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Ayodhya:

Fanal einer politisch kalkulierten Hetzkampagne, Teil II

- Die Geschichte der 'Hindutva'- Bewegung -

von Brigitte Schulze

Die Geschichte der Forderung nach 'Hindutva', Herrschaft der Hindus, und die Geschichte von Parteien
und Organisationen, die diese Ideologie verfolgen, fasse ich als Hindu-Nationalismus zusammen. In den
meisten Beitrdgen liber zunehmende Gewaltbereitschaft gegen Muslime in Indien wird zwar (iber
"Hindu Nationalisten" oder "Hindu Faschisten" geredet, es bleibt jedoch meist bei diesen Schlagwér-
tern, der Inhalt des spezifischen Nationalismus wird selten genauer untersucht. Im folgenden beleuchte
ich die aktuelle politische Situation in Indien bewuRt einseitig, indem ich mich auf Hindu-Nationalisten
konzentriere, ohne mit gleicher Griindlichkeit die Seite des ebenfalls existierenden Muslim-Nationalis-
mus einer 'Jamaat-i-Islami' oder 'Islamic Sevak Sangh' (ISS, Islamische Freiwilligenvereinigung) zu un-
tersuchen. Dieser formuliert seine Ideologie nach einem, der 'Hindutva'-Bewegung dhnlichen Muster,
unter islamischem Vorzeichen. Bei einem Gesprdch mit einem vor ca. 30 Jahren vom Hinduismus zum
Islam konvertierten indischen Sozialwissenschaftler sagte dieser auf meine Frage nach der Rolle isla-
mischen Nationalismus' innerhalb der aktuellen Problematik in Indien, daR die bedrohliche Qualitdt von
'Hindutva' auf der Tatsache beruhe, daR dies der 'Mehrheits-Kommunalismus' sei. Er fiigte hinzu:
"Mehrheits-Kommunalismus ist Mord, Minderheiten-Kommunalismus ist Selbstmord”! Im folgenden
werde ich auf das Prinzip hinweisen, das auch nach Meinung zahlreicher indischer Beobachter (G. Pan-

dey, P.Ch. Upadhyaya u.a.) zu der Gewalteskalation gefiihrt hat: 'Hindutva'.

Daf} diese Denktradition nicht nur in
den Reihen von 'Bharatiya Janata Party’
(BJP), 'Rashtriya Swayamsevak Sangh'
(RSS), 'Vishwa Hindu Parishad' (VHP)
oder 'Shiv Sena' Anhinger hat, sondern
daB diese Form des Hindu-Nationalis-
mus auch vom 'Congress-(I)' gefordert
und verfolgt wurde, habe ich in
‘Siidasien', 1-2/93 schon angesprochen.
Dort wurden auch zwei Artikel iiber
"Die Geschichte der BJP" und "Das
Verbot der RSS" mit Analysen und In-
formationen ver6ffentlicht, die hier nicht
noch einmal wiederholt werden.

'Hindutva' ist sicherlich das zentrale
Merkmal und das einigende Band, der in
Einzelfragen, wie beispielsweise in der
Forderung nach Zerstorung der indi-
schen Moscheen oder der kompromiBlo-
sen Vertreibung aller Muslime aus In-
dien, durchaus unterschiedliche Akzente
Setzenden Parteien und Organisationen.

Das aktuelle Kriftemessen zwischen
BJP und dem 'Congress-(I)', das seine
Zuspitzung am 25. Februar 1993 in der
verbotenen und auf Narasimha Rao's
GeheiB niedergekniippelten Massende-
monstration der BJP fand, ist mehr als
e Gerangel um die Macht. Es ist ein
Streit um die bei indischen WihlerInnen
erreichte Glaubwiirdigkeit in Bezug auf
file Jeweilige Definition dessen, was als
‘nationale Idee' der Indischen Republik
In den 90-er Jahren Geltung haben soll:
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Welche Interpretation der Nation und
damit verbunden, der 'nationalen Iden-
titit' setzt sich durch, vertreten
'Congress-(I)' oder BJP die neue (alte)
Idee der Hindu-Nation wahlwirksamer?
Dabei steht ein offensiv vorgetragener
Hindu-Nationalismus der BJP dem tak-
tierenden, auf Waihlerstimmen schielen-
den, versteckten Hindu-Nationalismus
des heutigen 'Congress' gegeniiber.

Bei der Analyse der Geschichte der
wichtigsten hindu-nationalistischen Or-

ganisationen und  Parteien = RSS
(Nationale Freiwilligenvereinigung),
VHP (Weltrat der Hindus), BIP,

'‘Bajrang Dal' und 'Shiv Sena' (Armee
Shivas) muf} es also um eine geschicht-
lich zugeordnete Untersuchung dieser
Idee gehen. Eine an Daten und Fiih-
rungspersonlichkeiten orientierte Partei-
engeschichte hilft nicht weiter, zumal es
wichtig ist, die ideologische Nihe zwi-
schen dem 'Hindutva'-Gespann und dem
'Congress' aufzuzeigen.

'Hindutva'

Der Prasident der BJP, L.K. Advani,
bemerkte in seiner Antrittsrede 1986:
"... Die BJP ist die Stimme eines unge-
triilbten Nationalismus. Unsere Partei ist
die 'Nation-hat-Vorrang'-Partei.  Sie
strebt an, der Herzschlag Indiens zu
sein".

