Indien

Ayodhya - drei Jahre danach

Die "Halbwertzeit" des Vergessens ist
meist kiirzer als die von atomarer Strah-
lung. Doch im Falle Ayodhya sorgen
schon die politisch Hauptverantwortli-
chen fiir die Zerstorung der Babri Mo-
schee am 6. Dezember 1992 dafiir, daB
dieses erschreckende Ereignis vorlaufig
nicht vergessen wird. Denn aus der Sicht
der 'Rashtriya Swayamsevak Sangh'
(RSS) und der 'Bharatiya Janata Party'
(BJP) ist das "Werk" erst zur Halfte
vollbracht, und die Hardliner geben sich
solange nicht zufrieden, bis nicht der
von ihnen geplante Rama-Tempel er-
richtet ist.

Die Stadt Ayodhya ist heute schon voll
von Hinweisschildern, die den Besucher
zum 'Ram Janmabhoomi'-Tempel diri-
gieren. Schon bald nach der Zerstdrung
der Moschee hatte die damalige BJP-Re-
gierung von Uttar Pradesh die Anbrin-
gung der Hinweistafeln verfiigt - und
damit signalisiert, was Zentral- wie
Staatsregierung noch nicht offen auszu-
sprechen wagten: daB der Ort, an dem
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Jahrhunderte lang die Babri-Moschee ge-
standen hatte, nun offiziell als der Ge-
burtsort von Gott Rama anerkannt
wurde. Damit wurde die Beseitigung der
unerwiinschten Moschee quasi nachtrag-
lich offiziell bestatigt.

Fiir die sikularen Parteien Indiens ist
das Thema 'Ayodhya’ offenbar erledigt;
sie glauben, ein weiteres Erinnern wiirde
nur den Fundamentalisten in die Hande
spielen. Sicherlich entbehrt es nicht ei-
ner gewissen Logik, dafl der letztlich fiir
die Zerstorung hauptverantwortliche
Mann, der damalige und heutige indi-
sche Premierminister Rao, von dem
Thema nichts mehr wissen will: Es ge-
fahrdet in jedem Fall seine Wiederwahl.
Und nicht zufillig funktioniert unsere
Mediendemokratie so, daB die Mei-
nungsmacher Raos Wunsch gerne folgen
und alles zur Forderung des kollektiven
Gedichtnisschwundes unternehmen.

Wir kennen dieses Schema nur zu gut:
Als 1984 nach der "Operation Blue Star"
Tausende von Sikhs in Delhi massakriert

wurden, spater in Assam ebenfalls Tau-
sende der organisierten Gewalt zum Op-
fer fielen oder bei Gewalttitigkeiten in
Surat, Bombay und Ahmedabad - um nur
einige Orte zu nennen - ums Leben ka-
men, wurde auch nur ein einziger der
Verantwortlichen offentlich zur Rechen-
schaft gezogen? Doch die Reaktion der
Meinungsmacher aus der Mittelklasse ist
nicht schwer zu erraten: "Warum diese
alten Geschichten wieder aufwirmen und
damit erneut Unruhe schiiren?"

Warum mufl man dennoch an diese
Grausamkeiten erinnern? Weil es nicht
um einzelne isolierte Gewaltakte geht,
sondern darum, dal die Verantwortli-
chen endlich zur Rechenschaft gezogen
werden. Der Wiederaufbau der Moschee
ist sicherlich keine problemadiquate
Antwort, aber die Freigabe des Gelindes
fir die Errichtung des Ram Janmab-
hoomi-Tempels ist genauso wenig die
Losung. Die Genehmigung zur Errich-
tung des Tempels wiirde all diejenigen in
ihrer Haltung bestitigen, die Gewalt als

Demonstration fiir die Verstindigung zwischen den Volks- und Religionsgruppen Indiens (Foto: Walter Keller)
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Mittel zur Durchsetzung ihrer Ziele an-
wenden. Und der Mantel des Schwei-
gens, den man iiber das Thema legt, ver-
starkt den fatalen Eindruck, daB die Re-
glerung gegeniiber Minderheiten und
allen Opfern kommunalistischer Gewalt
glelchgﬁltig ist.

