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Der Aufstieg der Dalits imd die neue Kastendebatte

von Rajni Kothari

Lange Zeit waren es ausschlieBlich die oberen Kasten wie vor allem 

Brahmanen, die ihr KastenbewuBtsein betonten. Heute hat sich 

diese Situation geandert: Gerade die Leidtragenden des Kasten- 

systems betonen ihre eigene Kastenidentitat. Doch um ihr neues 

Kasten-SelbstbewuBtsein im Kampf fur ihre Befreiung zu nutzen, 

fehlt den Dalits groBtenteils noch eine klare Strategic und ein 

ideologischer Rahmen. So wird die Dalit-Bewegung von den 

dominierenden Kasten, Klassen und Parteien nach dem Prinzip 

"teile und herrsche" immer noch allzu oft vereinnahmt, gespalten 

und fur die Zwecke der Herrschenden milibraucht. Doch es gibt 

deutliche Anzeichen fur ein wachsendes Dalit-BewuBtsein und neue 

Solidaritat und Allianzen zwischen den unterdriickten Schichten der 

indischen Gesellschaft.

Dalit-Frau auf dem Markt (Foto: Walter Keller)

Wir befmden uns mitten in einer 

neuen Debatte uber die Bedeutung des 

jahrtausende al ten Kastensy stems unter 

sich radikal verandemden indischen wie 

globalen gesellschaftlichen Rahmenbe- 

dingungen. Es sind Bedingungen 

wachsender menschlicher Ungerechtig- 

keiten und sich vertiefender sozialer 

Spaltungen auf nationaler und intema- 

tionaler Ebene. Und allmahlich dammert 

es uns, daB die verschiedenen ideologi- 

schen Modelle uber den Umgang mit der 

Unterdriickung der annen und diskrimi- 

nierten Gesellschaftsschichten, zu Wah- 

rung und Schutz ihrer Freiheit und 

Wurde und ihres Uberlebens als 

Menschen nicht nur wenig taugen son- 

dem irrelvant sind. Unterdessen wird 

das neue Paradigma der wirtschaftlichen 

Entwicklung die Situation noch ver- 

schlimmem. Mit auBerster Brutalitat 

und Terror werden weiterhin Greuelta- 

ten gegen Dalits und andere Niedrigka- 

stige verubt - umso starker, je mehr sie 

sich ihrer Rechte bewuBt werden und 

diese fiir sich einfordem. Ganze Ge- 

meinschaften befmden sich in Aufruhr, 

sehen sich andauemder Emiedrigungen 

und Gefahrdung ihrer Identitat ausge- 

setzt und fiihlen sich immer weniger als 

Teil der Zivilgesellschaft, der Nation 

und des Staates. Immer wieder horen 

wir erschreckende Geschichten uber sol- 

che Grausamkeiten in dem ein oder an- 

deren Teil unseres Landes. Die Polizei, 

die politischen Parteien und die verant­

wortlichen Biirokraten erreichen die 

Szene des schrecklichen Geschehens in 

der Regel wenn alles vorbei ist. Ihnen 

folgen die Joumalisten und Fotografen, 

die Anwalte und Menschenrechts- 

aktivisten. Die Minister und der Mini- 

sterprasident kommen noch spater an 

und, damit der politische Vorsprung 

nicht verloren geht, schwebt dann noch 

schnell der Premierminister in einem 

Helikopter ein. Schon bald wird eine 

Untersuchungskommission eingerichtet, 

Kompensationszahlungen fiir die Fami- 

lien der Opfer werden offentlichkeits- 

wirksam angekiindigt, wahrend uns un­

terdessen erzahlt wird, das Ganze sei das 

Werk 'asozialer Elemente' oder von Op- 

positionsparteien. Diese Ereignisabfolge 

ist mittlerweile zu einer Routine in der 

Beziehung zwischen der indischen 

’mainstream'-Politik zu den Armen und 

Unterdriickten geworden. Damit sind 

die groBen Hoffnungen und Anspriiche, 

die wir einmal hatten, enttauscht wor- 

den. Wir haben einmal daran geglaubt, 

daB mit dem AufbauprozeB einer moder-
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nen Nation und init der Durchsetzung 

demokratischer Rechte auch der Ent- 

wicklungsprozeB fortschreitet, immer 

mehr Menschen und Gruppen davon pro- 

fitieren und die Ursachen fur Armut, Ar- 

beitslosigkeit und menschliches Leid be- 

seitigt werden. Wir hatten gehofft, daB 

nut der Entfaltung der Produktivkrafte 

die Geschichte ihren dialektischen Lauf 

nimmt, die Beziehungen zwischen den 

Menschen nicht mehr von Kaste, Ge- 

meinschaft, ’Stamm’ und feudalen Re- 

sten bestimmt werden, sondem sakularen 

Charakter annehmen. Diese unsere Er- 

wartungen sind inzwischen enttauscht 

worden.