'Hindutva', Herrschaft der Hindus,
wurde vom politischen Arm der Bewe-
gung als selbstbewuBter Slogan wie-
derum seit Mitte der 80-er Jahre in der
politischen Agitation verwendet und traf
bei weiten Teilen der Hindu-Mittel-
schicht auch auf Resonanz. 1989, als die
BJP Ramjanmabhoomi  (Geburtsort
Rams) bzw. Babri Masjid zum zentralen
Wahlkampfthema gekiirt hatte, kam sie
von zwei auf 80 Sitze im Parlament und
stellte seit 1991 auch die Regierung von
Uttar Pradesh, wo in Ayodhya die Babri
Masjid bis zum 6. Dezember gestanden
hatte.

Die Forderung nach 'Hindutva' ist
nicht neu. Sie entwickelte sich parallel
zu einem erstarkenden "Hindu-Bewuft-
sein" in Form des sog. Neo-Hinduismus
des ausgehenden 19. Jahrhunderts. An-
gehorige der herrschenden Elite wie Raja
Ram Mohan Roy zu Beginn des letzten
Jahrhunderts (‘Brahma Samaj') bzw.
spiter ein erstarktes Bildungsbiirgertum
und die Hindu-Priesterschaft waren Tra-
ger dieser reformorientierten Interpreta-
tion des Hinduismus. Immer stirker
wurde das Bediirfnis verspiirt, in ein-
deutiger Weise zu definieren, wer
'Hindu' sei. Gestiitzt auf die traditionell
bestehende Vielfalt in Interpretationen
und Praxis des Hinduismus war eine ex-
akte Bestimmung nicht zu vollziehen.
Nationalismus und Religion riickten in
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Polizei im Einsatz gegen die 'Hindutva-Welle' (Foto: 'India Today"')

diesen Tagen ndher zusammen. Gesucht
war eine, im Kampf gegen die Briten
funktionale inklusive, mdglichst weite
Fassung von 'Indertum'. Hatte die Ko-
lonialmacht in ihrem, an der Religion
orientierten Familienrecht einen Hindu
noch als jemanden bestimmt, "der weder
Muslim, noch Parse, noch Christ, noch
Jude ist", so reichte dem 'Neo-Hinduis-
mus' eine rein negativ bestimmte Defi-
nition nicht. Positiv sollte sich die
Hindu Community bestimmen und
kdmpferischer Nationalgeist schuf die
enge Verkniipfung von "Hindi (Sprache)
- Hindu (Religion) - Hindustan
(Nation)".

Seit Griindung des 'Indian National
Congress' (INC) 1885 schwelte der
Streit darum, wie der indische Nationa-
lismus ausgefiillt werden sollte, auf wel-
che Kulturgeschichte er sich berufen
sollte. Wer war also InderIn? SchlieBlich
bestanden auch unter britischer Okkupa-
tion die zahlreichen, von muslimischen,
hinduistischen oder Sikh-Herrschern re-
gierten Flirstentiimer und Konigreiche
weiter. Die Briten verstanden es auch
nur allzu gut, die verschiedenen Fiirsten
und Konige gegeneinander auszuspielen.
Nachgewiesenermaflen trugen sie einen
nicht unbetrichtlichen Teil zur Kon-
struktion 'der Hindus' und 'der Mus-
lime' als 'Erbfeinde’ im siidasiatischen
Raum bei. So hatte es Ende des 19.
Jahrhunderts vor allem lokal geprigte
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geschichtliche Erfahrungen und Lebens-
raume gegeben: Kasten und Klassen.
Auch Muslime galten in der Dorfge-
meinschaft als Kaste. Eine Einheit 'aller
Inder' gab es nicht.

Der INC wurde mit seinem Anspruch
'alle Inder' zu vertreten, auch nie aner-
kannt, zumal das Gros der Parteifiihrer
und -anhidnger Hindus waren und auch
eine 'hinduistische’' 'Congress'-Politik
betrieben wurde. B.G. Tilak machte z.B.
aus dem hinduistischen Ganesh Fest eine
nationalistische Kundgebung. Shivaji,
der (hinduistische) Marathenkonig, der
im 17. Jahrhundert gegen die Vorherr-
schaft der (islamischen) Moghule
kidmpfte, wurde zum 'nationalen Helden'
stilisiert. Zur Mobilisierung der Massen
werden - und dies gilt spater insbeson-
dere fiir M.K. Gandhi - hinduistische
Symbole und Begriffe verwendet. Ironi-
scherweise fiihrten gerade demokratische
Gepflogenheiten wie die sich an Mehr-
heiten orientierende Abstimmung bei
nationalistischen Muslimen im INC zur
Uberzeugung, daB sie an einer einfluB-
reichen Gestaltung dieser Politik nicht
teilnehmen koénnten.

Trotz taktischer Zugestindnisse des
INC-Politikers Motilal Nehru (Vater von
Indiens erstem Premierminister Jawa-
harlal Nehru) an Muslime, griindeten
diese 1906 die 'Muslim League'. Paral-
lel hatte sich eine Organisation von Hin-
dus formiert, die mit der

'kompromiBlerischen' Politik des INC
und den Zugestindnissen an Muslime
unzufrieden waren: die 'Hindu Ma-
hasabha' (GroBe Versammlung der Hin-
dus).

