisch, doch ist es klar, dafs neben
dem Theravada-Buddhismus und seiner Lehre die traditionellen Animismen der
Thai und der Khmer-Hinduismus existierten. Die Inschrift Rama Khamhengs
zum Beispiel bezieht sich auf eine Quelle an einem Hiigel im Stiden Sukhothais,
in der der Genius (phi) und die Géttin (devata) des Hiigels wohnen. Die Inschrift
stellt fest, dafs, wenn der Herrscher diesen Geistern rituelle Opfer bringt, das
Reich bestandig und wohlhabend sein wird. Anderenfalls wird es vom Ungltick
tiberwiltigt. Der Name des Genius ist Brafia Khabung, eine Khmerbezeichnung,
die >Herr der Hohe« bedeutet. Mit diesem Namen wurde nicht nur der
burmesische nat Mahagiri angerufen, der auf dem Berg Popa wohnte, sondern
auch die »Konige der Berge« Funans, die Sailendra- Konige und das auf dem
Hiigel von Kulen 802 von Jayavarman II., dem Herrscher der Khmer, gegriindete
konigliche linga. Sie alle waren mit der Vereinigung frither geteilter Gebiete
unter einem Herrscher auf ihre Art verbunden. Der Kult der Thai, wenn auch
rein animistisch, sollte spdter mit bezeichnendem Synkretismus im
buddhistischen Kult aufgehen und Brafia Khabung in einem Bildnis Buddhas
inkarniert werden.

Grofie Verehrung erwiesen die Thai den Fufistapfen Buddhas. Mehr als ein
Konig Sukhothais liefs von dem singhalesischen Original der Fufispuren Kopien
herstellen in dem Glauben - dem man auch in Ceylon anhing -, dafs, wenn der
Buddha zu zeigen wiinschte, dafs ihm ein Land wertvoller Besitz sei, er ihm das
Siegel seiner Fufsspuren aufdriickte.

Ayuthya und seine Nachbarn von Rama Thibodi I. bis Naresuen

Zwischen 1347 und 1350 griindete ungefahr fiinfzig Kilometer stidlich Lopburis
ein Fiirst von U Thong einen neuen Staat. Seine Hauptstadt wurde Dvaravati Sri
Ayudhya (Ayuthya) genannt, ein Name, der moglicherweise die Erinnerung an
das alte Mon-Konigreich Dvaravati wachrufen sollte. Die Stadt lag auf einer Insel
des Menam. Im Jahre 1349 begann dieser Staat einen Krieg gegen Sukhothai und
zwang es ohne Blutvergiefien zur Unterwerfung. Der fromme Koénig Lu Thai
wurde Vasall des Fiirsten, der 1350 unter dem Namen Rama Thibodi oder
Ramadhipati zum Ko6nig eines vereinigten Thai-Reiches gekront wurde. Lu Thai
dankte 1361 ab und wurde Moénch.

Das von Rama Thibodi I. beherrschte Gebiet erstreckte sich tiber das Tal des
unteren Menam und {iiber die Malaiische Halbinsel bis Malakka. Die wichtigsten
Stadte waren Lopburi, Suphanburi, Ratburi, Tenasserim, Tavoy, Ligor, Singora
und Chanthaburi. Die Annalen Ayuthyas sagen, dafs Rama Thibodi I. 1350/51
auch Kambodscha eroberte, und die Chroniken Kambodschas geben an, daf$ er
1351 Angkor pliinderte und den Konig zwang, in Laos Zuflucht zu suchen. Nach
der Uberlieferung baute Rama Thibodi I. im Jahre 1353 den grofien Tempel von
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Vat Buddhai$varya oder Phutth’aisavan und stellte ein Gesetzbuch zusammen.
Die Regierung seines Sohnes Ramesuen war sehr kurz; ihm folgte 1370 sein
Onkel Paramaraja oder Boromaraja auf den Thron. Dieser widmete viel seiner
Tatkraft einer Reihe von Feldziigen gegen Sukhotai, das er 1376 erfolgreich zur
totalen Unterwerfung gezwungen hatte. 1374 begann er mit dem Bau von Vat
Mahadhatu in Ayuthya.

Mittlerweile wurde Lan Na, das nach dem Tode Mangrais zweigeteilt worden
war, 1325 unter dessen Enkel Sen Phu wieder vereinigt. Dieser Sen Phu griindete
ungefdhr 1328 die Stadt Chiengsen. Die Thai des nordlichen Thailand nahmen
den Buddhismus nicht so frith an wie die des Stidens.47 Doch 1369 nahm der
Mahathera Sumana, ein Ménch aus Sukhothai, der in Pegu bei einem in Ceylon
ausgebildeten Meister namens Udumbara Mahasami studiert hatte, eine
Einladung an, zu Konig Kilana von Lan Na zu kommen und dort die
singhalesische Form des Theravada- Buddhismus zu predigen. Er wurde mit
grofien Ehren empfangen, und man baute ihm in der Ndhe Lamphuns ein
Kloster.48 Sehr bald darauf zog er in den gerade gegriindeten Vat Suan Dok in
Chiengmai, das nach und nach Lamphun als kulturelles Zentrum Lan Nas
ersetzte. Sumanas Mission war vermutlich ein Teil der grofien buddhistischen
Bewegungen, die von Sukhothai durch seinen frommen Herrscher Lu Thai
ausgelost wurden. Dreiffig Jahre nach Sumanas Einsetzung in Lamphun bestieg
Konig Tissaraja den Thron La Nas. Buddhistische Texte beschreiben ihn als
Konig ohne Glauben, der Ketzer begiinstigte, Teufel verehrte und Biiffel und
Rinder den Geistern der Baume, cetiyas49, Berge und Walder opferte. 1430 kehrte
jedoch eine Gruppe von 25 Monchen aus Lan Na und acht Khmer, die zum
Studium nach Ceylon gegangen waren, wieder nach Chiengmai zurtick und
behauptete, dafy die von Sumana gepredigte Lehre besonders im Hinblick auf die
klosterliche Disziplin vom richtigen Glauben abweiche. Als Ergebnis wurde
diese neue Sekte, die als die Sekte der Sihala-bhikkhus bekannt wurde, zeitweilig
ausgewiesen. Sie wurde aber im Jahre 1441, als Konig Tiloka, ein frommer
Buddhist, den Thron bestieg, wieder zur Riickkehr aufgefordert und lief’ sich in
Vat Pa Deng ein paar Kilometer westlich Chiengmais nieder. Die reine
singhalesische Doktrin dieser Sekte gab dem Buddhismus bei den Thai einen
ganz neuen Auftrieb und brachte eine betrdchtliche Erneuerung der Pali-
Literatur und -Bildung mit sich. Tiloka tat nicht nur viel zur Férderung des
Buddhismus in seinem Land, sondern er war auch ein grofiziigiger Médzen der
Kinste. Er berief Bildhauer aus Sukhothai, und seine Eroberungen von Nan
(1449) und von Svargaloka (1459) ermoglichten ihm, die Talente der getibten
Topfer, kunstsinnigen Bildhauer und all der anderen Handwerker, die in diesen
beiden Stadten arbeiteten, fiir sich einzusetzen.

Das Jahr 1456 war seit langem als das Jahr der zweitausendsten Wiederkehr
von Buddhas Todestag errechnet worden. Es sollte nach einer alten
Prophezeiung durch eine plotzliche Schicksalswende des Buddhismus
gekennzeichnet sein. Um zu verhindern, dafS sich diese Prophezeiung erfiillte,
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vollbrachten buddhistische Monarchen {tiberall besonders verdienstvolle Taten.
Tiloka und der Mon-Konig von Pegu zum Beispiel bauten Nachbildungen des
Mahabodhi-Tempels von Bodh Gaya, der den Ort der Erleuchtung Buddhas
bezeichnet, in der Néhe ihrer eigenen Hauptstddte. Tilokas Nachbildung war der
grofie Vat Jet Yot oder Mahabodharama, der im Jahre 1455 begonnen wurde und
der, den Chroniken zufolge, genau nach dem Vorbild des Majjhimadesa (Bihar),
»wo der Herr seinen Sieg iiber Mara errang«50, errichtet war. In Chiengmai
baute Tiloka auch den Mahacetiya oder Grofsen cetiya. Dieses Bauwerk aus dem
Jahre 1462 enthilt zahlreiche sitzende Buddhafiguren, die fast zweifelsfrei durch
das Standbild des Buddha Sakyasithha aus dem Heiligtum des Bodh Gaya-
Tempels inspiriert sind. 1482 wurde dem bertthmten Smaragdbuddha, der sich
jetzt im koniglichen Tempel von Bangkok befindet, eine Ruhestitte in einem
anderen Tempel Tilokas, dem 1478 vollendeten Phrajedi Luang, eingerdumt.
Diese Statue ist vermutlich im spdten 14. Jahrhundert in Chiengsen hergestellt
worden. Sie ist aus Chrysopras geschnitten.

Im Jahre 1424 wurde Boromoraja II. Konig von Ayuthya. Er bestieg den Thron
nach einem Thronfolgestreit zwischen zweien seiner Briider, die auf Elefanten
einen Zweikampf ausfiihrten, in dessen Verlauf sie beide getttet wurden.
Boromoraja erbaute den Vat Rajapurana, in dem eine bedeutende Sammlung von
Waffen, Schmuckgegenstdnden und Standbildern Buddhas gefunden worden ist.
Er belagerte und eroberte 1431 Angkor und zerstorte so das Reich der Khmer
endgiiltig. Sieben Jahre spéter bereitete er der Dynastie von Sukhothai ihr Ende,
indem er seinen Sohn Rames$vara zum Gouverneur Bisnulokas (Phitsanulok)
einsetzte.

Boromoraja II. und Rames$vara, der seinem Vater 1448 als Boromo Trailokanat
auf den Thron folgte, befanden sich mit Tiloka im Kriegszustand. Boromo
Trailokanat zog sogar, nachdem er Konig geworden war, mit seinem Hof nach
Phitsanulok, um sich gegen die stindigen Angriffe Lan Nas zu schiitzen, und
liefd die Hauptstadt in der Obhut seines dltesten Sohnes. Er starb i51, nachdem er
die Macht tiber Tavoy erlangt hatte, das kiinftig ein Zankapfel zwischen den
Burmesen und den Thai sein sollte. Eine grofiartige Dichtung, das Lilit Yuen Phay,
erzdhlt in wechselndem Versmafi und einer merkwiirdigen Sprache, die viele
Worter aus dem Sanskrit verwendet, von dem siegreichen Feldzug gegen
Chiengmai.

Boromo Trailokanat tat viel, um die konigliche Autoritit zu festigen, indem er
Titel und Einkiinfte seiner Vasallen unter strenger Aufsicht hielt und den
gottlichen Charakter seines Konigtums entsprechend herausstellte. Die
Monarchie der Thai war nach der Uberlieferung patriarchalisch. Der Konig
vereinigte in seiner Person seit der Zeit, als die Thai ein Nomadenvolk waren,
alle Funktionen der Regierung und war der Fiihrer seiner Untertanen im Krieg
und ihr Beschiitzer im Frieden. Mit dem Entstehen geordneter Thai-
Flirstentiimer trat die territoriale Gebundenheit zu der Bindung an
Stammesverwandtschaften, und es entwickelte sich eine feudale
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Gesellschaftsordnung. Besonders die Monarchie von Ayuthya wurde nach dem
Fall Angkors im Jahr 1431 von den Vorstellungen der Khmer tiber das gottliche
Konigtum stark beeinflufit. Die Einftihrung des Hinayana-Buddhismus als
Staatsreligion Siams seit den Tagen Rama Khamhengs stand in Ayuthya
keinesfalls der Annahme einer Form des devardja-Kultes entgegen. Genau wie in
Angkor waren die buddhistischen Herrscher Gegenstand eines buddharaja-
Kultes; so war der Konig von Ayuthya von hinduistischem Ritual umgeben, und
die Hauptgottheiten des Hinduismus, vornehmlich Siva, waren aufgefordert,
sich bei der Kronung mit der Person des Konigs zu verschmelzen, wihrend ihn
zur gleichen Zeit die buddhistischen Monche und die Masse der Bevolkerung als
Bodhisattva ansahen. Er wurde >Heiliger Buddha, unser Herr« tituliert und der
Kronprinz als Buddhankura oder >Knospe Buddhas< bezeichnet. Wie die
Herrscher Angkors wurde auch er mit der Bezeichnung >Staub seiner heiligen
Fiiffe« tituliert. Diese beiden ineinandergreifenden Auffassungen von der
Monarchie verbanden sich, um dem Konig eine Macht zu verleihen, die
unumschrankter war als die irgendeines stidostasiatischen Herrschers oder sogar
Indiens, wo Gewaltherrschaft jederzeit sowohl von einer machtvollen
Brahmanenkaste als auch von den ortlichen Machthabern tberpriift werden
konnte. Diese beiden Auffassungen dienten auch dazu, den Konig von seinen
Untertanen zu isolieren; eine Isolierung, die durch die besondere Sprache und
die umstiandlichen Zeremonien des Hofes, die direkt von den Khmer entliehen
waren, noch vergrofiert wurde. Der einzige Einhalt, der den Handlungen des
Konigs geboten werden konnte, entstammte den Prinzipien der buddhistischen
Religion, und der Titel >Herr des Lebens¢, den Thai-Herrscher trugen, drtickte
nicht nur leere Verehrung aus. Die Konige Sukhothais hatten jedem, der sich
ihnen in der Offentlichkeit zu ndhern wiinschte, Audienz gewihrt; die Konige
Ayuthyas hielten Audienz wie die Konige Angkors hinter einem vertieft
eingelassenen Fenster des koniglichen Palastes, und wenn sie ausgingen,
riskierte jeder, der sein Haupt zu heben wagte, um das konigliche Antlitz zu
schauen, von den koniglichen Garden erschossen zu werden. In Sukhothai waren
korperliche Ziichtigung und die Todesstrafe unbekannt; in Angkor und Ayuthya
wurden ganzlich belanglose Verbrechen mit grausamsten Strafen verfolgt. In
Sukhothai waren der Handel frei und die Steuern unerheblich; in Angkor und
Ayuthya driickte die Last der Steuern erheblich, und der Handel lag weitgehend
in Handen des Konigs.

Der Sohn Boromo Trailokanats, der zu Lebzeiten seines Vaters in Ayuthya
regiert hatte, brachte, als er im Jahre 1488 als Boromoraja III. den Thron bestieg,
den Hof aus Phitsanulok wieder zurtick und setzte seinen Bruder Jettharaja in
Phitsanulok ein. Jettharaja, dessen Mutter von den Konigen Sukhothais
abstammte, regierte, als seine Zeit gekommen war, als Rama Thibodi II. von 1491
bis 1529 und war der erste Thai-Konig, der Kontakte zu den Europdern aufnahm.
Im Jahre 1509 schickte Albuquerque eine Gesandtschaft an seinen Hof und
wiederholte das 1512 und 1516. Die dritte dieser Gesandtschaften erbrachte einen
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Vertrag, der den Portugiesen erlaubte, sich in Ayuthya, Tenasserim, Mergui,
Patani und Ligor niederzulassen.

Rama Thibodi II. starb 1529. Ihm folgte sein Sohn Buddhankura, der als
Boromoraja IV. regierte. Wahrend seiner kurzen, fiinfjahrigen Regierung schlofs
Boromoraja mit Chiengmai Frieden. Dieser Friede wurde von seinem
Halbbruder und Nachfolger Jayaraja (Phrajai oder Ch’airach’a) bald wieder
gebrochen, der 1545 einen ungliicklichen Feldzug gegen Lan Na fiihrte. Jayaraja
wurde jedoch mehr von der Niederwerfung der erst vor kurzem unter
Tabinshwehti vereinigten Burmesen in Anspruch genommen, die Moulmein
besetzt hatten. Mit Hilfe der Portugiesen eroberte Jayaraja die Provinz zurtick. Er
unterhielt freundschaftliche Beziehungen zu den Portugiesen, die er hdufig als
Fiihrer und Instruktoren beschéftigte.

Die zweite Hilfte des 16. Jahrhunderts zeichnete sich in Siam durch Rivalititen
zwischen Konig Maha Chakraphat (54959)r eines Sohnes Jayarajas, seines
Schwiegersohnes Khum Birendra (Phiren) und seiner Enkel Naresuen und
Ekathotsarot aus, und durch erneuerte Feindseligkeiten gegen Burma. 1549
drangen die Burmesen in Ayuthya ein und belagerten es vier Monate lang.
Waédhrend dieser Zeit wurden die Konigin Suriyothai und ihre Tochter, die in
Minnerkleidung kdampften, getttet. Dieser Angriff war nicht erfolgreich, doch
1556 griff Konig Bayinnaung von Burma Chiengmai an und eroberte es. Dann
stieS er stidwéarts auf Ayuthya vor, das er im Jahre 1564 erreichte. Maha
Chakraphat beschlofs, keinen Widerstand zu leisten, sondern lieferte den
Burmesen sogar als Gegenleistung fiir einen Friedensvertrag eine Anzahl
Hauptlinge aus, die an der Spitze des Kampfes gestanden hatten. Darunter war
auch sein eigener Sohn Rames$vara.52 Bald nach dem Tode Maha Chakraphats
im Jahre 1569 nahm Bayinnaung Ayuthya und errichtete zum Gedenken seines
Sieges in der Néahe der Stadt die stupa Phu Khao Thong,.

Die Burmesen versuchten auch, ihre Herrschaft tiber die Laoten auszudehnen.
Das Konigreich Lan Chang hatte sich seit seiner Griindung durch Fa Ngum
weitgehend aus den fortgesetzten Feldziigen seiner Nachbarn herausgehalten.
Waéhrend des frithen 15. Jahrhunderts half Konig Lan Kham Deng (1416-1428) Lé
Loi, dem Griinder der spéteren Lé- Dynastie in Annam, in seinem Kampf gegen
die Chinesen. Doch als die laotische Armee spéter zu den Chinesen {iiberging,
griff der Kaiser Lé Thanhtong Lan Chang an. 1479 wurde Luang Prabang von
den Annamiten erobert und der Konig zur Flucht gezwungen. Die Regierung
Visuns (1501-1520) war eine verhdltnisméfiig friedliche Zeit. Sie zeichnete sich
durch die Errichtung einiger schoner Bauten aus. Der Sohn Visuns, Phothisarath
(1520-1548), richtete sich seine Hauptstadt in Vien Chang ein. Seine Mutter war
eine geborene Prinzessin von Chiengmai, und das fiithrte ihn dazu, im Jahre 1545
Anspriiche auf den gerade vakanten Thron Lan Nas geltend zu machen. Sein
dltester Sohn wurde 1548 in Chiengmai geweiht und bestieg im gleichen Jahr als
Konig Setthathirath von Lan Chang den Thron. Nach dem Fall Chiengmais an
die Burmesen im Jahre 1556 dankte Setthathirath zugunsten eines Thai-Ftirsten
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ab, der die Oberhoheit Burmas anerkannte. 1560 schlofi er ein Biindnis mit
Ayuthya und verlegte endgiiltig seine Hothaltung nach Vien Chang, wo er einen
Palast zur Unterbringung des berithmten Smaragdbuddhas baute, der im Jahr
1548 aus Chiengmai gekommen war. AufSerhalb der Stadt liefs er den grofiartigen
That Luang erbauen, eins der schonsten Werke laotischer Architektur, das - wie
so viele grofie Baudenkmadler Stidostasiens - den kosmischen Berg im
Mittelpunkt der Welt symbolisierte. Die Burmesen unternahmen 1554 und 1570
zwei vergebliche Versuche, Vien Chang einzunehmen, ehe sie es 1574 betreten
und einen laotischen Prinzen, den sie zehn Jahre zuvor als Geisel mitgenommen
hatten, unter ihrer Oberherrschaft auf seinen Thron setzen konnten.

Im gleichen Jahr kehrte Naresuen, der Sohn Mahathammarajas, des
Marionettenkonigs von Ayuthya, aus Burma zurtick, wo man ihn seit dem Jahre
1546 als Geisel festgehalten hatte. Er widerrief seinen Treueid und rif8 Pegu an
sich. Mit einer Reihe gldnzend gefiihrter Feldziige trieb er die Burmesen aus dem
Land. 1592 erreichte der Krieg mit der Schlacht von Nong Saray, in der Naresuen
den burmesischen Kronprinz im Zweikampf totete, seinen Hohepunkt. Diese
Handlung zeichnet Naresuen als Fiirst ungewhnlichen Mutes aus, denn es war
dufderst selten, dafd ein Herrscher der Thai auf diese Art sein Leben in einem
Zweikampf auf’s Spiel setzte. Auflerdem hatte er wdhrend der Zeit seines
burmesischen Exils viel von den Kriegfiihrungsmethoden der Burmesen gelernt.
Im néichsten Jahr holte er sich Tenasserim und Tavoy zurtick und gab damit Siam
seine Grenzen von 1549 wieder. Die grofse Stupa in Vat Ch’aimongk’on53, der
stupa Phu Khao Thong Bayinnaungs nachgebaut, wurde zum Gedenken an diese
Siege errichtet. Anfang 1594 entrif$ Naresuen den Khmer die Stadt Lovek und
schickte darauf auf einen Hilferuf der Portugiesen aus Moulmein eine Armee
aus, um Martaban anzugreifen. Er trieb den Toungoo-Herrscher nach Thaton
zurtick und fiigte so dem Konigreich Siam ein grofes Sttick des Territoriums von
Pegu hinzu.

Ayuthya im 17. und 18. Jahrhundert

Die engen Beziehungen, die Naresuen mit den Europdern unterhalten hatte,
wurden durch seinen Bruder Ekathotsarot fortgesetzt, der den Thron im Jahre
1605 bestieg. Wir haben schon festgestellt, daf8 bereits 1516 Rama Thibodi II. mit
den Portugiesen einen Vertrag schlof3. 1598 schlofs Naresuen einen anderen mit
Spanien, und 1608 sandte Ekathotsarot eine Gesandtschaft an Furst Moritz von
Nassau. Das lebhafte Interesse, das die Europder fiir den Handel mit Siam
zeigten, dessen Hifen ausgezeichnete Markte fiir chinesische und japanische
Waren darstellten und dessen eigene Erzeugnisse - Hiute, Lackarbeiten,
Farbstoffe, Zinn - im Westen dringend bendtigt wurden, gestaltete in
Verbindung mit der Toleranz der Thai gegeniiber fremdem FEingreifen und
fremder Ansiedlung die Beziehungen zwischen Siam und den europdischen
Staaten herzlicher und fiir beide Seiten gewinnbringender, als es zu jener Zeit in
Stidostasien tiblich war. Ekathotsarot unternahm auch den kiithnen Schritt der
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Eroffnung freundschaftlicher Beziehungen zu dem Shogun leyasu in Japan und
stellte in seiner Leibgarde eine Abteilung aus japanischen Emigranten unter dem
Befehl Yamado Nagamasas auf. Ungefdhr zur gleichen Zeit kamen in der Thai-
Armee die langgriffigen japanischen Schwerter in Gebrauch.

Ekathotsarots Nachfolger, Songtham54, dehnte die Beziehungen zu den
Europédern auf die Englédnder aus. 1612 kam ein Schiff mit Briefen Konig Jakobs 1.
(1603-1625) nach Siam, und kurz danach wurde den Englidndern die Erlaubnis
erteilt, in Ayuthya und Patani Niederlassungen anzulegen. Songthams
Beziehungen zu Japan waren nicht ganz so gliicklich. Er hatte sowohl eine
Revolte in seiner japanischen Garde niederzuschlagen als auch der Invasion
einer laotischen Armee Widerstand entgegenzusetzen, die unter dem Vorwand,
ihn gegen die japanischen Rebellen zu unterstiitzen, unbemerkt bis Lopburi
vordringen konnte.

1630 bemaéchtigte sich ein Usurpator des Thrones von Ayuthya. Er war ein
Vetter Songthams und unter dem Namen Prasat Thong bekannt (Phra Chao
Prasat Thong - Der Konig des goldenen Pavillons). Obgleich er in dem Rufe der
Grausamkeit und Skrupellosigkeit stand, war Prasat Thong ein Herrscher von
bedeutenden Fahigkeiten. Er mufite die Feindschaft der Portugiesen, der Japaner
und der Khmer bekdmpfen; die Opposition der Mitglieder der koniglichen
Familie beendete er damit, daf3 er sich der meisten von ihnen durch ihre
Hinrichtung entledigte. Seine Regierung zeichnete sich durch eine Fiille
wichtiger gesetzgeberischer Arbeiten aus und durch ein paar hervorragende
Bauten. Im Nordosten liefs er den Nakhon Luang- Tempel, der auf Khmer-
Vorbilder zurtickgeht, errichten. Sein Name kann in der Khmer-Sprache mit
Angkor Thom wiedergegeben werden. Er baute ferner Vat Ch’aivath’anaram,
dessen grofier prang eine charakteristische Adaption der aus dem 12. Jahrhundert
stammenden Khmer-Tempeltiirme durch die Thai ist.

Enge Beziehungen zu europdischen Landern wurden durch Narai, einen Sohn
Prasat Thongs, aufrechterhalten, der 1657 den Thron bestieg, nachdem zwei
Palastrevolutionen fiir kurze Zeit seinen Onkel Sri Suthammaraja und seinen
Bruder Chao Fa Jai auf den Thron gebracht hatten. 1664 blockierten die
Hollander den Menam, um die Thai zu zwingen, ihnen das Monopol des
Hautehandels zu verleihen und ihnen das Privileg exterritorialer Rechte zu
gewdhren. Unterdessen begannen die Franzosen, die zuerst 1662 Missionare
nach Siam geschickt hatten, Hoffnungen auf eine allgemeine Bekehrung der Thai
zum Katholizismus zu hegen. Von den Jesuiten, die in Versailles einen grofien
Einflufs austibten, gedridngt, sandte Ludwig XIV. Narai einen Brief, in dem er
ihm ftir das Wohlwollen dankte, das er franzdsischen Missionaren gezeigt hatte.
1680 wurde die Franzosisch-Ostindische Handelsgesellschaft in Ayuthya
eingerichtet. Nachdem eine Reihe von Gesandtschaften zwischen Ludwig XIV.
und Narai hin und her gegangen waren, wurde 1686 ein Vertrag unterzeichnet,
der den Franzosen ansehnliche geschéftliche Konzessionen einrdumte und ihren
Missionaren bevorzugte Behandlung gewédhrte. Diese Politik des Wohlwollens
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gegentiiber der Gesellschaft Jesu und den franzosischen Interessen wurde durch
Constantine Phaulkon gefordert, einen griechischen Abenteurer, der 1675 in
Siam eintraf und der als >Superintendant des auswartigen Handels< zu einer
Stellung von bedeutendem Einflufs aufgestiegen war.55 Phaulkons Verhalten, ja,
seine bloffe Anwesenheit, machte ihm die nationalistische Partei Ayuthyas zum
Gegner, die von Phra Phetraja, dem Pflegebruder des Konigs, gefiihrt wurde und
die versuchte, alle fremden Einfliisse auszuschalten. Die Lage wurde durch das
Eintreffen franzosischer Truppen im September 1687 verschlimmert, die das Fort
von Bangkok schiitzen sollten. 1688 erkrankte Narai, und Phra Phetraja wurde
zum Regenten ernannt. Augenblicklich verhaftete er Phaulkon und liefs ihn
hinrichten, darauf vertrieb er die Franzosen aus Bangkok. Als Narai nach einem
Monat starb, wurde Phra Phetraja Konig und verschrieb sich einer Politik der
Feindseligkeit gegen alle Europder, besonders gegen die Franzosen. Die
franzosischen Truppen waren gezwungen, sich nach Pondicherry
zuriickzuziehen, und alle Vorrechte der Jesuiten wurden zuriickgenommen.
Phra Phetraja folgte im Jahre 1703 sein Sohn Phra Chao Sua, >Der Konig, der im
Palast am Ende des Sees wohnt auf den Thron. Man gedenkt seiner
hauptsdchlich wegen seiner Bewdsserungsarbeiten und eines erfolgreichen
Feldzuges gegen Kambodscha, in dessen Verlauf er Banteay Meas am Golf von
Siam einnahm.

Die Regierung Mahathammarajas II. oder, wie er gewohnlich genannt wird,
Boromokots (1733-1758) bezeichnete eine glidnzende und hochst gedeihliche
Periode in der Geschichte der Thai. Das friihe 18. Jahrhundert war ein Goldenes
Zeitalter fiir die Literatur der Thai und der konigliche Hof der Mittelpunkt des
grofiten Teiles dieser literarischen Wirksamkeit. Narai war ein bedeutender
Dichter. Man schreibt ihm gewohnlich das Phra Lo zu, eines der Meisterstticke
der Literatur der Thai. Er iibersetzte auch einen Teil von einer der Jatakas. Khum
Devakavi (Thep Kavi) war ein anderer interessanter Schriftsteller dieser Periode,
der fiir seine Sammlung von Wiegenliedern bekannt ist, in der viele Ausdriicke
aus dem Khmer und Sanskrit und Dialektausdriicke aus dem Thai erscheinen.
Viele Schriftsteller aus der Regierungszeit Narais schrieben Gedichte eines Typs,
den man nirasa oder nirat nennt. In ihnen wird eine Reise beschrieben mit all
ihren Triibseligkeiten und der Trauer, die sie durch die Trennung von den
geliebten Menschen und dem vertrauten Land mit sich bringt. Die Regierung
Boromokots war durch eine Anzahl Theaterstiicke gekennzeichnet, deren
Themen aus den fritheren Leben des Buddha und hauptsédchlich den Jatakas
entnommen waren. Die javanische Erzdhlung von Raden Panji wurde zu dieser
Zeit am Hof der Thai bekannt und fiir die Bithne unter dem Namen Inao
bearbeitet. Als Folge davon drang eine grofie Anzahl gehobener javanischer
Worte in die Thai-Sprache ein. Prinz Dhammadhipesa (Th’ammath’ibet), der
dlteste Sohn des Konigs, der 1735 in ein Kloster eintrat, schrieb eine Menge
religioser buddhistischer Gedichte und nach dem Austritt aus dem Kloster im
Jahre 1741 weltliche Verse.
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Mit der Thronbesteigung Konig Alaungpayas in Burma (1752) wurden die
Thai schon wieder der Bedrohung durch eine burmesische Invasion ausgesetzt.
Ayuthya wurde 1760 belagert und nur durch die Erkrankung Alaungpayas
gerettet, der die Belagerung abbrechen und heimkehren mufste. 1766 kehrten die
Burmesen jedoch unter Hsinbyushin zurtick, und im April des folgenden Jahres
wurde Ayuthya, das beinahe vier Jahrhunderte hindurch eine der reichsten und
kultiviertesten Stadte Stidostasiens gewesen war, erbarmungslos gepliindert und
dann verbrannt.

Die Kunst Ayuthyas

Von der Stadt Ayuthya blieb wenig tibrig, doch genug, um uns einen Begriff von
ihrer Architektur zu geben. Der Ayuthya-Stil wurde durch eine Mischung all der
verschiedenen Elemente gebildet, die die Kunst Sukhothais gekennzeichnet
hatten, und sein hervorstechendstes Merkmal war, besonders nach dem Fall
Angkors, seine Riickkehr zu Khmer-Vorbildern. Die 6rtlichen Kunstrichtungen
Lan Nas im Norden, der U Thong-Stil im Stiden und der Stil, der im Gebiet um
Nakhon Sithammarat in Bliite stand, erhielten sich nur bis ins 14. Jahrhundert.
Die Schule von Chiengmai jedoch fuhr bis ins 16. Jahrhundert fort, vortreffliche
Bauten nach indischen Vorbildern zu schaffen, und die Schule von Grahi im
Stiden erhielt sich ungefdhr bis zur gleichen Zeit. In ihrer frithesten Phase 14f3t
die Architektur Ayuthyas deutlich ihre Herkunft von der Kunst Lavos erkennen.
Ziegel und Putz waren die hauptsdchlich verwendeten Materialien. Stuck wurde
natiirlich von den Khmer und den Mon Dvaravatis weitgehend verarbeitet,
wenn auch die Anwendung von Stuckverzierungen nach dem 10. Jahrhundert in
Kambodscha aufgegeben wurde. Der Grundrifs basierte gewochnlich auf dem
prang, der direkt vom Turmheiligtum der Khmer abgeleitet war. Thm gegentiber
stand eine mandapa oder Pavillon (Thai: mondop) mit gemauerten Saulen und
einem Ziegeldach, die gewohnlich ein grofies Standbild Buddhas barg und
gleichzeitig den Monchen als vihara (bot) oder Versammlungshalle diente. Das
Heiligtum konnte h&ufig von stupas, Reliquienschreinen und zahlreichen
Gedenktafeln umgeben sein. Die vihara mufite in ausgesprochenem Gegensatz zu
den kleinen Zellen der Khmer-Tempel, die nur fir die Aufnahme eines
Standbildes und nicht fiir die Zusammenkunft der Glaubigen entworfen waren,
ein grofles Bauwerk sein. Deswegen entwickelten die Thai schon zu einem
frithen  Zeitpunkt die  Fahigkeit, ihre  Versammlungshallen  mit
Balkenkonstruktionen zu tiberdachen, da die Steingewolbe-Bautechnik der
Khmer nicht gentigte, um grofse Fldchen zu {iberspannen. Das élteste Gebdude
Ayuthyas, der Vat Bhuddai Svarya aus dem frithen 13. Jahrhundert, besitzt einen
prang wie ein Khmerheiligtum, ist aber durch eine davorgelagerte Sdulenhalle
verdndert. Im spdten 14. Jahrhundert wurden gewisse Merkmale der Kunst
Sukhothais tibernommen wie das von einer stupa iiberragte zylinderférmige
Zentralheiligtum und die in den Hofen aufgestellten Reliquienschreine. Vom 15.
Jahrhundert an verursachten die Thai-Ko6nige, eifrig bemiiht, sich stindig
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vergrofiernde, prachtvolle Grabdenkmiler zu bauen, die Entwicklung eines
etwas gleichméfSigeren Aufbaues mit terrassierter Sdulenhalle, glockenférmiger
Zentralstupa und kleineren stupas an den Rdndern. In der Hauptstupa wurden
kleine Geheimkammern eingerichtet, die mit Fresken geschmiickt und mit
Waffen, Kleidungsstiicken, Juwelen und anderen Kostbarkeiten angeftillt
wurden, die den Toten begleiten sollten. Im 17. Jahrhundert stellte man
unmittelbare Nachbauten von Vorbildern aus Angkor her, und Konig Prasat
Thong liefs am Sak-Flufs sogar ein kleineres Modell Angkor Vats, Phra Nakhon
Luang, bauen.

Ahnlich geschah die Evolution der plastischen Arbeiten der Thai. Die
frithesten Buddhagestalten Ayuthyas zeigen sowohl die Charakteristiken der U
Thong- und Sukhothai-Skulpturen als auch Merkmale der Khmerkunst. Vom 16.
Jahrhundert an degenerierte das plastische Werk etwas und wurde weitgehend
stilisiert und ornamental.

© Abb. 22: Stupa des Tempels von Cha Heng bei Nan

Chinesische Einfliisse sind in der Kunst der Thai besonders in den Perioden
nach den Mongoleneinfdllen und dem ersten Auftreten der Ming-Dynastie
festzustellen. Wir haben schon den bedeutenden chinesischen Einflufi auf die
Keramiken der Thai wahrgenommen. Er ist auch in der Malerei tiberzeugend, in
der die Thai ihren wahrscheinlich schopferischsten Beitrag zur stidostasiatischen
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Kunst leisteten. So gewaltige Werke wie die aus dem frithen 17. Jahrhundert
stammenden Wandmalereien von Vat Yai Suvannaram in Phetburi mit ihren
Darstellungen der den Buddha anbetenden Gottheiten in zinnoberrot, gelb, griin
und gold sind ungewohnlich bedeutsam.

Die Kunst und Literatur in Laos

Die laotische Kunst der gleichen Periode war von Kambodscha, Siam und Burma
nachdriicklich beeinflufit, und Laos blieb ein Vorposten indisierter Kultur gegen
die Ubergriffe der sinisierten Vietnamesen an seiner Ostgrenze. Sehr wenig hat
sich von der frithesten Architektur in Laos erhalten, doch lassen moderne
Versionen vermuten, dafs sie bedeutende Eleganz und betradchtlichen Geschmack
verriet. Grofse Wichtigkeit schien man dem doppelschichtigen Dach zuzumessen,
von dem Vat Chieng Thong, ein Tempel Luang Prabangs aus dem 16.
Jahrhundert, ein ausgezeichnetes Beispiel bietet und das immer ein
weitverbreitetes Merkmal architektonischer Vorhaben im Fernen Osten gewesen
ist. Von den drei Hauptstadten Laos” Vien Chang, Luang Prabang und Cieng
Khuang birgt letztere die zahlreichsten Beispiele friitherer Typen laotischer
Architektur. Das sind besonders die Steildacher, die an den Seiten der Bauwerke
bis zu den niedrigen Mauern herabreichen, und die that oder Reliquienschreine
(dhatu), eine laotische Version der indischen stupa, und caitya (cetiya) der Khmer
und Siamesen, die, obgleich sie einen weiten Formenreichtum angenommen
hatten, immer den glockenférmigen, hemisphérischen Bestandteil zwischen der
Grundflache und dem schlanken Turm beibehielten.

Die Bassak-Region, in der Vat Phu gebaut wurde, war das am weitesten
nordlich gelegene Gebiet, auf das die Khmer je ihre Bautitigkeit ausdehnten. Die
Laoten imitierten die Bauweise der Khmer mit Natursteinen nicht, sondern sie
benutzten fast ausschliefSlich verputzte Mauersteine. Das bedeutendste in
Mauersteinen ausgefiihrte Baudenkmal der Lan Chang- Dynastie ist der That
Luang in Vientiane, der 1586 von Konig Setthathirath begonnen wurde. Der mit
Kreuzgangen umgebene Unterbau und die in einer eleganten, sich aus einer
Lotosblume erhebenden Spitze auslaufende grofie stupa zeigten deutlich
siamesischen Einfluf3. Tatsdchlich waren die laotischen Pagoden im allgemeinen
nach tiberlieferten Thai-Vorbildern gebaut. Sie besafien gemauerte Sdulen, die
ein holzernes Fachwerk so sttitzten, dafs der Schwung des Daches betont wurde,
der sich in aufeinanderfolgenden Abstufungen auf niedrige Wéande senkte.
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© Abb. 23: That Luang in Vien Chang (Vientiane), spétes 16. Jahrhundert

Die Skulpturarbeiten in Laos sind meistens zweitklassig und beschrankten sich
seit dem 14. Jahrhundert weitgehend auf die Herstellung stereotyper Kopien
nach Modellen aus Sukhothai. Man kennt tatsdchlich gar keine laotische
Literatur aus der Zeit vor dem 16. Jahrhundert, wenn auch - wie bei den anderen
stidostasiatischen Volkern und nicht zuletzt den Schan und den siamesischen
Thai - schon vor dieser Zeit eine grofie Anzahl von Werken laotischer
animistisch-folkloristischer und {tiberlieferter Poesie bestanden hat, hauptsachlich
Bittgebete und Zauberspriiche. Jedoch vom 16. Jahrhundert an wurde diese
uralte eingeborene Volksdichtung nach und nach durch eine neue Volksdichtung
indischer Herkunft und durch eine gebildete religiose Literatur ersetzt, die auf
indischen Vorbildern beruhte. Sie folgte den in den Werken tiber Grammatik
und Versbau niedergelegten Regeln. Sie besteht hauptsdchlich aus Texten des
buddhistischen Kanons, Versionen der Jatakas und einer grofien Anzahl
grammatischer und lexikographischer Werke. Von ihnen wird angenommen,
daf’ sie von Originalen des 12. bis 14. Jahrhunderts aus Pegu abgeleitet worden
sind. Die Predigtgesdnge der Monche des 16. Jahrhunderts lieferten den vielen
populdren laotischen Vers- und Prosaerzdhlungen das Material. Die schonsten
Beispiele stammen aus dem 19. Jahrhundert und spiegeln in liebevollem Detail
das tagliche Leben des Volkes wieder. Erzahlungen juristischen Inhaltes beruhen
auf Beispielen aus uralten laotischen Gesetzbtichern, und die bekannten
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Geschichten des Paricatantra, die denen aus Tausend und eine Nacht dhneln, waren
auch sehr beliebt. Die laotische Poesie war mehr zum Rezitieren als zum Lesen
geschrieben, und das mag der Grund fiir den verschwenderischen Gebrauch des
Stabreimes sein. Im ganzen gesehen war die weltliche Literatur in Laos lediglich
ein dialektischer Ableger der siamesischen Thai-Literatur von volksttimlicherem
Charakter als die aristokratische Literatur Siams. Die meisten der religiosen
Schriften der Laoten waren burmesischer Herkunft und kanonisch inspiriert. Sie
sind nur von geringem Interesse, weil sie direkte Ubersetzungen aus dem Pali
sind und die meisten von ihnen in zweisprachigen Versionen existieren.