Hierfur gibt es meines Erachtens zwei 

Grunde. Zum einen wurde der Aufbau 

des demokratischen Staates und die so­

ziale Transformation nicht zu Ende ge- 

fuhrt. Und zweitens ist die indische Re- 

alitat so komplex und von tiefen Spal- 

tungen gekennzeichnet, daB sie mit tra- 

ditionellen Analysemethoden und ideo- 

logischen Interpretationen nicht zu erfas- 

sen ist. Nachdem sich die Menschen 

lange Zeit in Geduld geubt haben, be- 

ginnen sie nun allmahlich das Vertrauen 

zu verlieren.

Transformationsversuche

Die neue Betonung von Kastenidentitat 

und -bewuBtsein muB vor diesem Hin- 

tergrund gesehen werden. Fur lange Zeit 

war das KastenbewuBtsein eine Domane 

der brahmanischen Oberkasten. Heute 

sind grundlegend andere Prozesse zu be- 

obachten: Gerade diejenigen, die unter 

dem Kastensystem am starksten leiden, 

machen ihre Kastenidentitat und Anspru­

che daraus gel tend. Genau diejenigen, 

die eine Befreiung von den mit dem Ka- 

stenwesen verbundenen Spaltungen und 

Unterdruckungen suchen muBten, bean- 

spruchen diese hierarchischen Strukturen 

nun am meisten. Dabei hoffen sie dar- 

auf, das Kastensystem gleichzeitig durch 

soziale Transformation und den Kampf 

gegen kommunalistische und faschisti- 

sche Krafte zu unterminieren. Sie wollen 

damit genau das erreichen, was die sa- 

kulare Ordnung nicht geschafft hat: eine 

von Ausbeutung und Unterdruckung 

freie Gesellschaft. Zweifellos meldet 

sich mit diesen zunehmenden Transfor- 

mationsversuchen der Kastengesellschaft 

auch immer mehr Widerstand seitens der 

Kastenoligarchie. Ohne einen klaren 

ideologischen Rahmen lauft die Dalit- 

Bewegung Gefahr, von der 'main­

stream'-Gesellschaft vereinnahmt und 

gespalten zu werden.

Durch den gedankenlosen Wechsel 

von der Suche nach Konsens zwischen 

den ausgesprochen vielfaltigen pluralisti- 

schen Interessen zu einer alles gefahr- 

denden gesellschaftlichen Polarisierung 

sowie durch die Aufgabe der Ideale von 

nationaler Selbstbestimmung und Sou- 

veranitat zugunsten von Weitmarktinte­

gration, ist das gesamte soziale und 

kulturelle Gefuge in Aufruhr geraten.

Das Gleichgewicht zwischen unserer 

traditionellen Zivilgesellschaft und dem 

modemen Industriestaat, ja unsere De­

mokratie ist dadurch in Gefahr geraten, 

daB eine gesellschaftliche Mehrheit mit 

'religiosen' - und von daher moralisch 

unantastbaren - Argumenten immer ag- 

gressiver ihre sozialen Anspriiche gegen 

Minderheiten einfordert.

So wird das gesamte politische 

System, das ursprunglich 'multi­

centred', 'multi-ethnic' und 'multi-caste' 

sein sollte, aus der Bahn geworfen. 

Durch diesen ProzeB kommt es zu einer 

zunehmenden Zentralisierung des

Staates, der inbesondere gegenuber den 

Schwachen, Marginalisierten und 

Ausgebeuteten unserer Gesellschaft 

immer tyrannischer auftritt.

Sich nicht mehr auf den Staat verlas- 

send, haben die annen und marginal! - 

sierten Gesellschaftsgruppen in den 

letzten Jahren begonnen, selbst ihre Zu- 

kunft zu bestimmen. Dies hat zu einer 

Mobilisierung gefuhrt, die auf Kasten-, 

Subkasten-, ethnischen und ahnlichen 

Identitaten beruht. Intellektuelle und 

Politiker haben auf diese Mobilisierung 

bestenfalls ambivalent, schlechtestenfalls 

feindlich und geringschatzig reagiert. 

Fur die gebildeten Mittel- und Ober- 

schichten ist das Kastensystem ein 

schwer verstandliches soziales Phanomen 

- sie setzen Identifizierung mit einer Ka­

ste allzu schnell mit Kommunalismus 

gleich -, und selbst fur die unmittelbar 

Betroffenen war es immer voller Wider- 

spruche, Quelle sowohl von Identifizie­

rung und Solidaritat als auch von Feind- 

schaft, Abgrenzung und Unterdruckung.

