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"Bombay - Ein 

zerschlagener Mythos"?

von Brigitte Schulze

Zum dritten Male lockte das in zweijahrigem Rhythmus statt- 

findende "Bombay International Film Festival for Documen

tary, Short & Animation Films" (BIFF) in Indians Megastadt. 

In der Vorrede zum Katalog verkniipft der Direktor des Festi

vals, R. Krishna Mohan, das Medium Dokumentar- bzw. Kurz- 

film eng mit seiner Reflexionsleistung unserer politischen und 

sozialen Realitat: "It is the ever-agile documentary that has 

been capturing the twists and turns of history for our present 

and future contexts. It is the documentary film that the BIFF 

has been signifying, to grasp and contextualise the issues fa

cing the mankind. In the present global situation, we in India, 

are also faced with newer realities".

Tatsachlich war das Festival "ein Fen

ster zur Welt” und bot in zwei Pro

grammen, dem "Spectrum India” und 

der "Video Vista" einen spannenden 

Querschnitt filmischer Verarbeitung von 

Realitaten in Indien. Meine besondere 

Aufmerksamkeit gait Filmen, die sich 

mit Bombays jungster, brutaler Vergan- 

genheit, den Pogromen im Gefolge der 

Zerstorung der Babri Masjid Moschee in 

Ayodhya und auch den Bombenanschla- 

gen vom 12. Marz 1993 beschaftigen. 

Doch von dem tiefgreifenden Schock, 

den hunderttausende Bewohnerlnnen 

Bombays erlebt, einige nicht iiberlebt 

haben, ist dem ersten Eindruck nach 

nichts zu spiiren. Auch nicht auf den 

StraBen Bombays, wo tagsuber wie eh' 

und je ein Drangen und Schieben 

herrscht, nur wahrend der Nacht lassen 

die Uniformierten an den StraBensperren 

und -kontrollen ein mulmiges Gefuhl 

aufkommen.

Diese Oberflache ist jedoch dunn wie 

es sich erst diesen Januar wieder zeigte, 

als die Marathwada Universitat in Au

rangabad, etwa 300 km ostlich von 

Bombay gelegen, nach dem Dalit Fiihrer 

Dr. Babasaheb Ambedkar benannt wer- 

den sollte. Bal Thackerays 'Shiv Sena', 

die nachgewiesenermaBen fur die Po- 

grome gegen Muslime in Bombay ver- 

antwortlich war, mobilisierte gegen 

diese Umbenennung. Nach dem 14. Ja

nuar 1994 gingen hunderte Hiitten von 

Dalits in der Umgebung der Universitat 

in Flammen auf, ihre Bewohner wurden 

gehetzt und getotet, weil der neue Uni- 

versitatsname nicht nur eine Aufwertung 

des als "Erzfeind" betrachteten Dr. Am

bedkar, sondem der faschistischen Ideo

logic zufolge zusatzlich eine Abwertung 

der idealisierten Marathas, historischer 

Bezugspunkt der 'Shiv Sena', sei.

Aggressionen von Bal Thackeray und 

seinen Shiv Sena Schlagertrupps richten 

sich auBer gegen Dalits und Muslime 

(selbstbewuBte Dalits und "Feinde des 

hinduistischen Mutterlandes" passen 

nicht in dieses Weltbild) auch immer 

mehr gegen Personen, die in den Me- 

dien, beim Film, Femsehen, oder bei 

der Presse arbeiten, insbesondere wenn 

sie sich fur demokratische Ideale wie 

Gleichheit und Gerechtigkeit engagie- 

ren. Als Joumalisten am 20. Februar 

1994 anlaBlich der Umbenennung in 

Aurangabad zu einer Pressekonferenz 

des 'Shiv Sena'-Vorsitzenden kamen, 

lieB er zwei Joumalisten krankenhausreif 

schlagen. Der Tenor der Auseinander- 

setzung war die Beschuldigung Thacke

rays, daB die versammelten Joumalisten 

tendenziosen, gegen die 'Shiv Sena' ge- 

richteten Joumalismus betrieben. Folgt 

man der Logik und den Aktionen, die 

diese Argumentation regieren, so fallt 

auf, daB sich die 'Shiv Sena' zum Hiiter
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Bombay am 12. Marz 1993 (Foto: Aloke Mitra / 'Sunday')

