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tung, denn ihr Kampf und mit diesem
auch die Dalit-Frage ist weder von der
Frauenbewegung noch von den anderen
Bewegungen ernsthaft aufgegriffen wor-
den, obwohl Dalits in diesen Bewegun-
gen und in den politischen Parteien mit-
arbeiten. Gerade in den letzten Jahren
haben Frauen im ganzen Land bei den
Kimpfen der Dalits groBen Mut bewie-
Sen und heroisch fiir ihre Sache ge-
kimpft: sei es bei Landkonflikten oder
beim Protest gegen Willkiirakte. Die
Notwendigkeit, den Kampf weiterzufiih-
ren, ergibt sich zunehmend auch auf-
grund des Anwachsens fundamentali-
stischer und kastenorientierter Krifte in
Indien.

Im vergangenen Jahrzehnt unternah-
men Dalit-Frauen bedeutsame Schritte
Zum Aufbau eines landesweiten Netz-
Werkes. Die Spannbreite der Frauen, die
auf Dorfebene bis hin zur nationalen

bene zusammenkamen, reicht von
Miillsammlerinnen bis zu "Devadasi"-
Frauen, von Bewohnerinnen von
Elendsvierteln bis zu berufstitigen
Frauen hoherer Schichten. In diesem
Rahmen wurde unter anderem im Mirz
1987 eine nationale, von der Christli-
chen Dalit-Befreiungsbewegung in Ban-
galore organisierte Studie zu "Kampf
und Wiinschen der Dalit-Frauen" durch-
gefiihrt. Im August 1992 gab es in der
Siidregion einen runden Tisch zum

ema: "Die Beteiligung der Frauen am
Politischen Entscheidungsprozef - die
Bet_eiligung der Dalit-Frauen". Des
Weiteren organisierte das Dalit-Solidari-
titsprogramm im Mirz 1994 in Neu

Jelhi einen nationalen Konvent fiir Da-
lit-Frauen. Bei dem bereits erwihnten
Hearing iiber Willkiirakte gegen Dalits
und gegen Dalit-Frauen haben sich die
teilnehmenden Frauen entschieden fiir
lne "Nationale Vereinigung der Dalit-

Tauen" ausgesprochen.

Ein Beratungskomitee iibernahm die
Aufgabe, die Strukturen, Programme

und Texte dieser nationalen Vereinigung
zu entwickeln. Zu den formulierten Pro-
grammpunkten gehéren die Bildung ei-
ner unabhédngigen nationalen Menschen-
rechtskommission, die sich mit den
Willkiirakten gegen Dalits und insbeson-
dere gegen Dalit-Frauen beschiftigt so-
wie die Griindung von Kampagnenko-
mitees in den Bundesstaaten; die Verbes-
serung der Bildungsmoglichkeiten fiir
Dalit-Frauen auf allen Ebenen ein-
schliefilich der Bereitstellung von
Wohnheimen, Stipendien und anderen
Hilfsmitteln; die Entwicklung von Pro-
grammen zur Linderung der Armut, die
Durchsetzung von Landreformen, die
Schaffung von wirtschaftlichen Alterna-
tiven sowie die Ermdglichung von Ei-
gentumsbildung fiir Dalit-Frauen. Wei-
tere Programmpunkte gelten dem Kampf
gegen den Alkoholismus, der Griindung
eines Komitees zur Beendigung des
"Devadasi"-Systems und zur Schaffung
von Programmen zur Férderung der po-
litischen Partizipation vom Dorfrat bis
zum Parlament.

Kurz: Die Dalits kimpfen um ein
menschenwiirdiges Leben und fiir die
Schaffung einer Dalit-Identitit. Die Da-
lit-Frauen stehen im Mittelpunkt dieses
Kampfes. In dieser Vision der Dalits,
die ausgerichtet ist auf die Befreiung von
Jahrhunderte andauernden Fesseln der
Armut, der Beraubung, des Leidens und
der sexuellen sowie anderer Diskriminie-
rungen, geht die Rolle der Dalit-Frauen
tiber die einer dem Mann gleichberech-
tigten Partnerin hinaus.

Nach den Worten von Ruth
Manorama, einer Mitarbeiterin der
Frauenorganisation 'Womens Voice', ist
die Vision der Dalits und ihr alternatives
BewuBitsein  "wesentlich feministisch,
nicht patriarchalisch, nicht-hierarchisch
und 6kologisch. Dalit-Frauen miissen im
ganzen Land fiir Freiheit, das unveriu-
Berliche Recht auf menschliche Wiirde,
fiir Gleichberechtigung mit den Méannern

Savi Sawarkar: "Stimme der Stummen".

Der 35-jshrige Dalit-Kiinstler Savi
dwarkar stellte kiirzlich seine
erke im Ravindra Bhavan, der re-
Nommierten Lalit Kala-Akademie, in
New Delni aus. Auf 150 zum Teil
Sehr  groBflichigen  Olgemélden,
rucken und Zeichnungen versucht
er engagierte Kiinstler, der seit
Urzem als Dozent an der 'Delhi
chool of Fine Arts' lehrt, die Lei-
den der Dalits ("Unterdriickten") im
System der brahmanischen Ord-
hung und Unterdriickung" darzu-
Stellen. Dije GroBmutter Sawarkars,
Se/ng Leitfigur in jungen Jahren,
Verdingte sich als StraBenbauarbei-
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terin in Maharashtra. Sie steckte
alles verfiigbare Geld in die Erzie-
hung ihres Sohnes, um getreu den
Lehren der legendédren Symbolfigur
des Dalit-Aufbruchs, Dr. Ambedkar,
zur Gegenmacht gegen die unter-
driickerischen Methoden der feinen
Oberkasten-Netzwerke beizutragen.
Sawarkar zeigt, ohne dabei agitato-
risch zu werden, die vielféltigen Er-
niedrigungen der "Menschen zwei-
ter Klasse", die zum Beispiel mit
umgehangten Spucknapfen den
"Herrenmenschen der oberen
Kasten" aus dem Wege gehen muB-
ten.

und mit Mitgliedern anderer Kasten ein-
stehen".

