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Das neue SelbstbewuBtsein der Dalits

*ANew

cHew Art Mufen steh zur 

Zeit In den intfischen Zeitun- 

^ItseMrten# Sie re- 

iektteren das neue Selbstbe- 

wufitsein der MMiMWI; 

ten\ der Dalltas.

Seit Jahrhunderten religios begriinde- 

ter und uber das 'Varna'-System ideolo- 

gisch gerechtfertigter Unterdriickung 

ausgesetzt und buchstablich an den Rand 

der indischen Gesellschaft gedrangt, ist 

diese neue Selbstsicherheit, dieser neue 

Behauptungswille der Dalits, zu einem 

guten Teil auf den groBen Erfolg der 

Dalit-Partei 'Bahujan Samaj Partei' 

(BSP) im bevolkerungsreichsten indi

schen Bundesstaat Uttar Pradesh zuriick- 

zufiihren. Die von Kanshi Ram ange- 

fuhrte Partei errang bei den Wahlen zum 

Landesparlament im November letzten 

Jahres so viele Stimmen, daB sie zum 

Juniorpartner der Regierung Mulayam 

Singh Yadav's wurde und die zuvor re- 

gierende hindu-chauvinistische 'Bharati

ya Janata Party' (BJP) in die Opposition 

verdrangte. Damit ist der BSP der 

groBte Coup seit ihrer Griindung durch 

Kanshi Ram im April 1984 gelungen.

Sein Erfolg in Uttar Pradesh macht 

den etwa 135 Millionen Mitgliedem der 

'schedulded castes', wie die 'Unberuhr- 

baren' vielfach genannt werden, Mut. 

Die durch den historischen Fuhrer der 

Dalits, Bhimrao Ambedkar, durch- 

gesetzte Quotenregelung, die den Dalits 

eine bessere Representation in der Poli- 

tik und ein Recht auf Ausbildung und 

Arbeit garantiert, hat zu einer Mit- 

telschicht gefiihrt, deren Mundigkeit und 

SelbstbewuBtsein nicht langer ignoriert 

werden kann. Nicht 'Harijans' - Kinder 

Gottes -, sondem 'Dalits' - die 

'Unterdriickten', ein Begriff, der die ge- 

sellschaftliche Wirklichkeit eher trifft - 

mochten sie genannt werden. Diese 

Wortwahl unterstreicht die veranderte 

Weltsicht vieler Dalits und markiert eine 

scharfe Trennlinie zu Mahatma Gandhi, 

dem eine patemalistische Haltung ge- 

genuber den 'Unberuhrbaren' vorgewor- 

fen wird sowie eine grundsatzliche Be- 

fiirwortung des Kastenwesens. Doch mit 

der Diskriminierung, die mit der Ka- 

stenideologie untrennbar verbundenen 

ist, findet man sich nicht ab, negiert die 

hinduistische Vorstellung, wonach der 

aktuelle (niedrige) Kastenstatus Resultat 

der Verfehlungen aus einem fruheren 

Leben ist, und fordert das politische 

Establishment heraus.

Die Dalits monieren das Fehlen einer 

strukturellen Komponente im Ansatz 

Gandhis. Es fehle bei ihm der Bezug zur 

sozialen Machtstruktur, die sowohl eine 

Humanisierung des Hinduismus als auch 

eine Integration der Moslems in den in

dischen Alltag verhindere. Gandhi wird 

heute als eine Person gesehen, die sich 

bemuhte, das hinduistische Konzept des 

'daya' (Reichtum, Gnade, Segen) durch 

Patronage von oben nach unten weiter- 

zugeben, anstatt auf die 'autochtonen' 

Rechte der Dalits und deren Anteile an 

der Machtstruktur hinzuweisen. Die 

oftmals auBerst scharfen Angriffe gegen 

Gandhi und die Hervorhebung der Ver- 

dienste Ambedkars um die 'Befreiung 

der Unberuhrbaren' ubersehen jedoch 

die grundlegenden Unterschiede in den 

politischen Zielsetzungen der beiden.