eines faschistisch defmierten "Hindu 

bzw. Maratha-Interesses" stilisiert und 

so jeden, der dieses nicht unterstutzt, als 

"Feind" diffamiert: "Wer nicht fur uns 

ist, ist gegen uns", und so werden er- 

klarte Feinde dann auch behandelt. Ent- 

sprechend ausgebildete Schlager sorgen 

fur "Ordnung". Gefahrlich wird diese 

politische Partei dadurch, daB sie in 

Bombay uber eine groBe An- 

hangerschaft, insbesondere in der Mit- 

telklasse, verfugt. Hinzu kommt, wie es 

sich auch schon 1993 zeigte, daB ambi- 

tionierte ’Congress-(I)' Politiker wie 

Sharad Pawar ihr eigenes, kuhl kalku- 

liertes politisches Suppchen kochen und 

dabei zeitweise (verdeckte) Interes- 

senskoalitionen mit der ’Shiv Sena' ein- 

gehen. Man erinnere sich an die eindeu- 

tige Rolle, die Polizei und Armee (unter 

dem Oberbefehl Pawars) bei dem organi- 

sierten Morden an Muslimen im Dezem- 

ber 1992, Januar und Februar 1993 

spiel ten: die Polzei stand auf Sei ten der 

Aggressoren, die Armee ruckte viel zu 

spat ein.

Wer an Bombays nach AuBen hin, fur 

das florierende Geschaft aufpolierter 

Fassade kratzt, merkt, daB Eskalationen 

brutalster Gewalt auch in Zukunft nicht 

auszuschlieBen sind, denn die Ursachen: 

abgrundtiefe soziale Ungleichheiten, ein 

auf Mafia-Methoden gestiitzter Ge- 

schaftsboom, der das Leben in der Stadt 

unbezahlbar macht, und ein offensicht- 

lich zunehmendes faschistisch-rassisti- 

sches BewuBtsein in gewissen Kreisen 

der Mittelschicht, sind nicht beseitigt. 

Wie es z.B. 'Shiv Sena' und 'Bharatiya 

Janata Party' im Sommer 1993 gelang, 

Bombays Filme nach ihren rassistischen 

Kriterien zu zensieren, wird in einem 

Artikel in einer spateren Ausgabe von 

' Sudasien' analysiert. Hier soil es um In- 

formationen uber und Analyse der Filme 

von unabhangigen Filmemacherlnnen in 

und um das BIFF gehen.

Drei der 78 Filme der "Video Vista" 

thematisieren Ayodhya und die darauf- 

folgenden sozialen und politischen 

Eruptionen in Bombay. Im Programm 

"Spectrum India" setzte sich keiner der 

ausgewahlten Beitrage damit auseinan- 

der. Wie ist dies zu interpretieren: als 

Gleichgultigkeit oder als Sprachlosigkeit 

auf Sei ten der Filmemacherlnnen, als 

Vorsicht auf Sei ten des Festival-Aus- 

wahlkomittees, den (meist falschen, 

oberflachlichen) Eindruck im Westen 

iiber "religiose Auseinandersetzungen" 

nicht noch zu bekraftigen, oder als 

Starke, die furchtbare Gewalt mit Toten 

und zehntausenden Fliichtlingen filmisch 

schon konstruktiv verarbeitet zu haben? 

Ich schaue mir die entsprechenden Vi

deo filme an und diskutiere, wo moglich, 

mit Filmemacherlnne/n und Zu- 

schauerlinne/n.

”1 live in Behrampada"

"I live in Behrampada", eine 50-minu- 

tige Dokumentation von Adhusree Dutt, 

die zusammen mit der Sozialaktivistin 

und Anwaltin Flavia Agnes mit ihrem 

Team nach Behrampada ging, einem 

Slum nahe Bandra, etwa 13 km nordlich 

von Churchgate, an der Linie der We

stern Railways gelegen. Hier gab es nach 

dem 7. Dezember 1993 zum Teil todli- 

che Anschlage auf Slumbewohnerlnnen - 

zahlreiche Augenzeugen werden zu 

Hintergriinden und Chronologie inter

view!.