Die 'Hindu Mahasabha' war die im-
mer priasente Mahnung, den indischen
Nationalismus mit dem von der Brahma-
nenelite definierten Verstindnis von
Hinduismus zusamenzuschlieBen. Weite
Teile der Bevolkerung hingegen waren
von dieser Politisierung der Religionen
zundchst ausgeschlossen bzw. fiihlten
sich nach wie vor als Angehdrige einer
bestimmten Kaste.

‘Indien' bleibt bis heute fiir viele ein
abstraktes Gebilde, das mit ihnen und ih-
rem tiglichen Leben nichts zu tun hat.
Die politische Elite in Indien war und ist
sich dessen bewuBt. Sie bedient sich zur
Weckung des NationalbewuBtseins ('na-
tion building') seit jeher alter, vertrauter
Symbole, meist aus dem religiésen
Bereich. Die Abstraktion 'Indien’ wurde
dem Volk von allen Parteien durch
Personifizierung nahegebracht: 'Bharat
Mata', 'Mutter Indien'.

In den 20-er Jahren formierten sich je-
doch auch Teile des Biirgertums, die von
einer ganz anderen Idee beseelt waren.
Nicht Trennung der Massen, nicht reli-
giose Identitdt, sondern die Einheit der
Massen gegen Unterdriickung und Aus-
beutung war das Ziel. 1924 wurde, in-
spiriert vom Beispiel der UdSSR die
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'‘Communist Party of India' ins Leben
gerufen. Ein Jahr spiter griindete K.S.
Hedgewar die 'Rashtriya Swayamsevak
Sangh' (RSS), eine strikt durchorgani-
sierte hinduistische Kaderorganisation,
die eine gewichtigere Rolle als die
'Hindu Mahasabha' zu spielen gewillt
war. Angestachelt fiihlten sich ihre
Griinder auch von der zunehmend isla-
mische Identitit betonenden 'Muslim
Khilafat' Bewegung der 20-er Jahre. Der
spitere Prisident der 'All India Hindu
Mahasabha' (ATHM, 1939-45) V.D. Sa-
varkar verfafite 1923 die fiir die hindu-
nationalistische Bewegung programmati-
sche Schrift 'Hindutva'. Darin unter-
strich er, dafi 'Bharatiya’, also Inderln,
und Hindi synonym seien. In seiner
Amtszeit als Prisident der AIHM for-
derte er "Hinduise all Politics and Mili-
tarise Hindudom" (Hinduisiert die Poli-
tik und militarisiert das Hindutum)!

Die Geschichte dieses Versuches, die
Formen einer modernen demokratischen
Staatsbiirgerschaft mit den Inhalten von
duBerst unterschiedlich bestimmten, tra-
ditionellen, lokalen Abhingigkeits- und
Denktraditionen zu fiillen, hatte ihren
ersten dramatischen Hohepunkt in der
Spaltung des Subkontinents in Indien
und Pakistan 1947 erreicht. Auch die
nach dem II. Weltkrieg hergestellte bi-
polare Weltordnung mit GrofBbritannien
im westlichen Lager, hatte letztendlich
die Teilung nicht ungern gesehen,
konnte man doch die zwei neuen, sich
nicht freundlich gesinnten Staaten in die
Polarisierung der Welt einspannen.

1947 duBerte V. D. Savarkar sich zur
indischen Nation und bezeichnete es als
"das natiirlichste von der Welt, daB Hin-
dus eine Nation, Hindustan" bilden.
_Die Teilung hatte mehr als eine Mil-
lion Todesopfer gefordert und 15ste mit
zwolf Millionen Fliichtlingen eine der
groBten politisch motivierten Volker-
wanderungen in der Geschichte der
Menschheit aus. Die schreckliche Erfah-
rung, die zahlreiche Menschen machen
muften, die zum ersten Male in all sei-
ner Grausamkeit erlebten, was die Ver-
mischung von Religion und Politik zu
einem 'religidsen Nationalismus' bewir-
ken konnte, hat sich bei Hindus, Musli-
men und Sikhs tief eingegraben. Viele
haben daraus jedoch den falschen SchluB
gezogen, indem sie diese Art von Natio-
nalismus ihrerseits unterstiitzen. Als die
grofiten Feinde von 'Hindutva' gelten
die 'inneren Feinde', wie es der RSS
Ideologe M.S. Golwalkar in den 60-er
Jahren ausdriickte: "Muslime, Christen
und Kommunisten".