Die neue Politisierung der Kasten au- 

Bert sich indes in immer deutlicher arti- 

kulierten Anspruchen auf Beteiligung an 

der politischen Macht. Der immer ak- 

zeptierte Pluralismus in der indischen 

Gesellschaft wird nun radikaler interpre- 

tiert: Man vertraut nicht mehr dem 

Staat, sondem kampft fur den direkten 

Zugang zur politischen Macht, um sein 

als legitim erkanntes Recht auf ein men­

schen wiirdiges Leben durchzusetzen.

Kampf gegen Unterdruckung

Dieser Kampf fur soziale Gerechtigkeit 

scheint die Logik des Klassenkampfes 

und des Sozialismus zu sprengen und 

wird deshalb sowohl von den traditionell 

linken Parteien wie von den 'neuen so­

zialen Bewegungen' und den Vertretem 

einer modemen, sakularen, parlamenta- 

rischen Demokratie, wie sie Nehrus Vi­

sion gewesen war, als Bedrohung und 

Herausforderung empfunden. Er ist eine 

Herausforderung besonders fur diejeni­

gen Menschen und Institutionen, die sich 

bislang fur den Aufbau der indischen 

'Nation' und die Schaffung einer 

'sakularen' Gesellschaft einsetzten. Fur 

sie ist das Kastensystem und die offen­

sive Identifizierung mit Kasten ein 

Anachronismus. Die meisten dieser 

Protagonisten einer sakularen Gesell­

schaft konnen es sich nicht vorstellen, 

daB Kasten-Identifizierung unter be- 

stimmten Bedingungen durchaus den sa­

kularen ProzeB fordem und kommunali- 

stischen Tendenzen und Ideologien Ein­

halt gebieten kann. Kaste kann sowohl 

Instrument der Unterdruckung sowie 

Werkzeug im Kampf gegen die Unter­

druckung sein, sie kann sowohl traditi- 

onserhaltend wie modemisierend wir- 

ken.

Paradoxerweise kann die Kaste sowohl 

die kollektive Identitat fordem als auch 

genau die hierarchische Ordnung zersto- 

ren, die diese Identitat hervorgebracht 

hat. All das hangt sehr stark davon ab, 

wie sehr der DemokratisierungsprozeB 

vorangetrieben und vertieft wird. Die 

Kaste taucht wieder im BewuBtsein auf 

als Ergebnis des Demokratiesierungspro- 

zesses, und dabei wird sie transformiert. 

'Casteism in politics' ist ein Zeichen fur 

die Transformierung des gesamten Ka- 

stensystems. Diese Transformierung 

zeigt sich in einer Vielzahl neuer politi- 

scher Allianzen, die die Rigiditat des 

al ten Systems sprengen. Hierarchische 

Ordnungen haben pluralistischen Platz 

gemacht, Machtpositionen werden nicht 

mehr von oben verordnet, vererbt oder 

rituell weitergegeben, sondem politisch 

und zivil ausgehandelt.

Die vielfaltigen Versuche seit der Un- 

abhangigkeit, das Kastensystem politisch 

zu schwachen oder abzuschaffen, sind 

gescheitert. Sie basierten auf der irrigen 

Vorstellung, sakularistische Ideen konn- 

ten die Kastenidentitaten untergraben 

oder ein neu erwecktes KlassenbewuBt- 

sein wiirde das alte KastenbewuBtsein 

schon zum Verschwinden bringen. Oder 

man glaubte, die Schaffung von 'Chan- 

cengleichheit' in der modemen Gesell­

schaft, modeme Erziehung und Identifi­

zierung mit dem einheitlichen National- 

staat wiirde dem Kastenwesen die Basis 

entziehen.

Die weit verbreitete Gleichsetzung von 

Kaste mit Kommunalismus ist absolut ir- 

refuhrend und verwechselt Pluralismus 

mit bewuBt intendierter Polarisierung. 

'Kommunale' oder 'Kastenidentitat' 

wird nur aus einer Makro-Sicht als pola- 

risierend verstanden, wahrend auf den 

Mikro-Ebene die pluralistischen Tenden­

zen deutlich werden. Die alte polarisie- 

rende Makro-Sichtweise, die vor der 

Unabhangigkeit und Teilung Indiens 

vorherrschte, hat erst mit den Konflikten 

um die Empfehlungen der Mandal- 

Kommission (die staatliche Verordnung
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Gewalt gegen Dalits: Ein von Brandstiftem verwustetes Haus (Foto: 'Frontline')

von Quo ten fiir Niederkastige bei Ar- 

beits- und Bildungsplatzen, nach der sich 

hoherkastige junge Hindus aus Protest 

selbst verbrannten, Anm. d.Red.) wieder 

Auftrieb erhalten.