Laos im 17. und 18. Jahrhundert

Nach einer Periode der Anarchie, die von 1583 bis 1591 dauerte, wurden die
Laoten von Konig Nandabayin von der burmesischen Oberherrschaft befreit, der
darauf mit Ayuthya in Schwierigkeiten geriet. Ihr neuer Kénig Nokeéo-Koumane
wurde 1591 oder 1594 in Vien Chang gekront, Luang Prabang besetzt und die
laotische Oberherrschaft in Chieng Khuang (Tranninh), das bis dahin unter
burmesischer Herrschaft gestanden hatte, wiederhergestellt. 1637 bestieg der
grofite Konig der Lan Chang-Dynastie, Souligha- Vongsa, den Thron. Mit Dai
Viét wurde durch die Heirat Souligna-Vongsas mit einer Tochter des Kaisers Lé
Than-tong eine dynastische Allianz geschlossen. Die beiden Monarchen trafen
ein Abkommen, nach dem alle, die in auf Pfidhlen erbauten Hiusern mit
Veranden wohnten, laotische Untertanen sein sollten, wahrend diejenigen, deren
Hauser nicht so gebaut waren, Untertanen Lé Than-tongs sein sollten. Wahrend
der Regierung Souligna-Vongsas erschienen die ersten Européer, die je ihren Fufs
auf laotischen Boden gesetzt hatten, in Vien Chang: Gerrit van Wuysthof, ein
Hollinder aus Phnom Penh, im Jahre 1641 und im nichsten Jahr der Piemonteser
Jesuit Giovanni-Maria Leria. Beide schrieben lebendige, aber nicht ganz
zuverldssige Berichte tiber das Land. Souligna-Vongsa starb 1694, und sein Reich
wurde in zwei einzelne und rivalisierende Staaten geteilt, deren Hauptstiddte
Vien Chang (Vientiane) und Luang Prabang waren. In Vientiane regierte ab 1700
Soulignas Neffe Sai-Ong-Hué unter der Oberhoheit Vietnams. Sein Vetter King-
Kitsarath wurde im Jahre 1707 in Luang Prabang zum Herrscher proklamiert. Im
Stiden wurde King-Kitsaraths Bruder Nokasat 1713 Herrscher eines jetzt dritten
laotischen Staates in Champassak. Es sollte wéahrend des ganzen 18. Jahrhunderts
standiger Kriegszustand zwischen diesen drei Konigreichen herrschen, in dessen
Verlauf oft um fremde Hilfe nachgesucht wurde. Das fiihrte zu Invasionen und
Annexionen durch Burma und Siam und nach dem Tode Konigs Mantha-
Thouraths im Jahre 1836 zur endgiiltigen Einfiihrung der Oberherrschaft Siams
tiber Luang Prabang. Das 19. Jahrhundert war fiir Luang Prabang eine
verhidltnisméfliig friedliche Periode, doch Vientiane wurde 1827 von den
Siamesen vollstindig zerstort. Die Verwiistung war so vollstindig, dafs eine
franzosische Expedition aus Saigon, die 1866 dort eintraf, Vientiane ganz vom
Dschungel tiberwachsen vorfand. Champassak war ab 1860 wenig mehr als eine
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siamesische Provinz. 1893 wurde nach komplizierten Verhandlungen zwischen
England, Frankreich und Siam das franzosische Protektorat tiber Laos
aufgerichtet, unter dem nur der Konig von Luang Prabang seinen koniglichen
Titel und seine Vorrechte behielt.

Die Monarchie von Bangkok

In Ayuthya hatte der chinesische General Paya Tak um 1770 die Thai gegen die
Burmesen zusammengetrommelt und das Konigreich wieder konstituiert. Fiinf
Jahre spédter wurde Lan Na zurtickgeholt und dem Konigreich einverleibt. 1778
drang man in Vientiane ein, und die Stadt wurde nach fiinfmonatiger
Belagerung erobert. Der Konig von Laos, Ong Boun, wurde abgesetzt und in die
Verbannung geschickt. Unter der eroberten Beute war der Smaragdbuddha, der
von Chiengmai nach Luang Prabang und von dort im 16. Jahrhundert nach
Vientiane gebracht worden war. Unterdessen wurde Kambodscha wieder zum
Vasallenstaat gemacht, und als Paya Tak im Jahre 1782 hingerichtet wurde, war
das Konigreich Siam so mdchtig, wie es vor der burmesischen Besetzung
gewesen war.

Zu seinen militdrischen Heldentaten kam noch hinzu, daf$ Paya Tak auch ein
Schriftsteller war und die erste Thai-Version des Ramayana (Ramakirti oder
Ramakién) schuf. Am Ende seines Lebens wurde Paya Tak wahnsinnig, und
General Phraya Chakri wurde nach einer Revolte in der Armee mit dem Titel
Rama Thibodi Kénig von Siam. Rama Thibodi oder Rama I. war daher der
Grtinder der Chakri-Dynastie, die noch heute in Bangkok regiert. Paya Taks
Hauptstadt hat in Dhonburi am westlichen Ufer des Menam gelegen. Rama I.
baute einen Palast auf dem gegentiberliegenden Ufer des Flusses, der der Kern
der modernen Stadt Bangkok war. Seine Regierung war der Wiederherstellung
seines durch Kriege zerstorten Reiches gewidmet, und ihr bedeutendstes
Ereignis war sicherlich im Jahre 1802 die Revision der alten Gesetze. Wahrend
der Regierung Ramas I. gab es auch einen betrdchtlichen Anstieg der
literarischen Tatigkeit, besonders bei der Ubersetzung fremder Werke,
chinesischer, malaiischer und singhalesischer. Rama I. war in der Lage, sich des
Thai-Einflusses tiber Kambodscha wieder zu versichern, dessen kindlicher Konig
Ang Chan so lange Zuflucht an seinem Hofe gesucht hatte, bis er 1795 mit einer
siamesischen Armee zu seinem Schutz wieder nach Udong, der Hauptstadt
Kambodschas, zurtickgeschickt wurde. Als Ergebnis des Schutzes, den Rama I.
gewdhrte, konnte er die drei kambodschanischen Provinzen Mongkolborei,
Sisophon und K’orat annektieren und im Jahre von Ang Chans Riickkehr nach
Kambodscha auch Battambang und Siem Reap. Im Stiden richtete Rama seine
Herrschaft tiber Kedah, Patani, Kelantan und Trengganu auf.

Rama II., der Sohn Ramas I., bestieg den Thron im Jahre 1809 und begann, die
geschiftlichen Beziehungen mit den Europdern wiederaufzunehmen, die seit
dem spaten 17. Jahrhundert im wesentlichen aus Siam ausgeschlossen waren.
1818 empfing er einen portugiesischen Gesandten, Carlos Manuel Silveira, mit
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dem er einen Handelsvertrag schlofs. Spater wurden im Verlauf der Mission John
Crawfurds Handelsbeziehungen mit Grofsbritannien angekniipft und der
englische Handel allm&hlich ausgedehnt. Rama II. war wie so viele Thai-
Herrscher ein Dichter und hielt viele Dichter an seinem Hof, die Liebesgedichte,
Lieder und nirat schrieben.

Die Kunst der Bangkok-Periode war von Anfang an bis heute durch duflerste
Eleganz gekennzeichnet. Wahrend des 19. Jahrhunderts wurde der prang immer
hoher und leichter und wuchs aus einer schmalen, pyramidenférmigen Basis
empor. Die stupas waren glockenférmig, und die vielschichtigen Dadcher waren
wie in Vat Suthat mit glasierten Ziegeln gedeckt. Das Hauptgebdude des
Tempels, in dem sich die Monche vor einem Standbild Buddhas zum Beten
versammelten, war mit Fresken geschmiickt, die schon friihzeitig europdischen
Einfluf8 in ihrer geometrischen Perspektive, den blassen Farben und gelegentlich
in den leicht karikierten Abbildungen englischer und franzosischer Besucher
verrieten. Glasmosaiken, Blattgold, Porzellan, Lack und Perlmutt wurden nicht
nur zum Schmiicken von Gebduden benutzt, sondern auch fiir Wandschirme,
Schranke und andere Gegenstande. In einem Anbau an dem Haupttempel wurde
oft ein kolossaler liegender Buddha untergebracht, und manchmal wurden
Kreuzgénge um den Tempel gebaut, die Reihe fiir Reihe die gleichen
Buddhastandbilder enthielten.

Unter Rama III. (1824-1851) und Mongkut (Rama IV.) vergroflerte sich der
westliche Einflufs noch mehr. Wahrend dieser Periode trat Siam aus seiner
Isolation heraus. Es war weitgehend Konig Mongkut, der, obgleich ein
despotischer und launischer Herrscher, ein Mann von grofier Energie und
Intelligenz und ein eifriger und befdhigter Student westlicher Sprachen,
insbesondere Englisch, und der westlichen Wissenschaften war, zu verdanken,
dafd der schnelle Reformprozefs begann, durch den Siam den Vorteil westlicher
Ideen und Methoden erlangte, ohne seine Unabhidngigkeit zu verlieren. Von
allen Staaten Stidostasiens widerstand Siam allein dem Druck des europdischen
Kolonialismus, wihrend es zu derselben Zeit mit auswértigen Méchten, die
meisten davon waren europdische, zu Abmachungen kam, die gerade auf diesem
Kolonialismus beruhten. Mongkuts Freundschaftsvertrag mit England, der 1855
geschlossen wurde, sein Handel mit den Briten, und die Vertrdge mit Frankreich,
den Vereinigten Staaten, Danemark und den Hansestddten, Portugal, den
Niederlanden und Preuflen, die ihm folgten, waren von ungeheurer Bedeutung
sowohl fur Siam als auch fiir die europdischen Machte. 1868 wurde Sir John
Bowring, der den britischen Vertrag mit Siam ausgehandelt hatte, mit der
Aufgabe betraut, fiir Siam weitere Vertrdge mit Belgien, Italien, Norwegen und
Schweden abzuschliefSfen. Mongkut beschleunigte auch die Modernisierung
seines Reiches, indem er Europder im Dienste seiner Regierung beschiftigte. Er
starb an Malaria, die er sich zugezogen hatte, als er in Sam Roi Yot am Golf von
Siam eine Sonnenfinsternis beobachtete. Chulalongkorn (Rama V.), der den
Thron im Jahre 1868 bestieg, fiihrte die Reformbewegung noch weiter als
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Mongkut. Er verwendete Briten, Belgier und Italiener in der zivilen und
militdrischen Verwaltung. Bei seiner Kronung im Jahre 1871 schaffte er den
Brauch des Kniefalls in Gegenwart des Monarchen ab. 1874 fiihrte er den ersten
Schlag gegen die Sklaverei, indem er dekretierte, daf$ von nun an niemand mehr
als Sklave geboren werden konne. Er schaffte den Zwangsdienst in der Armee
und der Polizei ab, fiihrte ein modernes Steuersystem ein, reformierte die
ortliche Verwaltung in der Art, wie es die Briten erfolgreich in Burma getan
hatten, und reorganisierte die Strafrechtspflege mit Hilfe einer Gruppe belgischer
Anwilte unter Rolin-Jaequemins, seinem Hauptberater. Viele junge Minner,
einschliefilich Mitglieder der koniglichen Familie, sandte er zum Studium nach
Europa. Er verschrieb sich einem Strafien- und Eisenbahnbauprogramm. Er
fuhrte ein weltliches Erziehungssystem ein, das im unteren, mittleren und
Universitdtsgrad nach englischem Vorbild organisiert war. Zwischendurch
revolutionierten = Mongkut  und  Chulalongkorn  die  tberlieferte
Gesellschaftsordnung der Thai vollstindig. Wahrend sie alles behielten, was in
ihrer Zivilisation am besten war, ihre buddhistische Religion eingeschlossen,
schufen sie einen modernen Staat, ohne seine Unabhéngigkeit zu verwirken.

10. Die Monarchie der Khmer von Jayavarman VII. bis zur Preisgabe Angkors

Jayavarman VII.

Der Sohn Dharanindravarmans II., Jayavarman, war als junger Mann nach
Champa ins Feld geschickt worden. Er kehrte, als sich Tribhuvanadityavarman
1165 des Thrones bemadchtigte, nach Kambodscha zurtick. Hier konnte er aber
nichts erreichen und mufste weitere zwolf Jahre warten, ehe er »das von
Verbrechen niedergedriickte Land« retten konnte. Nach der Pliinderung
Angkors und dem Tod Tribhuvanadityavarmans ergriff er die Gelegenheit, die
Cham in einer Reihe von Schlachten zu vertreiben. Eine dieser Schlachten wurde
zur See ausgefochten und ist auf den Basreliefs des Bayon und in Banteay
Chhmar dargestellt. Die Inschrift von Ta Prohm berichtet uns, dafs er Konig Jaya
Indravarman IV. in der Schlacht totete. Um 1181 hatte er die Herrschaft {iber sein
Land wiedererlangt und wurde gekront. Das Gebiet, das er auf diese Art geerbt
hatte, befand sich in einer hoffnungslosen Lage. Nicht nur seine Hauptstadt war
von den Cham zerstort, sondern sein Land war auch noch durch die Ermtidung
und das Auslaugen der Ackerkrume und das Austrocknen der kiinstlichen Seen
und Kanile gefdhrlich verarmt. Letztere waren lange von einer Reihe Konige
vernachldssigt worden, die mehr daran interessiert waren, sich zur eigenen
Verherrlichung riesenhafte Tempel zu bauen, als sich um die Bedtirfnisse ihrer
Untertanen zu kiimmern. Daher fiihrte Jayavarman VII. am Beginn seiner
Regierung eine sorgfiltige Wiederherstellung seiner Hauptstadt durch. Er
umgab sie mit Grdben und Reservoiren, die heute die Einfriedung Angkor
Thoms bilden. Dann mufite er seine Aufmerksamkeit einer Revolte zuwenden,
die in Malyang im Stiden Battambangs ausgebrochen war. Sie wurde von dem
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Cham-Fiirsten Vidyanandana niedergeworfen. Dieser Fiirst war 1182 nach
Kambodscha gekommen und in die Dienste Jayavarmans VII. getreten, der
bemerkt hatte, dafl Vidyanandana die dreiunddreifiig Merkmale des
auserwdhlten Mannes trug. Nach seinem Erfolg in Malyang verlieh er ihm den
Titel eines Yuvaraja. In einer Cham-Inschrift von Mi-sén wird er beschrieben.
Jayavarman bediente sich des gleichen Vidyanandana, um seinen Rachefeldzug
gegen Champa auszufithren. Zuerst versicherte er sich der Neutralitdt der
Annamiten, indem er mit dem Kaiser Li Cao-tong im Jahre 1190 einen
Buindnisvertrag schlofi. Als dann im gleichen Jahr Indravarman ong Vatuv von
Champa Kambodscha angriff, marschierte eine Armee unter dem Befehl
Vidyanandanas gegen die Cham, bemdchtigte sich Vijayas, nahm den Konig
gefangen und brachte ihn mit nach Angkor. Prinz In, ein Schwager Jayavarmans
VIIL, wurde auf den Thron der Cham gesetzt, und Vidyanandana sicherte sich ein
Konigreich in Panduranga.

Eine von den ortlichen Fiirsten 1192 angezettelte Revolte fiithrte zur
Vertreibung des Prinzen In, der den Namen Siiryajayavarmadeva angenommen
hatte. Er wurde durch den Cham-Fursten Rashupati ersetzt, der den Thron als
Jaya Indravarman V. bestieg. Vidyanandana marschierte auf Vijaya, liefS Jaya
Indravarman V. ermorden und proklamierte sich selber zum Konig von Champa.
Jaya Indravarman ong Vatuv, der von Jayavarman VII. gegen Vidyanandana
ausgesandt worden war, traf bald darauf das gleiche Schicksal; Vidyanandana
war jetzt unbestrittener Herrscher der Cham. Zwei Versuche Jayavarmans VII,,
ihn 1193 und 1194 wieder zur Ordnung und zum Gehorsam zu rufen,
scheiterten. Darauf wurde 1203 eine Armee unter dem Befehl des Yuvaraja ong
Dhanapatigrama, eines Onkels Vidyanandanas vditerlicherseits, der auch in
Diensten Angkors stand, in Marsch gesetzt, um Vidyanandana zu vertreiben.
Vidyanandana bemdiihte sich vergeblich um Unterstiitzung durch den Kaiser von
Annam und entfloh danach. Der Yuvaraja ong Dhanapatigrama, von dem jungen
Fiirsten Angsaraja, einem Enkel Jaya Harivarmans I., der am Hofe der Khmer
erzogen worden war, unterstiitzt, wurde zum Gouverneur Champas ernannt,
das damit eine Provinz der Khmer wurde.

Jayavarman VII. dehnte seine Macht auch in andere Richtungen aus. Aus
seiner Regierungszeit stammt die nordlichste aller kambodschanischen
Inschriften, die Inschrift von Say Phong bei Vientiane (1186). Eine Liste der
abhéangigen Gebiete Chen-las, die uns von dem chinesischen Schriftsteller Chau
Ju-kua 1225 tibermittelt wurde, informiert uns, dafs die Khmer mindestens die
nominelle Oberherrschaft tiber Teile der Malaiischen Halbinsel besaflen und
Eroberungen so weit westlich wie Burma machten. Eine Inschrift aus Preah Khan
aus dem Jahre 1191 sagt, dafs das Wasser, das fiir die rituellen Waschungen des
Konigs gebraucht wurde, verschiedene Brahmanen beschafften. Unter ihnen war
Saryabhatta, vermutlich der Oberhofbrahmane des Kénigs von Java (Kames$vara
I1.), des Konigs der Yavanas (der Kaiser Li Cao- tong) und der beiden Koénige
Champas (Saryajayavarmadeva von Vijaya wund Vidyanandana -
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Stryavarmadeva von Panduranga). Dieses Wasser war ein Sinnbild der
Untertanentreue und des Vasallentums. An den Hofen Bangkoks und Phnom
Penhs wird es heute von den verschiedenen Provinzen des Landes beschafft, und
es ist daher mehr als wahrscheinlich, dafS diese Herrscher ihre Abhadngigkeit von
Jayavarman VII. anerkannten, obgleich sie im Fall Javas und Annams rein
nominell gewesen sein mufs.

Jayavarman VII. war in seiner Jugend mit der Konigin Jayarajadevi verheiratet
gewesen, die wahrend der Abwesenheit ihres Gatten in Champa durch ihre
dltere Schwester Indradevi Unterweisungen in der buddhistischen Religion
erhalten hatte und zum Buddhismus bekehrt worden war. Nach dem Tod
Jayarajadevis heiratete Jayavarman VII. Indradevi, die eine Frau von grofler
Frommigkeit und Bildung war und vom Konig zum Professor an einem der
bertihmtesten buddhistischen Kloster Kambodschas ernannt worden war. Ihr
wird die bertthmte Stele im koniglichen Palast von Phimeanakas zugeschrieben,
die in einwandfreiem Sanskrit eine Lobrede auf Jayarajadevi wiedergibt und die
uns das meiste von dem mitteilt, was wir {iber Jayavarmans Leben wissen.

Wie sein Vater und seine beiden Frauen, war Jayavarman VII. ein glithender
Anhdnger Buddhas, und gerade so wie Saryavarman II. den urspriinglich
Sivaitischen devardja-Kult dem Vishnuismus angepafst hatte, so verschmolz
Jayavarman den Kult des Bodhisattva Loke$vara mit dem des devardja. Lokesvara
wurde >mit dem innersten Wesen gottlichen Konigtums durchtranke und in
einem Tempelberg am magischen Mittelpunkt des Universums aufgestellt.
Dieser Tempelberg war der Bayon, der in der Mitte von Jayavarmans grandioser
Hauptstadt Angkor Thom stand. Der Bayon barg anstelle eines goldenen lingas
eine gewaltige steinerne Statue des Buddharaja, die 1933 ausgegraben wurde.
Die Inschriften an den Eingdngen zu den Kapellen des Bayon lassen erkennen,
dafd der ganze Tempel eine Art Pantheon war, in dem nicht nur die Kulte der
koniglichen Familie, sondern auch provinzielle Kulte feierlich begangen wurden.
Auf diese Art fithrte der Buddhismus Jayavarmans VII. nicht zu irgendwelchen
bedeutsamen Abdnderungen des hinduistischen Rituals, das den devaraja-Kult
begleitete.

Nicht nur der Bayon selber hatte eine symbolische Funktion zu erfiillen. Die
ganze Stadt Angkor Thom war eine ungeheure steinerne bildliche Darstellung
der Legende vom Quirlen des Weltmeeres aus Milch, um Ambrosia (amrta) zu
gewinnen; der alten indischen Allegorie der Erschaffung der Welt.56 Das wird
durch die Inschriften bestitigt, die angeben, dafd Yasodharapura (der fortlaufend
gebrauchte alte Name fiir die aufeinanderfolgenden Hauptstddte Angkors), mit
einem Palast aus Edelsteinen geschmiickt, von Jayavarman VII. zum Weibe
genommen wurde, um das allgemeine Wohlergehen zu zeugen. Die
Stadtmauern stellten die cakravala oder Bergketten, die den kosmischen Berg
umgeben, dar, und der Sinn des Stadtgrabens war es, den die Erde umgtirtenden
Ozean darzustellen. Yasodharapura war eine grofse und volkreiche Stadt mit
wahrscheinlich mindestens einer Million Einwohnern. Marco Polo besuchte sie
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1291. Im Jahre 1297 kam Chou Ta-kuan aus China dorthin und hinterliefs eine
lebendige Beschreibung.

Auf den ersten Blick vermittelt der Bayon den Eindruck 4duflersten
Durcheinanders, und erst nach lingerem Studium werden sein verwickelter
Grundriff und sein kompliziert ausgearbeiteter Symbolismus deutlich. Seine
eindrucksvollsten Kennzeichen sind die riesigen ldchelnden Antlitze, die sich an
jeder Seite der Turme zeigen. Diese sonderbaren vierfachen Gesichter, deren
Physiognomie derjenigen der heutigen Bewohner Kambodschas stark dhnelt,
sind die Antlitze des mitleidsvollen Bodhisattvas Lokeévara, »der an allen Seiten
Gesichter hat« und der mit dem allgegenwértigen Konig identifiziert wird,
dessen Macht nach allen Richtungen {iiber die Provinzen seines Reiches
ausstrahlt. Die Gesichter des Bayon waren daher, aller Wahrscheinlichkeit nach,
wirkliche Portraits Jayavarmans VIL

Danach ist es verstdandlich, daff Jayavarman VII. sich fiir einen lebenden
Buddha hielt. Seine Mutter wird in einer Inschrift von Ta Prohm als
Prajfiaparamita, Mutter des Buddha, beschrieben, und von ihm berichtet die
Preah Khan-Inschrift als Jayabuddhamahanatha57, von dem dreiundzwanzig
Bildnisse in den verschiedenen Teilen seines Reiches errichtet worden sind. Diese
ortlichen Jayabuddhas stellten Teile eines riesigen symbolischen Schemas dar,
dessen Mittelpunkt der Bayon bildete. Sie waren alle in den entferntesten Teilen
von Jayavarmans Machtbereich aufgestellt. Von einem weifs man, daf8 er in dem
entlegenen Tempel von Banteay Chhmar gestanden hat, und viele von ihnen
befanden sich an Orten, die jetzt zu Thailand gehoren, wie Lopburi, Ratburi und
Pechaburi.

Die Hauptstadt Angkor Thom, deren Name eine moderne kambodschanische
Entstellung der Pali-Bezeichnung Nagara Dhamma (Grofie oder Prichtige
Hauptstadt) ist, bedeckte das gesamte Gebiet der Stadt Udayadityavarmans II.
Im Mittelpunkt stand der Bayon und im Norden, in der Ndhe von Phimeanakas,
befand sich der konigliche Palast. Vor dem 6stlichen Eingang des Palastes lagen
die koniglichen Terrassen, die Terrassen der Elefanten, die widhrend der
Festlichkeiten und Prozessionen als konigliche Tribtine dienten. Dort befand sich
auch die Terrasse des aussdtzigen Konigs, die moglicherweise der Schauplatz der
Eindscherungszeremonien war. Gigantische dreikopfige Elefanten flankierten die
funf grofien Tore der Stadt. Thre Rissel hielten sie zur Erde gesenkt, als ob sie
Lotosblumen pfliickten. Genau wie der Bayon hatten auch diese Tore
viergesichtige Tiirme.
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© Abb. 24: Bayon. Zentraltiirme des Tempels

Als glithender Anhédnger des Buddhismus war Jayavarman VII. um alle
Untertanen bemiiht und beschéftigte sich nicht nur mit seiner eigenen
Vergottlichung und der Verehrung seiner Ahnen. Die Inschrift von Say Phong
berichtet uns, daf der Konig, da der Anblick des Todes der Ubel grofites auf
dieser Erde ist, schon auf Erden ein Paradies schuf, um der Menschheit die
Speise des Lebens, die buddhistische Lehre, Heilmittel gegen alles Leid, auf
magischem Wege zugdnglich zu machen, auf dafs sie so Unsterblichkeit gewinne.
Eine andere Inschrift sagt, dafs menschliches Leid zu Leid der koniglichen Seele
wird; was um so schmerzhafter ist, weil der Gram der Konige durch des Volkes
Kummer verursacht wird. Weiter lesen wir in Ta Prohm, daf3, obgleich der atman
(Geist, Substanz) auf verschiedene Arten an unterschiedliche Erscheinungen
gebunden ist, der Konig die Vereinigung herbeifiihrt, indem er die Freuden und
Sorgen aller, die einen atman besitzen, in seinen atman aufnimmt.

Jayavarmans umfangreiche Bautdtigkeit mufs im Lichte seiner buddhistischen
Religion und seiner unauthorlichen Beschéftigung mit dem Tode gesehen
werden. Alle seine Stiftungen erfolgten, um seine Vorganger, seine Verwandten,
seine Freunde und seine Diener zu vergéttlichen, um ihnen Unsterblichkeit zu
geben. Die meisten Bauten seiner Regierungszeit lassen in ihrer Ausfiihrung
deutliche Anzeichen von Hast erkennen. Es wurde kein Zement benutzt, und die
schmiickenden Einzelheiten sind oft unsorgfaltig ausgefiihrt. Es ist dazu noch
eine bemerkenswerte Tatsache, dafs fast die Halfte der grofsen Bauwerke
Kambodschas wahrend der Regierung Jayavarmans VII. errichtet wurden.
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Eins der grofiten Baudenkmdler der Khmer ist Banteay Chhmar, die
Katzenzitadelle. Dieser Tempel liegt etwa 185 km westlich Angkors in einer
unfruchtbaren, trostlosen Gegend am Fufs der Dangrek-Berge. Vermutlich war er
als Beisetzungstempel des Fiirsten Srindrakumara, des Sohnes Jayavarmans VII.,
gebaut. Sein Ausmaf ist gewaltig. Er besitzt Tore, die wie die von Angkor von
antlitztragenden Tiirmen tiberragt werden, gepflasterte Alleen, von steinernen
Lowen flankiert, Galerien, die mit buddhistischen Basreliefs geschmiickt sind,
und einen grofien Baray. Ta Prohm ist ein anderer, auflergewohnlich schoner
Tempel. Er wurde als Mausoleum fiir die Mutter Jayavarmans VII. in der
Erscheinung als Prajiiaparamita gebaut und ist, obgleich eine buddhistische
Stiftung, Brahma geweiht. Er ist einer der tiberladensten aller Khmer- Tempel
und ldfit erkennen, daf8 er in grofler Eile errichtet wurde. Preah Khan, das
Geheiligte Schwert<, wurde 1191 als Beisetzungstempel Dharanindravarmans II.
in der Erscheinung Loke$varas gebaut. Er bildet so, zusammen mit dem Bayon
und Ta Prohm, die buddhistische Dreieinigkeit von Lokesvara, Buddha und
Prajiiaparamita. Preah Khan ist besonders reich an Statuen, vorwiegend
Grabdenkmailern von Prinzen, Prinzessinnen und anderen Wiirdentrdagern, die
die Vergottlichung erlangt haben.

Oft war der architektonische Schmuck dieser riesigen Baudenkmadler, wie wir
schon bemerkt haben, unsorgfiltig ausgefiihrt. Doch nichtsdestoweniger sind die
Basreliefs von bemerkenswerter Qualitdt. Das steife, diistere, durch und durch
religiose Werk Angkor Vats ist am Bayon durch einen weit freieren und
naturalistischeren Stil der Bildhauerarbeiten ersetzt. Ein Uberflul an Szenen aus
dem tdglichen Leben, und das Hauptthema, die Kriege Jayavarmans VII. gegen
die Cham, sind durch entziickende Details mit Kindern und Tieren belebt. So
erscheint auf einer Wandverkleidung ein Kasuar, ein nur in Neuguinea, den
umliegenden Inseln und Nordaustralien bekannter Vogel. Auf anderen sieht
man ein Friuchte stehlendes Kind, einen Hahnenkampf, einen Mann, der mit
einem Tiger kdampft, Marktszenen, Fische, Schildkrtten, Krokodile, Eidechsen
und Akrobaten, die gerade eine Vorstellung geben. Man wird an die
Bildhauerarbeiten in den Kathedralen des mittelalterlichen Europas mit ihren
Wasserspeiern, Konsolen und Gesttihlswangen, die dhnlichen Naturalismus und
gleiche Ungezwungenheit verraten, erinnert.

Die Skulpturen, von denen man enorme Mengen anfertigte, bestanden
weitgehend aus Votivstatuen und stehen in ausgesprochenem Gegensatz zu
denen der vorhergehenden Perioden. Der von anderswo stammende Einflufs
buddhistischer Bildhauerkunst, vornehmlich der Dvaravati-Schule, offenbart
sich in den halbgeschlossenen Augen und den rétselhaft lachelnden Lippen. Sie
geben den Gesichtern Gelassenheit und einen Ausdruck, der nicht von dieser
Welt zu stammen scheint. Er ist zugleich quédlend-schon und unbestimmt-
beunruhigend. Hier ist das bertihmte Lacheln Angkors am geheimnisvollsten
und am bezauberndsten. Eine der am haufigsten vorkommenden Darstellungen
ist der auf einer naga sitzende Buddha. An vielen Tempeln erscheint die garuda,
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vornehmlich in Preah Khan, wo riesige garudas mit erhobenen Armen stehen.
Einige davon sind sieben Meter hoch.

Die gewaltigen Unterhaltungskosten all dieser Stiftungen werden durch die
Stele von Ta Prohm enthiillt, durch die wir erfahren, dafd der Tempel 3140 Dorfer
besafi und 79365 Personen notig waren, den kultischen Betrieb
aufrechtzuerhalten. Darunter waren 18 Hohepriester, 2740 amtierende Priester,
2202 assistierende Priester und 615 Tanzerinnen. Unter den Schétzen des
Tempels befanden sich goldene und silberne Opferschalen, Diamanten, Perlen
und Edelsteine, chinesische Gewidnder, Seiden und rituelle Sonnenschirme. In
jedem Jahr wurde der Tempel mit ungeheuren Mengen an Reis, Butter, Milch,
Korn, O], Zuckersyrup, Honig, Bienenwachs, Sandelholz und Kampfer sowie
2387 Garnituren Bekleidung fiir die Statuen aus den koniglichen Lagerhdusern
versehen. Bei einem einfachen Fest wurden 165 744 Wachskerzen verbraucht. Die
Stele von Preah Khan gibt an, daff es im Jahre 1191 tiber zwanzigtausend
Gottergestalten aus Gold, Silber, Bronze und Stein in allen Provinzen gab. 306372
Menschen aus 13 500 Dorfern waren in die Gottesdienste der religivsen Kulte
einbezogen und beanspruchten jahrlich 38 000 Tonnen Reis.

Eine der praktischsten Errungenschaften Jayavarmans VII. war der Bau
zahlreicher, das ganze Reich tiberziehender Strafien. Entlang dieser Straflen liefs
er Rasthduser fiir Reisende errichten. Die Stele von Preah Khan gibt an, dafS es
121 dieser Unterkiinfte gab, die noch hundert Jahre spiter die Bewunderung
Chou Ta-kuans erregten. Der Verlauf dieser Straflen kann heute noch aus den
Uberresten von Dammen, Uferbefestigungen und Briicken mit niga-Geldndern,
die sich an der Trasse erhalten haben, aufgesptirt werden. Eine StrafSe lief bis zu
dem ungefdhr 225 km von Angkor entfernten Phimai; eine andere schien tiber
750 km bis zur Hauptstadt der Cham geftihrt zu haben. Die auf den Basreliefs
des Bayon abgebildeten Fuhrwerke lassen vermuten, daf8 diese Strafien nicht
ausschliefSlich ftr militdrische Zwecke gebaut waren, obgleich darin
wahrscheinlich ihre Hauptbedeutung lag.

Auch durch die Einrichtung von nicht weniger als 102 Krankenh&dusern in den
verschiedenen Provinzen seines Reiches liefs Jayavarman sein Bemtihen um das
Wohlergehen seiner Untertanen erkennen. Vier dieser Krankenhduser gab es in
Angkor, die Standorte der iibrigen erstrecken sich von Say Phong bei Vientiane
bis tief in den Stiden des heutigen Kambodscha. Fiinfzehn Griindungsstelen
dieser Krankenhduser sind entdeckt worden. Ihre Inschriften sind
moglicherweise die aufschlufSreichsten der ganzen Geschichte der Khmer. Sie
beginnen mit einer Anrufung Buddhas und der beiden Bodhisattvas
Stryavairocana und Candravairocana, die man als fiir die Heilung der Kranken
besonders zustdndig ansah. Sie geben an, daf} jedes Krankenhaus dem Schiitze
Bhaishajyaguru Vaidaryaprabha anempfohlen war, »dem wie Beryll
schimmernden Heiler«. Er ist eine Gottheit des buddhistischen Mahayana-
Pantheons, den man noch heute in China und Tibet verehrt. Mitglieder aller vier
Kasten waren in den Krankenhidusern zugelassen. Jedes war mit zwei Arzten,
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einem minnlichen und 2zwei weiblichen Assistenzirzten, vierzehn
Krankenschwestern, zwei Midnnern zum Verteilen der Heilmittel, zwei Kochen
und anderen Dienstboten, zwei Opferpriestern und einem Astronomen, sechs
Frauen, die mit dem Erhitzen von Wasser und dem Zerstofien von
Medikamenten beschdftigt waren, und zwei Frauen zum Reismahlen personell
hervorragend ausgestattet.

© Abb. 25: Bayon. Basrelief eines Hahnenkampfes
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® Abb. 26: Borobudur. Ein Schiff auf hoher See

Dreimal im Jahr versorgten die koniglichen Lagerhduser die Krankenhduser mit
Zucker, Honig, Kampfer, Sesam, Senf, Kreuzkiimmel, Muskatniissen, Koriander,
Fenchel, Kardamom, Ingwer, Kubebenpfetfer, Kuskus, Zimt, Myrobolanfriichten
und indischem Brustbeerenessig. In den Krankenh&dusern wurden jahrlich 2124
kg Sesam und 105 kg Kardamom verbraucht; es wurden 3402 Muskatniisse
geliefert. Jayavarmans VII. Haltung gegentiber anderen Religionen ist ein
schones Beispiel der grofien buddhistischen Tugend der Toleranz. Die
Brahmanen wurden an seinem Hof so geehrt, dafs sie aus Ubersee kamen, um in
Angkor zu wohnen. Unter ihnen war der berithmte HrishikeSa, der aus Burma
kam wund Jayavarmans VII. Hofprediger wurde. Jayavarman veranlafste
verschiedene $ivaitische Stiftungen, doch gibt es aus seiner Regierungszeit nur
wenig Sivaitische Inschriften und keine bedeutenden éivaitischen Baudenkmiiler.

Das Konigtum der Khmer und die Gesellschaft

Es wird bereits klar geworden sein, dafs die Stellung des Konigs in der
Gesellschaftsordnung der Khmer weitgehend von dem Glauben an seine
gottliche Natur abhing. Er war nicht nur ein absoluter Herrscher, sondern auch
ein lebender Gott. Seine Stellung ist mit der des Dalai Lama in Tibet verglichen
worden. Schliefilich wurden die Konige zum Brennpunkt der gesamten Aktivitat
ihrer Untertanen. Durch keine Einschrankungen ihrer Machtfiille gehemmt,
wurden sie von ihrem Verlangen nach Ruhm dazu getrieben, die religiosen
Feiern zu vermehren und Tempel von immer grofleren Ausmafien und immer
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prachtigerem Glanz zu bauen. Das geschah ausschliefilich, um die Gnade der
Gotter fiir sich zu gewinnen und um sich ein herrliches Leben nach dem Tod zu
sichern. Die Grundsteine wiederholten bestindig, daf8 das linga aufgerichtet
wurde, damit der Konig die Verheiflung gottlicher Gnade und Erlosung erhalten
konne, wahrend die Kloster unaufhorlich Gebete fiir die Konige gen Himmel
sandten. Uberdies war jeder Konig verpflichtet, ein neues Bauwerk fiir seinen
personlichen Kult aufrichten zu lassen, das nattirlich noch grandioser zu sein
hatte als dasjenige seines Vorgdngers.

Es war nicht nur notig, dafs sich die Konige ihrer Gottlichkeit auf Erden
versicherten, sie hatten sich auch dadurch, dafs sie in der Gottheit aufgingen, aus
dem endlosen Kreis der Wiedergeburten zu befreien. Daraus entsprang die Idee
koniglicher Apotheose. Sie existierte auch anderswo, besonders in Java. Doch in
Kambodscha wurde sie bis zum &dufiersten gesteigert. Mit der Ahnenverehrung
war sie eng verbunden. Die Tempelgruppe aus dem 9. Jahrhundert in Roluos
liefert das erste grofiere Beispiel eines koniglichen Beisetzungskultes. Die sechs
Tirme von Preah Ko bargen unter den Ziigen Sivas und seiner Gattin die
Bildnisse der Eltern und Grofieltern miitterlicherseits Kénig Indravarmans I. und
seines Vorgdngers, Indravarmans II. Yasovarman I. stellte 893 in Lolei die
Statuen seiner Eltern und Grofieltern miitterlicherseits auf. Diese Bildnisse tragen
Namen, die sich aus den Titeln der koniglichen Personlichkeiten und den
Endsilben -esvara oder -devi zusammensetzen. Mit der Zeit wurde dieser Kult
zusehends tibertrieben und nicht mehr auf Konige und bereits tote
Personlichkeiten beschrankt. FEin frithes Beispiel der Apotheose einer
nichtkoniglichen Personlichkeit zu Lebzeiten liefert Narapativiravarman, der
dltere Bruder Konig Udayadityavarmans 1., der dem Tempel von Prasat Khan die
goldene Statue eines auf einer garuda reitenden Hari (Vishnu), die sein eigenes
Bildnis trug, stiftete. Ein anderes Beispiel liefert ein 979 errichtetes Bildnis Sivas,
das Jayavarman V. fiir seinen Schwager Rajapativarman aufstellen liefs. Die
grofie Stele von Phimeanakas verrdt uns, dafs die Gattin Jayavarmans VIIL,
Jayarajadevi, »liberall ihren Vater, ihre Mutter, Briider, Freunde, Verwandte und
Mitglieder ihrer Familie, von denen sie gehort hatte oder die sie kannte,
aufstellen liefl«. Nach dem Tode Jayarajadevis errichtete ihre dltere Schwester
Indradevi »zahlreiche Standbilder Sri Jayarajadevis, und Standbilder von sich
und dem Konig in der ganzen Stadt«.

Der Kult verlieh der alten indischen Idee Ausdruck, nach der das wesentliche
Kennzeichen einer Person in ihrem Namen lag. Die Identitit einer Person war als
ihr namarupa gekennzeichnet; jedes Bildnis konnte dadurch, dafs man ihm die
physischen Charakteristiken des Spenders gab, mit diesem identifiziert werden -
und mit dem Gott, wenn man ihm die Attribute des Gottes gab. Daher sind viele
Gotterstatuen der Khmer gleichzeitig Portraits ihrer Stifter, deren lebendiges
innerstes Wesen man in ihnen, genau wie in den lingas und stupas von Java und
Bali, wohnend glaubte. Es haben sich mindestens zwei Statuen erhalten, die mit
einiger GewifSheit als Portraits Jayavarmans VII. angesehen werden konnen.
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Eine, die aus Angkor Thom stammt, befindet sich jetzt im Museum von Phnom
Penh, und eine andere aus Phimai kann im Museum von Bangkok besichtigt
werden. Nach seinem Tode wurden die sterblichen Uberreste des Stifters neben
dem Bildnis gebettet, um es wiederzubeleben. Auf diese Art wurden die
Heiligttimer, die diesen personlichen Kulten gewidmet waren, Grabgewdlbe
oder besser eine Art kosmischer Korper, in dem das innerste Wesen des
Verstorbenen nach dem Tod seiner sterblichen Hiille weiterexistierte. Sie waren
zugleich sterbliche Hiille und geheiligte Reliquien eines Gottes.

In diesen Kulten hatten die Brahmanen eine wichtige Rolle zu spielen. Sie
stammten oft aus Indien oder hatten dort studiert. Sie allein hielt man fiir fahig,
die heiligen Texte richtig zu interpretieren. Sie entwarfen die blumenreichen
Inschriften und fiihrten die astronomischen Berechnungen durch. Haufig wurde
wihrend einer Vormundschaft oder Thronfolgestreitigkeiten die Macht tiber das
Land in ihre Hénde gelegt. Doch da die religiosen Kulte das ausschliefdliche
Sonderinteresse des Konigs und einer Oligarchie indisierter Brahmanen blieben,
durchdrang das Kastensystem nicht alle Bereiche der Khmer-Gesellschaft, die
sich ihre tiberlieferte Familienstruktur, die auf der Endogamie, der dorflichen
Organisation und auf den o6rtlichen Kulten beruhte, bewahrt hatte. Animistische
Bekenntnisse  erhielten sich mit bemerkenswerter Zihigkeit, und
Bewdsserungsfeste, Erntefeste und dergleichen wurden weiterhin begangen. Die
Praxis sah so aus, dafd die Khmer eben ihre Reisfelder besafien und kein grofer
Klassenunterschied bestand. Die Sklaven, die hauptsidchlich Kriegsgefangene
und Angehorige der Bergstimme waren, waren jedoch gesellschaftlich
vollkommen rechtlos. H&ufig waren sie den Tempeln oder den adligen
Haushalten zugeordnet und lieferten den grofiten Teil der Arbeitsleistung fiir die
riesigen Bauprojekte der Herrscher.

Das Recht wurde von einer Gerichtshierarchie verwaltet, doch verblieben alle
endgtiltigen Entscheidungen bei dem Konig, der, zumindest in der Theorie, von
allen Untertanen angerufen werden konnte. Die Anwendung des Gottesurteils
war weitverbreitet und Verstiimmelung die gebrduchlichste Form der
Bestrafung.

Die Verwaltung des Landes erfolgte durch einen ausgedehnten staatlichen
Beamtenapparat, der nach Anweisungen des Konigs arbeitete. Die Steuern
wurden regelmifiig eingezogen, Getreidespeicher wunterhalten, in denen
Nahrungsmittel fiir den Fall einer Hungersnot eingelagert waren und das
Bewdsserungssystem durch ein besonderes Gremium von Ingenieuren und
Astronomen in Gang gehalten. Das Ackerland wurde von der Krone tiberwacht.
Der Konig teilte die Landgiiter zu und beaufsichtigte die Verteilung der
Tempeltribute. Der Handel unterstand der Aufsicht von Inspektoren, die die
Absatzmaérkte zu tiberwachen hatten. Die Inschriften vermitteln uns die Namen
einer ungeheuren Anzahl von Beamten und lassen erkennen, dafs das Land in
genau umschriebene Bezirke eingeteilt war, die vom kleinsten Dorf bis zur
vizekoniglichen Provinz reichten. Wir haben schon bemerkt, daf8 sich die Frauen
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der Khmer eines bedeutenden Ansehens erfreuten. Die matriarchalische
Gesellschaftsordnung schien sich so weit erhalten zu haben, daff die konigliche
Nachfolge hédufig in weiblicher Linie erfolgte, und im Falle der Witwe
Jayavarmans VII. sogar eine Frau, Jayarajadevi, den Thron bestieg. Frauen
nahmen an den Staatsgeschdften tdtigen Anteil und waren oft hervorragende
Gelehrte. Haufig ignorierten die Witwen das orthodoxe hinduistische Verbot der
Wiederverheiratung.