Zentrale Elemente der 'Hindutva'-
Ideologie

Der Hindu-Nationalismus der 'Hindu
Mahasabha' und RSS bestimmite alles als

Siidasien 3/93

'fremd', was nicht hinduistisch war und
bemiihte sich andererseits darum, die
Hindu Mehrheit moglichst umfangreich
zu definieren. Die Sikhs beispielsweise,
die im heutigen Indien etwa 2 Prozent
der Gesamtbevolkerung ausmachen,
gelten als Hindu Sekte. Eine besondere
Ironie dieser Sichtweise steckt darin, daf
der Griinder des Sikhismus Guru Nanak
im 15. Jahrhundert Teil einer seit dem
10. Jahrhundert vom Siiden sich aus-
breitenden Prostestbewegung ('Bhakti')
gegen den 'Brahmanismus', die brahma-
nische Interpretation des Hinduismus,
und insbesondere gegen das Kastenwesen
war. Er strebte die Versohnung von
Hinduismus und Islam durch Verbin-
dung der jeweils als moralisch gut emp-
fundenen Stirken beider Religionen an,
betonte den Gleichheitsgrundsatz der
Menschen vor Gott und den Monotheis-
mus. Dies sind bis heute Grundsitze der
Sikh Religion.

Auch Adivasis (StammesangehGrige)
und Dalits (Nicht-Kastige) werden vom
Anspruch auf die Einheit aller Hindus
erfafit. Dabei spielen mehrere Erwagun-
gen eine Rolle. Zum einen natiirlich die
Bemiihung, moglichst viele Menschen in
die Bewegung zu integrieren. Zum ande-
ren waren es gerade die als politischer
Protest der Dalits auf Dr. B.R. Ambed-
kar zuriickgehenden Massenkonvertie-
rungen zum Buddhismus, die das Kon-
zept der Mehrheitsbeschaffung  fiir
'Hindutva' durchkreuzten. Ein grofer
Anteil der heutigen muslimischen Be-
volkerung in Indien besteht tatsdchlich
aus konvertierten niedrig- oder nicht-ka-
stigen Hindus, die ihrem Stigma dadurch
entkommen wollten.

Eine wichtige Zutat zur Schmiedung
der wehrhaften 'Hindu Identitit' ist die
Konstruktion einer Bedrohung, der sie
angeblich unterliegt. Hindus kdmen, so
die BJP/VHP/RSS Behauptung, nicht
"zu ihrem Recht", weil der Staat, der
aus dieser Sichtweise ja eigentlich die
"natiirliche Heimstatt der Hindus" dar-
stellen miisse, eine andere, quasi 'un-in-
dische' Bevoélkerungsgruppe bevorzuge.
Die Muslime. Das macht Hindu-Natio-
nalisten bisweilen zu unverséhnlichen
Gegnern des 'Congress', dem sie
"Pseudo Sikularismus” vorwerfen.

Das  negative  Gegeniiber  fiir
'Hindutva'-Bewegte waren also immer
hauptsichlich Muslime. Warum? In der
Vergangenheit der nordindischen Regio-
nen hatte es eine acht Jahrhunderte dau-
ernde Eroberung durch muslimische
Herrscher gegeben. In  zahlreichen
Schlachten zwischen ihnen und den lo-
kalen hinduistischen Konigen (Rajas)
baute sich eine dauerhafte Erfahrung des
Gegensatzes auf. An diesem Punkt sollte
jedoch auch der Hinweis erlaubt sein,
daf diese Erfahrungen Herrscher und
Priester sicherlich anders prigten als

Bauern, Handwerker oder Hindler. Ob
die Untertanen diese Zeiten als einen
Gegensatz zwischen den Religionen, als
etwas, das ihren Alltag besonders ein-
schneidend verdnderte, ansahen, muf
bezweifelt werden. Zumal nicht jeder
islamische Herrscher die ihm Unterwor-
fenen automatisch unter seine Religion
zwang (z.B. Akbar) und eine jeweilige
Steuer- und Abgabenpolitik die Leute
wesentlich hérter traf. Trotzdem gab es
eine handfeste Feindschaft zwischen den
sich bekampfenden Herrschern, die ihre
jeweilige Religion meist als
'Staatsreligion' begriffen.

Im Streit um Ramjanmabhoomi/Babri
Masjid in Ayodhya trat jedoch die sehr
eigenwillige Geschichtsinterpretation der
'Hindutva' Parteien von heute wieder
deutlich zutage: islamische Herrscher
der vorangegangenen Jahrhunderte gel-
ten als "Fremde, Zerstorer, Barbaren".

Im Siiden Indiens ist 'Hindutva' be-
zeichnenderweise von weitaus geringerer
Attraktivitit. Der konstruierte Verweis
auf die stilisierte 'Hindu Community' -
die Unterdriickung von Adivasis bzw.
Dalits durch die Arier wird in dieser
Wahmehmung ausgeschlossen - kann
seinen historischen 'Beweis' nur mit
Anlehnung an Erfahrungen des Nordens
stiften. Umgekehrt hatten sich zahlreiche
Ureinwohner Indiens, die Draviden, vor
den Attacken der ca. 1.500 v. Chr. ein-
gedrungenen vedischen Arier, der Un-
terwerfung unter ihre Religion, in den
Siiden zuriickgezogen. Im dravidischen
Stiden kénnen Hindu-Nationalisten kaum
an Gefiihle gemeinsamer Kultur und Ge-
schichte appellieren.