Entspannung nach 1993

Die Parlamentswahlen von 1993 deu- 

teten wieder eine Entspannung an und 

einen Riickschlag fur die polarisierenden 

Krafte: Offenbar ist dem indischen poli- 

tischen System, wenn sich die Fronten 

zu sehr verharten, doch eine Fahigkeit 

zur Selbstregulierung inharent. Doch ob 

die 'Hindutva'-Bewegung damit einge- 

darnrnt ist, ist noch keineswegs ausge- 

macht, und es ist auch nicht sicher, was 

an ihre Stelle treten wird. Wir sollten 

beachten, daB es weder die etablierten 

politischen Parteien noch die Intellektu- 

ellen waren, die ’Hindutva' zuruckhiel- 

ten, sondem das neu erwachte politische 

BewuBtsein vieler Dalits sowie der poli­

tischen Fuhrerschaft der Moslems im 

Bundesstaat Uttar Pradesh. Es ist aber 

auch noch nicht klar, wer die politischen 

NutznieBer dieser Entwicklung sein 

werden. Es ist durchaus moglich, daB - 

wie schon bei anderen sozialen Bewe- 

gungen - es der ' Congress'-Partei wieder 

gelingen wird, sowohl ihren Hauptgeg- 

ner (in diesem Fall die BJP) wie auch 

die neuen sozialen Krafte (in diesem Fall 

vor allem die Dalits) an den Rand zu 

drangen. Schon jetzt ist in Uttar Pradesh 

die neue Regierung aus 'Samajwadi 

Party' (SP unter Chief Minister Mula- 

yam Singh Yadav) und 'Bahujan Samaj 

Party' (BSP unter dem 'Dalit-Fuhrer' 

Kanshi Ram) fiir ihr Uberleben auf die 

'Congress'-Partei angewiesen.

Die andere groBe Gefahr ist, daB sich 

die jeweiligen demokratiegefahrdenden 

Tendenzen aus Kastenwesen und Kom- 

munalismus unheilvoll gegenseitig er- 

ganzen. Der Kommunalismus in seiner 

unterdruckerischen Form wurde unsere 

pluralistisch-demokratische Gesellschaft 

untergraben, wahrend sich im Kastenwe­

sen wieder die alte brahmanische hierar- 

chische Sozialordnung neu ausbreiten 

wurde, mit der sichtbarsten Form der 

'Unberuhrbarkeit', einer Folge aus der 

Spaltung in Brahmanen als "Trager des 

Wissens und der Verantwortung" und 

Sudras als "Verrichter aller korperlichen 

Arbeit", unter denen nur noch die Dalits 

stehen. Aber auch der 'Pluralismus' 

kann ausbeuterische Formen annehmen, 

er kann zu einer Hierarchisierung und 

Brutalisierung der Gesellschaft auf der 

Grundlage okonomischer Machtkampfe 

fuhren. In seiner Form des menschen- 

verachtenden Kapitalismus fiihrt Plura­

lismus zu wirtschaftlicher Entmachtung 

und Marginalisierung von Millionen 

Unterprivilegierter, insbesondere der 

Dalits.

Eine 'Dalitisierung' aller Gesell- 

schaftsschichten unterhalb der privile- 

gierten Oberschicht droht. Wohin das 

Phanomen 'Kaste' die indische Gesell­

schaft bringen wird, ist also noch nicht 

absehbar. Vieles wird von der Aggressi- 

vitat der demokratiefeindlichen Krafte 

abhangen, auBerdem davon, wie sehr 

sich die monolithische 'Hindutva'-Theo- 

logie mit den Privatisierungs- und Glo­

bal! sierungstendenzen der 'new eco­

nomic policy' verbundet. In jedem Fall 

wird man die Rolle der Kaste bei der 

Transformation der Gesellschaft nicht 

hoch genug bewerten konnen.

Kasten im sozialen ProzeB

Es ist wichtig, diese Zusammenhange 

zu begreifen, da die Rolle der Kaste fast 

von alien politischen Kraften - von libe­

ral bis radikal - in letzter Zeit negiert 

wurde, andererseits aber wie gesagt ein 

neues KastenbewuBtsein gerade unter 

den 'backward castes' entstanden ist, die 

sich von den herkommlichen sakularen 

Ansatzen der Gesellschaftsentwicklung 

ausgeschlossen fiihlen. Die sakularen 

Krafte auBem sich in drei unterschiedli- 

chen Stromungen: Zum einen ist da der 

parlamentarisch-demokratische Staat, 

der mit seiner sakularen, die Menschen- 

rechte garantierenden Verfassung den 

gesetzlichen Rahmen fiir eine Gesell­

schaft ohne Kasten-Diskriminierung 

setzt, ohne aber die Institutionen zur 

Verfiigung zu stellen, um diesen An- 

spruch auch effektiv durchzusetzen. 