Wihrend die Funanesen, die vermutlich ein indonesisches Volk waren, im
wesentlichen Seefahrer und Kaufleute gewesen sind, begriindeten die Khmer
einen Ackerbau treibenden Binnenstaat. Wenn die Funanesen sich mit einem
UberfluB an Wasser abzufinden hatten und fortschrittliche Methoden zur
Trockenlegung sumpfiger Landstriche und Anbau bewésserten Reises entwickelt
hatten, bauten die Khmer in den Bergen unbewdsserten Reis an und ersannen fiir
die Ebenen komplizierte Bewdsserungssysteme und Wasserreservoire. Ihre
hauptsadchlichste Nahrungsquelle war der ungeheure Fischreichtum des Tonle
Sap, aus dem die Fisch Versorgung nach dem Riickgang der jahrlichen Flut
bestritten werden konnte. Die Wahl des Standortes von Angkor war in erster
Linie weitgehend von landwirtschaftlichen Erfordernissen bestimmt. Angkor lag
inmitten einer weitgestreckten Ebene, die von durchflieSenden Fliissen gut mit
Wasser versorgt wurde. Sie hatte direkten Anschlufs ans Meer, und dort, wo die
Stadt gegriindet wurde, trafen mehrere bedeutende Uberlandverkehrswege
zusammen. Von an wertvollem Bauholz reichen Wildern, die voll Elefanten und
anderem Wild steckten, war es nicht weit entfernt und lag in erreichbarer Nahe
der Dangrek-Berge, die Sandstein, Eisen und Ton lieferten. Hier entwickelten die
Khmer ein Wasserkraftsystem von bewunderungswiirdiger Kompliziertheit. Sie
benutzten nicht nur das Flufiwasser, sondern auch die Monsunregen, die die
ungeheuren Reservoire zu fiillen hatten. Die Stadt war mit einem Ring von
Wassergrdaben umgeben, die sie zu einer Insel inmitten einer tiberfluteten Ebene
machten, die mit unzdhligen viereckigen Reisfeldern gesprenkelt war. Die
zahlreichen, von den Khmer zur Bezeichnung der verschiedenartigsten Formen
von kiinstlichen Reservoiren und Teichen gebrauchten Namen, die zum Teil aus
der alten Mon-Sprache und dem Sanskrit abgeleitet sind, weisen auf die Vielfalt
der von ihnen gebauten Anlagen hin. Die Kanile dienten gleichzeitig als
Verbindungswege, und der grofite Teil des Giitertransportes erfolgte auf dem
Wasserweg. Ohne die Kanile wiirde es unmoglich gewesen sein, die enormen
Steinmengen fiir den Tempelbau zusammenzubringen.

Der Konig spielte bei diesen Bewdsserungsanlagen die wichtigste Rolle. Viele
Inschriften berichten uns, wie der Herrscher durch Aufstellen eines »Heiligen
Stauwehres« dort Wasser flieffen liefs, wo es vorher wenig oder gar keines
gegeben hatte, wie er ein Reservoir bauen liefs, »schon wie der Mond, die
Menschen zu erfrischen, und den Hochmut anderer Kénige zu ertranken«. Der
Konig erfiillte auch als >Herr der Erde« eine magische Funktion. Er sicherte der
Erde ihre Fruchtbarkeit. Daher dienten die grandiosen Bewisserungsanlagen

176



nicht nur praktischen Zwecken, sondern sie gentigten auch den Anforderungen
der religiosen Funktionen des Konigs. Die Inschrift von Vat Preah That in Tuk
Cha sagt, daf3 der Konig einen Kanal bauen lief, der als dharma fiir Menschen,
Reichtum fiir die Gottheit war. In Vat Kdei Char lesen wir, daf$s zum Nutzen der
Lebenden und fiir die rituellen Waschungen dreier Unsterblicher, deren Statuen
der Konig aufrichten liefs, ein Teich angelegt wurde. Die alten Gotter der Khmer
waren durchaus Gotter der Landwirtschaft, und ihre primitiven Kulte hatten die
Ackerkrume und das Wasser zum Inhalt. Diese Kulte waren in keiner Weise
durch die Indisierung ihrer religivsen Praktiken vernichtet worden, wie es
deutlich der Kult der naga, des Wassergottes, zeigt, der sich erhalten hat. Man
glaubte, dafs der dlteste Vorfahre des Khmervolkes ein naga gewesen ist, dessen
Tochter Kaundinya heiratete, und es gab eine weit verbreitete Legende, nach der
der Konig jede Nacht mit einer neunkdpfigen naga schlief, »Herr der Acker des
ganzen Reiches«, die in Gestalt einer Frau zu ihm kam. Chou Ta-kuan berichtet
uns, daf$ allgemein angenommen wurde, dafs der Koénig mit der naga auf dem
Gipfel des Phimeanakas schlief. Paul Mus hat beschrieben, wie er bei einem
Besuch Javas im Jahre 1928 einen Turm entdeckte, von dem behauptet wurde,
dafd sich in dessen oberem Raum ein gleicher Ritus vollziehe. Die naga ist
tatsdchlich eins der bestdndigsten Merkmale in der Kunst der Khmer. Die Basis
des reizenden lotosformigen Turmes von Neak Pean (windende Schlangen)
besteht aus den aufgerollten Leibern zweier steinerner Schlangen, die in einem
kiinstlichen Teich, der den Ozean darstellt, liegen. Vier Kanidle werden von
diesem Teich gespeist, der damit den wundersamen See Anavatapta
symbolisiert, aus dem die vier grofien Fliisse der Welt, von denen einer der
Ganges ist, entspringen. Neak Peédn ist wahrscheinlich an dem Ort einer uralten
heiligen Quelle errichtet und haufig von Pilgern aufgesucht worden, die dort
badeten, um ihre Leiden zu heilen. Auf die Tore, die nach Angkor Thom und
Preah Khan fiihren, laufen Alleen zu, die zwei Reihen von fitinfundvierzig Riesen
flankieren, die den Korper einer gigantischen niga emporhalten, mit dem sie den
Milchsee quirlen. Der facherformige Schopf der naga mit fiinf, sieben oder neun
Kopfen erscheint hdufig als Balustradenabschlufi, in Torwegen und auf den
Basreliefs an fast allen Tempeln, die von den Khmer gebaut wurden. Es wird
daran erinnert, daf8 die naga-Balustrade sogar am Ba-kong im spiten 9.
Jahrhundert auftritt.

Der Verfall Angkors

Kurz nach dem Tode Jayavarmans VII., dessen genaues Datum unbekannt ist,
begann fiir das Reich von Angkor der lange Prozefs seines Niederganges, der zu
seiner endgiiltigen Auflosung fithren sollte. Jayavarmans VII. Bemiithungen, den
devaraja-Kult in buddhistischer Gestalt zu bewahren, scheiterten, und es wurde
nach 1200 kein Tempelberg mehr gebaut. Am Hof fuhr man fort, den Sivaismus
zu praktizieren, und Kambodscha sollte einer der letzten Zufluchtsorte des
Hinduismus in Siidostasien werden, wie Bali, das den Hinduismus noch nach
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dem Ubertritt Javas zum Islam bewahrte. Aber die Masse des Volkes, die niemals
viel mit dem nur fiir Eingeweihte bestimmten Rituell des devargja-Kultes zu tun
gehabt hatte, wandte sich dem Theravada-Buddhismus zu, in den sie
wahrscheinlich hauptsdchlich von den Thai und den Mon des unteren Menam-
Tales eingefiihrt waren, das zweihundert Jahre lang ein Teil des Khmer-Reiches
gewesen war. Dieser singhalesische Buddhismus war eine im wesentlichen
demokratische Religion, die von ihren Anhdngern ein Leben der Einfachkeit,
Meditation und des inneren Friedens forderte. Sie stand daher in deutlichem
Gegensatz zu den hierarchischen und rituellen Glaubensbekenntnissen der
Sivaiten und der Anhédnger des Mahayana-Buddhismus, und stand der
Theokratie Angkors feindlich gegeniiber. Zu der Zeit, als der chinesische
Schriftsteller Chou Ta-kuan im Jahre 1295 Angkor besuchte, war der Hinayana-
Buddhismus eine der drei fithrenden Religionen. Er spricht von den Monchen
mit ihrem Thai-Namen chu ku. Die letzte Sanskrit-Inschrift Angkors ist 1327
datiert. Die erste, in Pali, der Sprache des singhalesischen Theravada-
Buddhismus, geschrieben, stammt aus dem Jahre 1309. Das l4dfit vermuten, dafs
die Konige selber inzwischen den devaraja-Kult aufgegeben hatten, durch den sie
so grofse Macht austiben und so grofiartige Baudenkmaler schaffen konnten.

Zur gleichen Zeit begann die Wirtschaft des Landes zu degenerieren. Das in
Angkor gebaute verwickelte Bewidsserungssystem verlangte nach stindiger
Instandhaltung und Erneuerung. Als es als Ergebnis der Schwachung der
koniglichen Autoritdt vernachldssigt wurde, verlor die Ackerkrume schnell ihre
Fruchtbarkeit, und das Land verwandelte sich in eine Steppe. Es ist mehr als
wahrscheinlich, daf§ die grofien Fldachen stehenden Wassers, die so entstanden,
Brutstitten fiir die Malaria abgaben, die das Volk rasch entkréftete. Noch heute
ist das Gebiet um Siem Reap eine der sumpfigsten Gegenden Kambodschas. Fiir
eine gewisse Zeit konnten die Khmer durch das Betreiben einer
bewdsserungsfreien Landwirtschaft weiterexistieren. Auch machten sie
Ackerland durch Verbrennen von Gestriipp urbar. Doch die auf diese Weise
produzierten Nahrungsmittelmengen gentigten bald fiir eine so dichte
Bevolkerung nicht mehr.

Nach der Regierungszeit Jayavarmans VII. gab es fast keine Kunst mehr, die
von einiger Bedeutung war. Die buddhistischen Kunstwerke dieser Zeit wurden
meistens in Holz ausgefiihrt, und aufler Fundamenten wund einigen
Sandsteinbuddhas hat sich wenig davon erhalten. Der letzte etwas bedeutendere
Tempel, der in Angkor gebaut werden sollte, war der Mangalartha, dessen
Grundstein 1295 gelegt wurde.

1220, etwa zur Zeit des Todes Jayavarmans VII.,, wurde Champa aufgegeben
und ihm erlaubt, seine Unabhdngigkeit wiederzuerlangen. Das geschah
vermutlich als Ergebnis der sich vergroflernden Bedrohung durch die Thai, die
gegen Stiden in die reichen Landereien der Flufitdler vordrangen und langsam
zwischen die Khmerbevolkerung einsickerten. 1225 beschrieb Chau Ju-kua
Tambralinga und Grahi als von San-fo-ts’i (Sri Vijaya) abhéngige Gebiete, und
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das Ende der Vorherrschaft der Khmer in diesem Gebiet wird durch eine
Sanskrit-Inschrift des Jahres 1230 aus Jaiya bestétigt, die den Namen eines
unabhédngigen Konigs von Tambralinga angibt. Einer Legende der Schan zufolge
eroberten die Schan grofie Gebiete des stidlichen Indochina (zwischen 1220 und
1230) und drangen sogar weit stidlich bis Junk-Ceylon (Yungsalong) vor.
Moglicherweise gaben diese Angriffe der Schan Tambralinga die Chance, seine
Unabhédngigkeit zu erkldren. 1243 bestieg Konig Jayavarman VIII. den Thron.
Binnen kurzem hatte er nicht nur die Feindseligkeiten der Thai, sondern auch
eine Invasion der Mongolen zu bekdmpfen. Bald nach 1280 ersuchte der Kaiser
Annams Khubilai-Khan um Hilfe gegen die Khmer und die Cham. Khubilai-
Khan antwortete mit der Entsendung burmesischer Truppen, und der Friede
wurde wiederhergestellt. Als er dann eine Gesandtschaft nach Angkor schickte,
wurden seine Gesandten auf Befehl Jayavarmans VIII. umgebracht. Jetzt wurde
1283 unter dem grofien General Sagatu eine mongolische Armee nach Indochina
in Marsch gesetzt. Nachdem sie Champa tiiberfallen hatte, wandte sie sich gegen
Angkor, wurde aber zurtickgeschlagen. Jayavarman VIII. war aber offensichtlich
erschreckt und stimmte, um weitere L"Ibergriffe zu verhindern, im Jahre 1285 zu,
dem Ytan- Kaiser Tribut zu zahlen. Gegen Ende der Regierungszeit
Jayavarmans VIIIL. erfolgten weitere Angriffe der Thai aus dem jetzt méchtig
gewordenen Konigreich Sukhothai. In dem verzweifelten Versuch, den
Brahmanismus wiederzubeleben und sich damit der erhabenen Stellung zu
erfreuen, zu der der Brahmanismus seinen Vorgidngern verhalf, liefS sich
Jayavarman VIII. zu einer leidenschaftlichen Buddhistenverfolgung hinreifSen.
Thre bilderstiirmende Raserei erschreckt um so mehr in einem Land, in dem das
religiose Verhalten traditionell tolerant und synkretistisch ist. Buddhistische
Tempel und Heiligtiimer wurden zerstort, Standbilder verstiimmelt oder zu
lingas umgeformt. Selbst der Bayon war nicht ausgenommen. Seinen Basreliefs
zerschlug man die Gesichter, und das grofle Buddhastandbild wurde
zertrimmert; seine Bruchstiicke wurden in einen Brunnen geworfen, in dem
man sie 1933 entdeckte. Die Brahmanen erfreuten sich bei Hofe eines
betrédchtlichen Einflusses. Unter ihnen war Sarjiamuni, der aus Stidindien »in
dieses grofie, mitleidvolle Land Kambu kam«.

1295 dankte Jayavarman VIIIL, der inzwischen alt und leidend geworden war
und in stdndiger Furcht vor Meuchelmord lebte, zugunsten seines
Schwiegersohnes Srindravarman ab, der mit der Tochter Jayavarmans,
Srindrabhﬁpeévarachuda, verheiratet war. Seine Thronfolge konnte, nach
Berichten Chou Ta-kuans, der im gleichen Jahr eine chinesische Gesandtschaft
nach Angkor begleitete, nur nach heftigen Streitigkeiten durchgesetzt werden.
Srindravarmans Hof war, wir berufen uns hier wieder auf einen Bericht Chou
Ta-kuans, ungewohnlich glanzvoll. Der konigliche Palast war ein herrlicher Bau,
dessen Audienzsaal mit vergoldeten Spiegeln und reichgeschnitzten Pfeilern
geschmiickt war. Der einzige der Offentlichkeit zugangliche Teil des Palastes
war eine grofse, goldene, hoch in die Mauer eingelassene Fensteranlage, wo der
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Konig sich seinen Untertanen zeigen konnte. Der Konig trug ein goldenes
Diadem und wertvolle Armbander, er trug Perlen um den Hals, und seine
Handflachen und Fuf$sohlen waren rot geschminkt. Neben seiner offiziellen
Gemahlin besafs der Konig viele Frauen, die oft »die Tochter der Grofien dieser
Erde«, und »den Gebrduchen ihrer Geburtsldnder entsprechend, unterschiedlich
geschmiickt, doch alle in leidenschaftlicher Liebe zum Konig vereint waren«.

Die Gesellschaft der Khmer tritt gegen Ende des 13. Jahrhunderts in Chou Ta-
kuans Werk als hochkultiviert und luxurios in Erscheinung. Man schrieb noch
Sanskrit, und die Gelehrten, von denen viele aus Ubersee stammten, nahmen
eine geachtete Stellung ein. Die Astronomie war die Wissenschaft, in der die
Fachleute der Khmer in hohem Mafle erfahren waren. Die Verbreitung der
Homosexualitdit und die Defloration junger Ma&dchen durch buddhistische
Bonzen, eine auch in Champa auftretende Sitte, sind beide von Chou Ta-kuan
erwdhnt, der die Anbiederungen der Homosexuellen auf den Marktpldtzen als
»scheufilich und widerlich« bezeichnet. Auch das jahrliche Sammeln eines
Kruges menschlicher Galle von lebenden Personen erwdhnt Chou Ta-kuan. Diese
Galle wurde dem Konig dargebracht, der sie mit Wein vermischt trank oder die
Kopfe der koniglichen Elefanten damit salbte. Diese merkwiirdige Sitte existierte
auch in Champa und erhielt sich mindestens bis 1850 in Kambodscha.58

Die reichen Leute reisten in holzgeschnitzten, mit Gold und Silber verzierten
Sanften. Die unzéhligen vergoldeten Statuen, die goldenen Ttirme des Bayon von
Phimeanakas und anderen Tempeln, der Goldschmuck der Frauen und die in
den vornehmen Hiusern aus Gold gefertigten Gegenstinde des tdglichen
Gebrauches bewiesen den ungeheuren Wohlstand Angkors.

Der Handel befand sich weitgehend in den Hianden von Frauen, doch befafsten
sich auch einige Chinesen mit Geschidften; nach chinesischen Waren wie
Edelmetallen, Seide, Lackarbeiten, Porzellan, Papier, Moschus, Olen, Kupfer-
und Eisenwaren, Sieben, Holzkdmmen, Nadeln und Matten bestand starke
Nachfrage. FEinige wohlhabende Khmer benutzten von chinesischen
Handwerkern gefertigte niedrige Tische wund Betten wund afsen aus
Kupferschiisseln, die aus China importiert waren. Die Chinesen erhielten im
Austausch dafur Kupfer und Zinn aus Kulen, Aloe, Kardamom,
Rhinozeroshorner und Pfauen- und Eisvogelfedern. Siamesische Stoffe jedoch,
besonders die Seiden, waren am meisten geschitzt. Man verwendete Gold- und
Silbergeld, doch wurden kleinere Transaktionen in Reis, Stoffen oder anderen
Waren abgewickelt. Es gab im Jahre drei oder vier Ernten; die Akkerkrume
wurde durch die jahrliche Uberschwemmung des Grofien Sees, der von Fischen
strotzte, gediingt. Der Strafvollzug war ungewohnlich streng. Es gab so brutale
Strafen wie Verstiimmelung und Begraben bei lebendigem Leib.

Srindravarman folgte im Jahre 1307 sein Verwandter Srindrajayavarman auf
den Thron. Er ist hauptsdchlich mit der Verschonerung eines Tempels
hervorgetreten, den Jayavarman VIII. zum Andenken an den Brahmanen
Jayamangalartha erbauen liefS, der wiahrend seiner Regierung im Alter von 104
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Jahren starb, und mit der Stiftung einer vihara oder eines buddhistischen
Klosters, dem Vat Kok Khpos, aus dem die erste Pali-Inschrift Kambodschas
stammt. Wir haben auch Kenntnis von einer chinesischen Delegation, die 1320
nach  Angkor kam, um  Elefanten einzukaufen. 1327  bestieg
Jayavarmadiparamesvara den Thron. Man kennt ihn nur von einer Khmer-
Inschrift aus dem Bayon und einer Sanskrit-Inschrift, die aus Kalipura,
nordostlich Angkors, stammt und die letzte Sanskrit-Inschrift Kambodschas ist.
Von jetzt an stammen unsere Informationen tiber die Herrscher Angkors nicht
mehr aus epigraphischen Quellen, sondern aus kambodschanischen Annalen, die
im 19. Jahrhundert nach miindlichen Uberlieferungen und einigen wenigen alten
Texten zusammengestellt wurden und duferst unzuverldssig sind. Hier darf auf
einen interessanten Punkt hingewiesen werden: die Endsilbe -varman
verschwand endgiiltig aus dem koniglichen Namen, und fortan wurden alle
Konige Kambodschas mit Khmer-Namen oder Umschreibungen von Sanskrit-
Namen bezeichnet; zum Beispiel Nippean Bat (1340 bis 1346), umgeschrieben aus
Nirvanapada, der >dem Nirvana Zugehorige« Wahrend des 14. Jahrhunderts
bestand ein pausenloser Kriegszustand zwischen den Khmer und den Thai von
Ayuthya. 1352 wurde Angkor zum ersten Mal belagert. Die Stadt fiel nach 16
Monaten. Konig Lampong Réachéa wurde getotet; sein Bruder und seine beiden
Sohne entflohen. Bis 1357 regierten nacheinander drei Thai-Fiirsten, S6hne Rama
Thibodis 1., als ein Sohn Lampong Réachéas, Srey Sorijotey, den Thron
zuriickgewann und als Stryavamsa Rajadhiraja gekront wurde. Von ihm und
seinen Nachfolgern ist wenig bekannt, aufier daff mit den Ming-Kaisern
diplomatische Beziehungen unterhalten wurden. Ein chinesischer Schriftsteller
aus der Mitte des 14. Jahrhunderts, Wang Ta-yuan, schilderte Angkor als »Chen-
la das Reiche«. Doch die Angriffe der Thai wurden fortgesetzt. 1431 eroberte
Boromoraja II. nach siebenmonatiger Belagerung Angkor und setzte den
Kronprinz Ento (Indrapatha) auf den Thron. 1432 liefS der Khmer-Konig Ponhéa
Yat Ento ermorden und wurde selbst gekront. Er beschlofs, Angkor Thom
preiszugeben, und zog 1434, nach einem kurzen Zwischenspiel in Srei Santhor
(Basan), in die Berge von Caturmukha (vier Antlitze), den Ort des heutigen
Phnom Penh. Auf diese Weise ging die grofiartige Kultur Angkors zu Ende. Die
Erschopfung der Hilfsquellen des Reiches als Ergebnis der wahnsinnigen und
vollig unproduktiven Bautétigkeit aufeinanderfolgender Konige, die Einfélle der
Thai mit ihren Massendeportationen und die Bekehrung der Bevolkerung zum
Hinayana-Buddhismus mit seinen Entsagungslehren hatten
zusammengenommen den Sturz Angkors verursacht; sie hatten aber nicht den
Staat Kambodscha zerstort. Wahrend der ndchsten hundert Jahre kehrten die
Konige sogar von Zeit zu Zeit nach Angkor zurtick. Es gibt in Angkor Vat
Inschriften aus der Mitte des 16. Jahrhunderts, und man findet dort eine schone,
wenn auch im Detail etwas grobkornige Votivstatue gleichen Alters, etwa aus
der Zeit, als Angkor Vat wieder zeitweilig Sitz des Konigs war. In Texten aus
dem gleichen Zeitabschnitt werden Andeutungen tiber eine buddhistische
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Stiftung in der Nachbarschaft gemacht, und ein kambodschanischer Konig des
16. Jahrhunderts entdeckte auf der Jagd eine verlassene Stadt, die nur Angkor
Thom gewesen sein konnte.

Ang Chan und seine Nachfolger

Nach einem Machtkampf unter den Kindern Ponhéa Yats und weiteren
dynastischen Streitigkeiten errang ein Fiirst, Ang Chan, zu Anfang des 16.
Jahrhunderts die Herrschaft tiber das Konigreich. Augenscheinlich war er
glaubiger Buddhist, denn er nahm in Pursat, Babor, Udong und anderen Orten
Stiftungen vor, die meistens zum Gedenken an seine Siege errichtet wurden. Sein
Hof befand sich in Lovek, das bis zu seiner Zerstérung durch die Siamesen im
Jahre 1594 die fithrende Hauptstadt Kambodschas blieb. Ang Chan war der erste
Konig Kambodschas, der von einem europdischen Schriftsteller geschildert
wurde. 1555 und 1556 hielt sich der portugiesische Dominikanerpater Gaspar da
Cruz in Kambodscha auf und schrieb tiber den Hof Ang Chans einen Bericht. Er
schilderte den Konig als stark von Bramenes (Brahmanen) beeinflufit, von denen
er offenbar annahm, dafd sie nichts als Zauberer waren. Er schitzte, dafs ein
Drittel der mannlichen Bevolkerung zur buddhistischen Priesterschaft gehorte,
und er bemerkte die Hochachtung, die man ihnen entgegenbrachte.

Ang Chan baute in Udong drei Reservoire und versuchte, die Wirtschaft seines
Reiches durch Ausbeutung der Eisenerzminen und durch Vergrofserung der
Anbaufldche, die er durch Roden der Walder erzielte, wieder zu beleben. Ang
Chan starb 1566. Ihm folgte sein einziger Sohn Barom Réachéa, unter dessen
Regierung die Feindseligkeiten gegen die Thai andauerten. 1566 suchten die Thai
sich mit den Khmer gegen die Burmesen, die vor elf Jahren Ayuthya angegriffen
hatten, zu verbiinden. Barom Réachéa schickte ihnen also eine Armee unter dem
Befehl seines Sohnes, des Prinzen Soryopor, zu Hilfe. Den Truppen der Khmer
wurde jedoch ein {ibler Empfang bereitet. Barom Réachéa stellte jetzt eine grofie
Armee von 20000 Mann auf, brachte eine entsprechende Flotte zu Wasser und
gewann vier Provinzen von den Thai zurtick. Er machte auch 70 000 Gefangene,
mit denen er die Zentralprovinzen seines Reiches, die stark unter den
Deportationen der Thai gelitten hatten, wieder bevolkerte. Gleich danach
verlegte er seine Hauptstadt in die Ndhe Angkors nach Kompong Krassang.
Darauf stritt er sich mit dem Konig Setthathirath von Laos, der ihm einen seiner
kostbarsten Elefanten in Begleitung von zwei Adligen und tausend Soldaten
geschickt hatte, damit Barom Réachéa mit dem maichtigsten Elefanten
Kambodschas kampfe. Es sollte als abgemacht gelten, dafs derjenige, welcher den
Wettkampf verlor, der Vasall des anderen werden sollte. Der Konig von
Kambodscha, dngstlich darauf bedacht, nicht das Gesicht zu verlieren, nahm die
Herausforderung an, und der Kampf fand in Lovek statt. Der laotische Elefant
wurde zur Flucht gezwungen, worauf Barom Réachéa ihn einfangen liefS und die
tausend laotischen Soldaten ins Gefangnis warf. Das brachte Setthathirath in
Wut, der 1570 seine Armeen nach Kambodscha schickte. Sie wurden aber
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zurtickgeschlagen. Barom Réachéa holte sich ungefahr zur gleichen Zeit K'orat,
Pechaburi und Pechabun von den Thai zurtick. 1573 wurde engiiltig Frieden
zwischen Siam wund Kambodscha geschlossen. Die Laoten versuchten
unmittelbar darauf noch eine Invasion. Sie drangen in Kriegskanus den Mekong
hinunter vor und wurden wieder einmal vollstindig geschlagen.

1576 starb Barom Réachéa, und sein Sohn Sattha, der in spanischen Texten
Apramalangara genannt wird, bestieg den Thron. Angkor Vat wurde unter der
Regierung Satthas wieder als Tempel der Dynastie in Anspruch genommen und
Brah Bisnuloka (der Wohnsitz Vishnus) genannt. Eine Inschrift aus dem Jahre
1587 erklart, daff der Konig den Tempel in seinem fritheren Glanz
wiederherstellte, und ein Wiirdentrédger, Abhai Raja, baute zwei Jahre spater
Tiirme und stellte Buddhastatuen auf. Im Januar 1594 endete eine neue Serie von
Invasionen der Thai mit der endgiiltigen Eroberung und Zerstérung Loveks.
Sattha entfloh nach Laos; sein Bruder Soryopor wurde mit seinem gesamten
Haushalt nach Siam in die Gefangenschaft gefiihrt. Der Fall Loveks bezeichnete
das Ende Kambodschas als einer bedeutenden Macht; seither blieb es unter
Fremdherrschaft.

Am Vorabend seines Zusammenbruches schilderten eine Reihe spanischer und
portugiesischer Autoren Angkor und das kambodschanische Reich. Der Bericht
Diogos do Couto, der der vertrauenswiirdigste ist, spricht von den vergoldeten
Turmen Angkor Vats, die von Kugeln und Bannern tiberragt werden, und diese
Schilderung entspricht den Inschriften der Khmer aus der gleichen Zeit. Als
ortliche Erzeugnisse fithren do Couto und andere Autoren auf: Reis, Betel, Fisch,
Vieh, Seide, Baumwolle, Hanf, Opium, Sandelholz, Kampfer, Weihrauch,
Lackarbeiten, Bienenwachs, Elfenbein, Gold, Silber, Blei, Kupfer, Zinn, Alaun.
Die Schilderung Ang Chans von Gaspar da Cruz ldfit erkennen, daf8 die
Monarchie der Khmer viel von ihrer alten Macht zurtickerhalten hatte. Immer
noch war der Konig der einzige Landbesitzer, und aller Besitz seiner Untertanen
fiel bei ihrem Tod an die Krone zurtick. Die Rechtsprechung war immer noch
summarisch, und die Strafen waren grausam. Die Verurteilten wurden
verstimmelt, in Kokosnufiol gesotten, ihnen wurde die Haut lebendig
abgeschunden, sie wurden auf Pfihle gespiefit oder von Moskitos zu Tode
gestochen.

Die Preisgabe Angkors

Man kennt das genaue Datum der endgiiltigen Aufgabe Angkors nicht. 1629
brachten Pilger Geschenke nach Angkor Vat, und 1693 wurde der gleiche
Tempel auf Befehl des Konigs Ponhéa Sor restauriert. Die letzte Inschrift Angkor
Vats stammt noch aus dem Jahre 1747, doch im 19. Jahrhundert war ganz
Angkor in dichtem Dschungel begraben. Der Dschungel wuchs so dicht, dafs die
ersten franzosischen Entdecker nicht einmal den Bayon fanden und tiberhaupt
nicht ahnten, dafs es dort auch Kanéle gab. Heute kann uns der Tempel von Ta
Prohm, einst einer der aufwendigsten aller Tempel Angkors, ein Bild der
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lautlosen Zerstorungskraft des Dschungels vermitteln, denn man hat ihn
unrestauriert liegen gelassen. Er wird buchstdblich von den Baumen und den
Schlingpflanzen erwtirgt, die aus jedem Riff hervorspriefSen, sich die Pfeiler
abwirts schldngeln, die Balustraden entlangkriechen, wie die steinernen nagas,
die sie zerstoren, ehe sie wieder in der Erde verschwinden. Das iiber dem
Ganzen liegende dichte Blattwerk schafft ein dumpfiges Zwielicht, in dem
tiberall heruntergestiirzte Steinblocke liegen, die die Wurzeln der gigantischen
Dschungelbdume herausbrechen.

Die Khmer schufen in Angkor die herrlichste aller Kulturen Stidostasiens. Von
allen aufeinanderfolgenden Reichen Indochinas und Indonesiens behaupteten sie
allein eine gleichmafiige Fortdauer der Herrschaft fiir ungefdhr tausend Jahre.
Ihre seltsame und letzten Endes fruchtlose Philosophie befdhigte sie, einen Grad
an Zentralisation, Zusammenhalt und Kollektivierung zu erreichen, der sie
Kunstwerke erhabener Grofse hervorbringen und einen Staat schaffen lief,
dessen Organisation hoher entwickelt war als die irgendeines anderen
stidostasiatischen Reiches. Mit der Preisgabe des Gott-Konig-Kultes 1oste sich die
gesamte gesellschaftliche und wirtschaftliche Ordnung des Staates auf, und es
gab keine Erben der von den Khmer geschaffenen Kultur. Glanz und Groéfle der
von ihnen geschaffenen Werke triibt oder verringert das jedoch keineswegs.

11. Vietnam
Vom Konigreich Nam Viét bis zum 18. Jahrhundert

Die Vietnamesen

Es wird allgemein angenommen, dafS die Bevolkerung der é&ltesten Reiche in den
Gebieten, die man heute unter dem Namen Vietnam zusammenfafst, aus dem
Reich der Yue (Vietnamesisch: viét) im Tal des unteren Jangtse-kiang stammte.
Nachdem das Reich der Yue im Jahre 333 v. Chr. an die Chou-Dynastie gefallen
war, zogen die einzelnen Stimme der Yue nach Stiden ab. Auf diesem Wege
griindeten sie eine Anzahl kleinerer Fiirstentiimer, die zusammengenommen als
die Boach Viét oder die Hundert Yue bekannt waren. Wihrend eines Zeitraumes
von zweihundert Jahren vor Christi Geburt wurden die 6stlichen und stidlichen
Yue von den Chinesen aufgesogen. Lediglich die westlichen Gruppen, die
Ngeou, die sich im Stiden der beiden Kouang-Provinzen in Stidchina angesiedelt
hatten, widerstanden chinesischem Einflufs. Obgleich die Vietnamesen ein
indonesisches Volk waren, sprachlich und kulturell den Mon-Khmer und den
Thai verwandt, waren sie doch eine so lange Zeit dem fortgesetzten Aufprall der
chinesischen Zivilisation ausgesetzt, dafi sie fast ganz sinisiert wurden. Sie
blieben deswegen auch aufierhalb des indischen Einflufikreises in Stidostasien;
eines FEinflusses, der die einheimischen Kulturen tiberlagerte, mit ihnen
verschmolz und so ganz neue, einzigartige Kulturen hervorbrachte.

Die élteste ethnische Bezeichnung fiir die Vietnamesen ist Lac. Den Chinesen
waren sie als Lo Yue (Lac Vi¢t) und spdter als Si Ngeou (westliche Ngeou) oder
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Ngeou Lo bekannt. Die Auswertung chinesischer Quellen durch Maspero hat
ergeben, dafd eine hochorganisierte Feudalgesellschaft bestand, wie man sie z.B.
heute noch unter den Mu’0'ng findet, mit kleinen Dorfgemeinden, regiert von
erblichen Héauptlingen, in deren Hadnden sich die zivile, militdrische und
religiose Gewalt vereinigt. In frithgeschichtlichen Zeiten benutzte man keine
Biiffel und keine Pfltige fiir den Ackerbau. Diese wurden erst spdter von den
Chinesen eingefiihrt. Doch aus geglidttetem Stein gefertigte Hacken, wie sie noch
heute bei den Moi-Stimmen des Annamitischen Gebirgslandes im Gebrauch
sind, hat man an verschiedenen Fundorten in Vietnam und Kambodscha
entdeckt. Sie waren offensichtlich das wichtigste landwirtschaftliche Gerit.
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® Abb. 27: Das indochinesische Festland vor der Kolonialzeit

Strome wurden fiir die Bewésserung der Felder nutzbar gemacht, die zwei
Ernten im Jahr hervorbrachten. Die Lac tdtowierten sich, kauten Betel und
verehrten Totems, alles charakteristische Kennzeichen der Proto-Malaiischen
Zivilisationsform. So wie sich noch heute gewisse Einwohner der Stidseegebiete
tatowieren, um ihre Familienzugehorigkeit oder ihren sozialen Rang anzuzeigen,
liefsen die Vietnamesischen Herrscher mindestens bis zum 13. Jahrhundert das
Bild eines Drachens auf ihren Oberschenkeln anbringen. Fiir sie war das ein
Symbol des erlauchten Stammvaters und ein Abzeichen des Konigtums.
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Aus dem bei den Lac tiblichen Gebrauch von Knotenschniiren als einer
primitiven Form, Verwaltungsakte festzuhalten, hat man ziemlich kiihne
Riickschliisse gezogen. Die gleiche Methode wurde besonders von den Beamten
der Inka in Stidamerika anstelle schriftlicher Aufzeichnungen (Kipu-Schniire)
benutzt und war auch unter den karibischen Indianern und einigen anderen
stidamerikanischen Staimmen bekannt. Es besteht auch gewisse Ahnlichkeit
zwischen der Geste der Lac, die Arme zum Zeichen der Ehrerbietung vor der
Brust zu kreuzen, und der gleichen Haltung, wie man sie auf Reliefs der Maya-
Volker Mittelamerikas entdeckt hat. Den Chinesen ist eine solche Geste
unbekannt. Es kann durchaus sein, dafs die Knotenschniire der Inka und der Lac
sowie die gleichen Auflerungen der Ehrerbietung miteinander im
Zusammenhang stehen. Schliissige Beweise gibt es dafiir aber nicht.

Die Vietnamesische Sprache und die Dialekte der Mu'0’'ng haben einen
monotonen Mon-Khmer-Wortschatz fiir Zahlen, familidre Beziehungen,
Haustiere und andere Gegenstande und Begriffe, wogegen ihre literarische und
Philosophische, ihre verwaltungs- und militdrtechnische Terminologie
weitgehend von den polytonischen chinesischen und Thai-Sprachen beeinflufst
worden ist. Auf diese Weise veranschaulicht die Vietnamesische Sprache
vortrefflich die Grundlagen der Geschichte des Volkes.

Das Konigreich Nam Viét und die chinesische Provinz Giao-chi

Ein wirklich von China unabhéngiger Staat war Nam Viét oder Stid-Yue zum
erstenmal im Jahre 196 v. Chr. Liu Fang, der erste Kaiser der westlichen Han-
Dynastie, schickte in jenem Jahre eine Gesandtschaft in die Vietnamesische
Hauptstadt nach Phién-ngu (Fan-yu) in der Nahe des heutigen Kanton. Als
Gegenleistung fiir die nominelle Unterstellung des Staates unter seine
Oberhoheit erkannte er offiziell einen chinesischen Lehnsmann, Triéu Da, als
Ko6nig an. Um 111 v. Chr. jedoch hatten die Chinesen das ganze Land besetzt und
es als ihre Provinz Chiao-chih (Giao-chi) annektiert. Diese Mafinahme war ein
Teil der Expansionspolitik der Han-Dynastie. Im Jahre 108 v. Chr. wurde z.B.
Korea annektiert. Man hoffte, wie es in der Geschichte der frithen Han-Dynastie
heifdt, eine Landerkette zu schaffen, die sich bis Ta Hia (Baktrien, also bis in die
Gegend des heutigen Afghanistan) erstreckte. Anfangs mischten die Han sich
nicht in die ortlichen Angelegenheiten ein. Die Lehnsmdnner scharten sich um
den chinesischen Prifekten, der nur daftir zu sorgen hatte, daf8 die falligen
Tribute regelmifiig abgeliefert und die chinesische Oberhoheit respektiert
wurde. Doch nach und nach verdnderte der ununterbrochene Strom der
chinesischen Einwanderer, die ihre Sprache, ihre Fertigkeiten und - ihre Ideen
mitbrachten, das gesellschaftliche und wirtschaftliche Leben Vietnams. Unter
dem Adel der Lac Viét rief dieser schrittweise Angleichungsprozefs erhebliches
Unbehagen hervor. Der Adel revoltierte im Jahre 40 n. Chr. unter der Fithrung
der furchtbaren Schwestern Tru'ng. Die beiden Schwestern ernannten sich zu
Koniginnen und regierten zwei Jahre lang in Meélinh, ehe sie von den
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chinesischen Truppen {iiberwiltigt wurden. Um der Gefangennahme zu
entgehen, stiirzten sie sich in einen Fluff und ertranken. Sie wurden damit zu
Nationalhelden. Noch heute erfreut sich ihr Kult in Vietnam grofiter
Volksttimlichkeit.

Wenn der Aufstand der Tru'ng-Schwestern auch ein erfolgloser und zum
letzten Mal unternommener Versuch des Feudaladels blieb, sich seiner
Unabhéngigkeit zu versichern, beleuchtete er doch die Emporung der
einheimischen Aristokratie tiber die unumschrankte Herrschaft der Chinesen
und, genauer gesagt, tiber die Einbufse an Grundbesitz und Schmélerung ihrer
Autoritat, die sich aus dieser Herrschaft zwangsldufig ergab. Dem Aufstand
folgte die allgemeine Befriedung des Landes. Die Chinesen unter dem General
Ma Yuan, dem >Grofien Eroberer der Flottens, belegten die strategisch wichtigen
Punkte mit Garnisonen und richteten getreu dem Han-Vorbild eine reguldre
Verwaltung ein mit Préfekten und Bezirksamtménnern. Diejenigen Lac-Adligen,
die nicht umgekommen oder geflohen waren, wurden abgesetzt oder nach
Stidchina verbannt, wéahrend man die Dorfhdupter als Beamte der
Zentralregierung einsetzte.

Die Ergebnisse der Besetzung des Konigreiches Nam Viét durch General Ma
Yuan waren einschneidend und von Dauer. Erstens, weil grofiere Teile der
Bevolkerung auswanderten und ihre zum Teil sinisierte Bronzezeitkultur
mitfiihrten. Man hat auf der Malaiischen Halbinsel, in Indonesien und sogar auf
den Philippinen Spuren davon wiedergefunden. Zweitens gab die Zerstorung
der alten bodenstindigen Einrichtungen in Tongking und Annam und ihr
Aufgehen in dem chinesischen Staat, sowie das Vorherrschen der chinesischen
Kulturstromung diesen Provinzen Zusammenhalt und Einigkeit, die -
widersinnig genug - sie in den Stand setzten, einer der mdchtigsten Staaten
Siidostasiens zu werden, nachdem sie sich im 10. Jahrhundert erst einmal der
chinesischen Vorherrschaft entledigt hatten.

Man sollte jedoch bedenken, daf8 die charakteristischen Elemente der
chinesischen Regierungsform und Kultur, der Landwirtschaft und der Religion -
konfuzianische Philosophie der Vernunft und taoistischer Mystizismus - auf
einen kleinen Kreis chinesischer oder sinisierter Verwaltungsbeamter und
Gelehrter beschrankt blieben, deren Einflufs auf die kulturelle Entwicklung des
Reiches als Ganzes gesehen nicht sehr grofs war. Die Bildung wurde nicht
gefordert, um eine Schicht >Eingeborener« auszubilden, die die chinesische
Verwaltung weiterfiihren kénnten, obgleich sich, als es mit der Han-Dynastie zu
Ende ging, eine Schicht Vietnamesischer Beamter herangebildet hatte und der
erste eingeborene Gouverneur der Provinz Giao-chi, Li Tién, bereits 187 n. Chr.
ernannt worden war.