Der Slum selber erstreckt sich westlich 

der Bahnlinie und wird von etwa 50.000 

Menschen, in der Mehrzahl Muslime, 

bewohnt. Bandra ist eher eine 

"wohlhabende" Gegend. In den typi- 

schen Hochhauskomplexen von Bandra 

(West) leben vor allem Kunstler, Aka- 

demiker, Joumalisten, Architekten; au- 

Ber Behrampada gibt es noch zwei wei- 

tere Slumgebiete: Navpada und Bharat 

Nagar. Die mittelstandische Bevolkerung 

von Bandra (East) nahe Behrampada, be- 

steht vor allem aus Hindus, die sich 

stark an der 'Shiv Sena' orientieren. Bal 

Thackeray wohnt in einem der besseren 

Hochhauskomplexe Bandras. Die Ge- 

werkschaften, die die Angestellten der 

hier zahlreichen Regierungsbiiros ver- 

treten, sind in der Mehrheit von der 

'Shiv Sena' organisiert.

Als wahrend des BIFF dieser Video

film am friihen Abend gezeigt wurde, 

fullte sich das vorher nicht gut besuchte 

Auditorium bis auf den letzten Platz. 

Der Zuschauerandrang hatte jedoch, wie 

ich an den Reaktionen wahrend des 

Films und nachher in einem Gesprach 

merkte, durchaus zweischneidigen Cha- 

rakter. Unter den Zuschauem waren 

auch vorrangig junge Manner, mehr
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oder weniger offensive Anhanger der 

'Shiv Sena' Ideologic. In einem Ge- 

sprach zwischen der Filmemacherin 

Madhusree Dutt und zwei j ungen Man- 

nem nach der Filmvorfiihrung, wurde 

ihr " Einsei tigkeit" vorgeworfen. Sie 

stelle nicht die Seite der "betroffenen 

Hindus" dar, der Film sei deshalb nicht 

ausgewogen. Eine erschreckend weit 

verbreitete Ansicht, die sich hier um 

"Objektivitat" bemuht, wo doch der 

Film und alle entsprechenden Studien 

nach den Pogromen aufzeigen, daB die 

Rede vom "Angriff auf Hindu-Interes- 

sen" die rassistische Begleitmusik in ei- 

ner Konstellation von viel maBgebliche- 

ren, weil starkeren Interessen aus Politik 

(z.B. Konkurrenz um Wahlerstimmen) 

und Okonomie (steigende Bodenpreise, 

Mafia etc.) ist.

Bombay - "loved and abused", so be- 

ginnt der Film in eigenartiger Senti- 

mentalitat ein personifiziertes, miB- 

brauchtes Bombay zu beschworen. Doch 

dieses hat es zumindest fur die Millio- 

nen, die sich seit dem ausgehenden 19. 

Jahrhundert in dieser gnadenlosen Um- 

gebung ohne Geld, Heim oder gut be- 

zahlte Arbeit durchschlagen miissen, nie 

gegeben. Meine Hauptkritik an diesem, 

ansonsten wichtigen Dokument, ist ge- 

nau dieses: der Film inszeniert die bru- 

talen Geschehnisse als einen Gegensatz 

zu dem guten Mythos Bombay. Die 

Wahrheit, die der Film im ubrigen ent- 

hullt, ist aber viel harter: inzwischen hat 

sich das Geschafte- und Politikmachen in 

dieser Stadt so perfektioniert, daB dabei 

taglich das Leiden von Millionen unter 

mi esen Lebensbedingungen (weit mehr 

als die Halfte der Bombayer Bevolke- 

rung muB auf Gehsteigen oder in Slums 

leben, hat kaum Zugang zu sauberem 

Wasser, zu Luft, zu arztlicher Versor- 

gung oder Ausbildung) hingenommen 

wird. Wie in den "entwickelten Gesell- 

schaften" ist bei vielen, die es geschafft 

haben, hier genugend Geld zu verdienen, 

die Ansicht weit verbreitet, daB, wer im 

Elend lebe, doch letztendlich selbst 

daran schuld sei.