In der bereits zwischen Ambedkar und 

Gandhi gefuhrten Diskussion, ob die 

Autonomie Indiens im Weltstaatensy- 

stem oder der unter dem Stichwort 

'soziale Emanzipation' gefiihrte Kampf 

gegen Ausbeutung und Unterdriickung 

innerhalb Indiens von groBerer Bedeu- 

tung sei, raumte Ambedkar und mit ihm 

heute die ' Dalit'-Bewegung dem zweiten 

Aspekt Priori tat ein, wahrend es Gandhi 

vor allem um die Befreiung Indiens aus 

der britischen Kolonialherrschaft ging.

Gandhi erkannte, daB er dazu die Un- 

terstiitzung after gesellschaftlichen 

Gruppen brauchte und versuchte, Dalits 

und Moslems in den Unabhangigkeits- 

kampf zu integrieren. Gandhi war nicht 

anti-Dalit, wie ihm heute vielfach vor- 

geworfen wird, jedoch patemalistisch; er 

lehnte die religios-idologischen Funda- 

mente, auf denen das Kastensystem und 

die Unterdriickung der Kastenlosen be- 

ruhte, nicht uneingeschrankt und grund- 

satzlich ab, forderte die Angehorigen der 

'hoheren' Kasten jedoch immer wieder 

auf, sich selbst auf eine Stufe mit den 

'Unberuhrbaren' zu stellen, die gleichen 

entwurdigenden Arbeiten auszuiiben und 

sich darum zu bemuhen, die Situation 

der 'Harijans' zu verbessem.

Ambedkar stand und steht dagegen fiir

Gandhi, hier beim Besuch einer Dalitschule in Madras 1937, war nicht anti-Dalit, wie ihm heute vielfach 

vorgeworfen wird, jedoch patemalistisch. Er lehnte die religios-idologischen Fundamente, auf denen das 

Kastensystem und die Unterdriickung der Kastenlosen beruhte, nicht uneingeschrankt und grundsatzlich 

ab. (Foto: 'Frontline')
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Der Zulauf zur 'Dalit Sena', der 'Dalit Armee', halt an. Von den 110.000 Personen sind 25.000 Frauen. (Foto: Deepak Kumar)

einen klaren Bruch mit dem Hinduismus 

und damit den Gnmdlagen des Kastensy- 

stems, den er dann auch mit seiner Kon- 

vertienmg zum Buddhismus konsequent 

vollzog (vgL dazu auch Sudasien 

8/1991; 4-5/1992; 8/1993).

Die in den vergangenen Jahren stark 

aufstrebende Dalit-Bewegung beschrankt 

sich nicht auf die Kastenlosen, sondem 

umfaBt die diskriminierten, armen 

Schichten der indischen Gesellschaft, die 

sich gegen die Ignoranz und Arroganz 

der brahmanischen Oberkasten richten. 

Die Heterogenitat dieser Bewegung ist 

zugleich eine ihrer Kardinalschwachen. 

Bislang erschopft sich der gemeinsame 

politische Nenner in der an die Adresse 

des Staates gerichteten Forderung nach 

einer besseren Vertretung der 'Dalits’ im 

offentlichen Bereich sowie nach Bereit- 

stellung von Arbeitsplatzen. Vergessen 

werden sollte nicht, daB diese Ford erun - 

gen auf Ambedkar's Bemuhungen um 

eine gerechtere Representation der Dalits 

zuruckgeht, die letztlich nicht zur Uber

windung, sondem zur Zementierung der 

Kastenunterschiede gefuhrt haben. Es 

fehlt eine gemeinsame koharente Vor- 

stellung sowie Strategic hinsichtlich der 

Umformung der indischen Gesellschaft 

in eine pluralistische, alien gesellschaft- 

lichen Gruppen gleiche Lebenschancen 

gewahrende Zivilgesellschaft.

Weitere Gefahren sind auszumachen. 