Wihrend der Jahre der Sung- und der Liang-Dynastien blieb die Provinz Giao-
chi Schnittpunkt des Handels und der Wallfahrten zwischen Indien und China.
Buddhistische Pilger aus beiden Landern unterbrachen haufig ihre Reise in Giao-
chi. Hier fanden sie fromme Monche, die fiir sie dolmetschen konnten und die
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ihnen halfen, die heiligen Schriften des Buddhismus auszulegen. Als Kaiser Kao
von Ts'i (479-483) Priester erbat, um den Buddhismus in seinem Lande zu
verbreiten, erinnerte ihn der Monch T’an T’ien daran, dafs Giao-chi zur See
schneller zu erreichen sei als Indien. Es hatte, ehe der Buddhismus China
erreichte, bereits tiber 20 Pagoden und 500 Moénche gehabt, die 15 Schriftrollen
heiliger Texte rezitieren konnten.

Das Generalprotektorat Annam

Im Jahre 618 gelangte die T’ang-Dynastie in China an die Macht und hatte 679
das Generalprotektorat tiber Annam gebildet. Man setzte in den Talern und
Ebenen reguldre chinesische Verwaltungen ein, wédhrend in den Bergen
Préfekturen oder Sonderdistrikte gegriindet wurden, bei denen die
Regierungsgewalt in den Héanden der ortlichen Machthaber blieb. Das Delta-
Gebiet des Roten Flusses wurde in vier Regierungsbezirke (chau) aufgeteilt. Giao-
chau im Osten, im Nordwesten Phong-chdu. Tru'ong-chdu im Stidosten und
Phuic-1oc-chau. Davon war Giao-chau wohlhabend und der wichtigste Bezirk.

Die Ausbreitung des Buddhismus nach Annam und Tongking hatte eine
betrédchtliche kulturelle Entwicklung zur Folge, die ihren Gipfelpunkt unter den
Sui- und T’ang-Dynastien erreichte. Die meisten Vietnamesischen Buddhisten
gehorten der Dhyana-Richtung an, die nach der Uberlieferung von Bodhidharma,
der zwischen 520 und 525 in Nanking lehrte, eingefiihrt worden war. Seine Lehre
griindete sich auf den Glauben an den Wert der Selbstversenkung. Aus den alten
religiosen Texten und Uberlieferungen die Wahrheit zu suchen, wurde
abgelehnt. Die erste Sekte der Dhyana-Lehre wurde in Giao-chi gegen Ende des 6.
Jahrhunderts von dem stidindischen Monch Vinitaruci gegriindet. Er kam 580
aus China und wohnte bis zu seinem Tode im Jahr 594 in der Pagode von Phép-
van. Der Sekte flossen grofiartige Stiftungen der Sui- Kaiser zu, die auch den Bau
eines Reliquienschreines, einer stupa, in der Né&he der Phap-van-Pagode
anordneten, in dem Reliquien des Buddha aufbewahrt werden sollten. Der
chinesische Pilger I-tsing erwdhnt in seinen Schriften viele bedeutende
Buddhisten in Annam, von denen einige bis Indien und China gereist waren -
unter ihnen Véan-ky, einen grofien Gelehrten des Sanskrit und der malaiischen
Sprachen. Er brachte eine Ubersetzung der Nirvinasiitra, eines in Versen
geschriebenen Lehrbuches tiber das Nirvana, an den kaiserlichen Hof nach China
und starb spéter in Palembang auf Sumatra.

Eine sehr bedeutende Form der bildenden Kunst entwickelte sich zwischen
dem 8. und 10. Jahrhundert in Annam. Nach der ehemaligen Hauptstadt, in der
die frithesten Zeugnisse dieser Kunst entdeckt wurden, nennt man sie die Dai-la-
Kunst. Die Dai-la- Kunst ist eine ganz besonders bemerkenswerte Synthese aus
indischen und zentralasiatischen Kunstelementen mit chinesischen, Cham und
sogar indonesischen Ziigen. Ganz bezeichnend fiir sie sind die winzigen Turm-
stupas mit eingezogenen Déachern, die offensichtlich indonesischen Vorbildern
entstammen, und auflergewochnlich feine Holzschnitzereien. Auch viele
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Keramikgegenstdnde aus dieser Periode sind gefunden worden; meistens rotes
oder graues, hdufig glasiertes Tongeschirr.
Die Dai Co Viét

Die erste rein national-annamitische Dynastie wurde im frithen 10. Jahrhundert
von Ngbé Quyén (939-944) begriindet, dem Préfekten von Ai-chdu. Die von den
Chinesen angelegte Stadt Dai-la wurde verlassen und die Hauptstadt jetzt in Co-
loa eingerichtet. Man hatte Co-loa, die sagenumwobene Hauptstadt von Au-lac,
in dem Bemiihen gewdhlt, Verbindungen der Dynastie zu den uralten
Uberlieferungen der Lac herzustellen, etwa so, wie die Stammbidume der Khmer-
Herrscher diesen dazu dienten, die Rechtméfiigkeit ihrer Herrschaftsanspriiche
zu beweisen. Ngo Quyén schuf ein Hof- und Verwaltungssystem, das den
Anfangserfordernissen gentigte. Er mufite jedoch den grofiten Teil seiner
sechsjdhrigen Regierungszeit dazu benutzen, die Revolten seiner Lehnsméanner
und ortlichen Machthaber zu unterdriicken.

Die Thronbesteigung Dinh Bo-linhs im Jahre 968 beendete eine Zeit der
Anarchie, die seit 954 gedauert hatte. Der neue Herrscher legte sich den Titel
Tién- hoang Dé - Erhabener Oberster Herr - zu und nannte sein Reich Dai Co
Viét. Die Hauptstadt war Hoa-lu'. Dieser tatkréftige Herrscher fiihrte
ausgedehnte Reformen durch, schickte 971 eine Gesandtschaft nach China,
erkannte so die chinesische Oberhoheit an und erlangte damit die Sicherheit an
seiner Nordgrenze. 979 fiel er einem Attentat zum Opfer. Unter der frithen Leé-
(980-1009) und der spidten Li-Dynastie (1009-1225) festigte der neue Staat Dai Co
Viét seine politische Stellung, indem er eine ordentliche und zentralisierte
Verwaltung erhielt. Er konnte damit nicht nur dem langsamen chinesischen
Vordringen Widerstand leisten, sondern sich auch auf Kosten Champas nach
Stiden ausdehnen.

Nichtsdestoweniger war dieser Abschnitt der Entwicklung Dai C6 Viéts eine
Zeit der Gewalt und der Anarchie. Ahnlich wie das Christentum im
mittelalterlichen Europa bewahrte allein die buddhistische Religion Zivilisation,
Wissenschaft und Bildung. Die buddhistischen Pagoden waren genau wie die
Kloster der mittelalterlichen Christenheit die einzigen Horte der Kultur, und die
Herrscher der frithen Dynastien vertrauten in weitem Mafle den Moénchen die
Durchfiihrung ihrer politischen Gedanken und Mafinahmen an. Die Konfuzianer
wurden wegen ihrer chinesischen Ausbildung und Erziehung als etwas
unzuverldssig angesehen, und man gab ihnen daher selten wichtige Aufgaben
im politischen Geschehen. Die Taoisten wurden dagegen, besonders unter den
Dinh, im allgemeinen mit der gleichen Riicksicht behandelt wie die Buddhisten.
Dinh Tién-hoang schuf eine Hierarchie, die aus buddhistischen und taoistischen
Geistlichen bestand. Lé Long-dinh sandte im Jahre 1007 eine Abordnung nach
China, um sich die Neun Klassischen Biicher und die Texte des >Grofden Korbes<
zu verschaffen. Es war gerade der Einfluf3 des buddhistischen Klerus, der bis zu
einer gewissen Grenze der zwangsldaufigen Unsicherheit und dem militdrischen
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Charakter der Monarchie in den frithen, nur sehr kurzlebigen Dynastien
entgegenwirkte, einer Monarchie, deren Macht durch die auseinanderstrebenden
Krifte des herrschenden Feudalismus und durch die rivalisierenden Streitereien
der Militdrs untereinander untergraben wurde. Der Li-Dynastie nun gelang es
zuerst in den zwei Jahrhunderten, die sie an der Macht war, diese Schwiche und
Unsicherheit erfolgreich zu bekampfen.

Die Dynastie der Li

1010 verlegte der erste Li-Herrscher, Li Théi-to, seine Hauptstadt von dem in den
Bergen gelegenen, schwer zugidnglichen Hoa-lu" nach Dai-la inmitten einer
weiten fruchtbaren Ebene. Er baute ostwirts Dai-la Than- long, die >Stadt des
aufbiaumenden Drachens¢, in der die kaiserlichen Paldste standen. Durch die
Einteilung des Landes in 24 Provinzen (I6), von denen jede einem Mitglied der
koniglichen Familie als Gouverneur unterstellt wurde, beschnitt er die
Unabhéngigkeit des Landadels und der Bergstimme fiihlbar. Er belegte den
Grundbesitz und eine grofle Anzahl von Landesprodukten (von Salz bis zu
Rhinozeroshornern) mit Steuern und Abgaben. Das vergroflerte die
Staatseinkiinfte so wesentlich, daff Li Thai-t6 in der Lage war, ein System
bezahlter Beamtenstellen einzufiihren und so die bis dahin weitgehend auf
familidrer Grundlage durchgefiihrte Staatsverwaltung abzubauen, die sich in der
Vergangenheit so oft fiir den Staat als gefahrlich erwiesen hatte, und die doch fiir
so viele stidostasiatische Staaten charakteristisch war.

Sein Nachfolger, Li Thai-tong (1028-1054), ging noch weiter als sein
Vorgéanger. Er schaffte alle Apanagen ab und teilte seinen Bediensteten Lehen zu
mit dem Recht, von den Einwohnern Steuern zu erheben. Beim Tode des
Beliehenen sollten diese Lehen, wenigstens in der Theorie, wieder an die Krone
zurtickfallen. Durch die Einfithrung der Allgemeinen Wehrpflicht fiir das Gebiet
des ganzen Reiches schuf er eine starke Armee. Der Zusammenhalt des Staates
wurde durch den Bau eines Strafiennetzes von der Hauptstadt in die Provinzen
verbessert. Jede der StrafSfen war mit einer Reihe von Poststationen und
Haltepunkten versehen, das ganze System erinnerte in gewisser Weise an das
beriihmte Strafiennetz Jayavarmans VII. in Kambodscha.59

Der dritte Herrscher der Li-Dynastie, Li Thanh- tong (1054 bis 1072), ernannte
sich, nachdem er die Cham besiegt und deren nordliche Provinzen60 annektiert
hatte, zum Kaiser von Dai Viét. Dai Viét blieb auch der Name des Reiches bis
1804, als der Nguyén-Kaiser Gia-long ihn in Vi¢t Nam &dnderte. Li Thanh-tong
war nach allen Berichten ein hervorragender Herrscher; milde im Verhdngen von
Strafen und um das Wohlergehen seiner Untertanen sehr bemiiht. Unter ihm
und seinem Nachfolger Nhan-tong (1072-1127) blithten Kunst und Wissenschaff.
Die ersten literarischen Staatspriifungen wurden 1075 abgehalten. Auf diese Art
gab man auch den gebildeten Konfuzianern eine Chance, in das Mandarinat, den
Staatsdienst, einzutreten, ohne buddhistische Monche in Anspruch nehmen zu
miissen. 1089 wurde eine feste Rangordnung von neun biirgerlichen und
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militdrischen Rdngen in der Verwaltung eingerichtet und damit eine standig
funktionsfdhige Biirokratie begriindet.

Bemerkenswert wegen der auffélligen Entwicklung der Wirtschaft ist die
Regierungszeit des Kaisers Li Anh-tong (1137 bis 1175). Bis zu dieser Zeit hatte
man hauptsdchlich mit den Chinesen Handel getrieben, die ihr Papier, ihre
Pinsel, ihre Stoffe und Seiden gegen Gold, Silber, Kupfer, Ebenholz, Sandelholz,
Perlen, Elfenbein und Rhinozeroshdrner tauschten. Doch im Jahre 1149 kamen
aus Java, Lo-lac (?) und Xiém-la (Siam) Héandler mit Schiffen nach Hai-dong
(Quéng-yeén), boten Geschenke an und erbaten eine Handelserlaubnis. Der Kaiser
genehmigte den Fremden die Anlage von Handelsniederlassungen auf den Van-
don-Inseln, von denen bald chinesische Dschunken aus Kwangtung und Fukien
angezogen wurden. Es ist interessant, daf$ Kaiser Li Anh-tong schon im Jahre
1171 die Herstellung einer Karte seines Reiches anordnete. Es war die allererste
ihrer Art. Ungliicklicherweise ist sie verlorengegangen.

Unter den Li-Herrschern wurde dem Buddhismus ein gleichbleibendes
Wohlwollen entgegengebracht. Die von Dinh Tién-hoang geschaffene
Rangordnung war beibehalten worden und wurde der Autoritdt eines Qudc-s,
eines >Grofsmeisters des Reiches« unterstellt, der dem Kaiser bei den Zeremonien
der Staatsgebete assistierte und der ihm oft als sein geheimer Ratgeber zur Seite
stand. Die Pagoden hatten unermefilichen Grundbesitz, der aus den Stiftungen
der Fiirsten und den gesammelten Almosen der Gemeinden stammte. Die
Landgtiter dieses Grundbesitzes wurden von Tausenden leibeigener Bauern
bewirtschaftet. Die Kleriker selbst waren von jeglichem Militardienst und der
Steuer befreit. Die Kaiser vermehrten stindig die Anzahl frommer Stiftungen.
Das Sammeln und Kopieren der heiligen Schriften wurde vom Staat untersttitzt.
Li Théi-tong sandte zum Beispiel eine Abordnung nach China, um die Texte des
Tripitaka zusammenzustellen, die dann abgeschrieben und in der Biicherei von
Dai-hang aufbewahrt wurden. Der Sung-Kaiser Jen-tsung bot im Jahre 1034 Li
Thai-tong die wichtigsten Texte des buddhistischen Kanon an, der sie feierlich
empfangen lief} und ihre Abschrift veranlafste.

Bei der grofien Masse des Volkes verquickte sich der Buddhismus schnell mit
taoistischem Mystizismus, Tantrismus wund primitiven, naturreligiosen
Anschauungen. Viele Monche ergaben sich der Zauberei oder suchten das
>Wasser des Lebens<. Manchem von ihnen schrieb man tibernattirliche Kréfte zu
wie die Kunst des Fliegens, Wechsel der Gestalt, Unsichtbarkeit, Prophezeiungen
oder Beeinflussung des Wetters. Einige erfreuten sich eines grofien Rufes als
Arzte. Einer von ihnen, Minh-khong, erhielt als Belohnung fiir die Heilung Li
Thaéi-tongs von einer sonderbaren Krankheit, die »ihn zum Tiger werden lief«,
den Titel >GrofSmeister des Reiches< und Landbesitz mit zehntausend
Haushaltungen.

Mit der Ausbreitung des Buddhismus war ein sichtbares Aufblithen der
schonen Kiinste verbunden. Das Land wurde »in ein Gewand aus Tempeln
gekleidet«. Bei vielen von ihnen verrieten die Formen des Zierates Einfliisse der

191



Cham-Kunst. Auch die keramische Kunst erlebte eine Zeit der Bliite. Thr
Mittelpunkt mufs bei Thanh-héa gelegen haben, wo zahlreiche Brennofen
entdeckt worden sind. Seladon-Waren mit Rifglasuren oder zartem Reliefdekor
aus Blutenzweigen, Lotusbliiten und Pdonien, Deckelvasen mit eingeschnittenen
Motiven, Pfauen und Tigern, Kriegern und Elefanten, in rotlich- oder nufSbraun
auf kremfarbenem oder maisgelbem Untergrund - manchmal auch genau
umgekehrt - gehoren zu den apartesten Erzeugnissen der Li-Topfermeister. Bei
den grofien kaiserlichen Festlichkeiten spielten kunstvolle Maschinerien eine
bedeutende Rolle wie zum Beispiel goldene Schildkroten, die Wasser spien und
sich vor dem Thron verbeugten.

Die Nordgrenze Dai Viéts war niemals endgiiltig mit den Chinesen festgelegt
worden. Die fritheren Dynastien hatten die Thai, die Lolo und andere
Bergvolker, welche die Grenzbezirke bewohnten, fast ganz sich selbst tiberlassen;
vorausgesetzt, sie zahlten periodisch ihre Tribute. Da die Machthaber der
Bergvolker jedoch hadufig die Zentralgewalt bedrohten, versuchten die Li-
Herrscher, durch eine Heiratspolitik die Kontrolle {iber sie fiir sich
sicherzustellen. Die Chinesen, die die Hoffnung auf ein Wiederaufleben ihres
Protektorates tiber Annam nie aufgegeben hatten und die es nach den reichen
Gold-, Silber-, Kupfer-, Blei- und Zinnvorkommen in den Gebieten an der
Nordgrenze geliistete, erkldrten im Jahre 1075 den Krieg. Nennenswerte
Ergebnisse erzielten sie damit aber nicht.

Unter dem Kaiser Li Cao-tong (1176-1210) begann in Vietnam eine Zeit des
Niederganges und der Auflosung. Sie war durch eine luxuriose Hofhaltung und
driickende Steuern gekennzeichnet, brachte Strafienraub und Gesetzlosigkeit im
Innern und Unruhe an den Grenzen. Im Norden waren jetzt die barbarischen
Stamme aus Kwanghsi und Yuinnan eine stindige Bedrohung, wahrend man sich
im Stiden der feindlichen Khmer und Cham zu erwehren hatte.

Die Dynastie der Tran

1225 ging es mit der Li-Dynastie zu Ende. Thr folgten die Tran, die durch Heirat
mit dem Kaiser Li Hué- tong (1210 bis 1224) verwandt waren. Der neue Kaiser
Tran Thai-tong war bei seiner Thronbesteigung erst acht Jahre alt. Tatséchlich
war Tran Thu'-d6 der >Baumeister der Macht« der Tran-Dynastie. Er heiratete
zunichst die Kaiserin-Witwe, seine Kusine, und, als im Jahre 1232 ein
Opfergottesdienst im Familientempel der Li gefeiert wurde, sorgte er daftir, dafs
der Fufilboden der Tempelhalle gerade in dem Augenblick einbrach, als die
tiberlebenden Mitglieder der ehemaligen kaiserlichen Familie eintraten. Sie alle
wurden lebendig begraben. Allen Einwohnern des Landes, die Li hiefien, wurde
befohlen, ihren Namen in Nguyén zu dndern. Den alten Kaiser Li Hué-tong, der
von 1210-1224 regiert hatte und jetzt zuriickgezogen in einem Kloster lebte, lud
man an den Hof. Er zog es jedoch vor, sich in seiner Klosterzelle zu erhdngen.
Die Tran-Kaiser waren keine Neuerer. Sie hielten sich im groflen und ganzen
an die von den Li-Kaisern aufgebaute Organisation und folgten dem Brauch
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vieler stidostasiatischer Dynastien, ihren Nachfolgern die Macht im Staate noch
zu ihren Lebzeiten zu tibergeben. Bedeutende neue Gesetzgebungswerke
schufen sie nicht; sie liefen aber die von den vorhergegangenen Dynastien
erlassenen Gesetze sammeln und vereinigten sie zu einem sehr strengen
Strafgesetzbuch, das 1230 verkiindet wurde. Die landwirtschaftlichen
ErschlieSungsarbeiten der Li-Dynastie setzten sie fort. 1244 befahl Kaiser Tran
Thai-tong jeder der zwolf 16 (Provinzen), an beiden Ufern des Roten Flusses
Deiche bis hinunter zum Meer zu bauen, und in jedem Jahr wurde die Armee fiir
den Deich- und Kanalbau eingesetzt. Eine kaiserliche Verordnung aus dem Jahr
1266 ermichtigte den Adel, landstreichende wund arbeitslose Mainner
einzuziehen, um Odland zu kultivieren. Auf diese Art entstanden die grofien
Landgtiter (trang-diéu) der Aristokratie.

Um die Streitkréfte des Landes angesichts der Bedrohung durch die Mongolen
zu starken, wurden die Zwangsaushebungen wieder eingefiihrt. Die kaiserlichen
Prinzen erhielten das Recht, Truppen einzuziehen, und 1253 wurde eine
Militdarakademie, die Giang-vu-duong, gegriindet. Die Streitkrédfte, die in
Friedenszeiten etwa 100 000 Mann betrugen, wurden wéahrend der
Mongolenkriege auf 200 000 Mann verstarkt und umfafSten zur Zeit der Invasion
von 1284 500000 Mann. Auch eine starke Flotte wurde gebaut, die mehr als
einmal Gelegenheit hatte, den Mongolen Niederlagen zuzufiigen.

Die literarischen Staatspriifungen, die allmidhlich aufser Gebrauch geraten
waren, wurden von Kaiser Tran Thai-tong wieder eingefiihrt und ab 1246 alle
sieben Jahre abgehalten. Auf diese Art férderte man sehr intensiv die Bildung
und das Wissen der Laien und vergrofierte den Einflufs des Konfuzianismus. Der
Kaiser und die hoheren Wiirdentrdger wurden stark sinisiert, und Tran Thai-
tong verfafite sogar ein Buch tiber konfuzianische Ethik als Lehrbuch fiir seinen
Sohn. Neben dem Adel des Landes und dem, was man als die Klasse der
Mandarine bezeichnen konnte, gab es jedoch nur wenig Gebildete, und diese
waren beinahe alle auf die Hauptstadt beschrankt. Die Literatur der Tran-
Periode war damit notwendigerweise aristokratisch. Sie bestand zur Hauptsache
aus politischen und religiosen Werken, die in Chinesisch geschrieben waren;
denn die Sprache des Volkes, die nom-Sprache, wurde von den Gebildeten
verachtet, obgleich einige Autoren wie Nguyén Thuyén im 13. Jahrhundert ihre
Werke in dieser Sprache schufen.

Durch  diese  Verbreitung  konfuzianischen = Gedankengutes  und
konfuzianischer Bildung wurde die Bedrohung der buddhistischen Position in
Annam unvermeidbar. Die ersten Tran-Kaiser waren vornehmlich dem
Buddhismus zugewandt. Kaiser Tran Thai-tong zum Beispiel befahl seinen
Untertanen im Jahre 1231, Bilder des Buddha an die Wande der Kneipen und
aller 6ffentlichen Bauten malen zu lassen. Er selber zog sich 1237 in die Phui-van-
Pagode zuriick. Kaiser Nhan-tong griindete sogar eine neue buddhistische Sekte
und dankte 1299 nach der Invasion der Mongolen ab, um sich auf den Berg Yén-
ta zurtickzuziehen. Von dort stieg er oft, von einer Anzahl Schiiler begleitet,
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herab, um zu predigen. Sein Sohn Anh-tong baute ungefdhr 1310 in Tdc-mac,
dem Ursprungsort der Tran-Familie, die Pho-minh-tu-stupa, deren
holzgeschnitzte Tiiren zu den Meisterwerken Vietnamesischer Kunst gehoren.
Hier fanden die Gebeine seines Vaters ihre Ruhestdtte. Nhan-tongs Sekte erfreute
sich eines bedeutenden Einflusses, bis sie wihrend des 14. Jahrhunderts entartete
und verfiel. Doch trotz der buddhistischen Kaiser ersetzte der Konfuzianismus
Schritt fiir Schritt, vom ausgehenden 14. Jahrhundert an bis zum Eindringen der
Westmachte im 19. Jahrhundert, den Buddhismus als vorherrschende Religion
der gebildeten Kreise.

Das 14. Jahrhundert war eine Zeit des Niederganges. Tran Du-tong (1341-
1369), ein vergniigungsstichtiger und prachtliebender Monarch, verschwendete
riesige Summen fiir den Bau von Paldsten und Garten mit aufgeschiitteten
Hiigeln und kiinstlich angelegten Seen. Durch den in den Mongolenfeldziigen
gefangenen Chinesen Li Yuan-ki wurde das chinesische Theater eingefiihrt. Tran
Duy-tong veranlafite die Adligen seines Hofes, Dramen zu verfassen, und zwang
sie, sich in Trinkwettstreiten zu messen. Wahrenddessen lag die Regierung des
Landes in unfdhigen Handen. Die Korruption bldhte sich so gefdhrlich auf, dafs
ein Gelehrter, Chu An, eine Bittschrift einreichte, mit der er den Kaiser um die
Hinrichtung von allein sieben der am stdrksten belasteten Minister bat. Der
Kaiser kiimmerte sich jedoch nicht darum.

Die Cham nutzten diese Schwidche der Annamiten als willkommene
Gelegenheit fiir mehrere Angriffe aus. 1371 eroberten sie Than-long. Dabei
pliinderten und verbrannten sie den kaiserlichen Palast. 1376 errangen sie noch
einen grofien Sieg gegen eine in Champa eindringende annamitische Armee und
suchten wiederum die Hauptstadt heim. Jetzt war das Land in eine fiirchterliche
Zwangslage geraten. Die Steuern mufiten erhoht und selbst die Monche zur
Armee eingezogen werden. Die stidlichen Provinzen waren im wesentlichen den
Cham in die Hande gefallen.

Waéahrend der Regierung Tran Nghé-tongs (1370-1372) wurde die wirkliche
Macht von dessen Vetter Lé Quy-li tibernommen. Dieser Lé Quy-li war von
chinesischer Herkunft und entstammte der Familie Ho. Er entfernte nach und
nach alle Parteigéanger der Tran-Dynastie aus ihren Stellungen und ersetzte sie
durch Angehorige seiner eigenen Familie. Im Jahre 1394 machte er sich zum
Regenten. Seine grofite Sorge galt jetzt den Finanzen und der Landwirtschaft.
DreifSig Jahre einer fast ununterbrochenen Kriegfithrung gegen Champa hatten
den Staatsschatz geleert. Als Ergebnis der Geldhortungen war das Metallgeld in
Mengen aus dem Umlauf verschwunden. Das driickende Gewicht der
gewaltigen Besteuerungen und eine Reihe aufiergewohnlich heftiger
Naturkatastrophen brachten viele Bauern dahin, das Gesetz, das ihnen
Unverletzlichkeit und den uneingeschrankten Besitz ihres Grund und Bodens
gegen Militdardienst und Zahlung der Steuern gewdhrleistete, zu umgehen. Sie
verkauften ihr Land, ja sogar in gewissen Hartefdllen auch ihre Familien,
verliefSen ihre Dorfer und traten in den Dienst der grofien Grundherren. Damit
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waren sie aber auf einen Stand herabgewtirdigt worden, der nicht viel besser als
wirkliche Knechtschaft war. Auf diese Weise entstanden die an Grund und
Boden riesigen Besitztiimer der Mandarine, und die buddhistischen und
taoistischen Stiftungen wurden in eben dem Mafle reicher, wie das freie
Bauerntum zu verschwinden begann.

Um diese beiden Ubel zu bekdmpfen, brachte Lé Quy-li 1396 Papiergeld in
Umlauf und verfiigte im folgenden Jahre, dafs es kiinftig niemandem ohne
Ausnahme erlaubt sein sollte, mehr als 10 mau Reisfelder zu besitzen. Alles diese
Flachengrofie tiberschreitende Land war dem Staat zu {ibereignen, der es der
landlosen Bauernschaft zur Verfiigung stellte. Lé Quy-li sah auch ein, dafs eins
der stdarksten Hindernisse reibungsloser Regierungstitigkeit in Annam der
Mangel an Zentralisierung in der Verwaltung war. Deswegen verlegte er die
Hauptstadt von Than-long, die sich als zu unsicher erwiesen hatte, nach Tay-do
in der Provinz Thanh-héa. Der Name Tay-do bedeutet >westliche Hauptstadt«.
Die Stadt muf3 eine einzige grofie Befestigungsanlage gewesen sein. Dann zwang
Lé Quy-li den Kaiser Thuan-tong zugunsten seines noch kindlichen Sohnes
Thiéu-dé abzudanken und sich in ein Taoistenkloster zurtickzuziehen. 1400
wurde Thiéu-dé abgesetzt; Lé Quy-li proklamierte sich selbst zum Kaiser. Zur
gleichen Zeit dnderte er seinen Familiennamen von Lé in H6. Nach nur
achtmonatiger Regierung tibergab er die Krone seinem Sohn Han-thu'o'ng, doch
behielt er fiir sich eine wirksame Kontrolle tiber die Regierung.

Waéhrend der kurzen Zeit ihrer Herrschaft taten die beiden Ho-Kaiser sehr viel
fir das Wohlergehen ihrer Untertanen. Ihre vielleicht grofite Leistung war die
Forderung der Bildung, die sie durch kostenlose Vorlesungen in den wichtigsten
Stadten und Einfithrung der Rechenkunst in die Staatspriifungen verbesserten.
Sie sorgten auch fiir die Anfange eines Gesundheitsdienstes und verdnderten die
strenge Strafgesetzordnung der Tran-Dynastie. Sie waren die ersten Herrscher
Dai Viéts, die zum Gebrauch der Vietnamesischen Sprache (chu-nom)
aufforderten. Quy-li tibersetzte chinesische Werke ins Vietnamesische und
gebrauchte chii-nom fiir saimtliche kaiserlichen Gesetze und Verordnungen. Bis
zur Regierung Gia-longs im 19. Jahrhundert wurde niemals wieder eine solche
Anstrengung unternommen, den Gebrauch der Landessprache zu unterstiitzen
und zu festigen.

Mehr zu erreichen war den Ho6-Kaisern jedoch nicht vergonnt. Die stdndig
anwachsende Bedrohung durch China liefs sie den grofiten Teil ihrer Zeit und
ihrer Hilfsquellen der Armee widmen. Die Streitkrdfte wurden vergroflert; es
wurde eine Flotte fiir den Truppentransport gebaut, Waffenlager wurden
angelegt und Arbeiter angeworben, die militdrische Vorhaben wie
Waffenfabrikation und Festungsbauten durchzufiihren hatten. 1402 zog man
erfolgreich gegen Champa zu Felde, was damit endete, daff Konig Jaya
Sinhavarman V. um Frieden bat und die beiden Provinzen Quang-nam und
Quang-ngii, das Kernland des alten Konigreiches Amaravati, den siegreichen
Annamiten tibergab. Inzwischen versuchten die Herrscher der Ming-Dynastie in
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China, den kaiserlichen Glanz ihrer Vorgidnger aus der T'ang- und Han-
Dynastie, die Annam beherrscht hatten, wieder zu erneuern. Der Kaiser Ch’éng-
tsu, der im Jahr 1402 den Drachenthron bestieg, verschrieb sich einer Politik der
Expansion. Schon am Beginn seiner Regierung fiihrte er eine Reihe maritimer
Unternehmungen in der Absicht durch, nicht nur die >ausldndischen Barbaren«
durch die Macht Chinas zu beeindrucken, sondern auch, um dem chinesischen
Handel einen Weg zu 6ffnen, dem durch die Eroberungen Tamerlans (Timur,
1336-1405) der Landweg, >die grofie Seidenstrafie«, versperrt war. 1406 ging
Ch’éng-tsu weiter und unternahm einen Angriff auf Dai Viét. Die Chinesen
behaupteten, sie seien nur gekommen, um die gesetzmdfsige Tran-Dynastie
wieder in ihre Rechte einzusetzen, wobei sie die Bevolkerung um Untersttitzung
baten. Viele Vietnamesen legten darauf die Waffen nieder, die Streitkréfte des
Ho-Kaisers zogen sich zurtick, und es gelang den Chinesen, Than-long zu
erreichen und zu pliindern. Anfang des folgenden Jahres fiel das ganze untere
Delta des Roten Flusses in die Hande der Chinesen. Lé Quy-li und alle Fiirsten
seines Hofstaates wurden gefangengenommen. Zu diesem Zeitpunkt
veroffentlichten die Chinesen einen Aufruf, der die Angehorigen der Tran-
Familie aufforderte, sich zu melden. Unmittelbar darauf aber iiberredeten sie die
Beamten des Mandarinates, die kaiserliche Familie fiir ausgestorben und
erloschen zu erkldren und um Wiederherstellung der chinesischen Herrschaft in
Annam zu bitten. Die alte Bezeichnung Giao-chi wurde erneuert und die
chinesische =~ Verwaltung  wieder  eingefithrt. = Eine  der  ersten
Regierungshandlungen war eine Volkszdhlung, die 3 129 500 Einwohner in den
Ebenen und 2 087 500 >Barbaren« ergab.

Noch ein paar Jahre versuchten die wiedereingesetzten Mitglieder der Tran-
Familie, Widerstand zu leisten. Doch um 1413 waren sie endgiiltig erledigt, und
es begann nun die durchgreifende Sinisierung des Landes. Schulen wurden
erdffnet, fiir die man aus China buddhistische und taoistische Geistliche als
Lehrer kommen liefS. Die wichtigsten Werke der Vietnamesischen Literatur
wurden gesammelt und nach Nanking transportiert, chinesische Kleidung und
chinesische Sitten wurden eingefiihrt. Dagegen wurden Vietnamesische
Gebriauche wie das Tidtowieren, das Lacken der Zihne und das Betelkauen
verboten. Gleichzeitig wurden die Steuern erhoht, Zwangsarbeiter fur
verschiedene Arbeiten ausgehoben, wie Bergbau, Elefantenjagd und
Perlenfischen. Alle wertvolleren Giiter, aromatische Holzer und Pfeffer
eingeschlossen, wurden von den Chinesen beschlagnahmt.

Die spidte Dynastie der Lé

Es war daher nur nattirlich, dafs diese Politik der intensiven Sinisierung und
Ausbeutung Unruhe hervorrief, und binnen kurzem brach der Aufstand aus. Die
Erhebung wurde von Lé Loi gefiihrt, der nach einigen Jahren des Guerillakrieges
die Herrschaft tiber ganz Stid-Dai Viét gewann und etwa 1427 auch Herr tiber
das Delta des Roten Flusses wurde. Lé Loi wurde im folgenden Jahre zum Kaiser
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ausgerufen und nannte sich jetzt Lé Thdi-td. Er richtete seine Hauptstadt in
Doéng-kinh (Chinesisch: Tongking) ein. Dieser Name wurde von den ersten
europdischen Besuchern dem ganzen Lande beigelegt. Lé Thai-td reorganisierte
die Verwaltung und fiihrte durchgreifende Bodenreformen ein, durch die die
Neuverteilung des Ackerbodens unter die gesamte Bevolkerung geregelt wurde.
Sie betraf besonders den Grundbesitz der ausgestorbenen Familien oder den der
Familien, die mit der Ming-Regierung paktiert hatten. Ein Strafgesetzbuch, das
auf der Gesetzsammlung der T’ang beruhte, wurde eingefithrt, um der durch
den Krieg verursachten Unordnung ein Ende zu machen; Universititen und
Schulen wurden wiederhergestellt. Im Jahre 1429 erliefs Kaiser Thai-t6 eine
Verordnung, dafd alle buddhistischen Geistlichen ein Examen abzulegen hétten.
Nur diejenigen, die dieses Examen bestanden, durften das geistliche Leben
fortsetzen. Das war notig geworden, weil der Buddhismus, durch Taoismus und
Tantrismus aufs Auflerste verfilscht, vollig verfiel und viele Méanner nur in die
Kloster eintraten, um keine Steuern zahlen zu miissen und ein bequemes Leben
fihren zu konnen. Fast die gleiche Erscheinung haben wir wihrend des 18.
Jahrhunderts in Spanien und Portugal, wo die jungen Ménner aus den gleichen
Griinden in Kloster eintraten.

Thai-tés bedeutende Leistungen fiir den Wiederaufbau und das
Wiedererstehen Annams verliehen ihm hohes Ansehen. Viele der seiner
Oberhoheit unterstehenden Bergstimme zahlten ihm Tribute, vornehmlich die
Ai-lo, Bon-mau und die Lolo-Stimme der chinesischen Provinz Yiinnan. Seine
fortschrittliche Politik setzte Kaiser Lé Thanh-tong fort, der im Jahre 1460 in der
Regierung folgte. Man forderte auch weiterhin die Landwirtschaft durch
Urbarmachung unberiihrten Landes und durch die Griindung militdrischer
Bauernsiedlungen, die als don-dién bekannt wurden. Wahrend Thdi-t6 den
Buddhismus bevorzugte, versuchte Lé Thanh-tong dagegen, seinen Untertanen
einen strengen Konfuzianismus aufzuzwingen. Abergldubischen Kulten, wie es
hiefs, Tempel zu errichten, wurde verboten. Offentlich wurde eine Sittenlehre
verbreitet, die auf konfuzianischen Grundsidtzen beruhte. Den Ortsvorstehern
trug man auf, diese Sittenlehre den Bewohnern bei Feierlichkeiten vorzulesen
und auszulegen. Aber bedeutsamer war die Veroffentlichung eines fast
vollkommenen Biirgerlichen Gesetzbuches, des Hong-dt'c, im Jahre 1483. In
seiner nachdrticklichen Betonung des Rechts der Frauen, der Notwendigkeit des
Schutzes von Privateigentum und der Beschrankung der Machtbefugnisse der
Beamten war dieses Gesetzbuch sehr viel liberaler und humaner als das der
Nguyén.61 Anders als in vergangenen Zeiten, als man nur die chinesische
Gesetzgebung mehr oder weniger kopierte, suchte das neue Gesetzbuch alle
Gesetze und Verordnungen, die von den Kaisern der vorhergehenden Dynastien
erlassen worden waren, dem Rahmen Vietnamesischer Uberlieferungen und
Bréduche einzufiigen.

Lé Thanh-tong war selbst ein hervorragender Gelehrter. Unter seiner
Regierung erzielte man ansehnliche Fortschritte in Wissenschaft und Literatur.
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Die alten Chroniken wurden neu bearbeitet, Sammlungen der volkstiimlichen
Legenden angelegt und Kunstwerke besonderer Eigenart und Schonheit
geschaffen. Die staatlichen Hauptprifungen wurden ab 1463 alle drei Jahre am
Qudc-ta-giam-College abgehalten. Die Universitdt selbst hatte man vergrofert
und einen >Tempel der Literatur< neu gebaut. Dort mufdsten Professoren und
Studenten am ersten Tag jeden Monats vor dem Altar des Konfuzius in
Verehrung niederknieen.

Ruhm und Ehre leuchteten unter der Regierung Kaiser Lé Thanh-tongs auch
den Armeen des Landes. 1471 wurde Champa vollstindig besiegt und
gezwungen, sein gesamtes Gebiet bis nordlich Kap Varella aufzugeben.
Charakteristisch fiir den Kaiser war, dafs er selbst und die Gelehrten seines Hofes
in jedem Hafen, den sie widhrend des Feldzuges zur Eroberung Champas
anliefen, Gedichte verfafsten. Ein Einfall der Bewohner von Laos, der mit einem
Aufstand unter den Bergstimmen zusammenhing, wurde zuriickgeschlagen,
Luang Prabang, die Hauptstadt von Laos, erobert und der Konig bis an die
Grenze Burmas verjagt.

Le Thanh-tong folgte im Jahre 1497 sein Sohn Hién-tong in der Regierung. Er
setzte das Werk seines Vaters fort und war besonders eifrig um die Forderung
der Seidenraupenzucht und den Bau von Strafien und Kanidlen bemiiht. Nach
Hién-tongs Tode im Jahr 1504 begann ein Niedergang, der dem Land Anarchie
und Revolution bringen sollte. Eine grundlegende Schwéche des monarchischen
Systems in Annam, China und den sinisierten Staaten des Fernen Ostens lag
darin, dafs es nicht auf gottlichem Recht beruhte, nicht >von Gottes Gnaden« war,
sondern einfach als ein Auftrag des Himmels angesehen wurde, die Volker zu
deren eigenem Nutzen zu regieren. Falls ein Monarch in der Durchfiihrung
dieses ihm von der Gottheit gegebenen Auftrages versagte, nahm man an, er
habe sein gottliches Mandat verloren, und der Volksaufstand, der dann folgte,
war durchaus berechtigt. Daher riihrten die hdufigen Wechsel der Dynastien.
Jeder Rebellenfiihrer konnte behaupten, der gerade regierende Kaiser habe sein
gottliches Mandat verwirkt und kénne daher vom Thron gestofien werden.
Daneben besaffen bis zum 19. Jahrhundert die Mandarine und hochsten
Wiirdentrdger des Staates ausgedehnte Ldndereien. Das meiste hatten sie von
dem Herrscher bekommen, entweder als Belohnung fiir treue Dienste oder um
ihre Nebeneinkiinfte zu erhohen. In Zeiten, in denen die kaiserliche Macht
gering war, nutzten die Mandarine ihren grofSen Reichtum und ihre Stellung aus,
um immer mehr Grundbesitz der kleinen Landbesitzer an sich zu bringen. Sie
stellten sich aus ihren Lehensmidnnern und Gefolgsleuten private Armeen
zusammen und benahmen sich, als seien sie von der Zentralregierung vollig
unabhéngig. Die hierin beschlossenen Gefahren sollten sehr bald zutage treten.

1504 bestieg Lé Uy-muc den Thron. Sofort liefs er die Kaiserin-Witwe und zwei
Adlige, die gegen seine Thronfolge Einspruch erhoben hatten, hinrichten. Den
grofiten Teil seiner kurzen vierjahrigen Regierungszeit erging er sich in
wiistesten Orgien. Ein Aufstand des Adels machte im Jahre 1509 mit ihm ein
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Ende. Lé Uy-muc wurde vor die Miindung einer Kanone gebunden und in
Fetzen geschossen. Der Anfiihrer des Aufstandes folgte ihm als Lé Tu'o’'ng-du’c
auf den Thron. Ungliicklicherweise erwies sich der neue Herrscher als genauso
unfihig wie sein Vorginger. Unter seinen vielen verriickten Uberspanntheiten
waren die Pldne fiir einen Palast mit hundert Dachern und einem neunstdckigen
Turm, der jedoch nie vollendet wurde. Er liebte es, auf geschmiicktem Boot,
umgeben von nackten Frauen, auf dem Wasser dahinzugleiten. Dschunken, auf
denen Floten- und Gitarrenmusik erklang, begleiteten seine Barke. 1516 gab es
dann einen neuen Aufstand; Lé Tu'o'ng-du’c wurde erschlagen. Eine Zeit der
Anarchie folgte bis 1527. Jetzt rif wieder ein Usurpator, Mac Dang-dung, die
Macht an sich. Gegen tippige Geschenke liefs Peking sich herbei, die Familie Mac
als herrschende Dynastie Dai Viéts anzuerkennen. Die im allgemeinen
fortschrittliche Politik der Lé-Herrscher wurde ohne weitergehende
Abanderungen von den Mac fortgeftihrt.