Das Thema "Babri Masjid" wurde zu
émer Auseinandersetzung zwischen Hin-
dus und Moslems hingebogen. Diese Art
de{ Darstellung konnte auch die merk-
Wirdige Zuriickhaltung vieler politischer
Parteien erkliren, die in einem politi-
S9hen Klima, in dem Sakularismus mit
éiner Pro-Moslem-Haltung gleichgesetzt
wird, lieber Augen, Mund und Ohren
VerschlieBen. Als die Verantwortlichen
In Staats- und Zentralregierung die Fa-
natiker auf beiden Seiten als Sprachrohre
In dem Konflikt akzeptierten, akzeptier-
ten sie damit gleichzeitig die vereinfa-
chende und symbolische Zuspitzung des

nemas auf einen Hindu-Moslem-Kon-
flikt. Die moderaten sikularen Tone
Wurden nicht mehr gehdrt.

Der eigentliche Konflikt, der unter
dem Thema "Babri Masjid" zum Vor-
schein kommt, ist der Kampf gegen die
sikulare indische Verfassung und die
Legitimitiit der staatlichen Organe. Als
der Staat/die Regierung - zu schwach,
um ihre politische Verantwortung anzu-
erkennen - auf den konstruierten Hindu-
Moslem-Antagonismus  einschwenkte,
erklirte sie damit ihren eigenen Bank-
rott. In der Tat hat keine der Regierun-
gen der letzten Jahre auch nur den Ver-
such unternommen, den sikularen, anti-
kommunalistischen, gewaltfreien und
toleranten Charakter, der in der Tradi-
tion des indischen Staates und seiner
Verfassung liegt, zu stirken. Dazu hitte
man vor allem auch die selbsternannten
religiosen und halb-religiésen Fiihrer

und Verfiihrer als das demaskieren miis-
sen was sie sind, nidmlich als machtbe-
sessene Vertreter ihrer eigenen Interes-
sen. So entstand die paradoxe Situation,
daB die Regierungen immer wieder Be-
kenntnisse zum siakularen Charakter des
Staates und zur obersten Rechtsprechung
abgaben, gleichzeitig aber durch ihr
Schweigen gegeniiber den Scharfma-
chern der Polarisierung den Boden be-
reiteten. Stimmen, die schon lange vor
der Zerstorung der Moschee die Regie-
rung aufgefordert hatten, fiir den Schutz
derselben zu sorgen, waren beiseite ge-
dringt und zum Schweigen gebracht
worden. Die politischen Parteien suchten
wihrenddessen immer noch nach der
richtigen "Strategie", um mit diesem
Problem umzugehen.

Einfach "Gras iiber die Sache wachsen
zu lassen"”, ist heute sicherlich nicht die
adiquate Methode, mit dem Thema
Ayodhya umzugehen.’ Die Wunden, die
die Zerstorung der Babri Moschee hin-
terlassen hat, sind zu tief, und jede neue
Provokation - sei sie auch scheinbar
noch so klein - reifit sie wieder neu auf:
Angst, Unsicherheit und Panikreaktio-
nen sind die Folge, nicht nur bei den
ethnischen und religiésen Minderheiten,
sondern letztlich bei allen, die sich der
konkreten und in der indischen Verfas-
sung festgeschriebenen Vision einer si-
kularen Gesellschaft verpflichtet fiihlen.
Die Antwort liegt aber sicherlich ge-
nauso wenig darin, die Graben zwischen
der Hindu-Mainstream-Gesellschaft und
den Minderheiten durch Schiirung von
Emotionen immer wieder neu aufzurei-
Ben. Die bisher angewandten Strategien
greifen sehr kurz und sind sogar teil-
weise gefahrlich: Die mit dem Antiter-
rorgesetz TADA verbundene Gesetzge-
bung ist zu scharf, unabhingig davon,