Dieses konstruierte  Geschichtsbild
wurde durch das Bild vom 'Muslim', der
‘eigentlich' seine Heimat nicht in Indien
haben koénne, bereichert. Seit der Schaf-
fung von Pakistan erhielt dieser prinzi-
pielle Verdacht auch eine materielle Ge-
stalt. Der Staat Pakistan gilt als die
"Heimstatt der Muslime" des Subkonti-
nents, zumindest wenn man Hindu- und
Muslim-Nationalisten glauben will. Ge-
gen alle Muslime, die, aus welchem
Grund auch immer, nach 1947 in der
Republik Indien blieben, wird der Ver-
dacht gehegt, sie seien "verkappte Paki-
stani”, also quasi Ausldnder, einer ande-
ren Macht gegeniiber loyal. Die Schaf-
fung Pakistans und Indiens hatte dem
religiés fundierten Nationalismus auf
beiden Seiten praktisch Recht gegeben
und ist seitdem in Indien stindiger Be-
zugspunkt fiir Mifitrauen und HaB ge-
geniiber Muslimen. Thr Status als Min-
derheit im demokratischen System der
Mehrheiten trug dazu bei, daB ihre reli-
gidse Zuordnung automatisch politisiert
wurde.

Solange mehr als 2/3 der indischen
Bevolkerung in Armut und in sozialen
Verhéltnissen leben, in denen Kasten-
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zugehorigkeit und Religion stabilisie-
rende und exklusive Wirkung haben,
also eine Verstindigung zwischen den
Volksgruppen vereitelt, konnen religidse
Gefiihle fiir politische Zwecke leicht
mobilisiert werden.

Die Entwicklung seit den 80er Jahren

Als 1948 Nathuram Godse Mahatma
Gandhi ermordete, kam in diesem Akt
die kompromiBlose Haltung eines Grof-
teils politisierter Hindus gegen Muslime
zum Tragen. In den Augen des Attenti-
ters hatte sich der Mahatma gegen
'Hindutva' versiindigt, indem er fiir die
Verséhnung von Muslimen und Hindus
eintrat und sich gegen die Schaffung von
Indien und Pakistan aussprach. Godse
stand ideologisch der RSS sehr nahe, die
einige Tage nach dem Attentat, am 4.
Februar 1948 verboten wurde. Zehntau-
sende ihrer Mitglieder wurden verhaftet.
Die Organisation war sozial gedchtet,
denn sie hatte sich am Symbol eines
neuen Indien vergangen. Hindu-Natio-
nalismus galt als verpént. Mit der neh-
ru'schen religionentibergreifenden Poli-
tik konnten sich weite Teile der indi-
schen Mittel- und Oberschichten identi-
fizieren. Fast idealistisch widmeten sie
sich dem Aufbau der jungen Republik,
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RSS-'Kampftruppen' (Foto: 'Frontline')

glaubten an das demokratische Bekennt-
nis "Wir sind alle Inder", zumal sie von
den meist sehr armen Muslimen in In-
dien auch keine Infragestellung ihres Be-
sitzstandes zu befiirchten hatten. Der
Feind saB auBien: Indien betonte seine
Position als Ordnungsmacht im stidasia-
tischen Raum und fiihrte kurz hinterein-
ander drei Kriege, zwei gegen Pakistan
und einen gegen China. Interessanter-
weise forderte Indien den Unabhingig-
keitskampf des ehemaligen Ost-Pakistans
gegen West-Pakistan, beides mehrheit-
lich von Muslimen bewohnte Gebiete,
bis Bangladesh 1972 mit indischer Un-
terstiitzung seine Unabhingigkeit er-
kldrte. Erst 1977 erhielt die RSS wieder
Auftrieb und politisches Gewicht. Nach
der brutalen Notstandsregierung Indira
Gandhis gewann die 'Janata Party'
(Volkspartei) in diesem Jahr die Wahlen
zum nationalen Parlament. Zahlreiche
Kader der 'Janata Party' stammten aus
der RSS, insbesondere aus der Studen-
tenorganisation 'Akhil Bharatiya Vidy-
arthi Parishad’.

Der parlamentarische Fliigel, die
‘Bharatiya Jana Sangh' (BJS, Indische
Volksvereinigung), ~war Teil der
'Janata'-Koalitionsregierung. Diese zer-
brach schlieBlich unter anderem am
Streit zwischen den Parteigdngern der

BJS, die nun eine stirker an der indi-
schen Hindu Mehrheit orientierte Politik
betreiben wollten, und der Opposition
von Anti-RSS-Kriften innerhalb der
'Janata Party'. Der Bruch mit dem neh-
ru'schen Verstiandnis von
'Sdkularismus', der versuchte, den
Mehrheits-Nationalismus von Hindus
nicht gegen andere religiése Minderhei-
ten, sondern mit ihnen fiir die Idee einer

‘gesamtindischen Identitit zu mobilisie-

ren, wurde von der 1980 mit Triumph
ins Amt der Premierministerin zuriick-
kehrenden Indira Gandhi vollzogen. In
den 80-er Jahren versuchte sie gezielt
den bei hinduistischen Mittel- und Ober-
schichten offener zutage tretenden
Hindu-Nationalismus anzusprechen und
zu fordern und damit den RSS/VHP-
Kriften das Wasser abzugraben. Diese
hatten 1980 fiir die Umsetzung ihrer
'Hindutva'-Politik eine neue Partei ge-
griindet, die ihrerseits das parlamentari-
sche  Gegengewicht  gegen  den
'Congress-(I)' darstellen sollte: die BJP.