Zum zweiten sind die 'neuen sozialen 

Bewegungen' zu nennen, die in ihrem 

Anspruch, die demokratischen Rechte 

durchzusetzen, aber ebenfalls scheitem 

mussen, solange sie innerlich so gespal- 

ten und zerstritten sind. SchlieBlich die 

traditionelle Linke, Parteien und Intel- 

lektuelle, Marxisten und Leninisten: Mit 

ihrer Reduktion der komplexen sozialen 

Zusammenhange auf die Gegensatze 

zwischen Bourgeoisie/Kleinburgertum 

und Proletariat iibersehen auch sie die 

Dalits und verweigem ihnen angemes- 

sene Beteiligung in ihren Organisatio- 

nen. Auch die Linke ist iiberwiegend 

von Angehorigen der brahmanischen 

Oberkasten dominiert und stark von dem 

westlichen technologieglaubigen Ent- 

wicklungsmodell beeinfluBt.

Selbst nach den Erfahrungen mit der 

Notstandsgesetzgebung Mitte der 70-er 

Jahre sind CPI und CPI(M) immer noch 

in einer heimlichen Allianz mit der Con- 

gress-Partei verbunden und konnen so 

naturlich keine emsthafte Alternative 

zum herrschenden System entwickeln. 

Trotz der zentralistischen Fiihrung der 

meisten kommunistischen Parteien ist die 

traditionelle Linke gespalten, wie z.B. 

die Entwicklung im Bundesstaat Bihar 

zeigt, wo sich ein halbes Dutzend rivali- 

sierender 'Naxaliten'-Gruppen gegensei­

tig bekampfen (siehe dazu auch 

'Sudasien', 6/94, d.Red.). Die meisten 

'Naxaliten'-Gruppen sind vom jahrelan- 

gen Kampf inzwischen erschopft und su- 

chen die Einbindung in das parlamenta- 

rische System, wobei sie meistens Kan- 

didaten aus den mittleren und Oberka­

sten ins Wahlrennen schicken. Auch ei- 

nige maoistische Gruppierungen, die 

sich den ethnisch-separatistischen Kamp- 

fen in Punjab, Kashmir, Assam und im 

Nordosten angeschlossen haben, ignorie- 

ren weitgehend soziale und Kastenfragen 

in ihrem Kampf. Einzige Ausnahmen 

sind vielleicht die Vertreter der
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'Satyashodhak'-Ideologic, die die Ka- 

stenkonflikte unter Klassengesichts- 

punkten sieht oder die Graswurzelbewe- 

gung 'Kashtakari Sangathana', die je- 

doch beide von der CPI(M) denunziert 

und ausgeschlossen werden.

Im Ergebnis finden hier also zwei ent- 

gegengesetzte Prozesse statt: Wahrend 

Dalits und die sogenannten Other Back­

ward Castes sich tendentiell immer star­

ker nach links bewegen, machen sich 

konservative Krafte aus den oberen Ge- 

sellschaftsschichten wie die Bauemfuhrer 

Tikait und Nanjundaswami oder Sarad 

Joshi bei der traditionellen Linken breit. 

Okonomismus scheint auch hier Fufl zu 

fassen und die vorrangige Beschaftigung 

mit den sozialen Kemfragen, die eigent- 

lich die gesellschaftliche Realitat ausma- 

chen, zu verdrangen. ' Ambedkarismus’, 

also eine Wiederbelebung der Lehren 

Dr. B. Ambedkars, konnte in dieser Si­

tuation das Gebot der Stunde sein. Doch 

leider ist auch die Ambedkar-Bewegung 

seit den Tagen der ’Scheduled Caste Fe­

deration' und der von Dr. Ambedkar als 

Reaktion auf seine Konflikte mit Gandhi 

gegrundeten 'Republican Party', von den 

'Dalit Panthers' bis zu der BSP-SP-Alli­

anz und dem Ambedkar-Kult heute dem 

Virus der Kooptierung und Vereinnah- 

mung durch das scheinbar alles durch- 

dringende brahmanische System verfal­

len.

Es uberrascht kaum, daB die Nutz- 

nieBer - und gleichzeitig Propagandisten 

- des neuen Ambedkar-Kults, der sich 

fast ausschlieBlich mit dem Thema Quo- 

ten-Reservierung beschaftigt, Burokraten 

und Akademiker sind. Die hoheren Ka­

sten miBbrauchen unterdessen, alarmiert 

durch den gesellschaftlichen Vormarsch 

der Dalits, die von ihnen kontrollierten 

Medien, um das Schreckensbild von zu- 

nehmenden Kastenkriegen und 'Castism' 

an die Wand zu malen.