Kanshi Ram ist nur eine, wenn auch die 

prominenteste Fuhrungspersonlichkeit 

der Dalits. Weitere sind J. Nagamani in 

Tamil Nadu oder der Enkel Ambedkars - 

der beruhmteste, zum Justizminister un- 

ter Nehru aufsteigende Dalit - Prakash 

Ambedkar in Maharashtra. Solche 

'Boom'-Phasen ziehen immer auch Op- 

portunisten und Demagogen an, die den 

Aufstieg einer Partei verhindem konnen. 

Der hangt auch von den angesprochenen 

Themen ab und der Fahigkeit, sich mit 

den richtigen Gruppen beziehungsweise 

Parteien zu verbinden. Wenn die BSP 

dauerhaften Erfolg und auf nationaler 

Ebene present sein will, muB sie ihr 

Image loswerden, ausschlieBlich die In- 

teressen einer, wenn auch starken, Min- 

derheit wahrzunehmen. Sonst droht die 

Gefahr, daB die sich bereits eifrig um die 

nicht langer als Stimmvolk betrachten- 

den Dalits bemfihten fuhrenden Parteien 

durch das Auflegen von Sozialprogram- 

men diese fiir sich zuruckgewinnen kon

nen, ohne machtstrukturelle Anderungen 

vomehmen zu mussen. Eine 'Dalitisie- 

rung* der Politik, die an den 

langfristigen Bedurfnissen der Dalits 

vorbeigeht und die Situation der Dalits 

kaum verbessem dfirfte. So sind zum 

Beispiel noch immer beinahe 130 der 

uber 150 Millionen ’scheduled castes' 

und 'scheduled tribes' Analphabeten. 

Von der landlichen Dalit-Bevolkerung 

sind uber 90 Prozent der Frauen Anal- 

phabetinnen.

Zur Zeit allerdings ist das Stimmungs- 

barometer oben - die Bereitschaft zur 

Militanz indes auch. Der ungebremste 

Zulauf zur 'Dalit Sena', der 'Dalit Ar

mee', die schon aus 110.000 Personen, 

davon 25.000 Frauen, besteht, ist nicht 

weiter verwunderlich, kam es in den 

vergangenen zwei Jahren doch zu fiber 

62.000 offiziell gemeldeten und regi- 

strierten Ubergriffen gegen Dalits.

Zu dem neuen SelbstbewuBtsein der 

Dalits gehoren auch ihre Bemuhungen 

um eine Intemationalisierung ihrer An- 

liegen und Bemuhungen um die Verbes- 

serung ihrer sozialen und politischen 

Lage. Auf dem zweiten Treffen des Da- 

lit-Solidaritatsforum in Frankfurt wiesen 

Dalitvertreter darauf hin, daB diese In

ternationale Unterstiitzung wichtig sei. 

Es gelte, so Ranjan Babu von der Orga

nisation CARDS, einer Dalit-NGO im 

Bundesstaat Andhra Pradesh, hier auf 

die Situation der Dalits aufmerksam zu 

rnachen, ein BewuBtsein fur die durch 

den Hinduismus legitimierte Unterdriic- 

kung, Diskriminierung und Ausbeutung 

der Dalits zu schaffen. Denn entgegen 

aller anderslautender Beteuerungen von 

offizieller indischer Seite besteht die 

'Unberiihrbarkeit' auch im modemen 

Indien von heute fort.

Um hierauf aufmerksam zu rnachen, 

werden im Herbst einige Dalit-Vertreter 

Europa besuchen. Sie bemuhen sich um 

Aufmerksamkeit und Unterstiitzung in 

dieser fur Indien so wichtigen Men- 

schenrechtsfrage. Auftakt der Reise wird 

ein Seminar in Bonn sein, bei dem die 

Mitglieder der Dalit-Delegation fiber die 

Situation der Dalits informieren wollen. 

Desweiteren soli diskutiert werden, wie 

in den nachsten Jahren Solidaritat mit 

den Dalits geleistet werden kann.

Weitere Informationen zur Reise der 

Dalit-Delegation und dem Seminar fiber 

B. Causemann, Brot fiir die Welt, Post- 

fach 101142, 70010 Stuttgart.
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