Die verhdltnismafig bestandige Lage des Landes, die dem Interregnum der
Mac folgte - sie mufiten im Jahre 1533 der Restauration der Lé-Dynastie weichen
-, gab den schonen Kiinsten die Moglichkeit, sich zu entfalten. Eine besonders
hervorragende Entwicklung war im 16. Jahrhundert auf dem Gebiet der Keramik
festzustellen. Am Roten FlufS, in Bat-trang bei Hanoi, wurde eine Fabrik
eingerichtet, in der die verschiedensten Keramikwaren, meistens fiir religitse
Zwecke, hergestellt wurden. Die dltesten erhalten gebliebenen Stiicke stammen
aus dem Jahre 1578. Der Ruf dieser Vietnamesischen Keramiken war so
ausgezeichnet, dafy die Japaner im 17. und 18. Jahrhundert Imitationen davon
anfertigten, die sie >Kotchi« (Giao- chi) nannten.

In der Architektur zeichnete sich das 16. Jahrhundert durch engere
Nachahmung des Ming-Stiles, tippigere Ornamentik und hédufigeres Verwenden
von Natursteinen aus. Einige der grofiten Pagoden Tongkings stammen aus
dieser Zeit. Die Pagode von Ninh-phtc- dah ist ein wichtiges Beispiel dafiir. Ein
auffilliges Kennzeichen sind ihre Déacher, deren fliigeiférmige Schwingen fast bis
zur Erde reichen. In der Tiefebene von Tongking gebrauchte man im allgemeinen
schmucklose Kacheln und Wandplatten aus Keramik; aber in allen anderen
Teilen des Landes waren hellfarbige Kacheln in geschwungenen Formen an allen
kaiserlichen Bauten zu sehen. In vielen Féllen waren Terrassen und Briistungen,
seltener stupas, aus Naturstein gebaut.

Die Familien der Trinh und Nguyén

Das spéte 16. und frithe 17. Jahrhundert sah den Niedergang des Kaisertums, bis
die Lé-Dynastie nur noch dem Namen nach die Regierungsgewalt austibte. Die
tatsdchliche Macht wurde von zwei Familien usurpiert - den Trinh und den
Nguyén. Anders als die Mac, die H6 und frithere Usurpatoren versuchten sie
nicht, sich mit Gewalt des Thrones zu bemadchtigen, sondern begniigten sich
damit, die Lé-Herrscher zu einem vollig machtlosen Dasein im Dunkel zu
zwingen. So tibten sie die tatsdchliche Regierungsgewalt auf eine Art aus, die an
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das Shogunat in Japan erinnerte. Um ihre Stellung zu festigen und ihr einen
legitimen Anstrich zu geben, tibernahmen die Mitglieder der Familie Trinh,
genau wie die Shogune Japans, die Gewohnheit, Angehorige der kaiserlichen
Familie zu heiraten. Die Mac-Dynastie, die seit der Restauration der Lé-Dynastie
im Jahre 1533 Tongking wieder fest in der Hand hielt, wurde 1592 verjagt und
flichtete nach Cao-bdng an der chinesischen Grenze. Hier {iibte sie, mit
wohlwollender Unterstiitzung der Ming-Regierung, bis zum Jahre 1677 eine Art
Schattenregierung aus. 1593 verlegten die Trinh und der Marionettenkaiser der
Lé-Dynastie ihre Hauptstadt von Tay-do nach Hanoi. 1599 erhielt Trinh Tung
den Titel >Befehlshaber aller Streitkriafte, Oberster Reichsverweser und
Friedensfiirst«. Er wurde dadurch im wesentlichen allméchtig. Wahrend ihrer
langen Regierungszeit tat die Familie Trinh viel, um die Regierung des Landes
straff ~zusammenzufassen, lingst notwendig gewordene Reformen
durchzufithren, den Wohlstand des Landes zu mehren und die Macht des
Reiches zu vergrofiern. Jedoch standiger Biirgerkrieg und haufige
Naturkatastrophen machten ihre Versuche zunichte, die Entvolkerung der
Dorfer und die Entstehung riesiger Landgititer zu bekampfen.

Unterdessen baute sich auch die Nguyén-Dynastie eine halbunabhingige
Hausmacht auf, &hnlich der, die die Trinh hatten. Nguyén Hoang, der
Gouverneur von Thuan-héa, liefs sich in Ai-tu im Norden des heutigen Quang-tri
nieder. Nach der Wiedereinsetzung der Lé- Kaiser in Hanoi erschien Nguyén
Hoang, um ihnen zu huldigen, verstrickte sich aber danach in stiandige Kriege
mit den Familien der Trinh und Mac. Anfangs gaben sich die Nguyén mit der
Ubernahme des Verwaltungssystems der Lé-Kaiser zufrieden. Genau wie im
Norden wurden die Beamtenstellen nur mit Hilfe der Staatspriifungen besetzt.
Bei den Nguyén stand die Bewerbung aber allen frei, ohne Ansehen der Person.
Darin unterschied man sich von den Trinh. Sogar in Friedenszeiten war eine
starke Armee von 30000 bis 40000 Mann zu unterhalten. Die Nguyén erhielten
besonders in der Waffenversorgung eine ansehnliche Militdrhilfe von den
Portugiesen. Kurz vor 1615 baute Jodo de Cruz bei Hué eine KanonengieRerei;
eine andere wurde 1631 eingerichtet, zusammen mit einer Artillerieschule und
einer Schule fiir die Kavallerie und Ausbildung von Kriegselefanten. Berichte
portugiesischer Missionare erwdhnen, dafs die Nguyén im Jahre 1674 eine Flotte
von 133 Galeeren besafsen, mit denen sie bereits im Jahre 1643 ein holldndisches
Geschwader besiegt hatten, das fiir die Trinh focht. Die Nguyén-Dynastie war
auch schnell bei der Hand, als es galt, die reichen Vorkommen an Gold, Silber
und Eisen in Quang-nam, Quéang-ngii und Bo-chanh auszubeuten, und zog ihren
Nutzen aus den Handelsabgaben vieler die einheimischen Héfen anlaufenden
Schiffe aus China, Japan, Kambodscha, Thailand, Macao, den Philippinen,
Malakka und Europa.

Zu Beginn des 18. Jahrhunderts dehnte sich der Herrschaftsbereich der
Nguyén bis an den Golf von Siam aus, und so, wie sich ihre Macht stidwaérts
ausbreitete, verlegten sie auch ihre Hauptstadt in eine zentralere Lage, in der sie
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vor den Einfdllen und Angriffen der Trinh sicher war. 1687 endlich liefSen sie sich
in Phti-xudn, dem heutigen Hue, nieder. Diese Hauptstadt war vortrefflich in der
Néahe der Reisbauebenen des Roten Flusses und des Mekong gelegen, im Norden
von Mangrovensiimpfen geschiitzt und nach Stiden durch das Massiv des Col
des Nuages (Wolkenpafl) gedeckt. Der Haupthafenplatz war etwa hundert
Meilen entfernt Faifo (Hoi-an). Unerbittlich und unaufhorlich drdngten sie sich
in die Mekong- Provinzen Kambodschas. Ihren Eroberungen folgte ein
planmiéflig gelenkter Strom von Einwanderern. Der Tod des Konigs Ang Non
von Kambodscha erméglichte ihnen 1691, das gesamte Becken von Dong-nai zu
annektieren und Kambodscha auf den Stand eines Vasallenstaates
zurtickzudriicken.

Bis 1702 erkannten die Nguyén-Herrscher, obgleich sie vollig autonom waren,
die nominelle Oberherrschaft der Lé-Kaiser an und pflegten nach Than- long zu
gehen, um ihre Bestallungsurkunden aus der Hand des Kaisers
entgegenzunehmen. Doch in diesem Jahre schickte Nguyén Phu’¢’c-chu (1691-
1725) einen Gesandten nach Peking, seine Investitur vom Ch’ing-Kaiser zu
erbitten. China sah sich aber nicht in der Lage, die Anerkennung der Lé-Kaiser
aufzuheben. So ernannte sich Nguyén Phu’6’c-chu selbst zum Qudc-chua und
begann hinfort sein eigenes Siegel zu fiihren. Es dauerte trotzdem noch bis 1740,
daff Nguyén Phu’o’c-khoat (1738-1765) anfing, sich als vu’o’ng oder Fiirst zu
bezeichnen, ein Titel, der bei den Trinh-Herrschern seit 1599 fortlaufend in
Gebrauch war.

Der lange Zeitabschnitt, in dem Vietnam im wesentlichen zwischen den
Dynastien der Trinh und Nguyén geteilt war, zeichnete sich durch ansehnliche
schriftstellerische Leistungen in der chinesischen und der nom-Sprache, der
Sprache des Volkes, aus. Amtliche Geschichtswerke, Erzahlungen und lyrische
Poesie von feinster Art wurden geschaffen. Selbst die Kaiser schrieben Gedichte.
Bis um die Mitte des 17. Jahrhunderts bediente man sich chinesischer
Schriftzeichen. Katholische Missionare aus Frankreich erfanden dann eine
lateinische Schrift fiir die Vietnamesische Sprache, das quic-ngu. Diese Schrift
wurde nach und nach eingefiihrt und ist noch heute im Gebrauch. Die meisten
der uns erhaltenen dichterischen Werke der Vietnamesen sind nicht vor dem 19.
Jahrhundert entstanden. Aber das grofiartige Werk Thuy Kiéu oder Kim Vian Kiéu
von Nguyén Du (1765-1820), das aus 3253 Versen besteht, trug sehr viel dazu
bei, die Vietnamesische Sprache in den Augen der Gebildeten wieder zu Ehren
zu bringen. Gerade dieses Werk ist in einem hochliterarischen Stil geschrieben.
Die Handlung beruht auf einer chinesischen Novelle des ausgehenden 18.
Jahrhunderts, in der sich buddhistisches und konfuzianisches Gedankengut
tiberschneidet und miteinander verschmilzt. Tatsdchlich sind ganze Abschnitte
aus dem Chinesischen direkt tibertragen. Auch das Theater entlieh seine Stiicke
hdufig dem chinesischen Repertoire. Oft trugen die dargestellten Personen
chinesische Kosttime und waren nach den Gesetzen der chinesischen Biihne
ausstaffiert und geschminkt.
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Auf religiosem Gebiet ging der Konfuzianismus langsam aber stetig zurtick.
Der Buddhismus, der noch wihrend des 15. Jahrhunderts unter Verfolgungen zu
leiden gehabt hatte, lebte wieder auf. Die Trinh setzten ein anspruchsvolles
Programm zum Bau neuer und zur Wiederinstandsetzung baufélliger Pagoden
in Gang. Sie selber unternahmen haufig Wallfahrten. Gegen Ende des 16.
Jahrhunderts wurde durch einen chinesischen Monch die Tao-dong-Sekte in
Vietnam eingefiihrt. Unter der Regierung Lé Hi- tongs (1676-1705) begriindete
ein Angehoriger der Familie Trinh die Liéu-ton-Sekte. Sein Lehrer war ein Mann
aus der chinesischen Provinz Fukien, der auch die Kaiserin Diéu-Vién, Gattin des
Kaisers Lé Than- tong, und Mitglieder des Trinh-Familienklans zum Glauben
dieser Sekte bekehrt hatte. Eine wichtige Rolle in der Entfaltung und dem
Ausbreiten buddhistischer Unterweisung spielte die Weiterentwicklung der
Kunst des Holzschnittes. 1734 liefS Trinh Giang (1729-1740) von allen klassischen
Schriften und Darstellungen Holzschnitte anfertigen und verbot den Import
chinesischer Werke, bis dahin die hauptsdchlichste Quelle buddhistischer
Lehren. Auch die Nguyén waren tiiberzeugte Buddhisten. Genau wie die Trinh
bauten und restaurierten sie Pagoden und gewdhrten chinesischen Ménchen
Asyl, die nach der Eroberung des Landes durch die Mandschu (1644)
ausgewiesen worden waren. Viele Gelehrte traten in buddhistische Orden ein.
Doch im religiosen Bewufstsein des Volkes und in seiner Austibung der Religion
waren Buddhismus, Konfuzianismus und Taoismus bis zu einem gewissen Grad
miteinander verschmolzen.

Dieses Wiederaufleben des Buddhismus bereicherte die Vietnamesische Kunst
ungemein. Die Pagode von Hu'o'ng-tich, die einer der wichtigsten
Wallfahrtsorte im Mekong-Delta wurde, ist wahrscheinlich das prachtvollste
Werk buddhistischer Architektur in Vietnam und die stupa Bao-nghiém der
Pagode von Ninh-phtc, die im Jahre 1647 fertiggestellt wurde, ist ein weiteres,
auflergewohnlich herrliches Zeugnis dieser Zeit. Noch immer aber hielt man sich
eng an das chinesische Vorbild. Nirgendwo sieht man das deutlicher als im
Palast von Hue, und dort ganz besonders in den Girten. Hier sind uralte,
zukunftsdeutende wund irdisch-magische Symbole nach geheimnisvollen
Grundgedanken so angeordnet, dafs aus Felsen, Biumen und winzigen Seen eine
ganze Welt im Kleinen neu geschaffen wurde. Der Palast selbst ist als eine Folge
fortlaufender, ineinander verschachtelter Rédume angelegt, der Thronsaal, das
Herz des Reiches, genau in der Mitte. In der Né&he des Palastes ist der
Staatsopferplatz von Nam-giao. Dort zelebrierte der Kaiser das grofie, feierliche
Tieropfer fiir Himmel und Erde. Seinen Rundterrassen und quadratischen
Absétzen liegt wahrscheinlich der gleiche Ursprungsgedanke zugrunde wie den
Tempelbergen der Khmer, den buddhistischen Turmheiligtimern und der
Zigqurrat, dem méchtigen Stufentempel Alt-Babylons.

Viele Elemente, die den Lauf der Vietnamesischen Geschichte seit den Tagen
des Konigreiches Nam Viét bis zur Herrschaft der Familien Trinh und Nguyén
formten, sind noch heute wirkungsvoll vorhanden und tiben einen tiefgreifenden
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Einflufs auf die gegenwadrtige ungliickliche Situation in Vietnam aus. Die
Rivalitdten unter den fithrenden, eifrig auf Vergrofierung ihres dynastischen
Einflusses bedachten Familien bleiben, wie seit langem, eine Quelle der
Zersplitterung und Unsicherheit. Tiefgehende Konflikte zwischen Buddhismus,
Taoismus, Konfuzianismus und in jlingster Zeit Katholizismus, dessen
Einftihrung in Vietnam in Kapitel 14 besprochen wird, haben seit den frithesten
Epochen bedeutende und zuweilen verheerende Folgen sowohl in der
politischen als auch in der religiosen Sphdre gehabt und haben sie noch. Die
Nadhe Chinas und die Empfanglichkeit der Vietnamesen fiir chinesischen Einflufs
und zeitweilig fiir chinesische Herrschaft spielt im Gang der Ereignisse des
modernen Vietnam eine genauso bedeutsame Rolle wie zur Zeit, als die Provinz
Giao-chi bestand. Die Rivalititen und das Mifstrauen, die so oft zwischen den
Viethamesen und ihren Nachbarn, besonders den Khmer und den Thai,
bestanden haben, sind heute auf keinen Fall abgestorben. So ist die gegenwartige
Krise in Vietnam, wenn auch durch verschiedene neue, von aufien
hinzugetretene Faktoren komplizierter geworden, dem Wesen nach weitgehend
die Wiederholung fritherer Krisen, die das Land zerrissen hatten und die
Entwicklung eines zusammenhdngenden, geeinten Vietnamesischen Staates
verhinderten.

12. Die Ausbreitung des Islam, der Aufstieg Malakkas und das Auftreten der
Europder

Das Auftreten des Islam

Der Islam erreichte Stidostasien auf die gleiche Art wie die Religionen Indiens,
d.h. entlang der Handelswege. Wenn auch in frithen Zeiten die arabische und
persische Schiffahrt selten weiter als bis zur West- und Stidkiiste Indiens reichte,
drangen einzelne islamische Héndler viel weiter hinaus. Um das spdte 4.
Jahrhundert hatten die Araber vermutlich China erreicht und begannen im 7.
Jahrhundert, in siidostasiatischen Gewissern umherzufahren. Aus arabischen
Quellen geht klar hervor, daff die Araber zu jener Zeit die Nordwestkiiste der
Malaiischen Halbinsel kannten und in den zahlreichen Warenstapelpldtzen
dieses Gebietes Handel trieben, vornehmlich in Kalah, wo sie Zinn und
Aloeholz, Kampfer, Zimt und andere Produkte aus dem Landesinnern finden
konnten. Schon im 4. Jahrhundert gab es in Kanton eine arabische
Niederlassung, und wir horen im 7. Jahrhundert von einer arabischen Kolonie an
der Westkiiste Sumatras. Um das 11. Jahrhundert hatten sie sich auf den
Gewtirzinseln niedergelassen; man hat in Java und Champa arabische Grabsteine
aus dem 11. Jahrhundert entdeckt. Palembang, Atjeh, die Héfen Javas und
Borneos und Manila wurden im 12. Jahrhundert Zentren des arabischen
Handels. Schon sehr frith betrieben die Araber einen bedeutenden Handel
zwischen Sumatra und Madagaskar, das vermutlich seit dem 2. Jahrhundert von
Einwohnern Sumatras kolonisiert worden war. Anfangs hat es ohne Frage keine
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Bekehrungsversuche gegeben, aber ungefdhr gegen Ende des 13. Jahrhunderts
begannen Moslemstaaten hervorzutreten, und im spédten 16. Jahrhundert hatten
der grofite Teil Indonesiens und die Malaiische Halbinsel den Islam
angenommen.

Der chinesische Schriftsteller I-tsing berichtet von hdufigen Seereisen
persischer Handler zwischen der Ostkiiste Sumatras und Kanton. Ein wenig
spater entdeckte Kan-hi im stidlichen Hainan eine bedeutende persische
Siedlung, und eine arabische, ungefdhr aus dem Jahr 1000 stammende Quelle
schildert Perser, die in verschiedenen siidostasiatischen Stidten wohnten.
Sowohl die Entdeckung eines sassanidischen Medaillons in Oc Eo, von der wir
schon gesprochen haben, als auch gewisse Merkmale stidostasiatischer Kunst
und Sitte lassen persischen Einfluff vermuten, und es ist durchaus moglich, dafs
das Parasikadvipa indischer Inschriften der frithen Chalukya-Dynastie (6. bis 8.
Jahrhundert) eine persische Kolonie, vermutlich Pasai, im nordlichen Sumatra
war. Pasai schien ein vollkommen indisierter Staat gewesen zu sein, aber er trat,
wahrscheinlich als Ergebnis dieses persischen Einflusses, an einem sehr frithen
Zeitpunkt zum Islam {tiber. Ibn Battatah erzdhlt, wie es den Sultan von Pasai in
den 1340er Jahren freute, mit persischen Gelehrten des Islam tiber religiose und
mystische Fragen zu sprechen.
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Als Marco Polo im Jahre 1292 Sumatra besuchte, traf er den Islam in Perlak fest
verwurzelt an. Die Tochter des Herrschers von Perlak hatte Malik al- Saleh, den
ersten Moslem-Sultan von Pasai, oder Samudra, geheiratet, der 1297 starb. Von
Ibn Battiitah horen wir, dafd der Sultan von Sumatra genau wie seine Untertanen
der Shafi'i-Sekte angehorte und daff Malayu 1281 zwei Moslem-Gesandte,
Suleiman und Shams’td-din, an den chinesischen Hof entsandte. Ein in der
Nahe Kuala Berangs entdecktes Steinfragment liefert uns die dlteste bekannte
malaiische Inschrift in arabischen Lettern und stellt fest, daf$ in den 1380er Jahren
in Trengganu ein islamisches Malaienreich bestanden hat, dessen Herrscher Raja
Mandulika hiefs. Es war ganz natiirlich, dafs die Kiistenstaaten des nordlichen
Sumatra und der Malaiischen Halbinsel die ersten werden sollten, die Moslem-
Einflufs unterworfen waren, denn durch die Strafle von Malakka lief der
bedeutendste Handels weg Sitidostasiens. In diesem Gebiet scheinen
hauptsdchlich die Gujaratis und die Volker am Golf von Cambray den Islam
verbreitet zu haben. Die Tatsache, dafs die neue Religion, die sie anboten, mit
orientalischen Mystizismen gefdrbt war und ihr die wiitende Orthodoxie des
Islam aus Arabien fehlte, machte sie fiir die Indonesier leicht annehmbar. Der
Nachweis fiir enge Kontakte zu Gujarat wird durch den Grabstein des Sultan
Malik al-Saleh gefiihrt, der aus Cambray stammte. Malayu schien seiner
indischen Kultur weiter angehangen und sich mit ihr in das Innnere, in das
Gebiet der heutigen Minankabau-Stimme, zuriickgezogen zu haben. Dieser
Riickzug des Hinduismus in das Innere Sumatras kann fast mit dem verglichen
werden, was sich spéter in Java als Ergebnis der islamischen Durchdringung
ereignen sollte.

Das Eindringen des Islam in das Land der Minangkabauner begann
wahrscheinlich schon im spéten 14. Jahrhundert, als Piraten aus Atjeh, die die
Kisten Sumatras auspliinderten, ihren Weg in das Innere des Landes nahmen.
Bis heute ist das Festhalten vieler Minangkabauner an der Religion des Islam
gewifs nicht mehr als eine Frage der &ufseren Beachtung der islamischen
Zeremonien und Religionsvorschriften, wahrend sie sich ihr traditionelles adat
und ihre mutterrechtliche Gesellschaftsordnung bewahren. Ihre Vorliebe fiir das
Umbherreisen hat sich gleichfalls niemals vermindert. Sie bildeten im 15.
Jahrhundert an vielen Orten, besonders in Siak und Negri Sembilan in Malaya,
stindige Siedlungen, und der portugiesische Schriftsteller Godinho de Eredia
erwdhnt 1602 >Monancabos< in Malaya. Heute sind fast alle der
Antiquitdtenhdndler in der Inselwelt Minangkabauner.

Die Kiisten Borneos haben zu verschiedenen Zeiten unter der weitgehend
nominellen Oberherrschaft Sri Vijayas, der Sailendra-Kénige und Majapabhits
gestanden, und Malaien waren dort durch Jahrhunderte angesiedelt. Die
Anwesenheit indisierter Malaien wird durch ein paar in Borneo gefundene
Ornamente und Inschriften bezeugt, doch war schon im 13. Jahrhundert dieser
indische Einflufs durch arabischen und islamischen Einflufs ersetzt worden. Der
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erste Sultan des bedeutenden Staates Brunei, der seinen Namen der ganzen Insel
Borneo geben sollte, war ungefdhr 1400 zum Islam tibergetreten. Sein Name wird
von den Genealogen (selesilah) Bruneis mit Awang Alak ber Tabar angegeben;
den Uberlieferungen entsprechend heiratete er eine Prinzessin aus Johore, die er
entfiihrte, als sie auf dem Weg war, um den Moslemsultan von Sulu auf den
Philippinen zu heiraten. Diese Prinzessin bekannte sich zum Islam, und sie war
es, die Awang Alak, der den Namen Mohammed annahm, zum Islam bekehrte.
Von diesem Tage an behaupten die Sultane Bruneis stolz, aus dem regierenden
Hause Johore zu stammen.

Gegen Ende des 15. Jahrhunderts wurden die Kiisten Borneos von einer
Anzahl Moslem-Malaiensultane beherrscht; die meisten von ihnen schuldeten
Herrschern auf der Malaiischen Halbinsel eine Art Lehenstreue, und alle waren
nach Anschauung und Kultur stark islamisch. Der zweite Moslemherrscher von
Brunei, Ahmed, hatte eine Tochter, die einen Araber aus Taif namens Berkat
heiratete. Beider Sohn Suleiman war der Vorfahr der spdteren Sultane. Brunei
war zu dieser Zeit Herr {iiber ein grofies Gebiet, dafs sich von der Nordspitze
Borneos bis zum Kap Datu erstreckte. Ein Italiener, Antonio Pigafetta, Mitglied
der Expedition Magellans, der 1521 die Gastfreundschaft des Sultans genof3,
schilderte in diesem Jahr die Stadt Brunei.62 Pigafetta sagt uns, dafy Brunei eine
riesige, auf Pfihlen tiber dem Wasser gebaute Stadt war, deren Einwohner er auf
25 000 Familien schidtzte. Er notierte die weitverbreitete Gewohnheit des
Betelkauens, des Brennens von Arrak und des Gebrauches von - nach
chinesischer Mode - durchbohrten und auf Schniire gereihten chinesischen
Bronzemiinzen. Der Palast des Sultans mit seinen Brokatvorhdngen, seinen
goldenen, silbernen und porzellanenen Kostbarkeiten beeindruckte ihn sehr. Er
staunte tiber die Hoflinge, die oberhalb der Taille unbekleidet waren und
goldene Dolche und juwelenbesetzte Reifen trugen.

Die Herrscher von Brunei und anderer Staaten wie Sambas, Pontianak, Pasir,
Kutei, Bandjermasin und Belungan dehnten schnell ihre Herrschaft auf die
Kiistenstamme aus, doch blieb das Innere der riesigen Insel Borneo unbertihrt.
Die zahlreichen Stimme des Hinterlandes hatten sogar noch weniger Kontakt
mit der Aufsenwelt als heute.

Diese kleinen Staaten in Borneo verdankten Java viel ihres Wohlstandes, wenn
sie auch niemals von Java direkt beherrscht waren. Im 15. Jahrhundert bestand in
Matan an der Miindung des Pawan, an der Westkiiste Borneos, eine ansehnliche
javanische Siedlung. Sie war ein Zentrum des Diamantenhandels. Obgleich die
stidostliche Kiiste Borneos von geringerer wirtschaftlicher Bedeutung war - sie
lieferte nur Dschungelerzeugnisse wie Steinharz, Drachenblut, Myrobalanen und
Rotang -, hatte Bandjermasin im 17. Jahrhundert betrdchtliche Bedeutung als
Pfefferhafen und Schiffbauzentrum gewonnen. Auch Sukadana an der
Westkiiste war im 17. Jahrhundert ein bedeutender Platz und stand unter der
Oberherrschaft Surabajas. Auf verschiedenen portugiesischen Landkarten liegt
Lawei in Java, und die Portugiesen betrachteten es eindeutig als der javanischen
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Oberherrschaft unterworfen. Wahrend des 16. Jahrhunderts fithrte Demak die
javanische Oberhoheit in Bandjermasin wieder ein und brachte den Islam
dorthin. Bandjermasin hatte zur gleichen Zeit die Herrschaft tiber weite Gebiete
des stidlichen Borneos inne wie Kota Waringin, Sukadana und Lawei.

Moslem und Spanier auf den Philippinen

Gegen Ende des 15. Jahrhunderts hatte sich der Islam tiber Borneo und Celebes
nach den Philippinen ausgebreitet. Er wurde von Indern und Arabern und von
islamischen Malaien aus Borneo dorthin gebracht. Als die Spanier auf den
Philippinen ankamen, gab es dort, besonders auf Mindanao und den Sulu-Inseln,
eine Anzahl Moslemfiirstenttimer. Man sagt, dafs der Islam durch einen
arabischen Abenteurer, Kabungsuwan, in Mindanao eingefiihrt worden ist.
Kabungsuwan war ein Sohn von Sharif Ali Zain"ul Abidin, der aus Hadramaut
nach Johore kam und die Tochter des Sultans Iskandar von Johore heiratete. Die
Uberlieferung sagt, daf§ Kabungsuwan, dessen Name vermuten lédfst, dafd er das
jingste Kind seines Vaters war, zwei dltere Briider hatte, Ahmat oder Alawi, der
das Sultanat Brunei griindete, und Mohammed oder Ahmat, der Begriinder des
Sultanats von Sulu war, wahrend Kabungsuwan selbst einen Staat in Mindanao
regierte. Auf den Sulu-Inseln wurde der Islam ungefihr 1380 von Karim'ul
Makdum oder Sharif Awliya, einem Minangkabau, der Raja Baginda hiefs, und
einem Eingeborenen von Palembang, Sayyid Abu Bakr, der Sultan von Sulu
wurde, eingefiihrt. Diese islamische Bevolkerung der Philippinen, die von den
Spaniern >-Moros« (Mohren) genannt wurde, 14f3t noch starke Spuren malaiischen
Einflusses, besonders in ihrer Kleidung, erkennen, und sie ist fiir ihre
seemdnnischen Fahigkeiten und ihre Neigung zur Piraterie bekannt.

Das stidliche Luzon, Mindoro, Panay und Lubang waren die Mittelpunkte
malaiischen Einflusses auf den Philippinen. Es gibt Beweise daftir, dafs Malaien
bis nach Formosa gingen. Sie durchdrangen diese Gebiete gewohnlich friedlich
und brachten einen hoheren Kulturstand mit, als ihn die eingeborenen Negritos
erreicht hatten. Die Gegend um Manila war kulturell sehr hoch entwickelt. Mit
China, Siam, den malaiischen Staaten und Japan wurde, wie wir schon gesehen
haben, ein bedeutender Handel getrieben. Die Malaien handelten mit Kupfer,
Zinn, Porzellan, Benzoeharz, indischen Stoffen und Waffen gegen Gold, Sklaven,
Bienenwachs, Perlen und Baumwolle. Butuan an der Nordkiiste Mindanaos, in
einem Gebiet gelegen, das Gold forderte und Zuckerrohr erzeugte, war ein
bedeutender Handelsplatz und Cebu der Haupthafen fiir den Handel mit Siam.
Es gab auch einen umfangreichen Handel zwischen den Inseln selbst; Panay
exportierte besonders betrdchtliche Reismengen. Eine Hauptindustrie war der
Schiffbau, und in den ersten Jahren ihrer Kolonisation liefsen die Spanier viele
ihrer Schiffe auf den Philippinen bauen. Das Tagalog war eine hochentwickelte
Sprache, der die ersten spanischen Ansiedler Bewunderung zollten.
Verschiedene Philippinische Sprachen, besonders Tagalog und Ilokano, hatten
viele Sanskritworter fiir Wissenschaft, Krieg, Religion und Begriffe, die
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wahrscheinlich von indisierten Malaien, wenn nicht durch direkte indische
Ansiedlung eingefiihrt worden waren. Aus dem Sanskrit abgeleitete Schriften,
die auf Zuckerrohr und Palmblétter geschrieben wurden, waren auf vielen Inseln
in Gebrauch. Panays Sanskritschrift wurde im 15. Jahrhundert durch eine
arabische Schrift ersetzt. Es gab auch geschriebene Gesetzbiicher, von denen
einige sehr alt waren.

Im Vergleich mit den meisten stidostasiatischen politischen und
gesellschaftlichen Organisationen waren die Bewohner der Philippinen
bemerkenswert primitiv, ungeachtet ihrer blithenden wund zivilisierten
Gemeinwesen. Es gab keine von Herrschern regierten grofien Staaten, sondern
nur eine grofie Zahl kleiner Gemeinden mit einigen hundert Familien, die man
barangays nannte und die von einem dato regiert wurden. Dieses Wort stammt
aus dem Malaiischen und wird noch in Mindanao gebraucht. Gelegentlich
konnte eine Gruppe barangays unter einem Sultan oder Radscha eine Foderation
bilden. Schuldknechtschaft und erbliche Sklaverei waren allgemein verbreitet
und haben sich in einigen Teilen der Philippinen bis ins gegenwdrtige
Jahrhundert erhalten. Die spanischen Missionare versuchten, dieses System
abzuschaffen, sobald sie auf die Inseln gekommen waren. Aber da die datos
herausfanden, dafs die Schuldknechtschaft die Hauptquelle ihres Wohlstandes
wdre, und da ihre enge Verbindung mit den Sippenverbéanden sie zur Grundlage
der Gesellschaftsstruktur der Filipinos machte, trafen die Bemiihungen der
Spanier auf starken Widerstand. Die meisten Filipinos wurden weder zu
indischen Religionen noch zum Islam bekehrt, sondern behielten eine Vielzahl
animistischer Bekenntnisse. Viele waren Anhdnger der Ahnenverehrung. Dies
erklart so gut wie jeder andere Grund, warum die Philippinen heute das einzige
katholische Land im Fernen Osten sind.

Die Ziele der spanischen Kolonisatoren auf den Philippinen waren denen der
Portugiesen in anderen Gebieten sehr dhnlich. Sie wollten Seelen retten und sich
bereichern. Die verhiltnisméfiige Ruhe, mit der Filipinos zum Katholizismus
bekehrt wurden, untersttitzte in hohem Mafle die Ausbreitung der politischen
Herrschaft der Spanier. Der Erfolg einer auf Manila basierenden zentralisierten
Regierung, die bis zu den barangays oder - wie die Spanier sie nannten - pueblos
hinabreichte, wo sie von den ortlichen Hauptlingen (Spanisch: caciques) ausgetibt
wurde, wurde durch die Riuickstdndigkeit der politischen Organisationen der
eingeborenen Filipinos fortlaufend erleichtert. Die Franziskaner-, Augustiner-
und Dominikaner-Fratres und die Jesuiten, die die Mehrheit der auf den
Philippinen arbeitenden spanischen Missionare bildeten, stellten fest, daf} viele
datos sich danach dréangten, den spanischen Schutz gegen feindliche Hauptlinge
in der Nachbarschaft anzunehmen. Bald vereinigten die Fratres den grofiten Teil
der weltlichen Macht in ihren Hianden. Sie fiithrten das Schulwesen; sie lehrten
den Anbau neuer Ackerfriichte, Maniok, Tabak, StifSkartoffeln, Papaya, Guave,
Cashew- Niisse, Ananas, Indigo, Mais und Kakao; ihre Kloster und Kirchen
wurden Gemeindezentren mit Marktpldtzen und von Chinesen und Filipinos
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betriebenen Ladden. Sie konnten Tausende von Meilen von Spanien und
Spanisch-Amerika entfernt mit einem hohen Mafs an Unabhdngigkeit handeln
und zumindest in den ersten Jahren mit Umsicht und Weisheit arbeiten.

Der spanische Handel war in Manila zentralisiert. Nach der Vereinigung der
Kronen Spaniens und Portugals im Jahre 1580 wurde Manila Teil eines riesigen
Handelsnetzes, das sich iiber den Pazifischen und Atlantischen Ozean erstreckte
und mit Goa, Macao und Formosa verbunden war. Dieser weltweite Handel
wurde zum Nachteil des Handels zwischen den Inseln durchgefiihrt. Man verbot
den Volkern der suidlichen Inseln, die vor der Ankunft der Spanier zum Islam
bekehrt worden waren, den Handel, deshalb wandten sie sich in immer
groflerem Mafle der Seerduberei zu. Der grofite Teil des Reichtums der
Philippinen wurde in grofien Geleitziigen nach Mexiko verschifft, die in Cavite
in der Bucht von Manila zusammengestellt wurden und einmal im Jahr von
Manila nach Acapulco segelten. Erst 1765 griindeten die Spanier eine
Handelsgesellschaft, die mit dem Osten um das Kap der Guten Hoffnung herum
Handel trieb. Die letzte Galeone segelte erst 1815 tiber den Pazifik nach Mexiko.
Der Aufstieg Malakkas

Der Niedergang der Hifen Sumatras und der schnelle Aufstieg Malakkas
widhrend des 15. Jahrhunderts hatte sowohl fiir die Ausbreitung des Islam als
auch fur das gesamte Gleichgewicht der Krifte in Stidostasien bedeutende
Folgen. Vor 1400 gab es Malakka noch nicht; es wird weder von Marco Polo,
Oderich von Pordenone oder Ibn Battiitah noch im Nogarakertagama erwdhnt. In
den letzten Jahren des 14. Jahrhunderts heiratete Paramesvara, ein Fiirst von
Palembang, eine Majapahit-Prinzessin und erkldrte seine Unabhéngigkeit von
der Herrschaft Majapahits. Majapahit sandte daraufhin eine militdrische
Expedition gegen ihn aus, verwiistete die Insel Bangka und das Gebiet um
Palembang und zwang Parame$vara mit einer kleinen Gruppe Anhdnger zur
Flucht. Sie fanden ihren Weg nach Tumasik, das im Nagarakertagama als
abhdngiges Gebiet Majapahits erwdhnt wird und an dem Ort des heutigen
Singapore lag. Zur Zeit der Ankunft Parames$varas (ungefdhr 1390) stand es
wahrscheinlich unter Thai-Herrschaft. Paramesvara totete den Héauptling
Tumasiks und beanspruchte die Insel fiir sich. 1394 wurde er jedoch wiederum
zur Flucht gezwungen, diesmal nach Muar, denn er fiirchtete eine Invasion des
Herrschers von Sukhothai, der noch immer die Oberherrschaft iiber Tumasik
beanspruchte und der mit dem ermordeten Hauptling durch Heirat verwandt
war. Parames$vara griindete in Muar eine kleine Ansiedlung, die von Fischfang,
Ackerbau und Piraterie existierte, zog aber 1401 nordwérts nach Malakka.
Waéhrend der ersten Jahre seines Bestehens verliefs sich Malakka weitgehend
auf chinesische Unterstiitzung. 1403 kam eine chinesische Flotte unter dem
Admiral Yin-ching in Malakka an und tiberbrachte Geschenke aus Seidenbrokat
und forderte Tribut. 1405 schickte Paramesvara eine Gesandtschaft an den Kaiser
von China, der ihm den Titel Konig verlieh. Der grofie Eunuche Cheng-ho
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besuchte 1409 Malakka, und Parames$vara unternahm 1411, 1414 und 1419 drei
aufeinanderfolgende Reisen nach China. Die Einrichtung des neuen Staates
wurde von den Ming-Kaisern mit Wohlwollen betrachtet, die zu der Zeit ihren
tiberseeischen Handel entwickelten und gleichzeitig den Thai Einhalt gebieten
wollten, die um 1400 Herren des grofiten Teiles der Malaiischen Halbinsel
waren. Die Chinesen befahlen sogar den Thai, Malakka nicht zu beldstigen, eine
Anordnung, die anscheinend befolgt worden war. Benachbarte Moslemherrscher
forderten Malakka, nachdem Paramesvara eine Tochter des Konigs von Pasai
geheiratet hatte und 1414 zum Islam {iibergetreten war, wobei er den Namen
Megat Iskandar Shah angenommen hatte. Ungeachtet der Tatsache, dafs Malakka
von Anfang an ein Moslemstaat war, hielt es nichtsdestoweniger das sorgfaltig
ausgearbeitete Zeremoniell der alten hinduistisch-javanischen Hofe aufrecht, das
noch heute an den Hofen der malaiischen Sultane in Gebrauch ist und solche
indische Sitten wie das Eindschern der Verstorbenen bewahrt hat. Genau wie es
im Java des 9. Jahrhunderts 28 Provinzen, die den Mondphasen entsprachen, vier
fithrende Minister, die den Hauptrichtungen der Windrose entsprachen, und
einen Konig gab - das ergab zusammen die Summe 33, die Zahl der Gotter auf
dem Meru, dem hinduistischen Olymp - und wie Pegu wéahrend des 14.
Jahrhunderts 32 Gouverneure und einen Konig hatte, existierten in Malakka ein
Herrscher, vier hohe, acht kleinere, 16 kleine und 32 niedrige Hauptlinge.

Malakka lag geradezu ideal, um ein fithrendes Handelszentrum zu werden. Es
entwickelte sich unter den Nachfolgern Megat Iskandar Shahs rapide. Iskandar
folgte sein Sohn auf den Thron, der den indischen Titel eines Sri Maharaja63
trug, aber von dem Sejarah Melayu Muhammad Shah genannt wird. Er starb 1444
nach einem Machtkampf, der mit der Thronfolge seines Sohnes Raja Kasim
(Muzaffar Shah) von der Schwester eines tamilischen Moslemhéndlers, Tun Alj,
endete. Muzaffar Shah war der erste Herrscher Malakkas, der sich selbst Sultan
titulierte. Er weigerte sich, den Thais Tribute zu senden, die deshalb 1445 von
Pahang aus einen Angriff gegen ihn begannen. Dieser Angriff wurde
hauptsdchlich durch die Gegenmafsnahmen Tun Peraks zurtickgeschlagen, der
ein Sohn des Premierministers oder bendahara war und der 1456 selbst bendahara
wurde.

Der Sohn von Muzaffar Shah, Mansur Shah (1459-1477), vergrofserte den Staat
Malakka gewaltig. Mansur marschierte in Pahang ein, dessen Thai- Gouverneur
gefangengenommen wurde. An seine Stelle wurde ein Malaie gesetzt. Indragiri,
Siak und Kampar auf Sumatra wurden erobert und die meisten Staaten der
Malaiischen Halbinsel, Kedah, Johore, Trengganu und Kelantan eingeschlossen,
zur Unterwerfung gezwungen.

Unterdessen wurde der Handel nach Malakka gezogen. Kaufleute aus Gujarat,
von der Coromandelkiiste, Java und China stromten dort zusammen und
richteten ihre Lagerhduser ein. Es dauerte nicht lange, bis ein verwickeltes
System zur Regulierung dieses Handels ausgearbeitet wurde. Es wurden
Standardgewichte und -mafie angenommen und Regeln fiir das
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Ladungsmanifest und das Einziehen von Gebiihren aufgestellt. Die Kaufleute
konnten gemeinsam fiir einkommende Frachten Angebote abgeben und diese
dann unter sich verteilen. Gold, Silber und Zinn wurden als Wahrung verwandt.
Vier  Hafenkapitdne, die  sjahbandars, =~ wurden von jeder der
Haupthandelsgruppen ernannt - einer fiir die Gujaratis, einer fiir die Javaner, die
Leute aus Sumatra und dem 06stlichen Indonesien, einer fiir die Handler aus
Bengalen, Pegu und Pasai und ein anderer fiir Kaufleute aus China und
Indochina. Thre Aufgaben schlossen die Verantwortung fiir Transport und
Unterbringung der ankommenden Kaufleute und den allgemeinen Schutz der
Interessen der Gruppen, die sie zu vertreten hatten, ein.