Reaktion auf Versagen

Alle 'neuen sozialen Bewegungen' 

sind dagegen meiner Ansicht nach Re- 

aktionen auf Versagen des Gesellschafts- 

systems, d.h. dessen Symptome: Um- 

weltzerstorung, Unterdriickung der 

Frauen, Zerstdrung der adivasi-Kulturen 

oder Verletzung von Menschenrechten. 

Keine der gegen diese 'neuen Krankhei- 

ten' gerichteten Bewegungen ist dagegen 

in der Lage, die Gesellschaft an sich zu 

transformieren. Das unterscheidet sie 

von den revolutionaren Bewegungen der 

Vergangenheit. Ihre Hauptschwache 

liegt aber in ihrer inneren Zerstritten- 

heit.

In dieser Hinsicht unterscheiden sie 

sich kaum von vielen politischen Par- 

teien. Die Tendenz zur Fragmentierung 

der Gesellschaft, die sicherlich im Plu- 

ralismus mitbegrundet liegt, schwacht 

aber eben diese pluralistische Gesell­

schaft erheblich. Einer Gesellschaft mit 

solchen inneren Auflosungstendenzen 

wird es letztlich kaum besser ergehen, 

als den in blutigen Burgerkriegen enden- 

den stark polarisierten Nationen. Wenn 

zu diesen Fragmentierungen und Verein- 

zelungen noch die oft zu beobachtende 

Passivitat und Konfonnitat kommt, ha- 

ben wir einen von Stumpfsinn betaubten 

Zustand standiger innerer gesellschaftli- 

cher Spannungen.

Diese Aufspaltung der indischen 

Gesellschaft hindert die 'neuen sozialen 

Bewegungen' daran, zu einer einigenden 

gesellschaftsverandemden Volksbewe- 

gung zu werden. Es sind aufgesplitterte 

Anti-Bewegungen - anti-westlich, anti- 

kapitalistisch etc. - ohne eine gemein- 

same gesellschaftliche Vision.

Die neue Dalit-Bewegung

Vor dem Hintergrund dieser zuneh- 

menden Bedeutungslosigkeit der neuen 

sozialen Bewegungen scheint eine neue 

Dalit-Bewegung zu entstehen. Das 

'Dalit-BewuBtsein' beschrankt sich dabei 

nicht auf die 'scheduled castes', sondem 

erfaBt ein breites Spektrum der unter- 

driickten und ausgeschlossenen Gesell- 

schaftsschichten. Es basiert auf einer 

Solidaritat der Armen und Unterdruckten 

- einer Solidaritat, die aber gerade erst 

angefangen hat zu entstehen. Ohne die 

standigen Angriffe der landlichen Ober- 

kasten, reprasentiert durch die Brahma- 

nen-Partei 'Bharatiya Janata Party' (BJP) 

und ihre arroganten Kader von der 

'Vishwa Hindu Parishad' (VHP), ware 

die Dalit-Bewegung nicht zu der Bedeu- 

tung und Macht gelangt, die sie seit 

1993 bekommen hat. Die Bewegung 

steckt aber erst in den Anfangen und 

kann erst dann ihre voile Kraft entwik- 

keln, wenn sie liber die Job-Quoten-For- 

derungen an den Staat hinausgeht und 

die Basis auf ihre Fiihrer Druck macht, 

um eine echte Veranderung der Gesell­

schaft herbeizufiihren. Solange die Dalit- 

Bewegung aber gegen Faschismus und 

Fundamentalismus kampfen muB, bleibt 

sie vergangenheitsorientiert.

Die neue Dalit-Bewegung wirft eine 

Frage wieder neu auf, die schon im Un- 

abhangigkeitskampf zu tiefgreifenden 

Konflikten zwischen M.K. Gandhi und 

Dr. B. Ambedkar gefiihrt hat: Die 

Frage, ob die indische Unabhangigkeit 

von westlichem Hegemonialstreben Prio- 

ritat erhalten sollte oder die Befreiung 

der indischen Gesellschaft von Kasten- 

unterdriickung. Was ist wichtiger: so- 

ziale Emanzipation oder politische Au- 

tonomie? Wenn beide Ziele die gleiche 

Bedeutung haben, wie kann man sie mit- 

einander verbinden? Der von manchen 

neuen sozialen Bewegungen oder den 

traditionellen Linken betonte anti-impe- 

rialistische Kampf ist fur die Dalits 

zweitrangig. Die Dalits wiirden viel- 

leicht sagen: "Wenn man Imperialismus 

neu definiert und die sozialen Verhalt- 

nisse wesentlich mit einbezieht - lokal 

wie global - dann konnen wir uns dem 

anti-imperialistischen Befreiungskampf 

anschlieBen." Mit der intemationalen 

Popularisierung von M.K. Gandhi sind 

stattdessen eine Vielzahl von wichtigen 

Sozialreformem, Humanisten und So- 

zialisten - Ambedkar, Phule, Periyar, 

M.N. Roy, Raja Rammohan Roy u.a. - 

verdrangt worden oder in Vergessenheit 

geraten.