Der Film gibt bedriickende Auskunft 

uber die alltagliche Gewalt, liber kor- 

rupte, rassistische Polizisten, die auf 

Frauen und Kinder im Slum schieBen, 

weil doch langst an obersten Stellen be- 

schlossen worden ist, daB Behrampada 

ein hochspekulatives Immobilienobjekt 

ist, wo sich Geschafts- oder Einkaufs- 

zentren viel besser bezahlt machen. Der 

Bodenpreis liege inzwischen bei ca. 

4.400 DM pro Quadratmeter!! Auch die 

Eisenbahnadministration hat ein Auge 

auf das Gebiet geworfen. Einst, so er- 

zahlt eine alte Frau im Film, waren es 

nur fiinf Hiitten, jetzt wohnen 50.000 

Menschen hier, davon 12.000 Hindus.

Bis heute gilt, daB es innerhalb des 

Slums kaum Auseinandersetzungen der 

Bewohner wegen ihrer Religionszugehd- 

rigkeit gibt. Sie hatten alle angepackt, 

die gesamte bescheidene Infrastruktur 

hatten die Slumbewohnerlnnen selber 

angelegt, von der Stadt hatten sie nie et- 

was erhalten. Behrampada sei einig in 

der Verteidigung dessen, was viele hier 

als ihre Heimat begreifen.

Seit den 80er Jahren wurde die reli

giose Zugehorigkeit als Merkmal der 

Sortierung zwischen dem "Wir" und 

"den Anderen" in Bombay immer mehr 

betont. Vor allem die 'Shiv Sena', aber 

auch 'Congress-(I)' und natiirlich die 

'Bharatiya Janata Party' verstanden es, 

mit geschurten Angsten vor "den Ande

ren" Politik zu machen. Friiher, so er- 

zahlt die alte Frau, hatten sie kaum ge- 

wuBt, ob jemand Hindu oder Muslim 

sei.

Gewalt von AuBen

Der Film belegt, was auch von ent

sprechenden Unter suchungen dur ch 

Menschenrechtsgruppen bestatigt wird, 

daB sich die Gewalt von AuBen gegen 

die von vielen Etablierten unerwiinsch- 

ten Slumbewohner richtete. Der 6. De- 

zember 1992, an dem die Babri Masjid 

Moschee von Hindu-Nationalisten und 

sonstigen Fanatikem niedergerissen 

worden war, kam als AnlaB gerade 

recht. Am 7. Dezember wurden in 

Bandra Geriichte in Umlauf gesetzt - was 

iibrigens bei zahlreichen "communal 

riots" ein erprobter Ausgangspunkt von 

Gewalt ist -, daB die Bewohner Behram- 

padas ein Standbild von Gott Ganesha 

aus dem lokalen Ganesh Tempel 

"gekopft" hatten. Eine emporte Menge 

begann, Steine in den Slum zu werfen. 

Polizisten hatten dann ebenfalls in den 

Slum gefeuert, mehrere Jungen starben. 

Die Hiitten wurden brutal durchsucht, 

Bewohner von Behrampada mitge- 

schleppt und gefangengesetzt. Bis zum 

10. Dezember wurde Behrampada von 

Polizisten und von Unbekannten aus den 

umliegenden Hausem terrorisiert, be- 

schossen oder mit Benzinbomben bewor- 

fen.

Klar ist auch die aktive Rolle, die ein 

'Shiv Sena' Politiker, Madhukar Sarpot- 

dar, beim Aufpeitschen der Stimmung in 

Bandra spielte. Er organisierte und 

fiihrte eine Prozession am 27. Dezember 

an, die feierlich inszeniert, ein neues 

Ganesha-Standbild aufstellen wollte. 

Dabei skandierten die Prozessionsteil- 

nehmer Beleidigungen gegen Behram

pada. Diese Prozession war eine ge- 

plante Provokation, denn schon etwa 

zehn Tage zuvor hatten einige muslimi- 

sche Fuhrer um des Friedens willen vor- 

geschlagen, einen neuen Ganesha zu 

stiffen. Dies wurde von 'Shiv Sena' 

Fiihrem abgelehnt.