Der Aufstieg des moslemischen Malakka fiihrte in Java unvermeidbar zu
einem Wechsel in dem gesamten System des Handels. Das Handelsnetz des
Inter- Insel-Verkehrs, das aus einer komplizierten Reihe von Handelsvorhaben
mit einer Vielzahl an Waren bestand, erstreckte sich von Lackarbeiten aus Pegu
und Bienenwachs aus Timor bis zu parangs aus Billiton, Kasumba zum Rotfarben
von den Kleinen Sundainseln und balinesischen Baumwollstoffen zu
chinesischem Porzellan, Batiktiichern aus Coromandel und anderen exotischen
Waren. Héandler vieler Nationalitdten waren daran beteiligt. Vor der Einfithrung
der grofien Handelsroute, die Malakka mit Aden, Alexandria und dem Westen
verband, besafd Tuban in Ostjava das Monopol des javanischen Handels, der auf
dem Reisexport aufgebaut war. Mit dem Aufstieg Malakkas wurde dieser
ostjavanische Handel zu ausgedehnt, um von Tuban allein betrieben werden zu
konnen. Als Ergebnis dieser Situation gelangten Djapara, Gresik und Surabaja
mit groflen auswartigen Niederlassungen und Herrschern, die tiber die Macht
der hinduistisch-javanischen Machthaber des Innern zunehmend ungeduldiger
wurden, zu bedeutenden Stellungen im gesamten Handelsnetz. Die Herrscher
Malakkas zogen betrdchtliche Einkiinfte aus Hafengebtihren und Abgaben, aus
Handelslizenzen, Strafen, Beschlagnahmungen und den Tributen der Vasallen.
Diese Tribute wurden gewohnlich in Naturalien bezahlt; Bintang zum Beispiel
mufste den Herrscher mit Ruderern versorgen. Der Herrscher selbst arbeitete von
Zeit zu Zeit zusammen mit einigen seiner Adligen als Handler auf eigene
Rechnung. Unmittelbar unter dem Sultan stand dem Range nach der bendahara,
der gewohnlich ein Mitglied der koniglichen Familie war und als
Premierminister, Richter und bei Gelegenheit als oberster militdrischer
Befehlshaber amtierte. Wahrend der Vormundschaft eines Herrschers oder wenn
dieser sich nicht durchsetzen konnte, gewann die Position des bendahara
natiirlich an Bedeutung. Vermutlich ist das Wort aus dem Sanskritwort
bhandagdrika abgeleitet, und es gab den Posten sowohl in Johore und Perak als
auch in Malakka. In Perak riickte der bendahara an die erste Stelle der Thronfolge
nach dem Kronprinzen, und in Johore wird dieser Titel heute noch dem zweiten
Sohn des Sultans gegeben.

Dem bendahara am nachsten stand der temenggong, dessen wichtigste Aufgabe
in der Verhaftung von Verbrechern und der Durchfithrung von Hinrichtungen
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bestand. In Malakka und Perak hatte der temenggong auch noch die Markte zu
beaufsichtigen und die Mafie und Gewichte zu tberpriifen. Er stammte in der
Regel wie der bendahara aus der gleichen Familie und erlangte das Amt des
bendahara durch Nachfolge. Der Titel, den man auch in Majapahit und im
moslemischen Mataram antrifft, ist ungewdohnlicherweise ein indonesisches
Wort und stammt nicht aus dem Indischen. Andere Staatsbeamte waren der
laksamana, der Admiral der Flotte, und der penghulu bendahari, der konigliche
Schatzmeister. Die pyramidenférmig aufgebaute Hierarchie der Hauptlinge, von
der schon gesprochen wurde, war auch in einem Gremium organisiert, das aber
weniger Macht besafd als das innere Kabinett der Mitglieder der Familie des
bendahara, die die Sultane wihlten und die inneren und &ufderen
Angelegenheiten fiihrten, manchmal aus keinem anderen Grund als dem ihres
eigenen Fortkommens. Ungeachtet ihres modernen Aussehens war die
Regierung Malakkas korrupt und erpresserisch und in erster Linie darauf
bedacht, soviel Reichtiimer wie moglich aus Monopolen, Steuern, Geldstrafen
und Abgaben fiir sich selbst herauszuholen. Die Rechtspflege war rauh und
summarisch. Die Armee bestand aus Abenteurern und Soldnern, die entweder
zum Hof des Sultans oder zum Hauswesen eines Hauptlings gehorten. Die
Regierung bewahrte jedoch zwei grundlegende Prinzipien des traditionellen
patriarchalischen Systems der Malaien - die Verpflichtung des Herrschers, nur
nach Konsultation seiner Hauptlinge zu handeln, und die Verwaltung der
Provinzen durch seine Hauptlinge.

Wihrend der Regierung Mansur Shahs wurde der Hohepunkt der Macht
Malakkas erreicht. Dies war aber weitgehend das Werk des grofien bendahara
Tun Perak und nicht des Sultans, der ein Mann mit einem schwachen Charakter
und einem friedlichen Temperament war. Der Sohn und Nachfolger Mansur
Shahs, Ala’ud-din Riayat Shah (1477-1488), einer von Malakkas fahigsten
Sultanen, versuchte, die Macht seiner Minister zu begrenzen und selbst zu
regieren. Durch seine Heirat war er ein Neffe Tun Peraks, der bis zu seinem Tode
im Jahre 1498 fortfuhr, die Regierung Malakkas zu beherrschen. Die
wirtschaftliche Vorherrschaft Malakkas war von einer bedeutenden religiosen
Autoritdt begleitet. Wir haben schon bemerkt, wie der erste Herrscher Malakkas,
Megat Iskandar Shah, im Alter von 72 Jahren mit seiner ganzen Familie zum
Islam bekehrt wurde und eine Tochter des Konigs von Pasai heiratete. Bald
darauf war Malakka in der Lage, davon zu profitieren, indem es das Biindnis
méchtiger Moslemstaaten des Westens gegen die Hindureiche Javas, gegen
China und die Thai-Staaten erlangte. Um die Mitte des 15. Jahrhunderts war
Malakka zu einem wichtigen Zentrum fiir islamische Studien geworden.
Muzaffar Shahs Thronbesteigung im Jahre 1446 sicherte Malakka moslemische
Thronfolge, und eine Reihe dynastischer Heiraten brachte den Islam in andere
Reiche, vornehmlich nach Kedah, Kelantan und Indragiri. Pahang und Kampar
wurde der Islam und die Ablosung des Herrschers durch einen Moslemfiirsten
mit Gewalt aufgebtirdet. Der internationale Charakter der Moslembevolkerung
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Malakkas, unter der Tiirken, Perser und Tamilen wie auch Araber und Gujaratis
waren, die sich mit Eingeborenen, die nicht dem Islam angehorten, verheirateten,
halfen dem Islam, sich aus den Hofkreisen bis zur Masse des Volkes
auszubreiten. Die Bewahrung des indischen Hofzeremoniells, der indischen
Verwaltungssysteme, das Gewohnheitsrecht, Medizin, Magie und Astrologie,
viele Kiinste und Sitten bedeuteten, dafd islamische und indische Elemente so
miteinander verbunden wurden, dafs sie eine neue und charakteristische Kultur
hervorbrachten, genau wie sich die indische Religion mit eingeborenen Kulten in
einem Synkretisierungsprozefs vermischt hatte. Auf die mystischen Aspekte des
Islam wurde grofles Gewicht gelegt, und die Herrscher, die eher ihre
Abstammung von Alexander dem Groflen als von Vishnu oder Indra
beanspruchten, erhielten sich einen Kult halbgéttlichen Kénigtums.

Unter dem bendahara Tun Mutahir, dem Sohn des Tun Ali, behauptete
Malakka seine Stellung. Weitere Angriffe der Thai wies man zurtick; Ligor, ein
Vasallenstaat Siams, wurde erobert. Der Usurpator Patanis bat Malakka gegen
die Thai um Hilfe und wurde, als ihm diese gewdhrt wurde, zum Vasallen. Tun
Mutahir war duflerst unbeliebt. Das war zum Teil durch seine tamilische
Abkunft, doch hauptsdchlich durch seine arrogante und tyrannische Herrschaft
und seine Korruption bedingt. Die Familie Tun Peraks, die er rigoros von allen
Amtern ausgeschlossen hatte, hafite und fiirchtete ihn ganz besonders.
Schliefslich entschlof3 sich Sultan Mahmud, der seinem Bruder Ala’ud-din Riayat
Shah 1488 auf den Thron gefolgt war, Tun Mutahir zu entfernen. Er liefs Tun
Mutahir und verschiedene andere Mitglieder seiner Familie téten und ersetzte
ihn durch Paduka Tuan, einen Sohn Tun Peraks. In den ersten Jahren des 16.
Jahrhunderts erreichten die Portugiesen die Strafse von Malakka. Portugiesische
Autoren, Duarte Barbosa, Tomé Pires und andere, haben den Wohlstand und
den Glanz der Stadt und ihres Adels beschrieben. Die grofien Hduser und
préachtigen Moscheen, ihre reichen Obst- und duftenden Blumengérten und die
vielen Sklaven.64 Zu dieser Zeit besafd Malakka keinen ernsthaften Rivalen, denn
die Thai hatten seine Vorherrschaft anerkannt, und mit Majapahit ging es schnell
bergab.

Der Islam in Java

Es ist angenommen worden, dafs in Malakka bekehrte javanische Handler und
Soldaten den Islam nach Java brachten, und er hat die Insel zweifellos im frithen
15. Jahrhundert erreicht. Das friitheste in Java bekannt gewordene Grab eines
Moslem ist das des Malik Ibrahim. Es stammt aus dem Jahre 1419 und zeigt wie
die meisten der frithen Moslem-Griaber Indonesiens den Gujarati-Stil. Im
Synkretisieren der neuen Religion mit ihrer indisierten Kultur erwiesen sich die
Javaner sogar erfahrener als die Einwohner Sumatras. Der Grabstein von Tralaja
aus dem Jahre 1457, der in der Né&he der Hauptstadt Majapahits gefunden
wurde, zeigt reinen hinduistisch-javanischen Stil und ist mit Keramikplatten auf
die gleiche Art dekoriert wie einige Bauten der Balinesen und der Thai. Das in

213



Kudus im 16. Jahrhundert gebaute menara oder Minarett zeigt auch
ostjavanischen Stil mit dem geteilten Torweg, wie man es noch bei den
balinesischen Hindutempeln65 findet. Die wayang, das gamelan-Orchester, der
keris, wurden alle, obgleich sie eigentlich mit der islamischen Rechtgldaubigkeit
nicht in Einklang standen, beibehalten und sogar noch weiterentwickelt.
Besonders die wayang (Schattenspiele) wurden der neuen Lehre angepafit, um
ein neues Mittel zur Verbreitung des Islam unter der Bevolkerung zu werden. In
Air Mata, dem frithesten Moslemfriedhof Maduras, erinnert der Schirm oder
ghunongan hinter dem Grab Ratu Ibus, der Gattin Pangeran Tjakraningrats I., der
aus dem frithen 17. Jahrhundert stammt, stark an die Riickwidnde hinduistisch-
javanischer Throne und auch an den gunungan, den in den wayangs verwendeten
Himmelsbaum.

© Abb. 29: Wayang-Figur

Viele der frithen islamischen Friedhofe, wie Sendangdunur an der Nordkiiste
Ostjavas, lagen an Hiigeln. Der Friedhof von Sendangdunur besitzt Fliigeltore,
eine von einem Bogen mit einem Wildmotiv umrahmte Tiir, und hat an jeder
Seite der Treppe eine naga. Im grofsten Teil Javas machte die Bekehrung zum
Islam tatsdchlich nur sehr geringe Verdnderungen der tiberlieferten Sitten und
Gebrduche und der kiunstlerischen Formensprache notwendig. Strenge
Orthodoxie wurde nur in den handeltreibenden Klassen und, bis zu einer
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gewissen Grenze, auch an den Hofen angetroffen. Es dauerte noch bis zum 19.
Jahrhundert, als bereits eine grofse Anzahl Javaner die hadj durchlaufen hatte
und Koranschulen (pesantren und pondok) weitverbreitet waren, ehe der Islam
wirklich eine weitverbreitete und volkstiimliche Religion wurde.

Wenn auch der Islam tiber die Anbetung der Heiligen in Java die Stirn
runzelte, wurden die walis (heilige Méanner) hédufig verehrt und ihre Graber zu
geheiligten Wallfahrtsorten. Es ist auch bezeichnend, daff diese Graber meistens
in Ubereinstimmung mit den &ltesten Praktiken der Ahnenverehrung auf Bergen
erbaut wurden. Einige walis {ibernahmen die Funktionen der Brahmanen. Sie
weihten die Herrscher und tbten politische Macht aus. Einer davon war
Faletehan aus Pasai, der im 16. Jahrhundert in Demak maéchtig wurde. Er
begriindete sodann die Wali-Dynastie in Banten und unterwarf das Konigreich
Tjirebon, wo er starb. Auf dem Djati wurde er begraben und als Sunan Gunung
Djati verehrt. Sein Grab wurde lange Zeit als die heiligste aller heiligen Stitten
Javas angesehen.

Die Durchdringung Javas durch den Islam geschah sehr unterschiedlich. Bis
1580 erhielt sich das hinduistische Konigreich Pajajaran, und der dufSerste Osten
der Insel blieb sogar noch langer hinduistisch. Zuerst breitete sich der Islam von
Hafen zu Hafen, den Kiisten entlang, aus; darauf drang er in das Hinterland ein.
Er blieb dabei immer mit der Entwicklung einer kulturellen Situation verbunden,
die man die pasisir-Kultur genannt hatte, eine kosmopolitische, merkantile
Kultur, die ein neues, dynamisches Element in das Leben Javas brachte. Die
hinduistischen und buddhistischen Kloster mit den perdikan, den Dorfern, die
ihnen in der Vergangenheit von den Herrschern zur Sicherung ihres Unterhaltes
zugeteilt worden waren, folgten den Konigen in der Annahme des Islam und
spielten bei der Verbreitung der neuen Religion im Innern des Landes eine
bedeutende Rolle.

Die wali der Moslem bereisten das Innere Javas und wetteiferten mit den
hinduistischen ajars, den Eremiten, in Wundertaten und asketischen Praktiken.
Eine bedeutende Rolle in der Verbreitung des Islam spielten die sjahbandars, die,
wie wir schon gesehen haben, selbst Fremde und Moslem waren, schon ehe der
Herrscher, dem sie dienten, zum Islam bekehrt war66. lhre Stellung als
Bindeglied zwischen dem Herrscher und den fremden Kaufleuten verschaffte
ihnen die beispiellose Gelegenheit, den orthodoxen Islam an den Hofen
einzuftihren und die Herrscher auf Moslem-Gelehrte aufmerksam zu machen.
Haufig tibten diese Gelehrten grofien Einflufs auf die Herrscher aus. Sie hatten
die gleichen Funktionen wie die indischen guru. Sie legalisierten die Herrschaft
der Sultane und dienten als ihre Berater. Der grofie Sunan Giri zum Beispiel
legitimierte Sultan Agung, den Herrscher Matarams (1613-1645), und die
Hollander titulierten ihn und seine Nachfolger >Papst der Moslem«. Wir haben
gesehen, dafs man persische Gelehrte schon 1345 am Hof von Pasai antreffen
konnte. Der Einfluf$ der Moslem-Berater an den Hofen der Inselwelt war nicht
auf Glaubensdinge beschrénkt, sondern bestimmte die Politik der Herrscher,
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insbesondere ihre feindselige Haltung gegentiber den Portugiesen und spiter
gegen die Holldnder.

Eine der ersten Aufgaben der frithesten Moslem- Missionare in Stidostasien
war der Ersatz der alten Hindu-Epen, die mit ihrem starken Riickhalt in der
offentlichen Meinung einem grofien Teil des kiinstlerischen Werkes die Impulse
gaben, durch islamische Geschichten. Schon im 15. Jahrhundert wurden sowohl
Heldengeschichten von Alexander dem Grofsen, Amir Hamza und Muhammad
Hanfi'i als auch die Lebensgeschichte des Propheten selbst aus dem Persischen
ins Malaiische {ibersetzt. Man fertigte viele malaiische Ubersetzungen von
rechtswissenschaftlichen und theologischen Werken der Moslem an, und viele
davon wurden auch in die javanische, maduresische und andere indonesische
Sprachen {ibersetzt. Spater wurden in das wayang-Theater Moslem-Geschichten
eingebaut, um mit ihnen die Glaubenslehre zu verbreiten. Im Museum von
Singapore kann man wayang golék-Figuren der Helden aus der Geschichte Amir
Hamzas, des Propheten Vetter, sehen, der geholfen hatte, die persischen
Zarathustra-Anhédnger zu besiegen. Diese Figuren waren im wayang-Theater von
Tjirebon an der Nordkiiste Javas im Gebrauch, wo der Sultan im frithen 19.
Jahrhundert, als Reaktion auf das hinduistisch-javanische Repertoire, Moslem-
Epen einfiihrte.

Der siidostasiatische Handel und das Eingreifen der Portugiesen

Im Fernen Osten trafen die Portugiesen ein hochentwickeltes Handels- und
Schiffahrtssystem an, das ein sehr grofies Gebiet von Ostafrika bis China
tiberzog. Malakka war eines seiner fithrenden Zentren. Sie taten wenig oder gar
nichts, dieses System zu &ndern, sondern wurden lediglich ein weiterer
Bestandteil davon, anders als die Holldander und Englidnder, die mit kolonialen
Niederlassungen kommerziellen Interessen nachgingen. Die Portugiesen
vergrofierten nicht einmal den Umfang des asiatischen Handels, der in erster
Linie als privates Unternehmen einiger Herrscher und hoher Beamter mit
geringen Mengen von Luxusgtitern von privaten Hausierern betrieben wurde,
die eine Anzahl isolierter Markte zwischen dem Roten Meer und Japan bereisten.
Die weite Streuung der Markte und der geringe Umfang des Handels erhohten
die Risiken, aber noch mehr die erreichbaren Gewinne. Der indonesische Handel
war sowohl ein Transithandel mit Giitern aus den Moslemstaaten des Westens
und Indiens und mit chinesischen Erzeugnissen, die alle in den indonesischen
Héfen umgeladen wurden, als auch ein Handel mit indonesischen Waren
innerhalb der Inselwelt. Alle Schiffsbewegungen wurden von den
Monsunwinden beherrscht, so dafs die Preise entsprechend der Verfiigbarkeit
der Waren betrachtlich schwankten. Die Portugiesen griffen in dieses
Handelssystem nur insofern ein, daf$ sie direkt von Indien nach China und Japan
Handel trieben und einen Anteil am Import indischer und am Export
indonesischer Waren erlangten. Ihre Tatigkeit war weitgehend von koniglichen
Monopolen kontrolliert, wenn es auch einige unabhidngige portugiesische
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>Merchant Adventurers< gab. Gleichzeitig verursachten die spanischen
Niederlassungen auf den Philippinen und der Import mexikanischen Silbers aus
Acapulco die Entwicklung eines neuen chinesischen und japanischen Handels
mit Manila.

Von den vielen Produkten, die in den siidostasiatischen Hifen verladen
wurden, transportierte man nur Reis in grofleren Mengen; zu der Zeit, als die
Portugiesen auftauchten, waren wahrscheinlich nur etwa ftinfhundert Schiffe im
gesamten stidostasiatischen Handel eingesetzt. In dem gesamten Gebiet wurden
die ortlichen Bedtiirfnisse zum grofiten Teil an Ort und Stelle befriedigt. Sogar die
Hofe waren sich selbst versorgende Gemeinwesen, so daf$ ein Handel grofieren
Umfangs mehr oder weniger unmdoglich war. Doch nichtsdestoweniger waren
sehr viele Leute direkt oder indirekt an diesem Handel beteiligt, und Stadte wie
Malakka und Banten verdankten ihm im wesentlichen ihre Existenz. Es gab
allein in Malakka tausend GujaratiHandler; fiinfzehnhundert javanische Handler
waren 1609 auf der Insel Banda ansissig. Uberdies war der Handel durchaus
monopolistisch, und die Monopole befanden sich im allgemeinen in den Handen
der Herrscher und der Aristokraten. Der Konig von Siam besafs das Monopol des
gesamten Uberseehandels seines Staates, der Herrscher von Atjeh hatte das
Pfeffermonopol, die temengqgungs von Kendal und Tegal monopolisierten den
Export von Mataram-Reis aus Djapara, der Herrscher von Makassar tauschte
Reis und Stoffe gegen Muskatbliite aus Banda, wo er einen stindigen Agenten
beschiftigte. Es gelang den Portugiesen nie, diese Monopole zu brechen oder
ihre eigenen einzurichten. Sogar ihr Anteil am Gewtirznelkenhandel war auf
vierhundert bahar im Jahr begrenzt, bei einer Gesamtproduktion aus Temak,
Tidore, Moti, Makian, Batjan von dreitausend bahar im Jahr. (Ein bahar entsprach
gewohnlich drei pikul, sechzehn pikul anndhernd einer Tonne.) Der Handel der
Portugiesen wurde mengenmafiig von den Chinesen, Japanern, Thai, Javanern,
Indern und Arabern iibertroffen, so dafd sie niemals in einer beherrschenden
Position waren, weder kommerziell noch politisch. Wahrscheinlich beschrankten
sie sich aus diesem Grund auf die Einrichtung einer Reihe von Forts und
Niederlassungen, einige von Missionaren gegriindet, an Schliisselpositionen von
Goa, Cochin, Negapattinam, Quilon, Daméo, Diu, Muscat und Ormuz bis
Malakka, Ambon, Tidore, Solor, Flores und Macao.

Die Eroberung Malakkas durch die Portugiesen

Fin Jahr nach der Einnahme Goas nahm Afonso de Albuquerque 1511 Malakka.
Die Eroberung Albuquerques wurde dadurch sehr erleichtert, dafS viele der in
der Stadt wohnenden fremden Kaufleute der tyrannischen und erpresserischen
Regierung des Sultans und seiner bendaharas tiberdriissig geworden waren und
aus diesem Grunde lieber mit den Portugiesen zusammenarbeiten wollten.
Nachdem Malakka gefallen war, unterwarfen sich die javanischen, burmesischen
und indischen Kaufleute Albuquerque.
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Die Eroberung von Malakka geschah im Namen des Kénigs von Portugal, und
der portugiesische Handel wurde gleichfalls im Namen des Konigs betrieben. Es
tiberrascht jedoch nicht, dafd sich viele Portugiesen in offiziellen Stellungen
Malakkas mit privatem Handel befafiten, sich so auf Kosten der Krone Portugals
bereicherten und damit eine Vergrofierung der Korruption verursachten. Das
machte sie, in Verbindung mit ihrer katholischen Religion, bald bei vielen
Kaufleuten, die entweder dem Sultan Mahmud in die Verbannung folgten oder
ihre Téatigkeit in andere Hadfen Sumatras, wie Atjeh, Pasai und Pedir, verlegten,
sehr unbeliebt. Die Javaner erwiesen sich als besonders schwierig. Zwei
ernsthaften Revolten, die erste von Utimutiraja, und die zweite von Patih Kadir
angefiihrt, folgte im Jahre 1513 eine javanische Invasion Malakkas mit einer
Flotte von hundert Schiffen. Damit wurden die Portugiesen besiegt. Die Invasion
war von den Javanern Djaparas in die Wege geleitet worden, eines Hafens an der
Nordkiiste Javas, der zum Staat Demak gehorte.

Die Portugiesen auf den Molukken

In Portugiesisch-Malakka waren die Verhdltnisse jedoch glticklicher gelagert als
in anderen Teilen des portugiesischen Imperiums. Es gab viele wechselseitige
Heiraten, und sowohl kirchliche als auch staatliche Stellen begriifiten diese
Heiraten als Mittel zur Verbreitung des Christentums und zur Verstiarkung des
portugiesischen Elementes in der Bevolkerung. Ein beriihmtes Beispiel gab Jodo
de Eredia, der eine buginesische Prinzessin heiratete und Vater von Manuel
Godinho de Eredia wurde, des groflen Entdeckers, Mathematikers und
Schriftstellers. Auf den Molukken, wo die Portugiesen den grofiten Teil ihrer
missionarischen und hidndlerischen Aktivitidt in der Inselwelt konzentrierten,
war die Lage ganz anders. In den zwanzig Jahren seit dem Auftreten der
Portugiesen waren der grofite Teil Javas und Sumatras und grofie Gebiete
Borneos und der Molukken zum Islam bekehrt worden. Die portugiesischen
Missionare mufsten sich daher hauptsdchlich auf die Gebiete konzentrieren, in
denen die heidnische Bevolkerung noch nicht unter dem Einfluf3 des Islam stand.
Die Tatsache, dafs der Islam bereits fest verwurzelt war, als die Portugiesen zu
versuchen begannen, sich politischen und religiosen Einflufs zu schaffen, machte
es fur die katholischen Missionare schwierig, irgendeinen grofieren Erfolg zu
erlangen, insbesondere weil die Frommelei und Grausamkeit der Portugiesen in
ausgesprochenem Gegensatz zu dem friedfertigen Charakter der islamischen
Infiltration standen. Sie waren auch durch den Mangel an Untersttitzung durch
die portugiesischen Inselbehérden behindert, die sich nur mit der Kontrolle der
Héifen und nicht mit dem Aufbau eines territorialen Imperiums befafiten. So
waren sie zum grofiten Teil dem Wohlwollen der eingeborenen Herrscher
ausgeliefert. Die Habgier und Angriffslust der portugiesischen Beamten auf den
Molukken machte sie bei den Inselbewohnern nicht beliebt und wurde von ihren
einsichtigeren Landsleuten, vornehmlich von Tomé Pires, Autor des Suma
Oriental, und vom spanischen Heiligen Franz Xavier, verdammt.
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Als die Portugiesen im Jahre 1498 nach Indien kamen, trafen sie im ganzen
Indischen Ozean von Aden und Alexandria bis nach Malakka und dartiber
hinaus fest eingefiihrte Moslem-Héndler an. Daher taten die Portugiesen sowohl
aus geschéftlichen Griinden als auch in dem Glauben, es wdre ihre heilige
Pflicht, den Islam zu vernichten, alles in ihrer Macht Stehende, um den Handel
der Moslem anzugreifen, zuerst im Indischen Ozean und dann, nach dem Fall
Malakkas, in der indonesischen Inselwelt. Ihre Eroberungen waren tiberall von
einer missionarischen Arbeit begleitet, die ihre Gegner zur Vergeltung
aufstachelte. Nirgends war der Zusammenprall heftiger als auf den Molukken,
die, wegen ihres Reichtums an Gewtirzen, das Hauptziel der portugiesischen
Anstrengungen im Fernen Osten waren.

Die Molukken und die anderen Inseln im Ostlichen Teil der Inselwelt wurden
im 16. Jahrhundert von den beiden Staaten Ternate und Tidore beherrscht, von
denen jeder auf den Gewdtirzinseln sein eigenes Hoheitsgebiet hatte und Tribute
kassierte. Ternate besafs Nordost- und Mittelcelebes mit einem grofien Teil des
Landesinnern, der von den Toradjas bewohnt war, Teile der Kleinen
Sundainseln, Nord-Halmahera, Buru, Seram, Ambon (Amboina), die Uliasa-
Inseln, Banda, Solor, Adonara, Buton, Sulu, die Kai- und die Aru-Inseln. Tidores
Herrschaft erstreckte sich tiber ein viel kleineres Gebiet, das auf Siid-Halmahera
und einige Kiistenstreifen Neuguineas beschriankt war. Die gesellschaftliche
Organisation dieser 0stlichen Inselbewohner stiitzte sich auf befestigte,
gewOhnlich auf Anhohen gebaute Dorfer; ihre Wirtschaft beruhte auf dem
Export von Gewtirzen und dem Import von Sago und Reis, hauptsdchlich aus
Java. In einem Gebiet so weit verstreuter Inseln kam der Schiffahrt eine grofie
Bedeutung zu. Grofle Galeeren, die kora-kora, und riesige Auslegerpraus mit
mehr als hundert Ruderern wurden nicht nur fiir Handelsreisen, sondern auch
fur kriegerische Unternehmungen, von denen manche reine Kopfjdgerei waren,
benutzt. In Banda und Ambon war die Regierung in den Handen einer diinnen,
sklavenbesitzenden Oberschicht, die den grofiten Teil der auf den Inseln
produzierten Gewtirze erhielt. Die Angehorigen dieser bevorzugten Klasse
zogen den Zehnten auf alle Landesprodukte ein, bebauten ihre eigenen
Pflanzungen und Gewiirznelkenwélder und versuchten zu erreichen, dafs der
grofite Teil des Aufienhandels durch ihre Hénde ging. Die Javaner zum Beispiel,
die mit Schiffsladungen voll Reis, eisernen Sédbeln aus Celebes, mit
Baumwollstoffen, mit Beilen aus Billiton, Kupferwaren und Zucker ankamen,
verkauften die meisten ihrer Waren an diese Oberschicht gegen Papuasklaven,
eine wohlriechende medizinische Rinde, masoi genannt, Muskatnufs und
Gewiirznelken. Das Regierungssystem war im Norden des Gebietes
monarchisch, wenn auch nur die Herrscher von Ternate an den Kiisten
Gouverneure einsetzten, um Steuern zu kassieren und den Handel zu
kontrollieren. Der Gewdiirzhandel blieb sonst in den Hidnden der ortlichen
Nobilitat.
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Gegen Ende des 16. Jahrhunderts wurden die Inseln, zum Teil als Ergebnis der
missionarischen Bemiihungen der javanischen Héandler, dem Einflufs des Islam67
unterworfen. Diese Entwicklung wurde von den Herrschern und Adligen
unterstiitzt, die sie als Mittel zur Bekdmpfung der portugiesischen
Missionsversuche betrachteten. Andauernde Streitereien zwischen den
Portugiesen und einer Menge Moslemherrscher in Solor, Celebes, Seram,
Ambon, Halmahera, Ternate, Tidore, Banda und Neuguinea um die
Vorherrschaft folgten. Es wurde den Javanern klar, dafs sie, um ihre Kontrolle
tiber den Gewdiirzhandel der Inselwelt zu behalten, einen Stiitzpunkt auf Ambon
benotigten. Sie unterhielten daher eine Niederlassung in Hitu, die bald zum
Mittelpunkt der islamischen Propaganda auf den ostlichen Inseln wurde. Viele
Javaner heirateten auf den Molukken eingeborene Frauen und liefSen sich dort
fir immer nieder. Im spédten 15. Jahrhundert heiratete der Herrscher Ternates
eine javanische Adlige, und eine der fiihrenden Familien Ambons war
javanischer Herkunft. Es ist deswegen nicht tiberraschend, dafd auf vielen dieser
Inseln die javanische Oberschicht anerkannt wurde und Ubertritte zum Islam
haufig wurden. Die Reise des Heiligen Franz Xavier in die Inselwelt fiithrte aber
trotzdem zur Bekehrung vieler Einwohner Flores’, Ambons und anderer Inseln
zum Katholizismus. Nach dem Tod des Franz Xavier wurde sein Werk von
zahlreichen Missionaren weitergefiihrt, die hdufig unter grofiten Schwierigkeiten
arbeiten mufiten. Sie erhielten von den portugiesischen Beamten keine
Unterstiitzung; diese liefSen es sogar ohne Protest zu, dafs der Sultan Hairun von
Ternate die Missionare verfolgte.

Sultan Hairun wurde im Jahre 1570 von dem portugiesischen Gouverneur
ermordet, der dngstlich darauf bedacht war, die Gewinne des Gewtirzhandels
mit niemandem zu teilen. Hairuns Nachfolger, Baabullah oder Bab, schwor
Rache und belagerte das portugiesische Fort auf Ternate so lange, bis es 1574
endlich kapitulierte. 1575 war Baabullah »Herr der zweiundsiebenzig Inseln«
und hatte sich zum fithrenden Mann des 6stlichen Indonesien aufgeschwungen.
Es war nur mehr eine Frage der Zeit, bis die Portugiesen von den Molukken
vertrieben wurden, und ihre vergeblichen Anstrengungen, sich mit Tidore, wo
sie 1578 ein Fort bauten, zu verbiinden, halfen ihnen wenig, die Situation noch
zu retten. 1580 wurde Philipp II. von Spanien Konig von Portugal. Da Spanien
ein Feind der Hollinder war, verschwanden alle Hoffnungen der Portugiesen
und der Hollinder, falls solche bestanden haben sollten, auf friedliche
Zusammenarbeit in Stidostasien.

Die Nebenbuhler Portugiesisch-Malakkas

Nachdem Malakka den Portugiesen in die Hande gefallen war, begab sich Sultan
Mahmud nach Pahang, wo seine Verwandten Abdul Jamil und Mansur
gemeinsam als Sultane regierten68. Von Pahang schickte Mahmud eine
Gesandtschaft nach China, um bei dem Ming-Kaiser um Hilfe fiir seine
Wiedereinsetzung nachzusuchen. Zu jener Zeit waren die Chinesen von der
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Verteidigung ihrer Grenzen gegen tatarische Uberfille ganz in Anspruch
genommen. Sie hatten {iberdies nicht den Wunsch, ihre verhéltnisméfsig guten
Beziehungen zu den Portugiesen zu gefdhrden, und konnten Mahmud leider
keine Hilfe anbieten. Der verbannte Sultan zog daher nach Stiden und baute auf
der Insel Bintang, wo er sich niederliefs, ein neues Handelszentrum auf. Er liefs
sich auch weiterhin den Treueid schworen und verlangte bei Gelegenheit von
seinen Vasallen Tributzahlungen. Sultan Mahmud machte sich zum Fiihrer aller
gegen die Portugiesen opponierenden Krifte, begann mehrere Angriffe gegen
die Portugiesen, bis im Jahre 1526 eine portugiesische Flotte in Bintang landete
und Mahmuds Hauptstadt zerstorte. Diesmal entfloh Mahmud nach Kampar,
wo er bald darauf starb.

Der jiingere Sohn Mahmuds, Ala’ud-din, griindete in Johore Lama eine neue
Hauptstadt, von wo er sich stiandig mit Atjeh bekriegte. Die zahlreichen kleinen
Moslemstaaten Sumatras wechselten dauernd in ihrem Biindnis mit Atjeh, das
im allgemeinen der Angreifer war, und mit Johore, das immer noch die meisten
von ihnen als seine Vasallen betrachtete, ab. Gelegentlich verbtindete sich Johore
auch mit den Portugiesen gegen Atjeh, wie im Jahre 1582, als portugiesische
Schiffe Johore halfen, sich gegen einen Angriff aus Atjeh zu verteidigen. Nach
diesem Angriff kam der Sultan eigens nach Malakka, um den Portugiesen zu
danken.

Atjeh verharrte jedoch gegeniiber den Portugiesen in starrer Feindseligkeit.
Die Eroberung Pasais und Pedirs im Jahre 1523 durch Atjeh hinderte die
Portugiesen daran, in Nord-Sumatra festen Fufs zu fassen. Die Feindschaft Atjehs
war fiir die unbefriedigenden Handelsbeziehungen der Portugiesen mit Perak,
wo sie Zinn einkauften, und mit Kedah, der wertvollsten Pfefferquelle,
weitgehend verantwortlich. Groflere Angriffe Atjehs gegen Malakka wurden
1547, 1568, 1615, 1616 und 1629 unternommen, und mehr als einmal wurde die
Stadt nur durch das Eintreffen einer Entsatzflotte aus Goa gerettet.

Die portugiesische Kontrolle tiber den Indischen Ozean und die Strafie von
Malakka war nur kurzlebig, aber wihrend ihrer Dauer bemerkenswert wirksam.
Die Gujarati-Handler und die Kaufleute aus Arabien fuhren nicht mehr nach
China. Bald verzeichneten ihre Niederlassungen in Kanton und Chiian-chow
einen bedeutenden Riickgang. Ihre Handelsunternehmen in den Molukken
konnten nur noch mit einer Genehmigung aus Malakka oder durch Schmuggel
betrieben werden. Der Baumwoll- und Kattunexport aus Gujarat und von der
Coromandelkiiste wurde zu einem Monopol der Portugiesen. Viele dieser Waren
verfrachtete man nach Ostafrika, wo sie gegen Elfenbein und Gold eingetauscht
wurden, und nach Indonesien, wo man daftir Pfeffer, Gewtirze, Kampfer, Gold,
Zinn, Sandelholz, Waffen und Reis erhielt. Auf diese Art wurde Malakka zum
fiilhrenden Warenstapelplatz Stidostasiens. Als Folge des Abbruches der
diplomatischen Beziehungen zwischen China und Portugal wegen der Piraterien
des Simio de Andrade in den Jahren 1519 und 1520 beendeten die Chinesen
ihren Handel mit Malakka und orientierten sich nach Patani und anderen Héfen
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der Inselwelt. Als 1550 die Feindschaft zwischen China und Japan zur
Wiederaufnahme der Handelsbeziehungen zwischen den Chinesen und den
Portugiesen fiihrte, fungierten die Portugiesen von da an als Mittelsmdnner im
Handel mit japanischem Silber und chinesischer Seide, dessen Mittelpunkt
Macao war und der einen enormen Gewinn abwarf.

© Abb. 30: Belagerung Malakkas durch die Achinesen, 1629

13. Die indonesische Inselwelt und die Anfinge der hollindischen
Kolonisation

Demak und Mataram

Um 1526 waren die meisten javanischen Herrscher zum Islam tibergetreten, und
die gesamte Nordkiiste Javas von Banten bis Tjirebon war in die Hande Demaks
gefallen, das, wie wir schon bemerkt haben, bereits 1513 stark genug war, gegen
Malakka Krieg zu fiihren. Es wurde dabei von Javanern aus Palembang
unterstiitzt. Bald darauf erbte Demak die Hoheitsrechte Majapaihts. Von grofer
Wichtigkeit ftir Demak war die Kontrolle der Sundastrafie zwischen Sumatra
und Java. Sie wurde dadurch erreicht, dafi Demak den westjavanischen Staat
Pajajaran unter seine Herrschaft bekam. Pajajarans Hauptstadt lag in den letzten
Tagen von Majapahit zuerst in Galuh in der Ndhe Tjirebons und dann in Pakuan
(Bogor). Demak {iiberwachte auch Gresik bei Surabaja, das Tuban als
Hauptanlaufhafen fiir den Molukkenhandel gefolgt war. Die Javaner waren
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infolgedessen imstande, den Portugiesen betrdchtlich Abbruch zu tun, indem sie
ihre Schiffe dort am Anlaufen hinderten. Die Portugiesen waren daher
gezwungen, sich tiber Borneo und Celebes neue Routen nach den 6stlichen
Inseln zu suchen. Ungefdhr 1550 wurde Demak die Macht von einer
rivalisierenden Gruppe entrissen und das Regierungszentrum nach Padjang in
Mitteljava verlegt. 1582 brachte Senopati, ein Abenteurer niedriger Herkunft, der
in Jogjakarta ein Staatsamt innehatte, die Macht an sich und richtete seinen Hof
in Mataram ein. Von dort aus konnte er die meisten Provinzgouverneure und
Vasallenherrscher von Mittel- und Ostjava unter seine Oberhoheit bringen oder
sich mit ihnen verbtinden. Der gewaltigste Rivale der Oberhoheit Matarams in
Ostjava war der Handelsstaat Surabaja. Er hatte um 1601 die Kiiste von Sedaju
bis zur Ostspitze der Insel unter seine Kontrolle gebracht. Die Herrscher
Matarams, eines Binnenstaates, hatten am Beispiel Majapahits und Demaks
gesehen, daf sie die Seehifen in die Hande bekommen mufSten, wenn sie ihre
Macht konsolidieren wollten. Sie erreichten das nach und nach. Unter der
Regierung Sultan Agungs (1613-1645) wurden nacheinander Djapara, Tjirebon,
Tuban, Madura und 1625 Surabaja und Balambangan im &dufSersten Osten Javas,
der - noch nicht zum Islam bekehrt - unter balinesische Herrschaft geraten war,
zur Unterwerfung gezwungen. Wahrend Mataram so vorging, konnte es sich
nattirlich nicht nur mit der Ausbreitung des Islam befassen, sondern hatte auch
vkonomische Uberlegungen anzustellen - zum Beispiel iiber den Handel mit
balinesischen Stoffen, das Offenhalten der Seewege zu den Molukken und nicht
zuletzt tiber die portugiesische Bedrohung.

Im frithen 17. Jahrhundert herrschte Bali auch tiber Lombok und Sumbawa
und stellte so fiir Mataram eine bedeutende Gefahr dar. Dennoch griff Mataram,
ungeachtet hdufiger Bedrohungen, Bali niemals an, sondern beschridnkte sich
hauptsachlich auf den Ausbau seiner Macht in Java. Der Handel war so weit wie
moglich in Djapara konzentriert, und der Reisexport wurde in ein Staatsmonopol
umgewandelt. Mit Djambi, Palembang, Bandjermasin und Malakka wurden gute
Beziehungen unterhalten und mit Atjeh Verbindung aufgenommen. Um
Surabaja noch weiter zu zerstiickeln, fithrte Mataram einen Schlag gegen seine
Kolonie Sukadana in Stidwestborneo, die um 1622 ein Vasallenstaat wurde. Im
Westen Javas wurde in dem Gebiet von Krawang eine Niederlassung
ostjavanischer Reispflanzer angelegt, die Verpflegung fiir die Armee liefern
sollte. Die Beherrschung Westjavas jedoch war Mataram durch die Holldnder
versperrt, die 1619 Batavia erobert hatten. Um Batavia blockieren zu konnen,
fehlte Mataram die Macht zur See. Obgleich die Javaner sogar schon vor dem
Eintreffen der Portugiesen berithmte GeschiitzgiefSer waren, brachten sie es im
Gebrauch der Feuerwaffen niemals zu der Fertigkeit, die notig gewesen wiére,
um den Holldndern ein ernstzunehmender Gegner zu sein.

Die unnachgiebige Politik, die Mataram gegentiber seinen Vasallen
eingeschlagen hatte, konnte jedoch nicht die seinem Regierungssystem
innewohnenden Auflosungstendenzen bremsen. Opposition der Kiistenstadte
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unter der Fiithrung Surabajas war an der Tagesordnung, und die von der
Zentralregierung zur Verwaltung der Provinzen eingesetzten Beamten bildeten
schnell eine erbgesessene Oberschicht und fingen an, sich wie unabhidngige
Herrscher zu benehmen. Armselige Verkehrsmoglichkeiten bewahrten die
nattirliche Zersplitterung des Landes und unterstiitzten die Unabhdngigkeit der
ortlichen Machthaber, denen die Herrscher zwar mifstrauten, fiir deren
Uberwachung sie aber nur wenig tun konnten. Die Herrscher Matarams, genau
wie die Majapahits, unterstellten daher die wichtigsten Provinzen ihrer Reiche,
hauptsachlich diejenigen, die in der Nahe der Hauptstadt lagen, der Herrschaft
von Mitgliedern ihrer Familie, oder sie arrangierten Heiraten zwischen ihren
Tochtern und Angehorigen des eingesessenen Adels. Selbst wenn der Herrscher
- wie Ludwig XIV. in Versailles - versuchte, den Adel an seinen Hof oder kraton
zu binden, oder seine Beamten von Ort zu Ort versetzte, um sie zu hindern, sich
eine zu grofie Macht tiber die von ihnen regierten Landstriche anzueignen,
ermoOglichten die vollig unzureichenden Verbindungswege es jenen oft,
eingesessene Grundbesitzer zu werden und ihr Amt an ihre Sohne
weiterzugeben.