ob sie gegen Moslems oder gegen Hin-
dus angewandt wird. Und mit einer Ver-
schirfung der Gesetze ist niemandem
gedient, auch wenn interessierte Kreise
TADA  besonders den  Moslems
schmackhaft machen wollen. Auch die
Einfiihrung von Urdu als Pflichtsprache
in den Schulen und die Neu-Ernennung
von Urdu-Lehrern ist allenfalls ein sym-
bolischer Akt und nutzt den Moslems
letztlich wenig: Urdu ist nicht "die"
Sprache der Moslems, als die sie immer
wieder deklariert wird. Auchk die Aufl6-
sung der PAC (Public Assistant Com-
mittee, einer Art Zivilpolizei) ist ge-
nauso wenig ein Zugestindnis an die
Moslems, sondern eher an die arme
Landbevolkerung in Uttar Pradesh, die -
ob Hindus oder Moslems - meist Opfer
der Ubergriffe der schieBwiitigen und
schlecht ausgebildeten PAC waren. Und
auch der Widerstand gegen die Einfiih-
rung eines einheitlichen Zivilrechts war
keineswegs liberwiegend eine Sache der
Moslems, auch wenn diese dabei bei-
spielsweise ihr islamisches Scheidungs-
recht hitten aufgeben miissen, sondern
vielmehr ein Zeichen fiir den Widerstand
gegen die Unterdriickung durch einen
zentralistischen Staat.

Die sdkularen, anti-kommunalistischen
Parteien sind also konkret gefordert, sich
etwas neues einfallen zu lassen. Wer das
Feld nicht den fundamentalistischen
Kriften iberlassen will, darf nicht
schweigen - weder zu den Ausfillen des
'Vishwa Hindu Parishad' (VHP) und der
RSS, noch zu den Tiraden der moslemi-
schen  Extremisten. = "Moslemische"

_Themen wie Urdu als Pflichtsprache

oder islamische Familienplanung miissen
entideologisiert und in einen sikularen
Kontext gebracht werden.

(Ubersetzung: Thomas Stukenberg)

Ergebnisse des Widerstands gegen das Narmada-Projekt

von Shripad Dharmadhikary, NBA

Am 31. Oktober 1995 haben in New Delhi die Verhandlungen iiber eine Klage der 'Narmada Bachao
Andolan' (NBA) vor dem Obersten Gerichtshof begonnen. Das Ziel: Die Arbeiten am Sardar Sarovar
Staudamm, dem groBten Staudammprojekt Indiens, zu stoppen. Seit dem Bericht der unabhingigen
Untersuchungskommission von Bradford Morse und Thomas Berger, 1992, hat die Kritik an diesem
Projekt (SSP) immer weiter zugenommen. Dabei konnten die Aktivititen der NBA wesentlich zur Auf-
kldrung (iber die MiBstiande beim SSP beitragen.

Im Juli 1993 veréffentlichte das 'Tata
Institute of Social Sciences' in Bombay,
das bis dahin mit dem Monitoring der
Umsiedlungsaktivititen beim 'Sardar Sa-
rovar Project' beauftragt war, einen Be-
richt iiber seine Arbeit zwischen 1986
und 1993. Der Bericht stellt eine ver-
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nichtende Bilanz der Umsiedlungen beim
SSP dar und fordert, das Projekt zu
stoppen und neu zu iiberpriifen.

Nicht zuletzt aufgrund von Protesten
der NBA wurde im August 1993 eine
fiinfkopfige Untersuchungskommission
der indischen Regierung zur Uberprii-

fung der Kritik am SSP eingesetzt. Die
sogenannte 'Five Member Group'
(FMG) schloB ihre Untersuchungen im
Juli 1994 ab, ihr AbschluBbericht wurde
aber auf einen Gerichtsbeschluf hin vor-
erst geheim gehalten.

In der Zwischenzeit hatten auch die
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