Kennzeichen und Strategie seit den 20-
er Jahren war es immer gewesen, die
Aktivititen und Ideen der Hindutva-Be-
wegung moglichst breit zu streuen. So
organisierte sich die RSS in Zellen. Da
keine Listen iiber die Mitglieder gefiihrt
werden, kann man ihre Zahl nur unge-
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fihr angeben. Heute geht man von ca.
zwei Millionen aus. Weitere fiinf Mil-
lionen gehdren den Bruderorganisationen
an: 'Akhil Bharatiya Vidhyarti Parishad'
(Gesamtindische Schiiler- und Studen-
tenvereinigung) ist an fast allen Univer-
sititen vertreten; 'Bharatiya Mazdoor
Sangh', der Gewerkschaftsfliigel, orga-
nisiert allein ca. zwei Millionen Arbei-
ter.

Die einfluBreichste, auch finanzkraf-
tigste Organisation ist die 1964 gegriin-
dete 'Vishwa Hindu Parishad' (VHP,
Weltrat der Hindus). Mit welchem Ge-

schick es die Fiihrer der VHP verstehen,
gerade auch im Ausland die Gleichung
'Hindu' = Inder durchzusetzten, wurde
kiirzlich in Frankfurt/M. gezeigt. Hier
tagte vom 28.- 30. August 1992 die
Welthindu-Konferenz. Wihrend in In-
dien BJP-Prisident Dr. Murli Manohar
Joshi oder VHP PolitikerInnen wie die
radikale Sadhavi Rithambara die Hetze
gegen Muslime vorantrieben und die
Vorbereitungen zur Zerstérung der Babri
Masjid liefen, gaben sie sich auf ihrer
Weltkonferenz als humanistisch gesinnte
Weltbiirger.

GruBadressen und finanzielle Unter-
stiitzung deutscher und hessischer Politi-
ker durften nicht fehlen, sind einige der
im Ausland lebenden VHP-Mitglieder
doch so finanzkraftig, daB sie iiber die
Treuhandanstalt Betriebe in den neuen
Bundesldndern aufkaufen. So wird auch
hier in Deutschland mit politischer und
universitirer Unterstiitzung (die Veran-
staltung fand an der J.W. Goethe Uni-
versitit statt) das tatsachlich aufgrund
von Unwissen verbreitete, undifferen-
zierte Fehlurteil gefordert, in Indien
lebten 'Hindus', die quasi von Natur aus

Shiv Sena und die Presse

Wenn in 50 Jahren ein Geschichtsstudent Bombayer Tageszeitungen aus der Woche vom 6.-13. Januar 1993 durchsieht,
um etwas liber die Ursachen der Gewalttitigkeiten dieser Woche zu erfahren, wird er wohl schlieBen miissen, diese seien von
Marsmenschen oder anderen "fremden lebewesen" verursacht worden. Mit Ausnahme der 'Economic Times' vom 13.
Januar benannte nicht eine der grofien Tageszeitungen in ihren Leitartikeln und Berichten die Shiv Sena als auslésende Kraft
hinter den Unruhen. Unser zukunftiger Geschichtsstudent wird nicht wissen konnen, daB die Zeitungen auch dann noch ihre
Schiichternheit nicht iiberwanden, als jedem Biirger Bombays die Verwicklung der Shiv Sena in die Unruhen klargeworden
war. Und wenn er bei seinen Forschungen gar auf das Sprachrohr der Shiv Sena stoBt (die Tageszeitung 'Saamna’, was
soviel wie 'Konfrontation' bedeutet), wird unser Geschichtsstudent eine recht seltsame herausgeberische Offenheit entdecken:
"Solange nicht die gewalttitigen Anti-Nationalisten (gemeint sind die Moslems), durch Kugeln gefillt werden, wo immer sie
gerade sind, wird sich die Situation nicht normalisieren..." (Titelseite vom 8. Januar).

"Wenn Sie (Chief Minister Sudhakarrao) nicht verhmdern konnen, daB die Moslems (in Threr Sprache Mmderhelten) uns
ermorden, werden wir sie stoppen. Dies ist keine Warnung sondern nur unsere Wut und brennender Zom....Warum
bekommt die Polizei nicht den SchieBbefehl? Weil das bedeuten wiirde, dafi Moslems getotet wiirden. !” (Titelseite vom 9.
Januar). °

... Heutzutage ist das Land von mehr explosiven Kriften bedroht, als zu Zeiten der Teilung (Indiens und Pakistans).
Obwohl die gerade beendete Schlacht viele von diesen vernichtet hat, werden wir in Zukunft damit leben, die verbleibenden
aufzuspiiren... Tausende von Moslems haben die Stadt verlassen. Es waren die eigensiichtigen Interessen ihrer Fihrer, die
sie in diese schwlenge Lage brachten... Hindus haben all diesen Terroristen eine passende Antwort gegeben...” (Titelseite
vom 14. Januar). Uberschriften in 'Saama wie "In Bombays Minipakistan flieBt Hindublut" (9. Januar) und "Saddhus
werden zu Martyrern” (11. Januar) trugen ihren Teil zur anti-moslemischen Stimmungsmache bei. Der Herausgeber von
‘Saama’ ist niemand anderer als Bal Thackery selbst, Chef der Shiv Sena, der schon 1967 in einem Interview bekannte: "Ja,
ich bin ein Diktator. Warum brauchen wir soviele Herrscher. Es ist ein Hitler, der heute von Indien benotigt wird."