Zu der Zeit, als das moslemische Mataram sich auf dem Hohepunkt seiner
Macht befand und in ganz Java, mit Ausnahme Holldndisch-Batavias und des
Konigreiches Banten, als Oberherr anerkannt wurde, hatte der Herrscher nur ein
kleines Gebiet rund um die Hauptstadt unter seiner unmittelbaren Kontrolle (das
nagari ageng). Der Rest des Staates wurde in seinem Namen von ortlichen
Gouverneuren beherrscht. Mataram war in einundfiinfzig Regionen eingeteilt,
von denen einige von Mitgliedern der koniglichen Familie und Wiirdentragern
des Hofes, andere von Beamten und der Rest von Angehorigen des eingeborenen
Landadels regiert wurden. Die Region mit der grofiten Unabhédngigkeit war
diejenige, die am weitesten vom kraton entfernt war. Da die politische Kontrolle
des Herrschers in den entfernten Provinzen so leicht zu untergraben war, wurde
von den Konigen Matarams mit groflem Nachdruck auf ihre Stellung als
geistliches Oberhaupt ihres Herrschaftsbereiches hingewiesen. Sie unterhielten
an ihrem Hof eine Anzahl Gelehrter, Koranausleger und heiliger Madnner, deren
Einflufs auf weltliche Angelegenheiten betrdchtlich war und es bis zum Ende des
18. Jahrhunderts an javanischen Hofen auch blieb. Sie waren es, die, wie wir
schon gesehen haben, den Herrscher legitimierten und zum grofiten Teil seine
Handlungen bestimmten; sie bildeten die Hauptverbindung zu den anderen
Moslemstaaten im Archipel, in Indien und der arabischen Welt.

Mataram beanspruchte wie Majapahit die Oberhoheit tiber den grofsten Teil
der Inselwelt, obgleich Atjeh in Sumatra ein grofses Gebiet beherrschte und die
Thai ihre Oberlehnsherrlichkeit auf der Malaiischen Halbinsel geltend machten.
Amangkurat I. (1645 bis 1677) gab sich den Titel »Herr der dreiunddreifiig Inseln
und Gebieter ganz Javas«. Makassar huldigte Mataram, mindestens wenn Gefahr
im Verziige war, Palembang hatte schon 1625 seine Oberhoheit anerkannt,
widhrend Djambi sein gesamtes Gebiet dem Schutz Matarams unterstellt hatte.
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1651 kam der pangéran von Djambi selbst zu Amangkurat I, um ihm zu
huldigen. Mataram betrachtete manchmal sogar die europdischen Michte als
Vasallen und zeigte im allgemeinen den portugiesischen Gesandtschaften nur
Verachtung.

Das Eintreffen der Hollander

Gegen Ende des 16. Jahrhunderts fuigte das Eintreffen der Hollinder den
Rivalitdten der Kiistenstaaten mit den binnenldndischen Oberlehnsherren, der
Portugiesen mit den Eingeborenen, zwischen Moslem, Christen und Hindu ein
neues Moment hinzu. Die Hollinder kamen nicht mit religiosen
Bekehrungsanspriichen oder Forderungen nach territorialer Ausbreitung,
sondern waren in erster Linie am Handel interessiert. Viele Holldnder hatten von
den ihnen offenstehenden Moglichkeiten wahrend ihrer jahrelangen Dienstzeit
bei den Portugiesen erfahren. Die Veroffentlichung von Linschotens Itinerario,
einer zwischen 1583 und 1592 in Goa erschienenen Sammlung portugiesischer
Quellen, verschaffte ihnen Zugang zu einer Menge genauer Informationen {tiber
Stidostasien und vermittelte ihnen Einzelheiten tiber die Schiffahrtswege. Der
schnelle Niedergang der portugiesischen Macht im Osten bildete fiir sie einen
weiteren Anreiz. Eine kleine holldndische Expedition unter Cornelis van
Houtman reiste im Jahr 1595 nach Atjeh, durch die Strafie von Malakka und von
dort nach Banten, Madura und Bali. Sie wurden tiberall, wohin sie kamen,
freundlich aufgenommen, und ihrer Erkundungsreise folgten zwischen 1595 und
1601 bald einige grofiere, die bis zu den 6stlichen Inseln fithrten und in deren
Verlauf Faktoreien eingerichtet wurden.

Es war von Anfang an die Politik der Holldnder, die Portugiesen nicht durch
direkte Feindseligkeiten, sondern durch die Gewinnung der Unterstiitzung
eingeborener Herrscher gegen sie zu vernichten. Die Abneigung gegen die
Portugiesen als geschéftliche Konkurrenten und religiose Fanatiker erleichterte
anfangs das Vorhaben der Holldnder. Die Kaufleute der Molukken, Atjehs und
Javas setzten jedoch schon, als die Beziehungen dieses Stadium erreicht hatten,
die Preise herauf und spielten eine Gruppe Holldnder gegen die andere aus.
Deswegen bildete die Regierung der Niederlande die Ost-Indien-Companie, der
die Macht verlichen wurde, im Namen der Regierung Niederlassungen
einzurichten, Krieg zu fithren und Vertrage abzuschliefen. Die schon von den
Hollandern in Banda und Ternate, in Patani, Johore, Atjeh, Banten und Gresik
eingerichteten Faktoreien wurden von der Ost-Indien-Companie tibernommen.
Unterdessen wurden die Portugiesen aus Johore, Tidore und Ambon vertrieben;
die Holldnder waren jetzt auf den Gewtirzinseln tonangebend.

Die Einrichtung der holldndischen Faktorei in Batu Sawar (Johore) im Jahr
1603 war eine bedeutende Etappe des bereits von den Hollindern zur
Besitzergreifung Malakkas geschmiedeten Planes. Johore wurde zu dieser Zeit
von dem Sdufer-Sultan Ala’ud- din Riayat Shah III. regiert, von dessen Briidern
zwei wie er dem Trunk verfallen waren. Es machte dem holldndischen Admiral
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Matelief daher weiter keine Schwierigkeiten, 1606 einen Biindnisvertrag
abzuschlieflfen, bei dem Johore sich verpflichtete, die Holldinder bei der
Einnahme Malakkas zu unterstiitzen. Malakka wurde im gleichen Jahr
angegriffen und hatte kapituliert, wenn nicht aus Goa eine Flotte zum Entsatz
der belagerten Stadt geschickt worden wire. 1607 belagerten die Holldnder
wiederum Malakka, doch ohne Erfolg. 1615 gelang es den Holldndern wieder
nicht, die Stadt zu nehmen; 1616 machten Johore und Atjeh gemeinsam einen
massiven Angriff auf Malakka, der auch wieder fehlschlug. Die Portugiesen
unterlagen erst 1641 endgiiltig, nachdem sie von den Holldndern sechs Monate
lang mit Hilfe Johores belagert worden waren.

Die Rivalitit zwischen Mataram und den Hollindern

Die Eroberung Malakkas durch die Hollinder hatte in der ganzen Inselwelt
bedeutende Folgen. Die Fahigkeit der Portugiesen, wirtschaftlich mit den
anderen europdischen Michten zu konkurrieren, war dahin, und die Holldnder
errangen gegeniiber ihrem einzigen ernsthaften Rivalen, den Briten, eine
Vorzugstellung. Sie konnten jetzt den Eingeborenenstaaten ihren Willen
wirkungsvoller aufzwingen. Mataram und verschiedene andere Staaten der
Inselwelt hatten die Gefahr einer portugiesischen Niederlage vorausgesehen und
klar erkannt, daf3 sie ihrer Unabhéngigkeit beraubt wiirden, wenn sie sich wegen
ihrer Importe auf die Hollinder zu verlassen hitten. Aus dieser Uberlegung
heraus schickte Mataram, in dem Bemiihen die Widerstandskraft zu stirken,
Versorgungsgiiter nach Malakka und vereinigte sich mit Palembang, Djambi und
Bandjermasin zu einem Biindnis gegen die Holldnder. Doch kamen all diese
Vorhaben zu spét, und Mataram wurde 1646 gezwungen, mit Batavia Frieden zu
schlieffen. Sultan Agung und sein Nachfolger Amangkurat I. bemiihten sich,
durch die Einrichtung eines staatlichen Reismonopols und Versuche, Djapara
zum einzigen Reis-Sammelpunkt zu machen, von der hollindischen
wirtschaftlichen Vorherrschaft frei zu bleiben. Amangkurat I. forderte auch den
ortlichen Baumwollanbau, um die Einfuhr hollandischer Stoffe fiir Mataram
tiberfliissig zu machen. Die holldndische Ost-Indien-Companie antwortete mit
dem Ausschlufs Djaparas von ihren Reisimporten und der Entwicklung des
Reisanbaues in den unter ihrer Herrschaft stehenden Landern.

Um Mataram auch innerlich zu festigen, versuchte Amangkurat. I,
autokratisch zu regieren. Er gab sich nicht wie seine Vorgidnger von Majapahit
und Mataram damit zufrieden, die ortlichen Machthaber dadurch unter Aufsicht
zu haben, dafy er sie an seinen Hof berief und fiir sie dynastische Heiraten
arrangierte, sondern er legte es darauf an, sie zu vernichten. Das rebellische
Geschlecht der Pati rottete er aus und lieff den grofsten Teil des Adels von
Madura hinrichten. Darauf betraute er mit der Verwaltung der Provinzen von
ihm selbst ernannte Beamte, die er wieder von ihren Posten entfernte, wenn sie
Anzeichen zu grofler Unabhingigkeit erkennen lieSlen. Auch die steuerliche
Veranlagung fiir Zahlungen in barem Geld wurde bedeutend erhoht. Als sich

226



dieses System als eine unzureichende Einkommensquelle fiir den Staat erwies,
verpachtete er seinen Beamten die FEinkiinfte der Provinzen gegen eine
festgesetzte, jdhrlich zahlbare Summe. Die auf dem Volk lastenden
Steuerzahlungen wurden dadurch bedeutend erhoht. Der gesamte Auflenhandel
wurde gleichzeitig zum Staatsmonopol erkldrt. Auf die Dauer mifdlang diese
Zentralisierungspolitik jedoch, und die Auflésung Matarams wurde
unvermeidlich. In Java war das Ubergewicht der hollindischen Ost-Indien-
Companie jetzt fest begriindet; in dem Mafie, wie die Handelsstaaten an der
Kiiste mehr und mehr von Batavia abhdngig wurden, schwichte sich die
Herrschaft des agrarischen Binnenstaates Mataram {iber sie ab.

1674 trieb das Auftauchen von Piraten aus Makassar an den Kiisten Javas den
Konflikt auf die Spitze. Die Beldstigungen durch diese Piraten, die hohen Zolle
und driickenden Abgaben und die durch eine Reihe schlechter Reisernten
hervorgerufene Not zwangen den Kiistenstddten als Verbiindeten der Leute aus
Makassar die Waffen gegen Mataram in die Hadnde. Ein Fiirst aus Madura,
Trunojoyo (Trunodjojo), der fiir sich die Abstammung von den Herrschern
Majapahits beanspruchte, fiihrte die Revolte, und die Rebellen tiberrannten unter
seiner ttichtigen Fithrung rasch Ostjava und erreichten Kediri. Amangkurat
wandte sich an Batavia um Hilfe und starb nach der Pliinderung seines kraton in
Mataram, die Trunojoyo durchfiihrte, in Tegal Wangi, gerade als er um
holldndischen Schutz nachsuchen wollte. Adipati Anom, sein Nachfolger, konnte
seine Anerkennung als Herrscher Matarams von den Holldndern nur dadurch
bekommen, dafi er ihnen weitgehende wirtschaftliche Zugestiandnisse machte,
riesige Gebiete einschliefilich des Hafens von Semarang aufgab, ihnen ihre
Kriegskosten bezahlte und eine Anzahl Kiistenstidte zum Pfande gab. 1677
wurde Adipati Anom als Amangkurat II. mit der Krone Majapahits gekront, die
ihm der holldndische Befehlshaber Anthony Hurdt69 tiberreichte. Unterdessen
zerschlugen holldndische Truppen und die Soldaten Matarams die Streitkrafte
der Rebellen. Trunojoyo wurde Amangkurat II. ausgeliefert, der ihn mit eigener
Hand erschlug. 1682 war der Friede wiederhergestellt. Mataram war jetzt ein
Vasall der Holldnder; seine Existenz beruhte auf der Anwesenheit hollindischer
Truppen. Die Insel Java war in jeder Hinsicht eine holldndische Besitzung
geworden. Der hollindische Generalgouverneur trug den Titel eines
»Protektors«, eines »Vaters und Grofsvaters des Susuhunan von Mataram«. Die
hollandische Wahrung kam allgemein in Umlauf. In Java hatte die Ara des
holldndischen Kolonialismus begonnen.

Banten

Der einzige Staat auf Java, der aus diesen inneren Streitigkeiten Vorteile zog, war
Banten (Bantam) in Westjava. Urspriinglich ein bedeutungsloser Hafen unter
sundanesischer Herrschaft, wurde er im Jahr 1527 von dem Moslem-Fiihrer
Faletehan im Namen des Sultans von Demak gewaltsam besetzt. Nach dem Fall
des moslemitischen Malakka im Jahre 1511 hatten die Portugiesen durch einen
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Vertrag mit dem Herrscher von Pajajaran auf Java in Sunda Kelapa (Djakarta)
Fufy gefafst. Wahrend der jetzt folgenden andauernden Machtkdmpfe in Java
gewann Banten seine Unabhdngigkeit. Von Anfang an weigerte sich Banten, das
tiber drei Millionen Pfund Pfeffer nach Indien und China exportierte, standhaft,
mit den Portugiesen Handel zu treiben.

Die ersten hollindischen Reisenden, die nach Banten kamen, schilderten es als
eine grofie, von Mauern mit Toren umgebene Stadt. Sie wurde von einer
Oligarchie Adliger unter einem Herrscher regiert, dessen Macht weitgehend
nominell zu sein schien. Jeder Adlige herrschte tiber einen Teil der Stadt und
unterhielt ein Gefolge von Kriegern, Soldnern und Sklaven. Schiffahrt und
Handel wurden wie in anderen javanischen Héfen von sjahbandars in Ordnung
gehalten, die oftmals Inder oder Chinesen waren. Wohlstand und Macht des
Adels beruhten auf seinem Grundbesitz, seinen Dorfern und Apanagen und
zahlreichen Sklaven, die fiir ihre Herren in der Stadt als Handwerker, Fischer
und wahrscheinlich auch als selbstindige Héndler Geld verdienten. Einige
Adlige waren Schiffseigentiimer und hatten Grundbesitz und Hauseigentum in
der Stadt.

Als sudlichster Stapelplatz des chinesischen Handels hatte Banten eine
besondere Bedeutung. Es wohnten dort viele chinesische Kaufleute, denen oft
grofie Hauser, Lagerhallen, Schiffe und Sklaven gehorten, die sie manchmal auf
Handelsfahrten schickten. Die Chinesen befafsten sich auch mit dem Geldmarkt.
Sie sandten Geld zur Finanzierung von Handelsvorhaben nach China, liehen es
aus und verpachteten die Gebiihren und Steuereinnahmen, die sich in ihren
Handen befanden. In Banten gab es auch noch eine Menge indischer, tiirkischer,
persischer und arabischer Kaufleute, unter den prominenteren Biirgern den
Keling oder Kalingalesen Maluku. Er besafi seinen eigenen Hof, hatte Gefolge
und Schiffe, und sein Name ldf3t vermuten, daf3 er mit den Molukken Handel
trieb. Wiahrend die Chinesen innerhalb der Stadtmauern wohnten, hatten die
anderen auswartigen Handler - Gujaratis, Kalingalesen, Bengali, Buginesen,
Bandanesen, Ostjavaner - ihre Wohnbezirke auflerhalb der Stadt eingerichtet.
Viele von ihnen lebten natiirlich nicht dauernd dort, sondern erschienen mit dem
Monsun und verschwanden wieder mit dem néachsten. Alle glichen sie mehr
oder weniger in wirtschaftlicher und sozialer Hinsicht dem Adel der Stadkt.
Banten unterhielt enge Beziehungen zu Lampong im stidlichen Sumatra. Es
versuchte sogar, es hauptsdchlich wegen der dortigen reichen
Pfefferpflanzungen unter seine unmittelbare Herrschaft zu bekommen. Die
Herrscher Bantens legten jedoch der Bevolkerung Lampongs praktisch keine
anderen Verpflichtungen auf als die, ihnen das Recht zum Pfefferkauf zu
festgesetzten festen Preisen einzurdumen. Sie verliehen auch den Hauptlingen
Lampongs den Titel eines punggawa oder Stellvertreters und verkauften den
ortlichen Hauptlingen gegen Pfeffer und andere Waren unterschiedliche Titel.
Diese Hauptlinge hieflfen dann pangérang oder kjai aria, von denen der erste der
beiden Titel heute noch in Lampong vorkommt. Viele oberfldchliche Merkmale
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sundanesischer Kultur wurden daher von der Bevolkerung Lampongs
tibernommen wie etwa Hausbau, Kleidung, Schmuck und Webtechniken. Diese
Kulturmerkmale stehen in bemerkenswertem Gegensatz zu ihrer viel
primitiveren  eingeborenen = Kultur =~ und  ihrer  gesellschaftlichen
Organisationsform, die denen der Batak dhnlich sind.

Der ausgesprochen, fast fanatische moslemische Charakter von Kultur und
Regierung Bantens zeigt sich zum Beispiel in den schweren Strafen, die Tabak-
und Opiumrauchern auferlegt wurden, in den Versuchen, die man machte, um
die Fliichtlinge aus Batavia zwangsweise zum Islam zu bekehren, in der
antieuropdischen Propaganda der Staats- und Stadtbehoérden und in ihrem
auflerordentlichen Widerwillen, mit Batavia Waffenruhe oder einen
Friedensvertrag abzuschliefen. Der Sultan und sein Hof standen in enger
Bertihrung mit Mekka und empfingen viele fiihrende Moslem-Gelehrte und
Koraninterpreten. Die hadjis trugen anstelle ihrer javanischen Kleidung die
traditionelle Tracht aus Mekka. Von allen Moslemstaaten der indonesischen
Inselwelt war vielleicht nur Atjeh im nordlichen Sumatra so tief von islamischen
Sitten und dem islamischen Glauben durchdrungen wie Banten.

Bali und seine Nebenbuhler

Waédhrend dieses Zeitraumes heftiger Verdnderungen waren die hinduistischen
Herrscher Balis standig mit dem Widerstand gegen die islamische Vorherrschaft,
die aus Java drohte, beschiftigt. Um die Mitte des 16. Jahrhunderts regierte
Konig Batu Renggong in Bali. Seine Hauptstadt war Gelgel, wo sich I Dewa
Ketut, der Enkel Kapakisans, niedergelassen hatte und, wie wir gesehen haben,
tiber Lombok, Sumbawa und Blambangan im o6stlichsten Teil Javas herrschte.
Blambangan wurde zum Bollwerk der balinesischen Versuche, der Islamisierung
von Seiten Matarams und Pasuruans Widerstand zu leisten. Das gleiche Motiv
drangte Gelgel, zu versuchen, die Herrschaft {iber Lombok zu gewinnen, das
unter der Regierung von Sunan Prapen zum Islam {iibergetreten war. Im Osten
bedeutete das Moslem-Konigreich von Batara Goa (Makassar) auf dem stidlichen
Celebes eine weitere Bedrohung mit unerwiinschter islamischer Herrschaft.

Batu Renggong folgte Bekung auf den Thron, dessen Regierung sich durch
Biirgerkriege und Bedrohungen von Ubersee auszeichnete. Die ersten Holldnder
trafen ungefdhr zur gleichen Zeit in Balambangan und Bali ein und wurden
Zeugen des grausamen Krieges zwischen Pasuruan und Blambangan. 1596
marschierte Pasuruan, das seit 1587 ein Vasall Matarams war, in Blambangan
ein. Von Gelgel wurde eine Streitmacht unter dem Befehl eines balinesischen
Fiirsten namens Jlantik ausgeschickt, doch vergebens. Blambangan wurde 1600
oder 1601 erobert. Unterdessen versuchten die Hollinder, die schlechten
Beziehungen zwischen Gelgel und Mataram zu schiiren.

Der Nachfolger Bekungs war Saganing, dessen Regierung in den Usana Bali,
dem Pamanchangah und anderen Quellen beschrieben ist. Es ist fast sicher, dafs
wihrend seiner Regierung der Vertrag von 1624 mit dem Sultan Ala’ud-din von
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Makassar abgeschlossen wurde. Der Text dieses Vertrages ist noch nicht entdeckt
worden, doch scheint sein Hauptzweck die Abgrenzung von Einflufisphédren im
Ostlichen Indonesien gewesen zu sein. Zu dieser Zeit hatte Makassar
betrédchtliche Bedeutung als Hafen an den Seewegen nach den Molukken, den
Philippinen, Patani, China und den Kleinen Sundainseln erlangt. Viele Malaien
waren dahin ausgewandert, um der Unterdriickung durch die Regierung
Malakkas zu entgehen, und nach der Zerstérung Johores durch Atjeh und der
holldndischen Blockade Malakkas fanden noch viel mehr ihren Weg dahin.
Gegen Ende des 16. Jahrhunderts wurde Makassar haufig von der
portugiesischen und chinesischen Schiffahrt angelaufen; seine Bedeutung wuchs,
als die Anwesenheit der Hollander den westlichen Teil der Inselwelt immer
unsicherer machte. So schickte zum Beispiel Bandjermasin seinen Pfeffer nicht
mehr nach Banten. Es handelte jetzt mit Makassar, nachdem es aus dem
holldndischen Monopol einfach ausgebrochen war, indem es alle holldndischen
Héndler ermordet hatte. Als sich die Bediirfnisse Makassars ausweiteten, mufite
aus Java und spdter aus Bima Reis eingefiihrt werden. Makassars Schiffe mufsten
in Java und Pasir in Ostborneo gebaut werden.

Der Makassarhandel wurde anfangs hauptsachlich von Malaien und Javanern
betrieben, wahrend die Eingeborenen-Bevolkerung sich auf landwirtschaftliche
Arbeiten beschréankte. Es dauerte jedoch nicht lange, bis die Adligen Makassars
begannen, sich fiir diesen Handel zu interessieren, und schon 1607 hatte der
Fiirst von Tello, der Mitregent des Herrschers von Batara Goa, einen standigen
Agenten in Banda, der fiir ihn Muskatbliite einkaufen mufste. Urspriinglich
verlieff sich der Adel Makassars auf die Portugiesen, die in seinem Namen
Handel trieben, und er tat nicht mehr, als den Portugiesen Anleihen zu
gewdhren. Bald begann der Adel Makassars aber, auf eigene Rechnung Handel
zu treiben und seine eigenen Schiffe, von denen einige portugiesische Seeleute an
Bord hatten, ausfahren zu lassen. Wihrend der ersten Jahre des 17. Jahrhunderts
erlangte Makassar die Herrschaft tiber ganz Celebes, und Seram, Buru, Timor,
Solor, Flores und andere Inseln baten um seinen Schutz. Seine Stellung wurde
durch dynastische Heiraten von Prinzessinnen aus Makassar mit auswaértigen
Herrschern und durch islamische Propaganda gestarkt. Durch Makassars freien
Handel und seine niedrigen Zolle angezogen, stromten dort auswartige
Kaufleute zusammen. In den Jahren um 1630 liefsen sich dort die Engldnder und
die Dédnen nieder und betrieben, indem sie eingeborene Vermittler benutzten,
einen ausgedehnten Handel mit den Molukken. Die Holldnder versuchten, ihre
Monopolstellung mit Gewalt durchzusetzen, mufsten aber bald feststellen, dafs es
unmoglich war, sie aufrechtzuerhalten. Die von Hitu aus gegen die Holldndische
Ost-Indien-Companie gefiihrte islamische Propaganda wurde von den
Inselbewohnern, besonders den Bandanesen, die aus ihrem eigenen Lande
ausgewiesen worden waren, wadrmstens unterstiitzt. Den Bandanesen hatte
Makassar Schutz gewidhrt. Die Holldnder versuchten verschiedentlich, Makassar
zu blockieren, doch immer vergebens. Die Gewtirze wurden einfach in anderen
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Haifen an der Ostkiiste von Celebes geloscht und auf dem Landweg nach
Makassar transportiert. SchliefSlich nahmen die Hollander ihre Zuflucht zu
direkter Eroberung und brachten 1669 Makassar in ihren Besitz.

Makassar hatte 1633 die reiche reiserzeugende Insel Bima Bali abgenommen
und 1640 Lombok erobert. Die Einnahme Lomboks war einer von einer Reihe
schwerer Schldge gegen Gelgel, dessen Macht sich seit dem Tod Saganings
schnell verringerte. 1635 hatte Mataram einen grofieren Angriff gegen
Blambangan begonnen, gegen den auch die Landung balinesischer Streitkréfte in
Ostjava nichts mehr half. Im folgenden Jahr und 1639 drohte Mataram sogar, Bali
selbst anzugreifen. Unterdessen hatte Sumbawa, durch die Angriffslust Balis
aufgeschreckt, mit der Hilfe Makassars seine Macht erfolgreich im 6stlichen Teil
Lomboks aufgerichtet und seine Vasallenschaft von Gelgel auf Makassar
tibertragen. In den 1640er Jahren gab es mehr oder weniger andauernde
Streitereien zwischen Gelgel und Mataram tiber den Besitz von Blambangan, bei
denen die Holldnder eine Seite gegen die andere ausspielten. 1650 starb Konig
Di- Made von Gelgel. Sein Nachfolger Gusti Sidemen verlegte den Hof nach
Klungkung, von wo er eine etwas diirftige geistliche Oberhoheit als Nachfolger
der Konige Majapahits tiber die anderen balinesischen Staaten ausiibte. Einer
seiner méchtigsten Vasallen war das Konigreich Buleleng, das unter seinem
Konig Gusti Pandji Sakti die fiihrende Macht Balis wurde. Es marschierte 1697 in
Blambangan ein, dessen Herrscher Mas Purba ein Vasall Bulelengs wurde. Gusti
Pandji Sakti trat in Beziehungen zu anderen javanischen Herrschern und reiste
sogar bis Solor. Seine Truppen fochten im Jahr 1678 mit den Holldndern gegen
den Rebellen Trunojoyo.

Buleleng setzte die Politik Gelgels fort, das aus Ostjava eine Schranke gegen
die Ausbreitung des Islam gemacht hatte. Diese Politik wurde auch im 18.
Jahrhundert von Mengwi aufgenommen, das ungefdhr 1711 unter Konig Gusti
Agung Sakti die Hegemonie in Bali von Buleleng tibernommen hatte. 1729
wurde Blambangan ein Vasall Mengwis. Ende des 18. Jahrhunderts wurde
Mengwis Hegemonie durch die Karangasems ersetzt, wahrend Blambangan 1768
unter holldndische Herrschaft geriet. Um 1800 beherrschte Karangasem ganz
Bali, und der Herrscher Mengwis war in den Stand eines bupati (Regent)
zurtickversetzt worden. Karangasem holte sich auch die Herrschaft tiber Lombok
wieder zuriick, das bereits 1740 den Balinesen Untertan war.

1824 befreite sich Buleleng aus der Herrschaft Karangasems. Wahrend des 19.
Jahrhunderts schien Bali in mindestens neun unabhidngige Konigreiche geteilt
gewesen zu sein. Alle erkannten sie nur die rein nominelle Oberherrschaft des
dewa agung in Klungkung an, dessen militdrische Macht, genau wie die der
Hochkonige des mittelalterlichen Irlands, betrdchtlich geringer war als die seiner
Vasallen. Die definitive Eingliederung Balis in Holldndisch-Ostindien war nicht
vor 1908 abgeschlossen.

Atjeh

231



Wir haben schon erwédhnt, daff das bedeutende Konigreich Samudra an der
Miindung des Pasai den Islam anscheinend schon zu Beginn des 14.
Jahrhunderts annahm. Zweihundert Jahre spater, 1509, erreichten die
Portugiesen Pasai und setzten im Jahre 1521 einen Sultan ihrer Wahl auf den
Thron. Zu dieser Zeit war Atjeh bedeutungslos. Es war lediglich ein kleinerer
Vasall Pasais, und seine Lindereien beschriankten sich auf die unmittelbare Nihe
Kutaradjas. Es besafs wenig wirtschaftliche Aktivitédt. In kurzer Zeit jedoch hatte
die monopolistische Politik der Portugiesen, besonders gegentiber dem Seiden-
und Pfefferhandel, sowie ihre Versuche, die Moslem-Hdndler zugunsten der
Hindu-Héndler auszuschalten und enge Beziehungen zu Hindustaaten wie
Sunda aufzunehmen, zu einer Verlagerung der Aktivitidt nach Atjeh gefiihrt, das
um 1524 zu einem bedeutenden Handelszentrum geworden war und die
Portugiesen aus Pasai vertrieben hatte. Wie in Banten war das erste Verlangen
Atjehs, die Pfefferhidfen unter Kontrolle zu bekommen. Das wurde in Pidié, Pasai
und Priaman durchgefiihrt. Mit der Erh6hung der Nachfrage nach Pfeffer wurde
sein Anbau erweitert, und Atjeh setzte in Priaman, Tiku und anderen
Pfefferhandelszentren =~ Regenten  (panglima) ein, um sein Monopol
aufrechtzuerhalten. 1511 brachte der Fall Malakkas viele Handler von dort nach
Atjeh und trug dazu bei, dafs Atjeh zum Zentrum des Transithandels zwischen
den westasiatischen und indischen Héfen und der indonesischen Inselwelt
wurde. Aus Zollen und Abgaben, die von Héndlern erhoben wurden, die die
Westkiiste Sumatras entlang fuhren, bezog Atjeh einen groflen Teil seines
Wohlstandes. Inder, hauptsdchlich Gujaratis, beherrschten seinen Handel; sie
fihrten Tuche, Sklaven und Opium ein und nahmen Pfeffer, Gold, Elfenbein,
Aloeholz aus Champa und Pahang, Schildpatt aus Seram, Gewtirze, Sandelholz,
Zinn, Kampfer, Seidenstoffe aus China und chinesische Keramiken wieder mit.
Oft verkauften die Herrscher Atjehs an der Westkiiste Sumatras gewaltsam
Stoffe aus Gujarat zu kiinstlich erhchten Preisen gegen Pfeffer und Gold.

Unter seinem ersten Sultan, Ali Mughayat Shah (1496-1528), erweiterte Atjeh
schnell seine Macht und seinen Einfluf3, bis es iiber mehrere Staaten der Ostkiiste
Sumatras herrschte, die Westkiiste bis Benkulen, Nias und bis zum Batak-Land
kontrollierte und die Vorherrschaft in einer Anzahl Staaten der Malaiischen
Halbinsel erworben hatte. Iskandar Muda (1607 bis 1636) tiiberrannte und
besiegte zwischen 1613 und 1623 Aru, Perak, Pahang, Kedah und Johore.
Malakka wurde dadurch fast ganz mit Vasallenstaaten Atjehs umgeben und
wurde auf dem Meer von der Flotte Atjehs unausgesetzt bedroht. Die
Pfefferpflanzungen Kedahs wurden von Iskandar Muda zerstort, damit sie nicht
langer mit denen Atjehs konkurrieren konnten.

Schon 1581 sprach Diogo do Couto von dem Herrscher Atjehs als dem Herren
tiber ganz Sumatra. Atjehs Flotten fuhren bis Indien und in das Rote Meer. 1662
schrieb Francois Pyrard: » Alle Leute in Indien und an der anderen Seite des Kaps
der Guten Hoffnung sagen, wenn sie nach Sumatra reisen, nur, dafi sie nach
Atjeh gingen: denn diese Stadt und dieser Hafen haben Namen und Ruf der
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gesamten Insel an sich gebracht.« Die Beziehungen Atjehs waren gewifs
ausgesprochen international. Im August 1601 lief ein Geschwader aus Seeland
Atjeh an und tiberbrachte dem Sultan arabisch geschriebene Empfehlungsbriefe
von Anonjan, einer Insel der Komoren vor der Ostkiiste Afrikas. Das
Geschwader wollte im néchsten Jahr nach Cambay auslaufen, und der Sultan
gab ihm eine Empfehlung an den Kaiser Akbar mit. 1649 horen wir von einem
Geschenk, das der Konig der Malediven dem Sultan sandte, und es ist bekannt,
daff Atjeh mit dem zamorin von Calicut und den Herrschern Bengalens und
Ceylons diplomatische Beziehungen unterhielt. Einheimische Chroniken
berichten, daf§ Sultan Ala’ud-din Riayat Shah wéhrend seines Kampfes gegen die
Portugiesen dem Sultan der Tiirkei Botschafter schickte. Der ttirkische Sultan
unterstiitzte darauf Atjeh mit einer Gruppe gelernter Geschiitzgiefier. Pinto
erwdhnt tiirkische Truppen in Atjeh im Jahr 1539, und andere europdische
Autoren berichten von einer Gesandtschaft Atjehs in die Turkei im Jahr 1564.
Unter der Besatzung der Flotte, die Malakka 1568 angriff, befanden sich
vierhundert Tiirken, und noch hundert Jahre spdter wohnten Tiirken in Atjeh.
Die ersten holldndischen Verbindungen zu Atjeh wurden 1599 angekniipft.
Obgleich Iskandar Muda den Holldndern feindlich gesonnen war, schlofd sein
Nachfolger, Iskandar Thani, mit ihnen ein Biindnis und half den Holldndern
1641, die Portugiesen aus Malakka zu vertreiben. Nach dem Tod Iskandar Thanis
(1641) verringerte sich die Macht Atjehs allmdhlich. Das war zum Teil darauf
zuriickzuftihren, daff das Sultanat, ein ungewohnliches Phdnomen fiir einen
Moslemstaat, nacheinander in die Hdande von vier Frauen geriet. Eine Reihe von
Burgerkriegen fiihrte zur mehr oder weniger vollstindigen Anerkennung der
Unabhingigkeit vieler Vasallenstaaten, und 1659 erlitt Atjeh die Demditigung,
von der Holldndischen Ost-Indien-Companie zur Unterzeichnung eines
Vertrages gezwungen zu werden, der jener ein Handelsmonopol garantierte.
Sogar unter Iskandar Muda war Atjeh niemals ein vollig geeintes Staatswesen
unter einer unumschrénkten Regierung. Der Sultan blieb im wesentlichen immer
eher ein >Hafenkonig«, dessen Macht auf seinem Handelsmonopol beruhte, als
ein politischer Herrscher. Sobald dieses Monopol begann, verminderte Ertrdge
abzuwerfen, 16ste sich der Zwang, der bislang die Feudalherren, die uleé¢ balang,
in ihren Schranken gehalten hatte, und zwischen ihnen brachen Streitigkeiten
aus. Wenn auch dem Sultan gewisse politische Vorrechte zugebilligt wurden wie
das Auferlegen von Strafen bei ungehorsamen Untertanen und das Miinzregal,
lag doch die wirkliche Regierungsgewalt in Handen der uléé balang, die in ihren
Landesteilen Gouverneure, Richter und Militarbefehlshaber waren. Sie trugen
die Titel teuku (tuan ku), teuko po oder teuku ampon. Dieses regionale
Regierungssystem war weitgehend post-islamisch. Die friitheste tiberlieferte
Verwaltungsgliederung war, wie anderswo auf Sumatra, die Einteilung in
Sippen (kawom oder sukeé), von denen es vier gab und die mit den suku der
Minangkabauner starke Ahnlichkeit hatten. Der Adel Atjehs setzte sich aus dem
Sultan und seiner Familie und den erblichen Machthabern zusammen, wihrend
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am anderen Ende der sozialen Skala die Sklaven standen, von denen die meisten
von der Insel Nias stammten. Es gab aber auch in Mekka erworbene Afrikaner,
die als Haussklaven hochgeschitzt waren. Die vorherrschend kommerziellen
Interessen Atjehs hatten es immer - wie Sri Vijaya - dazu gebracht,
tiberseeischen Eroberungen und Vertragen mehr Aufmerksamkeit zuzuwenden
als der Kontrolle tiberméchtiger Untertanen zu Hause. Die Eroberungen, die
Atjeh im frithen 17. Jahrhundert machte, waren zufillig und aufsergewohnlich.
Um 1700 hatte die Macht des Sultans so stark abgenommen, dafs er in Gefahr
war, sogar sein >Hafenkonigtum« zu verlieren. Als die Holldander 1873 Atjeh
betraten und besetzten, besafs der Sultan keine Niederlassungen mehr und hatte
kaum noch in seinem eigenen Reich Autoritdt. Er wohnte in einem schmutzigen,
verfallenen kraton. Die Kontrolle iiber seine Vasallen hatte er verloren, und er
konnte kaum den armseligen Hof, von dessen Mitgliedern die meisten
opiumstiichtig waren, mit seinem geringen Einkommen unterhalten. Niemals
hatten die Sultane von Atjeh jedoch ihre religitse Autoritdt verloren; sie wurden,
wie das hdufig unter den Volkern Sumatras, die Minangkabauner und die Batak
eingeschlossen, der Fall war, als heilig angesehen. Raffles bemerkte, dafs der
Sultan »von jedem seiner Untertanen geehrt wurde, doch gehorchte ihm
niemand«. Es dauerte noch bis 1903, bis die Hollinder den Priatendenten Sultan
Muhammad Daw6t stiirzten, nachdem sie den kraton eingenommen und den
regierenden Sultan zur Flucht nach Pidi¢ gezwungen hatten. Damit fand das
Sultanat Atjeh endgiiltig sein Ende.

Heute halten die Achinesen die Gebote des Islam genauer ein als irgendein
anderes indonesisches Volk. Sie benutzen die islamische Zeitrechnung und
halten alle wichtigen Feste des Islam. Eine grofie Zahl von ihnen nimmt am hadj,
dem Pilgerzug nach Mekka, teil. Lange Zeit ist Atjeh der
Haupteinschiffungshafen fiir die Pilger gewesen, von denen sich viele vor und
nach der Wallfahrt noch eine gewisse Zeit in Atjeh aufhielten. Auf diese Art
wurden schon zu einem frithen Zeitpunkt mit Java und anderen moslemischen
Teilen des Archipels enge religiose Beziehungen angekniipft. Viele beriithmte
Moslem-Gelehrte und Mystiker, strenggldubige und Angehorige der Sufi-Sekte,
kamen nach Atjeh. Obgleich die Kleidung, die Zeremonien und in gewisser
Weise auch die Architektur des Hofes von Atjeh aus Indien stammten, aus
Mekka erhielten die Sultane ihre Titel und ihre heiligen Gewé&nder.

14. Missionarisches Wirken und koloniale Ausbreitung in Kambodscha,
Vietnam und auf der Malaiischen Halbinsel

Die Europder in Kambodscha
Die Eroberung Malakkas durch die Portugiesen und die Errichtung der
spanischen Herrschaft auf den Philippinen im Jahr 1565 gab den Spaniern und

Portugiesen die Moglichkeit zu erfolgreichen Unternehmungen in Indochina.
1516 erreichte Fernando Perez, dem im Jahre 1524 Duarte Coelho folgte, die
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Kiisten Annams. 1535 lief Antonio de Faria die Bucht von Tourane an und warf
bei Faifo Anker. Um 1540 hatten die Portugiesen begonnen, mit dem stidlichen
Teil Viethams, dem sie den Namen Kotchinchina gaben, Handel zu treiben. Der
erste, in Vietnamesischen Annalen erwidhnte europdische Priester ist I-né-khu
(Ignacio), der 1533 nach Nam-dinh kam, um zu predigen. 1546 erlitt der
portugiesische Dichter Luis de Ca-moes, der Autor der Os Lusiadas, in den
Miindungen des Mekong Schiffbruch. Unterdessen waren auch in Kambodscha
portugiesische Missionare am Werk. Der erste von ihnen war der
Dominikanerpater Gaspar da Cruz, der 1555 von Malakka an den Hof Ang
Chans nach Lovek ging. Er traf dort jedoch auf den Widerstand buddhistischer
und brahmanischer Kreise und wurde nach zwei Jahren zur Riickkehr nach
Malakka gezwungen. 1583 kamen zwei weitere Missionare, Lopo Cardoso und
Jodo Madeira, an den Hof des Konigs Satha. Sie wurden liebenswiirdig
empfangen, weil Satha annahm, dafd die beiden ihm helfen konnten, mit Malakka
geschidftliche Verbindungen anzukniipfen. Er schickte tatsdchlich Cardoso
wieder nach Malakka zuriick, damit er Waren einkaufen konnte. Als die
Missionare aber versuchten, die Khmer zu bekehren, wurden sie mit offener
Feindschaft behandelt; sie zogen sich nach weniger als einem Jahr zurtick.

Gegen Ende des 16. Jahrhunderts wurde eine Anzahl Dominikaner von
Malakka nach Kambodscha geschickt, aber keiner von ihnen hatte Erfolg; die
meisten entflohen gleich nach der Ankunft wieder. Nur einer, Sylvestre de
Azevedo, ein Mann von hervorragenden Fahigkeiten, der flielend Khmer
sprach, konnte bleiben und erfreute sich am Hof grofier Gunst. Er wurde vom
Konig mit Vater angesprochen (Portugiesisch: pae, Khmer: pd), und ihm war
erlaubt, im koniglichen Palast auf einem Stuhl zu sitzen. Jedoch ungeachtet aller
Gunstbezeigungen hatte er seine Bekehrungen auf die Cham, Malaien, Japaner
und Chinesen zu beschrénken, die in Kambodscha wohnten; bei ihnen gelangen
ihm nur einige Bekehrungen.