Trotz Ausgangssperre kam es zu der 

Prozession, und im Gefolge zu weiteren 

extremen Provokationen durch 'Shiv 

Sena' Aktionen. Weitere Tote waren in 

Behrampada zu beklagen. Den abscheu- 

lichen Hohepunkt erreichten Anschlage 

und das Morden dann zwischen dem 11. 

und 15. Januar 1993 und nochmals am 

1. und 2. Februar. Ohne hier genauer in 

die grausamen Details gehen zu wollen, 

wurden immer heftigere Angriffe auf die 

Slumbewohnerlnnen gestartet, die Poli- 

zei unterstiitzte die Angreifenden und in 

Geruchten wurden die eigentlichen Op- 

fer zu den Tatem gemacht. So unter- 

zeichneten schlieBlich zahlreiche Be- 

wohnerlnnen der Mittel- und Ober- 

schichtsgebiete von Bandra (East) auch 

noch ein Memorandum gegen Behram

pada. Dort starben Manner, Frauen und 

Kinder, 84 Hiitten gingen in Flammen 

auf, die Feuerwehr kam natiirlich, als 

alles schon niedergebrannt war. SchlieB

lich war es ein offener politischer Kampf 

auf Kosten von Behrampada zwischen 

der 'Congress-(I)', den die Muslime tra

ditional wahlten, und 'Shiv Sena'. Nun 

herrsche, so sagt ein Muslim gegen Ende 

des Films, die offene Saison der Intole- 

ranz, und die Frage sei, wo man sich 

noch sein Zuhause einrichten konne.

"The City of Dreams" von Kumbhesh 

Srivastava

Diese 30-miniitige Dokumentation des 

'Centre for Environmental Films' fuhrt 

die Enttauschung iiber die vermeintliche 

"Traumstadt Bombay" schon im Titel. 

Nach dem 6. Dezember brenne Bombay, 

ein Feuer der Verwustung wie nie zuvor 

herrsche, und ein englischsprachiger 

Kommentar verkundet "madness had 

overtaken people", "... darkness" richte 

sich gegen die Armen. Diese kommen 

auch zu Wort, jedoch wird ihr Marathi 

dann leider nicht ins Englische iibersetzt.

Weiterhin herrscht der Tenor des Un- 

verstandnisses gegeniiber der "mindless 

insanity...", wo offenbar alle Gotter sich 

schlafen gelegt hatten. Es zeugt meiner 

Ansicht nach von abgrundtiefer Naivitat 

und Unkenntnis dessen, was sowohl die 

alltagliche als auch die von 'Shiv Sena' 

inszenierte Brutalitat dieser Stadt kenn- 

zeichnet. Hat ein Film beispielsweise, 

wie Anand Patwardhans "Bombay - Our 

City" von 1984 die Ausbeutung der 

Slumbewohner, die in dem Funktionie- 

ren der Stadt fest verankert ist, noch of- 

fengelegt und das, was diese Armen zum 

Wohlstand der Stadt beitragen und was 

sie davon haben, kontrastiert und analy- 

siert, bleibt der Film von Kumbhesh 

Srivasta beim Lamentieren und Nicht- 

Begreifen-Wollen stehen.

Dann dokumentiert der Filmemacher 

wie sich Sozialarbeiterlnnen um die Op- 

fer kiimmem, denen so wieder Zuwen- 

dung und Menschlichkeit begegneten.
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Sie erhalten Lebensmittel von Nichtre- 

gierungsorganisationen, schlieBlich auch 

von der Regierung. Dazu wird eine 

Filmmusik unterlegt, die die harmonisie- 

rende Wirkung unterstreichen soil. Doch 

zahlreiche Menschen verlassen die Stadt. 

Innerhalb von zehn Tagen sind es 60 

Prozent Muslime und 40 Prozent Hin

dus, einige komrnen nicht wieder ... . 

Ein leider eher kontraproduktiver Film, 

der die Opfer der Massaker nur noch in 

ihren hilflosen, unschuldigen Opferrol- 

len vorfiihrt, um so offensichtlich an 

"das Gewissen" zu appellieren. Doch 

wessen Gewissen, das "Gewissen Bom

bay’s"?

"Ayodhya” von Virendra Saini

In 37 Minuten versucht sich der 

Filmemacher an einem moglichst offe- 

nen, unbelasteten Portrait dieser Stadt. 