Am 25. Januar diesen Jahres teilte er dem 'Time’-Magazin freimiitig mit, wenn die indischen Moslems sich so benehmen
wiirden wie die Juden in Nazi-Deutschland, drohe ihnen ein @hnliches Schicksal: "Es ist nicht verkehrt, sie so zu behandeln,
wie die Juden in Nazi-Deutschland behandelt wurden".

Obwohl also seit langem die politischen Uberzeugungen und Ansichten Thackerays bekannt sind, hat es die 'Mainstream'-
Presse bisher versdumt, klar und eindeutig Stellung zu beziehen. Im Gegenteil, durch ihre Berichterstattung in den letzten
Jahren hat die Presse einen nicht unwesentlichen Beitrag geliefert, Thackeray aufzubauen. Es wurde versucht, der Shiv Sena
ein menschlicheres Gesicht zu geben, Immer wieder wurde Thackeray in den Sonntagsbeilagen der grofien Zeitungen zu
seinen Lieblingsfilmen, = Lieblingsspeisen, Lieblingskiinstlern wund -sportlern interviewt. Eine grofie Bombayer
Wochenzeitung (‘Sunday Observer'), die noch vor wenigen Jahren fiir ihre differenzierte und kritische Berichterstattung
gerlihmt wurde, lieB es sich im letzten Sommer nicht nehmen, Thackeray zum Ehrengast einer von ihr veranstalteten
Filmpreisverleihung zu machen,

SolchermaBen eher gehitschelt denn kritisiert, wendet man sich allenfalls gegen die Mittel, die Thackeray verwendet, um
seine Ziele zu erreichen. Seinen Zielen wird dagegen vielfach zugestimmt. Selbst gewalttitige Ubergriffe auf Journalisten
durch Anhinger der Shiv Sena veranlaBt die Presse kaum zu einem Kurswechsel gegeniiber Thackeray.

Als im Oktober 1991 Shiv Senaisten die Blirordume der Abenzeitung '‘Mahanagar’ verwiisteten, war dies der 'Times of
India’ nur eine dreizeilige Meldung wert. Als Journalisten, die gegen den Angriff auf 'Mahanagar' protestierten, von Shiv
Senaisten zusammengeschlagen wurden, bemerkten verschiedene Herausgeber in ihren Kommentaren, der Platz eines
Journalisten sei an seinem Schreibtisch hinter seiner Schreibmaschine und nicht auf der Strafle.

Bei den jlingsten Unruhen in Bombay wurden wiederholt Zeitungsbiiros und Journalisten zu Zielen der randalierenden Shiv
Senaisten. Das Haus des Herausgebers der Urdu-Zeitung 'Blitz' wurde genauso gepliindert und zerstort, wie die Wohnung
und Biiros von Journalisten der 'Urdu Times'. Ein Reporter von 'Mahanagar' wurde zusammengeschlagen und selbst einer
der Herausgeber der 'Economic Times' mufte seine Wohnung verlassen, um sich und seine Familie in Sicherheit zu bringen.
So ist inzwischen ein Punkt erreicht, an dem es Zeitungen schon gar nicht mehr wagen, die Shiv Sena direkt mit den
Auschreitungen in Verbindung zu bringen, da sie sonst die Wut der Shiv Senaiks auf sich ziehen wiirden. So ist in der
Berichterstattung zwischen dem 6. und 13. Januar immer nur von "asozialen Elementen", "Banditen", "Mob", "Vandalen”,
"Kriminellen”, "Gesindel" und #hnlichem die Rede, ohne daB jemals die Shiv Sena belm Namen genannt wird. Wenn

Zeitungen tatsichlich eine erste, grobe Zusammenfassung der Geschichte bieten, befindet sich unser zukiinftiger Historiker in
groBen Schwierigkeiten.
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Moslems und die Presse

. Eine Analyse der Berichterstattung in den indischen Tageszeitungen nach dem 6. Dezember 1992 zeigt, daB trotz zahlrei-
cher posmver Berichte eine klare Stimmung gegen Minderheiten gemacht wurde. Es gibt eine gewisse Bestandlgkelt der

Presse in dieser Hinsicht. So bestehen Vorurteile gegeniiber der moslemischen Gemeinschaft, die sich tief im BewuBtsein
vieler Journalisten festgesetzt haben. Danach sind Moslems die Aggressoren, unpatriotisch, auBerdem wiirden sie angeblich
_ bevorzugt behandelt,

Die Tatsachen wurden bei der Benchterstattung Jedoch weltgehend ignoriert und die groBen Zeitungen blieben bei ihren
Mythen und Fehleinschitzungen. Sie erfanden, manipulierten, verinderten und unterdriickten Nachrichten, so daB sie in die
~vorhandenen populdren Auffassungen hineinpafiten. Mit ihrer selektiven Wahmehmung wirkt die Presse wie eine Taschen-
- lampe: einige Bereiche werden angestrahlt, wihrend andere im Dunkeln verbleiben.