Armeepatroullien nach Gewaltausbriichen gegen Dalits in der Stadt Kanpur (Foto: 'Frontline')
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Die Kritik der Dalits am Ghandismus

Jahrzehntelang haben Gandhis Lehren 

wesentliches beigetragen zu der Ent­

wicklung altemativen und originar indi­

schen Gedankenguts. Und Gandhis Le- 

ben und Lehren werden als Herausforde- 

rung an den "Westen" und an westliche 

Paradigmen weiterhin von Bedeutung 

sein. Dennoch ist es kaum uberraschend, 

wenn Gandhis Ideen in Indien selbst 

immer kritischer gesehen werden. Be- 

sonders die unteren Gesellschaftsschich- 

ten, die Unterdruckten und Ausgebeute- 

ten wenden sich heute gegen Gandhi und 

seine Strategien der Krisenbewaltigung. 

Gandhi war sich der beiden groBen Kon- 

flikte, die die indische Einheit bedrohten 

- die Unterdruckung der Dalits und die 

Ausgrenzung der Moslems - durchaus 

bewuBt, und er verwandte viel Zeit, um 

diese Probleme mit seinen einzigartigen 

gewaltfreien Konfliktlosungstechniken 

anzugehen. Dennoch scheiterte er tragi- 

scherweise: Er konnte weder die Teilung 

des indischen Subkontinents verhindem 

noch den Hinduismus humanisieren. Da 

Gandhi sich im wesentlichen auf den 

Konflikt zwischen Hindus und Moslems 

konzentrierte, konnte er sich nur noch 

wenig der Dalit-Frage widmen.

Auch war sein auf politischer Dezen- 

tralisierung und Dorfokonomie aufge- 

bautes Dorfentwicklungsmodell letztlich 

zum Scheitem verurteilt, da er den tra- 

ditionellen dorflichen Herrschaftsstruk- 

turen, die das ganze Dorfleben pragten 

und noch heute pragen, zu wenig Auf- 

merksamkeit schenkte. Heute wird 

Gandhis Modell zu Recht emsthaft in- 

frage gestellt. Unter den Gandhianem 

hat sich allerdings seit seinem Tode im 

Jahre 1948 nur wenig bewegt. Doch wir 

brauchen keinen weiteren unsterblichen 

"Gott" im uniiberschaubaren Hindu- 

Pantheon, es sei derm, um den Pluralis- 

mus im Hiduismus zu starken und den 

Massen noch eine weitere Figur anzu- 

bieten, die sie anbeten konnen. Doch 

dieser Hindu-Pluralismus hat gleicher- 

maBen die Ausbeutung und das Leiden 

der Armsten sanktioniert, sie gespalten 

und ihnen den Zugang zur Macht ver- 

baut. Im Gegenzug konnten die Armen 

der "Gnade" und patriarchalen Bevor- 

mundung durch die Elite sicher sein. 

BewuBt oder unbewuBt spielte Gandhi 

mit in diesem traditionellen patriarchalen 

Spiel.

Noch keine klare Solidatitat

Heute lehnen sich die Dalits auf und 

fordem ihr legitimes Recht auf Beteili- 

gung an der Macht - und dadurch sind 

sie eine Bedrohung fur die alten gand- 

hianischen Prinzipien. Dennoch gibt es 

unter den Dalits noch keine klare Solida- 

ritat, geschweige denn eine Koalition 

aller um Befreiung kampfenden Krafte. 

Der Vergleich zwischen Kaste und 

Klasse, der oft gezogen wird, ist irrefiih- 

rend, und es hat auch kaum je eine nen- 

nenswerte Klassensolidaritat unter den 

Unterdruckten in Indien gegeben. Si- 

cherlich gibt es nennenswerte ideologi- 

sche und Interessenkoalitionen innerhalb 

aller Gesellschaftsschichten - doch die 

Spaltungskrafte sind genauso stark. Und 

die Macht der von den brahmanischen 

Oberkasten, Postkolonialisten, Kapitali- 

sten und Burokraten gestellten herr- 

schenden Klasse zieht sich durch die ge- 

samte Gesellschaft und tragt zur Spal- 

tung vieler sozialer Bewegungen bei. 