Er konterkariert die von den Hindu-Na- 

tionalisten aus dem Umfeld der 'Vishwa 

Hindu Parishad', ’Bharatiya Janata Par

ty' und 'Rashtriya Swayamsevak Sangh' 

stammende Ideologic von Ayodhya als 

Sinnbild der "Knechtung von Hindus 

durch Muslime". Er betont hingegen die 

Aspekte der "composite culture”, der 

kulturellen Beriihrung und wechselsei- 

tigen Befruchtung von Hindu- und mus- 

limischen Traditionen in Ayodhya.

Eigentlicher AnlaB fur den Film ist ein 

Kulturereignis, das von 'SAHMAT, ei

nem nationalen Komittee von Kunstler- 

Inne/n gegen "communalism", am 15. 

August 1993, dem Unabhangigkeitstag 

Indiens, veranstaltet wurde. 'SAHMAT' 

setzte eine schon lange verankerte Tra

dition der Agit-Prop Kultur Indiens fort. 

In Ayodhya engagierten sich auch nicht 

explizit politische Kunstlerlnnen wie der 

beruhmte Odissi Tanzer Kelucharan Mo- 

hapatra, klassische Hindusthani Sange- 

rinnen, Schauspielerlnnen und naturlich 

politische StraBentheatergruppen. Die 

Veranstaltung war sozusagen ein Basar 

kultureller Darbietungen, die zeigen 

sollten, daB ein kultureller Bezug auf 

Ayodhya keine Polarisierung kenne.

Doch auch viele dieser Kunstlerlnnen 

waren und sind dem Terror von Reak- 

tionaren ausgesetzt. Safdar Hashmi, 

kommunistisch engagierter Schauspieler 

einer in New Delhi aktiven StraBenthea- 

tergruppe, wurde beispielsweise brutal 

von Anhangem der 'Congress-(I)' 1989 

ermordet, weil er sich kultur-politisch zu 

sehr fur die Belange der Unterdruckten 

engagierte. Im Vorspann zu "Ayodhya" 

wird auf die Kooperation der nach dem 

Mord gegriindeten 'Safdar Hashmi 

Foundation' und 'SAHMAT' hingewie- 

sen.

Auch 1993 war die symboltrachtige 

Veranstaltung in Ayodhya vor reaktio- 

naren Angriffen nicht geschiitzt. Die 

'Bharatiya Janata Partei' initierte zu 

'SAHMAT' eine aufgeregte Debatte im 

Parlament. Stein des Anstosses war ein 

Forum wahrend des Festivals, wo Hun- 

derte von unterschiedlichen Versionen 

des Epos "Ramayana" vorgelesen und 

auch dargestellt worden waren. 

"Ramayana" ist eines der beruhmten 

Epen brahmanisch-hinduistischer Tradi

tionen, und korrekterweise miiBte man 

eigentlich von den Ramayanas reden. In 

der Version des Valmiki ist es im heuti- 

gen Indien am weitesten verbreitet und 

anerkannt, jahrhundertelang jedoch gab 

es in einem sehr groBen und vielgestalti- 

gen Kulturraum Siidasiens nur miindli- 

che, deshalb flexiblere, und zum Teil 

stark voneinander abweichende Uberlie- 

ferungen. Erst durch fixierte Kultunno- 

nopole wie Film und Femsehen wurde 

diese Vielzahl durch eine einzig "wahre" 

Interpretation verdrangt. "Ramayana" 

erzahlt in Versform in der Hauptsache 

von den Taten des Gottkonigs Rama von 

Ayodhya und entstand wahrscheinlich 

zwischen 400 vor und 200 nach Chri- 

stus.

In ihrer Agitation fur die Zerstdrung 

der Babri Moschee in Ayodhya bediente 

sich die 'Bharatiya Janatha Party' der 

"Ramayana" und des Glaubens, Rama 

sei im nordindischen Ayodhya geboren. 

Sie behaupteten, er sei genau dort gebo

ren, wo angeblich im 16. Jahrhundert 

der islamische Herrscher Babar Ramas 

Geburts-Tempel zerstort und die Mo

schee errichtet habe. Rama wurde von 

der 'Bharatiya' und ihren hindustisch- 

nationalistischen Bruderparteien zum 

kampferisch stilisierten Emblem und zur 

Berufungsinstanz ihrer Politik gemacht. 