Wenn die Missionare im grofien und ganzen auch ihren Zweck verfehlten, den
spanischen und portugiesischen Abenteurern ging alles bedeutend besser von
der Hand. Konig Satha war von allen Seiten bedroht. Nachdem er Berichte tiber
die militdrische Starke der Portugiesen und tiber die Erfolge von Abenteurern in
Siam und Burma gehort hatte, machte er sich die Anwesenheit eines Portugiesen,
Diogo Veloso, in seinem Reich zunutze. Veloso schien 1582 oder 1583 in
Kambodscha angekommen zu sein. Nachdem er Khmer erlernt hatte, erhielt er
bei Hofe Zutritt und heiratete eine Base des Konigs. Die kambodschanischen
Chroniken nennen ihn den Adoptivsohn des Kénigs. Andere Portugiesen folgten
Veloso und bildeten eine >Warédgergarde« um den Koénig. 1592 machte sich ein
Spanier, Blas Ruiz de Hernan Gonzalez, der schon eine Zeit in Peru verbracht
hatte, zusammen mit einem anderen Abenteurer, Gregorio Vargas Machuca, von
Manila auf und segelte nach Kambodscha. Sie wurden unterwegs von den Cham
abgefangen und in die Sklaverei verschleppt. Sie konnten jedoch entfliehen und
erreichten endlich im Jahre 1593 Kambodscha. Ruiz erlangte schnell die Gunst
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des Konigs und wurde wie Veloso sein Adoptivsohn. Im gleichen Jahr
marschierte Fiirst Naresvara von Siam gegen Lovek und eroberte es im Januar
1594. Satha und zwei seiner Sohne flohen nach Laos, von wo sie verzweifelt die
Spanier aus Manila um Hilfe ersuchten. Unterdessen wurden Veloso, Vargas und
noch ein Portugiese, Pantaledo Carneiro, als Gesandte nach Manila geschickt. Sie
hatten einen auf Goldtafeln geschriebenen Brief des Konigs mit, der den
Spaniern Freiheit fiir ihre missionarischen Tatigkeiten versprach und ihnen
geschiftliche Vorteile zusicherte, wenn sie gegen die Siamesen Hilfe leisten
wiirden. Aber die Gesandtschaft hatte keinen Erfolg. Veloso wurde auf dem
Riickweg von den Thai gefangen und trat in die Dienste des Konigs von Siam.
Mit seiner Hilfe war es ihm moglich, wieder nach Manila zurtickzukehren und
sich Blas Ruiz und Vargas wieder anzuschliefien.

Als Ergebnis zweier verspidteter Unternehmungen aus Manila in den Jahren
1596-1598 wurde Sathas jiingerer Sohn, Ponhéa Ton (Barom Réachéa II.), wieder
auf den Thron Kambodschas gesetzt. 1599 wurden die in einem Lager in der
Nédhe Phnom Penhs kasernierten spanischen Streitkrdfte massakriert. Unter den
Toten waren Veloso und Ruiz. Dieses Ereignis beendete den kurzlebigen
spanischen Einflufs in Kambodscha. Im gleichen Jahre wurde Barom Réachéa II.
umgebracht, und Ponhéa An, ein jlingerer Bruder von Satha und Soryopor,
wurde als Barom Réachéa III. auf den Thron gesetzt.

Kambodscha von Barom Réachéa III. bis zum franzosischen Protektorat

Barom Réachéa III. entliefS die Cham und die Malaien, die seit den Tagen der
Regierung Sathas am Hof Kambodschas eine wichtige Rolle gespielt hatten, und
schickte einen spanischen Gesandten namens Juan Diaz nach Manila, der einen
Brief tiberbringen mufite, in dem Barom Réachéa III. um Missionare bat; einen
anderen Brief mit der gleichen Bitte schickte er nach Malakka. Doch nach dieser
Ouverttire ereignete sich nichts. 1600 wurde Barom Réachéa III. ermordet.

Von portugiesischen Schriftstellern des spdten 16. und holldndischen
Kaufleuten des 17. Jahrhunderts erfahren wir, dafs die Khmer zu jener Zeit Reis,
Fleisch, Fisch, Hiute, Elfenbein, Bienenwachs und Lackarbeiten und aus Laos
Waren wie Moschus, Benzoeharz und Gold exportierten. Die Waren aus Laos
wurden den Mekong hinunter verschifft. Die Importe schienen gering und fast
nur auf Fertigwaren und Stoffe, darunter besonders Seide, beschrankt gewesen
zu sein. Porzellan, Kupfer und Blei, Zinnober, Schwefel und Quecksilber wurden
in kleinen Mengen importiert. Der Konig tiberwachte den Handel, der von
Chinesen betrieben wurde und in geringerem MafSe von Japanern, die bei Phnom
Penh ihre besonderen Viertel bewohnten. Den Chinesen wird man einen Teil des
MifSerfolges zuschreiben konnen, den die Portugiesen und spiter die Hollander
erlitten, als sie gewinnbringende Handelsbeziehungen mit Kambodscha
anzukniipfen versuchten. Die Chinesen, obgleich im allgemeinen von der
Bevolkerung gehafit und gefiirchtet, saflen dort zu fest im Sattel, als daf3 sie an
europdischer Konkurrenz Gefallen gefunden hitten.
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Uber das gesellschaftliche Leben und die Sitten der Khmer ist aus jener Zeit
nur wenig bekannt. Portugiesische Autoren behaupten, dafi die Vielehe
allgemein verbreitet war und daff es viele Sklaven gab. Ein spanischer
Schriftsteller berichtet von einem Spiel, das er chueca nennt und das wie eine Art
Polo auf Pferden gespielt wurde.

Der dritte Sohn Sathas, Chau Ponhéa Nhom, wurde dann kurz Regent in Srei
Santhor. Er zeigte sich einer neuen Missionarsgruppe von den Philippinen
zugetan und liefS sie vermutlich sogar eine Kirche bauen. 1603 errang Konig
Soryopor mit Hilfe der Thai den Thron und lieff Nhom umbringen. Der neue
Herrscher, der unter dem Namen Barom Réachéa IV. regierte, stand stark unter
dem Einflufs aus Ayuthya und war den Spaniern feindlich gesonnen. Er regierte
bis 1617 oder 1618, als er zugunsten seines dltesten Sohnes Préah Outey, Barom
Réachéa V., abdankte. Barom Réachéa V. hatte sich lange in Ayuthya im Exil
aufgehalten. Er fiihrte die Sitten der Thai und das Zeremoniell des siamesischen
Hofes in Kambodscha ein.

Von nun an waren die Kontakte der Européder zu Kambodscha aufierordentlich
selten. Die Arbeit der portugiesischen und spanischen Missionare hatte infolge
ihrer andauernden Erfolglosigkeit fast ganz aufgehort, und die Hegemonie der
Hollander tiber den grofiten Teil der Inselwelt hatte ferner die Téatigkeit der
Katholiken sehr beschnitten. In Phnom Penh existierte noch eine kleine
portugiesische Kolonie, doch sie war fast bedeutungslos. Ein paar portugiesische
Worter drangen in die Khmer-Sprache ein, und einige kambodschanische
Familien traten zu den Portugiesen in blutsverwandtschaftliche Beziehungen,
auf die sie oftmals noch heute sehr stolz sind. Malakka sandte noch von Fall zu
Fall Missionare, um den geistlichen Bediirfnissen der Kolonie zu gentigen. An
die Heldentaten Velosos und anderer portugiesischer und spanischer Pioniere
erinnerte man sich in Kambodscha noch lange, doch hatte ihre Arbeit keine
dauernden Nachwirkungen. Wahrend der ersten Hilfte des 17. Jahrhunderts
lebten noch ein paar Spanier in Phnom Penh, und von Manila wurden
Schiffbauexpeditionen dorthin geschickt, denn man hielt das Bauholz aus
Kambodscha fiir den Bau von Schiffen besonders geeignet.

1620 bestieg Jayajettha (Chettha II.) den Thron Kambodschas und heiratete
eine Tochter des Nguyén- Herrschers. Unter seiner Regierung griindeten die
Holldnder ihre erste Niederlassung in Phnom Penh. Im Jahre 1642 proklamierte
sich ein Sohn Chetthas II. und einer laotischen Prinzessin, Prinz Chan, unter dem
Namen Ramadhipati (Rama Thupdey Chan) zum Konig. Gleich nach seiner
Thronbesteigung trat Rama Thupdey, der eine malaiische Prinzessin geheiratet
hatte, zum Islam tiber und dnderte seinen Namen in Ibrahim. Er umgab sich mit
malaiischen und javanischen Hoflingen, auf deren Betreiben er 1643 das
Massaker aller Hollander in Phnom Penh befahl. Im nédchsten Jahr fiihrten die
Hollander Vergeltungsaktionen durch und suchten den Beistand Siams. Da der
Konig ein Biindnis der Hollénder und Thai gegen sich fiirchtete, stimmte er 1646
einer teil weisen Riickgabe der hollindischen Gefangenen und der geraubten
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Waren zu. 1655 zahlte er sogar der hollindischen Ost-Indien-Companie eine
vollstandige Entschddigung. Die Holldnder konnten aber ohne Handelsmonopol
keine weiteren Fortschritte machen. 1658 bemdchtigte sich der dlteste von
Chetthas II. beiden Schnen mit der Nguyén-Prinzessin mit Hilfe der Annamiten
des Thrones seines Halbbruders. Bei diesem hatten Trunksucht,
Unzurechnungsfdhigkeit und seine Moslem-Religion dazu gefiihrt, daff er
allgemein verabscheut wurde. Der neue Konig regierte als Padumaraja (Batum
Réachéa). Rama Thupdey wurde in einen eisernen Kifig gesperrt und nach
Annam geschickt, wo er 1659 starb. Nach dem Tode Batum Réachéas brach
zwischen den Anhdngern seiner beiden Sthne Ang Non und Ang Sor der
Buirgerkrieg aus. Wahrend des ganzen 18. Jahrhunderts war Kambodscha, mehr
oder weniger andauernd, von stdndigen inneren Streitigkeiten erschiittert, die
Siam oder den Nguyén Gelegenheit gaben, auf der einen oder anderen Seite zu
intervenieren und so nach und nach das ganze Konigreich unter ihre
Vorherrschaft zu bringen. Beim Tod Ang Nons im Jahr 1690 kam Kambodscha
unter die direkte Herrschaft der Nguyén, die aus Unterkambodscha zwei
Provinzen machten (dinh), die sie mit Vietnamesischen Kolonisten bevdlkerten.
Spéter kam das Konigreich Kambodscha unter siamesische Oberherrschaft. 1854
schickte Ang Duong, den die Siamesen auf den Thron Kambodschas gesetzt
hatten, einen Gesandten zum franzdsischen Konsul nach Singapore und bat um
Hilfe gegen die fortgesetzten Angriffe Siams und Vietnams, die sein Reich
zerstorten. 1863 wurde das franzosische Protektorat tiber Kambodscha
aufgerichtet.

Die Europder in Vietnam

In Siam und Vietnam hatte das europdische Missionswerk einen weit grofieren
Erfolg als in Kambodscha. Die ersten portugiesischen Missionen in Vietnam
wurden im frithen 17. Jahrhundert von Jesuiten eingerichtet, die nach der
Achtung durch die Tokugawa- Shogune zur Flucht aus Japan gezwungen
worden waren. Im Januar 1615 landeten der Portugiese Carvalho und der
Genuese Buzoni in Tourane und griindeten bald darauf in Faifo eine
Missionsstation. 1618 kam ein anderer italienischer Jesuit, Christoforo Borri, dort
an und schrieb den ersten in einer europdischen Sprache veroffentlichten Bericht
iiber das Land. Er schilderte Faifo als einen »sehr schonen Hafen, in dem alle
Fremden ankommen«. Zu jener Zeit wurde Faifo hdufig von Chinesen und
Japanern angelaufen, die beide in der Stadt ihre, fiir sie reservierten, besonderen
Viertel hatten. Faifo liefen auch Schiffe aus Manila, Siam und von den
indonesischen Inseln an. Ortliche Erzeugnisse, wie Seide, Edelholzer, Zucker,
Moschus, Pteffer, Zimt, Reis, wurden dort gegen Porzellan, Tee, Papier, Waffen,
Schwefel, Salpeter, Blei, europdische und indische Stoffe gehandelt. Die Mission
der Jesuiten blithte, und ein anderes Zentrum wurde 1629 unter dem
franzosischen Jesuiten Alexandre de Rhodes, der ein bedeutender
Vietnamesischer Gelehrter war, in Tongking eingerichtet. 1627 besuchte Rhodes
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den Herrscher Tongkings, Trinh Trang, den er mit einer Uhr, einer
Streusandbtichse und einem Lehrbuch der Mathematik beschenkte. Gegen Ende
des Jahres 1629 hatte er etwa siebentausend Menschen zum Christentum
bekehrt, darunter verschiedene Prinzessinnen des Hofes. Das schnelle
Wachstum, des franzosisch-katholischen Einflusses alarmierte die Regierung,
und Rhodes wurde 1630 aus Tongking ausgewiesen. Er suchte Zuflucht in
Macao und kehrte zwischen 1640 und 1645 verschiedene Male wieder in den
Stiden Dai Viéts zurtick, ehe er endgiiltig ausgewiesen wurde. 1660 starb er in
Istahan. Der Wert der Waffen, die aus Macao geliefert wurden, verhinderte
dennoch die Verfolgung der Missionare, die nie mehr als nur sporadisch
einsetzte.

Die Mission Alexandre de Rhodes’ erregte am Hof von Versailles beachtliches
Aufsehen. 1658 richtete der franzosische Adel einen Fonds zur Unterhaltung von
Bisttimern in Vietnam ein. Der Heilige Stuhl ernannte zwei apostolische Vikare,
Francois Pallu und Lambert de la Motte. Die Griinde waren sowohl
geschiftlicher als auch religioser Art. Es wurden sogar Pline gemacht, eine
Gesellschaft mit dem Namen Compagnie de la Chine pour la propagation de la foi et
'etablissement du commerce (Chinesische Gesellschaft zur Verbreitung des
Glaubens und Einrichtung kommerzieller Beziehungen) zu griinden.

1664 schuf Colbert nach dem Muster der Holldndischen Ost-Indien-Companie
die Compagnie des Indes Orientales. Das erste franzosische Schiff fuhr 1669 den
Roten Flufs hinauf, und 1680 wurde in Pho- hién eine Faktorei eingerichtet. Zwei
Jahre spdter bemdchtigten sich die Hollinder endgiiltig Bantens, wo die
Franzosen ihre einzige Handelsniederlassung in Java hatten. Das war ein heftiger
Riickschlag fiir alle franzosischen Handels vorhaben in Stidostasien.

Der Erfolg der christlichen Missionstatigkeit der Franzosen fiihrte zu immer
schirferer Feindschaft der Trinh-Herrscher. 1662 veroffentlichte Trinh Tac
Verordnungen, die feststellten, dafS es die Pflicht der Bevolkerung zu sein habe,
dem Staat und dem Herrscher Loyalitdt entgegenzubringen und den Geboten
und Haupttugenden des Konfuzianismus zu gehorchen. Werke tiber den
Taoismus, den Buddhismus und iiber »>die falsche Glaubenslehre« des
Christentums wurden ausdriicklich verboten. 1665 kam ein Befehl heraus, der
verfuigte, dafs alle Christen in Faifo zu tdten seien. Im Jahr 1696 wurde die
katholische Religion als den nattirlichen Prinzipien entgegenstehend, schéadlich
fur die Vernunft und verwirrend fiir den Geist erkldart. Wahrend des 18.
Jahrhunderts verboten die Trinh- und die Nguyén-Herrscher verschiedentlich
christliche Predigten und liefsen katholische Biicher verbrennen. Diese Politik der
Ablehnung stand in krassem Gegensatz zu dem herzlichen Willkommen, der
den franzosischen Missionaren in Ayuthya geboten wurde. Dennoch erfreuten
sich mehrere Jesuiten, besonders Portugiesen, am Nguyén-Hof Stellungen
besonderen Einflusses und Vertrauens und schrieben gelehrte Biicher tiber das
Land.
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Eine der bedeutendsten Leistungen Rhodes” war seine Veroffentlichung eines
in Latein und Vietnamesisch geschriebenen Katechismus und eines Dictionarium
annamiticum, lusitanum et latinum, das zum erstenmal eine systematische
Transkription der Vietnamesischen Sprache in das lateinische Alphabet
darstellte. Eine Transkription dieser Art war frither schon einmal von den ersten
italienischen und portugiesischen Missionaren begonnen worden; vollendet und
perfektioniert wurde sie jedoch von Rhodes, den man deswegen den Erfinder
des quoc-ngu’, der romanisierten Vietnamesischen Schrift, nennen kann.

Nach mehreren erfolglosen Versuchen, sich in Vietham niederzulassen,
eroffneten die Engldnder endlich im Jahre 1672 unter der Direktion William
Gyffords eine Faktorei in Pho-hién. Diese Faktorei wurde 1683 in die Hauptstadt
verlegt. Sie florierte jedoch nicht, und die Engldnder verlieSen 1697 das Land.
Ihnen folgten 1700 die Hollédnder, die sich schon 1637 in Pho-hién niedergelassen
hatten. 1702 bauten die Englédnder auf Poulo Condore ein Fort, dessen Besatzung
aus Makassar aber meuterte und alle Européder erschlug. Bald darauf wurde das
drmliche, ungesunde Eiland verlassen.

Die Franzosen, Engldnder und Holldnder stellten fest, dafd ihr Wirkungskreis
durch die geringen Moglichkeiten des Vietnamesischen Marktes eingeschrankt
war. Was sie verkaufen konnten, waren Luxuswaren fiir den Hof und Waffen fiir
die Kriege zwischen den Trinh- und den Nguyén-Landesteilen. Die Vietnamesen
legten dagegen den Europdern starke Handelsbeschrankungen auf.

Vietnam im 18. und 19. Jahrhundert

Nach den Mifserfolgen der letzten ihrer vielen Feldziige gegen den Stiden im
Jahre 1674 gaben die Trinh- Herrscher endgiiltig ihre Versuche, die Nguyén zu
besiegen, auf und widmeten ihre Aufmerksamkeit ganz der Verstdrkung ihrer
Herrschaft tiber das Grenzgebiet gegen China und der Sicherung ihrer
Oberhoheit iiber die nordlichen Provinzen von Laos. Die Hauptstadt der Trinh,
Hanoi, war eine blithende und volkreiche Stadt, aber die Trinh-Herrscher waren
weder so méchtig noch so reich wie ihre Nguyén-Nachbarn im Stiden.

Widhrend des 18. Jahrhunderts begegnete das langsame Einsickern
Vietnamesischer Siedler in das Delta des Mekong, das vorher den Khmer gehort
hatte, und die Griindung der Stadt Saigon keinem Widerstand aus Kambodscha
und nur wenig Widerstand aus Siam, das vollauf von der Bedrohung durch das
Burma der Konbaung-Dynastie in Anspruch genommen war. Die Cham, die sich
seit der Eroberung ihres Landes durch die Vietnamesen im Jahre 1471 einen
kleinen Staat in Kotchin-china erhalten hatten, waren um 1720 auf
kambodschanisches Gebiet getrieben worden, womit ihre Existenz als
unabhéngiges Volk beendet war. Unterdessen ging es mit der Trinh-Dynastie im
Norden als Folge der Korruption, schwerster Besteuerung und des stockenden
Wirtschaftslebens bergab. Um 1767, als die Burmesen Ayuthya pliinderten,
konnten die Vietnamesen die unumstrittene Herrschaft tiber Kambodscha
antreten. Es schien, als waren die Nguyén die Herren des gesamten stidlichen
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Indochinas. Diese Situation dnderte sich jedoch grundlegend durch die Revolte
der Briider Tay-so'n, die im Jahre 1772 begann und sich sowohl gegen die Trinh
als auch gegen die Nguyén-Tyrannei richtete. Teilweise wurde diese Revolte
durch das Eingreifen der Franzosen unter der Fithrung des apostolischen Vikars
Pigneau de Béhaine im Jahre 1788 zerbrochen, nachdem schon 1777 Nguyén
Anh, der als einziges Mitglied der Familie Nguyén, das der Inbesitznahme
Saigons durch die Tay-so'n-Rebellen lebend entkommen war, Saigon
wiedererobert hatte. Nachdem Pigneau de Béhaine 1799 an Dysenterie gestorben
war und die Franzosen sich zuriickgezogen hatten, festigte Nguyén Anh seine
Stellung, indem er 1801 Hué und im folgenden Jahre Hanoi eroberte. Im Juni
1802 proklamierte er sich unter dem Titel Gia- Long zum Kaiser Vietnams. Zwei
Jahre spéter erhielt er von dem chinesischen Kaiser seine Bestallung. Unter Gia-
Long und wéahrend der ersten Regierungsjihre seines Nachfolgers Minh-Mang
(1820-1841) herrschte in Vietnam Frieden, und es erfreute sich einer
bescheidenen Wirtschaftsbliite. Es wurde nach chinesischem Muster regiert, und
chinesische Sitten waren vorherrschend. Die Hauptstadt war Hue, eine befestigte
Stadt, bei deren Bau und Verschonerung franzosische Ingenieure eine
bedeutende Rolle gespielt hatten. Die katholischen Missionare konnten in
Freiheit wirken, und 1820 betrug die christliche Bevotlkerung Tongkings
ungefdhr 300000 und weitere 60000 in Kotehinchina. Als Ergebnis der
Bemiihungen eines privaten Kaufmannes aus Bordeaux, Auguste Borel, wurden
1819 zwischen Vietnam und Frankreich die Handelsbeziehungen
wiederaufgenommen.

Waéhrend der zweiten Hélfte der Regierung Minh- Mangs verschlechterten sich
die Beziehungen zu den Franzosen. Das hatte hauptsdchlich seinen Grund in der
Tatigkeit der Missionare, die bei mehreren kleineren Rebellionen der
Mittaterschaft verdachtigt wurden. Die erste Anglo-Burmesische Krieg, der zur
Annektion Assams, Arakans und Tenasserims fiihrte, sdte tiefes Mifstrauen
gegen alle Europder am Hof von Hue. Minh-Mang starb 1841; sein Nachfolger
Thiéu- Tri war extrem anti-europdisch eingestellt. Der nidchste Kaiser Tu’-Dd’c
(1848-1883) dekretierte 1848 und 1851 das Ende aller missionarischen Téatigkeit
und setzte fiir die Ermordung jedes Européders eine Belohnung aus. Angesichts
dieser feindseligen Haltung beschloff Kaiser Napoleon III.,, den franzosischen
Einfluf8 in Vietnam mit Gewalt sicherzustellen. 1859 brachten die Franzosen
Saigon an sich und fingen mit der systematischen Eroberung Kotchin-chinas an.
1864 wurde Konig Norodom von Kambodscha gezwungen, die siamesische
Oberhoheit gegen die franzosische einzutauschen. Daftir wurde die siamesische
Oberhoheit in den Provinzen Battambang und Siem Reap (Angkor) von
Frankreich anerkannt. Um 1867 war ganz Kotehinchina in den Hdnden der
Franzosen. In den 1880er Jahren vervollstandigten die Franzosen ihre Eroberung
Vietnams, indem sie Annam und Tongking erwarben. Laos wurde Siam 1893
nach einer franzosischen Blockade des Menam entrissen. 1907 iibergab Siam
Battambang und Siem Reap an Frankreich, nur um Frieden zu haben.
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Die Errichtung der Kolonialherrschaft

Unterdessen hatten die Briten in Stidostasien zwischen 1785 und 1825 das
wirtschaftliche Ubergewicht errungen. Diese Aufgabe war ihnen durch ihre
Kontrolle der indischen Héfen und den Riickgang der holldndischen Stdrke
erleichtert worden. Dem Handel folgte die territoriale Ausbreitung. Zwischen
1786 und 1826 erwarben die Briten die Insel Penang, Malakka, die Provinz
Wellesley, Java (von 1811-1816), Singapore (von Raffles 1819 erworben) und die
burmesischen Provinzen Arakan und Tenasserim. Im gesamten Netz des
britischen Handels zwischen Indien und China stellten diese Erwerbungen
niitzliche Knotenpunkte dar. Jetzt waren die Briten in Stidostasien als
Kolonialmacht gldnzend etabliert. Im Jahre 1824 wurde zwischen England und
Holland ein Vertrag unterzeichnet, der die Einflufisphédren der beiden Méchte
fast so genau abgrenzte, wie es vor vierhundertunddreiflig Jahren der Vertrag
von Tordesillas tat, der die Welt zwischen Spanien und Portugal teilte. 1826
wurden durch Vereinigung von Penang, der Provinz Wellesley, Malakkas und
Singapores die Straits Settlements geschaffen. Jetzt waren die Briten imstande, die
Oberherrschaft tiber die Malaiische Halbinsel zu erlangen; den Holldndern
wurde die Ausbreitung in der indonesischen Inselwelt freigestellt. Der Prozef3
ging langsam und vorsichtig voran, ehe der Suezkanal im Jahr 1869 in Afrika
und Asien unter den europdischen Mdchten einen Streit um Kolonien hervorrief.
Es dauerte bis zum Ersten Weltkrieg, bis die Holldnder tiber das Gebiet, das
heute die Republik Indonesien bildet, die tatsdchliche Gewalt errangen; die
Engldnder bildeten die erste Foderation Malaya, aus den Protektoraten Perak,
Selangor, Negri Sembilan und Pahang, nicht vor 1896. Die Verpachtung von
Landereien des Sultans von Brunei, die zur Einrichtung der Herrschaft der
British North Borneo Company im nordlichen Teil Borneos fiihrte, konnte nicht vor
1877 abgeschlossen werden, und es dauerte noch bis 1888, bis das britische
Protektorat dort eingerichtet werden konnte. Bis zum Jahr 1909 gab Siam seine
Vorherrschaft iiber Kedah, Perlis, Kelantan und Trengganu, vier der Staaten, die
das gegenwirtige Malaysia bilden, nicht auf. Die endgiiltige koloniale
Oberherrschaft der westlichen Maichte in Stidostasien - der Franzosen in
Indochina, der Briten in Burma, Malaya und Nordborneo, der Hollinder in
Indonesien, der Amerikaner auf den 1898 den Spaniern abgenommenen
Philippinen - konnte nicht vor dem spédten 19. Jahrhundert wirksam werden,
und in weniger als hundert Jahren war diese Beherrschung zu Ende.

Der unzweifelhaft stdrkste europdische Einfluff in Stidostasien war der
portugiesische. Die Portugiesen hinterliefSen ihre Religion, ihre Nachkommen
und Teile ihrer Sprache, ihre Tanze und ihre Musik in dem Gebiet, in dem sie ja
nur eine verhdltnisméfiig kurze Zeit tdtig waren. Andere europdische Einfltisse
sind im allgemeinen oberflachlich und kurzlebig gewesen. Die neuerdings
unabhédngigen Staaten Stidostasiens besinnen sich auf der einen Seite bei der
Durchfiihrung ihrer eigenen Angelegenheiten immer mehr auf die Eingebungen
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aus der Tiefe ihrer wuralten islamischen, indischen und prédindischen
Vergangenheit, wéahrend sie auf der anderen Seite westliche Methoden und
Gedanken nur sehr zogernd und, wie zugegeben werden mufi, oftmals
widerwillig annehmen. Es kann gut sein, daff nach ein paar hundert Jahren die
koloniale Periode Stidostasiens als ein reines Zwischenspiel seiner Geschichte
angesehen werden wird, eines Zeitraumes, in dem das langsame, komplizierte
Wachsen seiner Identitdt, deren Pragung sichtbar zu machen das Hauptthema
dieses Buches war, nur zeitweilig aufgehalten wurde. Wenn Siidostasien ein
geschichtliches Ganzes ist, wurde es vor dem Eintreffen der ersten
portugiesischen Karavellen in den 6stlichen Gewéssern gestaltet.
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®© Zeittafel 3

Anmerkungen

1 Die hauptsdchlich mit diesem Handel verbundenen Artikel sind lange
Halsketten aus roten Muschelschalen, die soulava heiflen und im Uhrzeigersinne
aufgezogen sind, und gleiche Halsketten aus weifsen Muschelschalen (mwal), die
aber in der dem Uhrzeiger entgegengesetzten Richtung aufgezogen sind. Andere
Handelsgtiter des kula sind: Sago, Betelntisse, Schweine, Kasuarfedern, Giirtel
aus Rotang, Obsidian (ein vulkanisches Glas), feiner Poliersand fiir Axte, roter
Ocker, Bimsstein, Axtklingen, Eberhauer, Holzteller, Kimme, Kérbe und wayugo-
Ranken zum Zusammenbinden von Kanus.

2 Unter den wenigen in Stidostasien gemachten Erfindungen waren die
Kolbenblasebilge, die wahrscheinlich von den Deuteromalaien erfunden worden
sind. Im Tjandi Sukuh, einem javanischen Tempel aus dem 14. Jahrhundert,
findet man sie abgebildet.

3 Mit der moglichen Ausnahme der Cholainvasion in Sri Vijaya, die in einem
spdteren Kapitel behandelt werden wird.

4 ].C. van Leur ist eine rithmliche Ausnahme.

5 Es gibt Beweise dafiir, dafs eine romische Fabrik in Muziris (Cranganore)
bestanden hat.

6 Die Methode, unter Ausnutzung der Monsunwinde zu segeln, war den
Arabern lange bekannt, wurde aber im Westen nur von einem griechischen
Steuermann im ersten nachchristlichen Jahrhundert entdeckt: Hippalos.

7 Die erste konigliche Verordnung, die in Altjavanisch herausgegeben wurde,
war das Edikt von Buwahan, durch Udayana und seine javanische Gemahlin
Gunapriyadharmapadni im Jahre 994 erlassen.

8 Diese Statuen wurden beim Brand des Museum von Ateneo de Manila zerstort.
9 Die Chinesen sind anscheinend von ausldndischer Musik sehr angetan
gewesen. Wir wissen, dafs im 7. Jahrhundert unter den sieben Orchestern am

kaiserlichen Hofe eines aus Indien stammte. Es ist moglich, daff die
funanesischen Musiker, welche bei der Eroberung der Cham-Hauptstadt im
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Jahre 605 gefangengenommen wurden, indische Musik nach China gebracht
haben.

Im 8. Jahrhundert horen wir von einer Musik, die von den Chinesen nach Japan
eingefiihrt wurde. Sie wurde Cham genannt, wird aber wohl in Wirklichkeit
funanesisch gewesen sein.

10 Das >Geschichtswerk der Liang« sagt uns, dafs der Konig von Funan in dieser
Haltung zu sitzen pflegte: Das rechte Knie erhoben, das linke Knie am Boden.

11 In Malaya wurden Gottesurteile wie Eintauchen in kochendes Ol und Lecken
an rotglithenden Metallen hdufig angewendet.

12 Im 6. Jahrhundert trug der Konig des indisierten Konigreiches Funan den Titel
eines sarvabhauma (Eigenttimer des Erdkreises).

13 Die Séka-Zeitrechnung, die im Jahre 78 n. Chr. begann, war in ganz
Stidostasien im Gebrauch, obgleich auch andere Zeitrechnungen gelegentlich
verwendet wurden. Die Zeitrechnung, die im Jahre 638 beginnt, wird in Burma
vom 11. Jahrhundert an angetroffen und wurde von den Thai {ibernommen, die
jedoch auch die Saka-Zeitrechnung benutzten. Die singhalesisch-buddhistische
Parinirvana-Zeitrechnung, die im Jahre 544 v. Chr. beginnt, wurde auch in
Burma benutzt.

14 Eine Anzahl indonesischer Musikinstrumente ist nattirlich viel &lter. Die
Bambus-Summer des stidlichen Nias zum Beispiel stammen aus der frithen
megalithischen Periode und kamen wahrscheinlich urspriinglich aus Ytnnan.
Ein dhnliches Instrument wurde auf den Sangihe- und Talaudinseln im Norden
von Celebes, in Celebes, selbst in Borneo und in Ostsumatra gefunden.

15 Die Haupttypen des wayang in Java und Bali sind das wayang purwa und das
wayang gedog, die beide flache Ledermarionetten benutzen, das wayang kelitik, das
flache Holzmarionetten benutzt, das wayang golek, das auf Westjava beschrankt
ist und dreidimensionale Holzmarionetten benutzt, das wayang topek, in dem
maskierte Schauspieler die Handlung vorfiithren, wahrend ein Regisseur den
Inhalt der Handlung erzihlt, das wayang wong, in dem die Schauspieler sprechen,
das wayang langendrijan, das dem wayang wong gleicht (nur werden bei ihm Verse
gesprochen), und das wayang beber, eine beinahe ausgestorbene Form, bei der
den Zuhorern Bilder gezeigt werden, wahrend sie mit der Handlung durch einen
Spielleiter oder Ansager bekanntgemacht werden.

16 J.C. Van Leu behandelt diese Idee ausfiihrlich in seinem Buch Eenige
beschouwingen betreffende den ouden Aziatischen handel. Middelburg 1934.
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17 N.J. Krom, De Soematraansche periode in de Javaansche geschiedenis. Leiden 1919.

18 J.L. Moens, Srivijaya, Yava en Kataha, in: Tijdschr. voor Indische Taal-, Land- en
Volkenkunde XXXVII, 3. (1937).

19 Maravijayottungavarman regierte zweifellos im Jahr 1008 und wird in der
Charta von Leiden als Nachkomme der Sailendras und Kénig von Sri Vijaya und
Kataha (Kedah) beschrieben, tiber das er seine Oberherrschaft auszudehnen
versuchte.

20 R.C. Majumdar, The overseas expeditions of King Rajendra Cola, in: Artibus Asiae,
XXIV 3/4 (1961).

21 B. Schrieke, The end of classical Hindu-Javanese culture in Central Java, in:
Indonesian Sociological Studies II, Den Haag und Bandung 1957, S. 287-301.

22 Im Jahre 1230 griff der Hinayana-Buddhistenktnig Chandrabanu von
Tambralinga, einer der méchtigsten Vasallen Sri Vijayas, Grahi an, das an der
Bandon-Bucht lag, und eroberte es.

23 Nagarakertagama.

24 Man nimmt an, daff der majapahitische keris oder Dolch eine
Weiterentwicklung der Dong-son-Dolche ist, die in Tongking und Annam
gefunden wurden.

25 Dieser Sonnenkult kénnte mit der Siva-Sonne- Vorstellung der Cham
verglichen werden, auf die weiter oben Bezug genommen wird. Kala und makara
waren beide mythische Ungeheuer.

26 Noch im Jahre 1050 liefS Konig Jaya Parame$varavarman I. ihr Standbild
wieder aufrichten und verlieh ihr Acker, tiinfundftinfzig Sklaven aus Champa,
Kambodscha, Siam, China und Burma sowie viele Kostbarkeiten, unter denen
sich ein Sonnenschirm aus Pfauenfedern befand.

27 Man totete die Verurteilten, indem man ihre Kehle mit einem Speer
durchbohrte.

28 Die Benutzung des Namens Fan als Bezeichnung fiir die Kénige Champas in
den chinesischen Texten bestirkt uns in der Annahme, dafs Fan >-varmanc
bedeutet. Diese Nachsilbe finden wir ndmlich in den Namen fast aller Cham-
Herrscher.
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29 Im Vietnamesischen cau.

30 Hier mufi man interessanterweise feststellen, dafs der indische Name fiir
Quéang-nam Amaravati ist.

31 Dieser Name konnte von Telingana abgeleitet sein, woher moglicherweise vor
Zeiten die Kultur der Mon herriihrte.

32 Diese schliefien zwei wichtige Tempel in Pagan- Shwegu und Thatbyinnu ein.

33 Dieser Kodex, der Dhammavilasa Dhammathat, ist nur in einer aus dem 18.
Jahrhundert stammenden burmesischen Ubersetzung bekannt.

34 Seine hervorragendsten Baudenkmadler in Pagan sind das Sulamani und das
Gawdawpallin.

35 Im Jahre 1883 in London erschienen.

36 Bhavavarman und seine Nachfolger verfehlten in ihren Inschriften selten, auf
ihre Abkunft von den Konigen Funans hinzuweisen, indem sie von sich in
solchen Formulierungen wie >im Geschlechte der Soma geboren¢, >Mond am
Himmel des lunaren Geschlechtes< und »>in der reinen ungebrochenen Linie der
Konige geboren« sprachen.

37 Er konnte aus miitterlicher Linie von Nripatindravarman von Aninditapura
abstammen.

38 Runde Sdulen kehren nur in den spiteren Tempeln wieder - in Preah Khan,
welches im Jahre 1191 gegriindet wurde.

39 Seiner Mutter Grofivater miitterlicher Linie war Konig Nripatindravarman.
Diese Betonung miitterrechtlicher Thronfolge kehrt stindig in den Inschriften
wihrend der gesamten Geschichte der Khmer wieder.

40 Der Name Preah Ko bedeutet Heiliges Rind. Der Bulle Nandi, von Siva
geritten, erschien vermutlich dort zum ersten Mal und gab dem Bauwerk seinen
Namen.

41 Der Name konnte von dem Sanskritwort vimana akasa (Palast der Lifte)
abgeleitet sein.

42 Bhadre$vara wurde, wie erinnerlich, in Vat Phu, dem Nationalheiligtum
Funans, verehrt.
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43 Jayavarmans V. jiingere Schwester Indralakshmi heiratete einen Brahmanen
aus Nordindien, Divakarabhatta.

44 Der Vishnuismus wird zur gleichen Zeit in Java als Staatsreligion angetroffen.
Alle Konige Kediris betrachteten sich als Verkorperungen Vishnus.

45 Diese Eroberungen gehen, wie gewohnlich, in vier Richtungen, um
kosmologischen Vorstellungen gentige zu tun.

46 Ein Einwand, Rama Khamheng die Erfindung dieser Schrift zuzuschreiben,
wird durch die Inschrift Nr. IV aus Chiengmai geliefert, die aus einer eher
fritheren Zeit (1251) stammt und noch dazu in der Sukhothai-Schrift geschrieben
ist.

47 In Sukhothai wurde ein grobkorniger Typ der Schwarz-Weifs-Ware von Tz'u
Chou hergestellt, wiahrend in Sawankhalok Sung-dhnliche Keramiken eingefiihrt
waren. Diese Keramik war von ausgezeichneter Qualitdt. Die Brennofen stellten
auch Kacheln und Dachverzierungen her.

48 Eine 1357 datierte Inschrift von Lu Thai fiihrt an, daf8 vor 139 Jahren Adlige,
Wiirdentrdger, Brahmanen und reiche Kaufleute nach und nach aufhorten, den
ersten Platz in der sozialen Rangordnung einzunehmen; auch Astrologen und
Arzte verloren ihre soziale Stellung. Diese merkwiirdig anmutende Feststellung
scheint darauf hinzuweisen, daf$ schon im friithen 13. Jahrhundert die indisierte
aristokratische Kultur zu zerfallen begonnen hatte.

49 Das war der Vat Phra Yun. Vier Statuen eines stehenden Buddha waren dort
untergebracht.

50 Wenn es auf architektonische Denkmaler angewandt wird, bedeutet das Wort
cetiya einen Erdhiigel oder ein Mauerwerk, das heilige Reliquien enthdlt. Daher
ist es mehr oder weniger ein Synonym fuir stupa. Im wortlichen Sinne bedeutet es
Andenken, Gedenken (an den Buddha und seine Lehre).

51 Die enge Ubereinstimmung zwischen Tilokas Tempel und dem Pegus ist einer
der vielen Beweise, dafy Pegu wihrend des 14. und 15. Jahrhunderts in religiosen
Dingen eine Art Vermittlerrolle zwischen Ceylon und den Thai-Reichen spielte.
Die Ordination Sumanas ist ein anderer Beweis.

52 Ramesévara wurde bald darauf wihrend eines burmesischen Unternehmens
gegen eine Gruppe von Rebellen aus Chiengmai getotet.
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53 Oder Vat Jayamangala, von Rama Thibodi I. 1357 erbaut.

54 Auch unter dem Namen Indaraja oder Intharach’a und als Phra Chao Song
Tham (der Furst, der das Recht beachtet) bekannt.

55 Phaulkons Haus kann noch heute in Lopburi besichtigt werden.

56 Ein fritheres Beispiel der Behandlung dieses Themas mit architektonischen
Ausdrucksmitteln kann in dem unter der Regierung Siaryavarman I. im
Baphuon-Stil erbauten schonen Turmheiligtum von Vat Ek, Battambang, erblickt
werden.

57 D.h. Jaya (varman), Buddha und Mahanatha (der grofse Erloser).

58 Man hielt die Gallenblase tiberlieferungsmafig fiir den Sitz des Mutes.
59 Siehe oben Kap. 10.

60 Siehe oben Kap. 6.

61 Die beiden einzigen Bevolkerungsgruppen minderen Rechtes waren nach
dem Gesetzbuch Hong-da’c Schauspieler und Sklaven.

62 Pigafetta gibt seinen Namen mit Siripada an. Das war wahrscheinlich
Bulkeiah, der mit einer javanischen Prinzessin verheiratet war.

63 Das war, wie wir uns erinnern, der Titel, der bei den Sailendras in Gebrauch
war.

64 Die meisten Sklaven in Malakka waren Bataks, Sakais und Angehorige
anderer Primitiv-Volker, oder sie waren Kriegsgefangene. Das malaiische Gesetz
betrachtete sie lediglich als bewegliche Habe.

65 Dieser geteilte Torweg, als tjandi bentar bekannt, wird auch bei anderen
javanischen Moslem-Baudenkmadlern angetroffen, besonders am Grabe Sunan
Bajats (Ki Pandan Arang), der den Islam in Stidmitteljava einfiihrte, in Tembajat
bei Klaten.

66 In Banten, zum Beispiel, haben wir einen Gujarati und dann einen Chinesen,

in Tuban einen moslemitischen Portugiesen, in Bandjermasin einen Gujarati, in
Malakka einen Javaner und einen Gujarati.
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67 Oftmals wurden von ortlichen Adligen (orang kaja) Religionslehrer aus Java
unterhalten. Vor ihrer Riickkehr nach Java erhielten diese fiir jeden Schiiler, den
sie unterrichtet hatten, 5 1/2> Pfund Gewtirznelken.

68 Beide stammten sie von Mansur Shah von Malakka ab. Mansur von Pahang
heiratete eine der Tochter Mahmuds.

69 Die Reichskrone Majapahits hatte fiir die Moslem- Herrscher Matarams eine
fast magische Bedeutung erlangt, und die Fahigkeit, eine dynastische
Verbindung mit dem alten hinduistisch-javanischen Konigsgeschlecht
nachzuweisen, wurde als Garantie der Legitimitdt angesehen. Die Seher des
Hofes von Majapahit waren noch in Mataram sehr respektierte Erscheinungen.
Ihre Nachfolger sind die suranatas des Hofes von Solo.
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