Eine Bewegung mit dieser Perspektive
aufzubauen, bedeutet in der Tat, eine ge-
schichtliche Aufgabe in Angriff zu neh-
men. Mit diesem Ziel vor Augen, er-
warten die Dalit-Frauen in Indien zu-
recht die notwendige internationale Soli-
daritit und Unterstiitzung.
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Savi Sawarkar will mit seiner Bil-
dersprache soziale Probleme, wie
die Unberihrbarkeit, Tempel-Prosti-
tution (Devdasi-System) und das
schwere Los von Minderheiten in
der indischen Gesellschaft anpran-
gern. Mit seiner "Plastik-Kunst" ver-
tritt er eine "nicht-brahmanische
Asthetik", die u.a. an die Maurya-
Hochkultur, die praktisch keine Un-
beriihrbarkeit kannte, ankniipfen
will.

Sawarkar, der seit 15 Jahren ak-
tiv malt und bei nationalen und in-
ternationelen Kinstlern Erfahrungen
sammelte, bekennt sich zu einer ra-
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dikalen buddhistischen Philosophie
und Kunst. Buddha als groBer Leh-
rer, dessen Statur in den Slums
vieler Stadte steht, symbolisiert laut
Sawarkar einen radikalen Wandel
bei den sogenannten "rick-
standigen Gemeinschaften". Der
Klinstler greift die "brahmanischen
Faschisten" und .ihre Doppelmoral

an. Sie zwangen "Unberihrbare,
Spucknépfe um ihre Kérper zu han-
gen, in der Dunkelheit der Nacht

vergingen sie sich an ihren Frauen”.
Sawarkar spielt offensichtlich auf
die zahlreichen Vergewaltigungen
von Dalit-Frauen im semi-feudalen
Milieu vieler Staaten Indiens an. Be-
eindruckend auch seine Darstellung

aus der Serie 'Voice for Voiceless'
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eines Oberkasten-Kommunisten, der
die ganze Raffinesse eines durch-
triebenen Wolfes im Schafspelz
zeigt. Einige seiner Bilder zeigen
Zige von Unterdriickung, die an die
Leiden friiher Christen oder auch
schwarzer Afrikaner unter dem
Apartheid-System Stdafrikas erin-
nern.

Sawarkar will "Stimme der
Stummen" sein und mit seinen Bil-
dern die konservative indische Ge-
sellschaft wachrdtteln und den um

thre  Emanzipation = kémpfenden
Schichten  Hoffnungsperspektiven
eréffnen.

Der Kunstkritiker Suneet Chopra
von der 'Hindustan Times' zieht
ebenso wie andere in Sawarkar
einen vielversprechenden Maler der
zeitgendssischen Kunstszene. Sa-
warkars Plidoyer gegen Kasten-
und Frauen-Unterdriickung sowie
neuerdings auch gegen die Aus-
beutung von Kinderarbeitern
machen zusammen mit seinen
verfremdeten religiosen Symbolen
die Scheinheiligkeit vieler gesell-
schaftlicher Konventionen transpa-
rent. Obwohl Sawarkar seine
kiinstlerische Kraft aus der Unter-
driickung der Dalits wéhrend des
Peshwa-Regimes im Maharashtra
des 19.Jahrhunderts schépft, ist
seine Botschaft, die auch ein in die
Gegenwart eingebundenes Konzept
des Nirvana beeinhaltet, von emi-
nent politischer Bedeutung. "Die
Kréhe, ein Vogel, der Vergangen-
heit und Zukunft kennt, wispert
den Unterdrickten in ihrer harten
und keineswegs melodischen Spra-
che die Botschaft einer kastenlosen
Gesellschaft zu". Aufklérung in den
Harijan-Kolonien unserer Slums, so
Chopra, bedeutet etwas anderes als
geschliffene Diskurse hinter den
vergoldeten Fassaden von Kldstern.
Die Barrieren zwischen dem Heili-
gen und dem Profanen im téglichen
Leben Indiens seien falsch. Die Kuh
werde, wenn sie lebt, angebetet,
jedoch unberiihrbar im Tode. Die
Frau sei begehrenswert in der
Nacht, jedoch befleckt am Morgen.
Die ewigen Symbole verkdrperten
keine Heiligkeit mehr, sondern seien
nur noch ndtzlich fir den téglichen
Gebrauch. Suneet Chopra attestiert
Sawarkar, daB seine Kunst die
Menschen von ihren oft unsicht-
baren Fesseln befreit. Sawarkar
zwinge den Betrachter, Beziehun-
gen jenseits der Befreiung zu erfor-
schen, um Alternativen zu suchen,
die Menschen sonst nicht fiir még-
lich halten. (H.L.)
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