Nun hatte 'SAHMAT' die "Dasharatha 

Jataka"-Version aus dem 4. vorchristli- 

chen Jahrhundert dargestellt, in der 

Rama und seine Ehefrau Sita Geschwi- 

ster sind.

Die 'Bharatiya' machte daraus einen 

Skandal, aus den Reihen des 'Congress- 

(I)' und einiger Pressevertreter kam Ver- 

standnis fur die Ahndung dieses blas- 

phemischen Aktes auf. Vorfalle wie 

diese, wo aus Opfem immer wieder 

Tater gemacht werden, stimmen nicht 

gerade optimistisch, wenn man sich 

uberlegt, wie wohl die Zukunft fur die 

in Bombay lebenden Minderheiten 

aussehen mag.

Auf jeden Fall scheint gerade Film als 

Medium der Information und Annahe- 

rung an Unbekanntes in diesem Zusam- 

menhang in Indien eine zentrale Rolle zu 

spielen. Immer wieder hore ich von An

and Patwardhans Film "Ram ke Nam", 

und seinen Erfolgen, Diskussionen und 

Nachdenken anzuregen. Dabei ist auch 

Anand Patwardhan, der mit seinen sozi- 

alkritischen, gut recherchierten und 

meist brandaktuellen Filmen keine Kom- 

promisse, auch keine asthetischen ein- 

geht, standig Angriffen der 'Shiv Sai- 

niks' oder anderer Hindu-Nationalisten 

und -Faschisten ausgesetzt. Oft muBte er 

deshalb Vorfiihrung und Diskussion des 

Filmes kurzfristig absetzen.

Um so unverstandlicher - oder viel- 

leicht auch entlarvend? - ist es, daB auf 

dem BIFF einige wichtige Filme zum 

Thema "communalism" fehlten, und daB 

sowohl in der "Video Vista" wie auch 

im "Spektrum India" keine Anstrengung 

untemommen worden waren, Filme mit 

englischen Untertiteln zu versehen. Von 

vomeherein hielt das viele, die kein 

Hindi oder Marathi verstanden, davon 

ab, sich die Filme iiberhaupt anzu- 

schauen. Sie blieben deshalb meist einem 

"inner circle" vorbehalten.

Mehr Unterstiitzung notwendig

Wahrend des BIFF, in einem Diskus- 

sionsforum auf dem auch Anand Pat

wardhan vertreten war, war man sich je- 

denfalls einig, daB es dem Dokumentar- 

bzw. Kurzfilm prinzipiell an einem Pu- 

blikum mangele. Dies ist in der Tat ein 

altbekanntes Problem in einer Medien- 

kultur, die sich vor alien Dingen am 

Markt zu bewahren habe.

Deshalb sei eine gewisse Unterstiit- 

zung durch staatliche Institutionen ab- 

solut unverzichtbar. Die Rolle des staat- 

lichen Femsehens 'Doordarshan' wurde 

dabei besonderer Kritik unterzogen. Ei- 

nerseits, so hob Patwardhan hervor, sei 

das Femsehen das potenteste und wich- 

tigste Medium, um entsprechenden 

Filmen ein breites Publikum zu erschlie- 

Ben, andererseits miiBte sich die Politik 

der Femsehanstalt jedoch grundlegend 

andem. Bisher sei z.B. "Ram ke Nam", 

den ein Student fur einen der wichtigsten 

Filme in den Zeiten von "Hindutva" 

(Politik der Betonung des "Hindutums" 

und dessen Bezug auf eine Hindu-Herr- 

schaft: "Hindu Rashtra") hielt, von 

'Doordarshan' abgelehnt worden.

Prinzipiell sei es jedoch Aufgabe von 

engagierten Filmemacherlnnen, BewuBt- 

sein fur gute Filme zu schaffen. Man 

musse mit den Filmen noch mehr an das 

Publikum, z.B. in Colleges herantreten. 

Erst wenn es eine wirkliche Bewegung 

gabe, konne man z.B. auch 'Doordar

shan' entsprechend unter Druck setzen.
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