Auch die Dalits und 'Other Backward 

Castes' sind davon betroffen, doch durch 

sie gibt es erstmals die realistische 

Chance fur einen radikalen gesellschaft- 

lichen Wandel.

Die Dalit-Bahujan-Allianz

Mit der Koalition aus Dalits bzw. 

'Scheduled Castes' (SCs) und Bahujan 

d.h. Mehrheit bzw. 'Other Backward 

Castes' (OBCs), die im Dezember 1993 

in Uttar Pradesh die Wahlen gewonnen 

hat, ist erstmals eine 'nicht-linke' Bewe- 

gung auf dem Vormarsch. Sie begniigt 

sich nicht mit der Forderung nach mehr 

sozialer Gerechtigkeit - womit sie den 

Herrschenden nur zusatzliche Legitima­

tion fur deren Machterhalt geben wurde

- sondem greift selbst nach der politi- 

schen Macht. Das geht naturlich nicht 

ohne Probleme: Anders als vielleicht die 

Dalits, sind die OBCs oder 'Bahujan' 

keineswegs eine homogene Gruppe, son­

dem intern stark differenziert und ge­

spalten. Viele von ihnen terrorisieren in 

den landlichen Gebieten heute noch Da­

lits. Hinzu kommt, daB viele Dalits 

heute einen Exklusivitatsanspruch erhe- 

ben, da sie durch die Vereinnahmungs- 

versuche durch das brahmanische System 

gewamt und verunsichert sind. Die 

jiingsten Ausfalle von Frau Mayawati 

gegen Anhanger von Gandhi oder des 

Sozialisten Lohia dokumentieren diese 

Abgrenzungsbemuhungen. Paradoxer- 

weise liegt aber gerade darin die Gefahr, 

daB das politische Establishment die Da­

lits kooptiert und korrumpiert, indem - 

wie Congress oder sogar BJP es schon 

versuchen - besonders gebildeten Dalits 

Machtpositionen angeboten werden, die 

aber mit weitreichenden Konzessionen 

der Dalits an das Establishment ver- 

knupft werden. Ungeachtet ihrer Nie- 

derlage gegen Dalits und Moslems in 

Uttar Pradesh sind fundamentalistische, 

faschistische wie kapitalistisch-imperia-  

listische Krafte in Indien - wie weltweit?

- auf dem Vormarsch. Und die Dalit-Ba- 

hujan-Bewegung hat nur dann eine 

Chance gegen die Gefahren der offenen 

Niederlage einerseits und der Kooptie- 

rung andererseits zu bestehen, wenn sie 

sich als Teil einer weltweiten sozial-re- 

volutionaren Bewegung begreift. Sie 

muB sich als echte Emanzipationsbewe- 

gung, zusammen mit alien engagierten 

sozialen Bewegungen, fur eine Transfor­

mation der indischen Gesellschaft und 

eine Zerschlagung der brahmanischen 

Sozialordnung einsetzen. Dieser Trans- 

formationsprozeB selbst muB umdefiniert 

werden, von der bisherigen okonomisti- 

schen Sicht zu einer im Kern sozialen 

Perspektive.

Zukunftsperspektiven

Wer aufmerksam indische Kinofilme 

sieht oder Zeitungsreportagen liest, ge- 

winnt den berechtigten Eindruck, daB es 

nicht an engagierten Kraften mangelt, 

die sich fur eine Befreiung der unter­

druckten Kasten einsetzen. Die Protest- 

demonstrationen gegen Massaker und 

Vergewaltigungen an Dalits, Berichte 

fiber den Kampf der Adivasi fur ihre 

Walder und ihr Kulturerbe - all dies ist 

ermutigend. Die Dalit-Bewegung muB 

diese engagierten Krafte - Joumalisten, 

Intellektuelle, Graswurzelbewegungen - 

integrieren und sich an die Spitze einer 

neuen Bewegung stellen. Dies ist keine 

leichte Aufgabe, und etwas vergleichba- 

res hat es noch nie gegeben. Wenn aber 

Marxisten wie Gandhianer, Sozialrefor- 

mer wie Sri Aurobindo oder Ramana 

Maharshi alle versagten bei der Befrei­

ung der Dalits und der Transformation 

der Gesellschaft - so darf uns das nicht 

entmutigen und davon abhalten, einen 

neuen Versuch zu starten.

(Der Beitrag erschien in der indischen 

Zeitschrift 'Econonic and Political Weekly', 

Bombay. Er wurde redaktionell gekiirzt und 

von Thomas Stukenberg ubersetzt)
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