Das Bild der moslemischen Bedrohung fiir die Hindu- Gesellschaft wurde in einer Schlagzeile in 'Jansatta', einer
fithrenden hindi-sprachigen Tageszeitung deutlich (13. Dezember 1992): "Angst unter den Hindus in einem moslemisch
beherrschten Gebiet von Ayodhya"

Die Vorurteile und negatxven Wahrnehmungen gingen einen Schritt weiter bei der Benchterstattung iiber die durch Ayod-
hya ausgeldsten Unruhen in Bangladesh und Pakistan. Gleichzeitig wurde bemerkt, da am 8. und 9. Dezember die BIP da-
mit begann, ihre Missetaten dadurch zu rechtfertigen, daB sie die Zerstorung der Tempel in diesen Ldndern anfiihrte. Die
Presse spielte ihre Rolle; nicht nur durch die sofortige Verbreitung dieser Nachrichten, sondern auch durch provokative
Schlagzeilen. Zum Beispiel gab es eine wichtige Nachricht auf der ersten Seite in der 'Times of India' vom 8. Dezember mit
dem Titel: "Tempel brannten in UK, Pak und Bangladesh."

'Punjab Kesari', eine Hindi-Tageszeitung (9. Dezember 1992) veroffenthchte die Nachricht: "Angriffe in Pakistan auf
Hindu Tempel und auf Hindi Video Kassetten.”" Am 10. Dezember wurde der Ton in dieser Zeitung noch schirfer. Es gab
zwei Berichte zu diesem Thema, auBerdem wurden einige Tempel mit Namen genannt, die in Bangladesh zerstort worden

waren,

Namen genannt.

‘Der 'Indian Express veroffentlichte am 9. Dezember auf der ersten Seite ein grofies Foto von einem einstiirzenden Tempel
und darunter stand: "Pakistaner beobachten, wie ein Hindu Tempel nach einer Attacke von Demonstranten einstiirzt”.

Die 'Times of India' (12. Dezember 1992) hatte einen Bericht iiber die Tempelzerstdrungen auf der ersten Seite, aber als
Intellektuelle in Bangladesh gegen diese Zerstorung und vom Wiederaufbau der Tempel sprachen, wurde diese Nachricht auf
die Seite 9 verbannt. In der gleichen Zeitung gab es am 21. Dezember eine Tltelgeschlchte, die. iiber die Zerstorung von
mehr als 60 Tempeln in Pakistan berichtete. ,

v Vxele Zeltungen tendierten dazu, ein Bild aufzubauen, bei dem Jeder Moslem als potentieller: Feind dargestellt wurde.
- Wenn immer ein Hindu wiihrend der Unruhen getotet wurde, wurde sie/er namentlich genannt. Moslems blicben immer ohne
Namen und Identitit. Wenn aber von Aggressoren die Rede war, dann blieben Hindus namenlos und Moslems wurden beim

Maria Blettner

furchtbar tolerant seien. In der GruB-
adresse eines Frankfurter Professors hiefl
es beispielsweise: "Hinduismus ist die
toleranteste der Religionen...". Swami
Chinmayananda verkiindete: "Rama ge-
hoért Jedem". In Indien fielen Tausende
Muslime unter den "Jai Sri Ram" (Hoch
lebe Gott Ram)-Rufen dem Hindu-Na-
tionalismus zum Opfer.

Nur ein Hauflein demonstrierender
Sikhs machte vor den Toren der Frank-
furter Universitit darauf aufmerksam,
daB der politische Anspruch auf
'Hindutva', den die VHP in Indien ve-
hement vorantreibt, mit Toleranz gar
nichts zu tun hat. DaB diese Politik im
Namen des Gottk6nigs Ram(a) zu Un-
terdriickung und Gewalt gegen Nicht-
Hindus fiihrt. In Frankfurt/M. wurden
die Sikhs von der Polizei als Storen-
friede behandelt.

Religiose Identitit und Vorurteile
in Indien

Die meisten der seit Ende der 70-er
Jahre in Indien aktiven Basisgruppen,
die sich in vielen Bereichen gegen so-
ziale, politische, wirtschaftliche und
kulturelle Diskriminierung engagieren,
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haben nach Aussagen von AktivistInnen
erst zogerlich 'communalism' als eines
der Hauptprobleme, die es zu ldsen
gilte, definiert. Bis heute herrscht auch
hier ein weitverbreitetes Regionalbe-
wufltsein bzw. eine Haltung, die Vorur-
teile zwischen einzelnen Religionsgrup-
pen als ein sekundires Problem einstuft.
Materielle Verbesserungen in den Le-
bensverhiltnissen der Armen und Unter-
driickten Indiens werden als primire
Probleme gesehen, nach deren Losung
auch 'communalism' verschwinde. Dies
war lange Zeit eine Haltung, die gerade
in sozial aktiven, links orientierten
Gruppen verbreitet war.

Vorurteile zwischen Hindus und Mus-
limen sind kasten- und klasseniibergrei-
fend vorhanden. Sie vermengen sich,
wie man es auch wihrend der jlingsten
Gewaltakte in Bombay beobachten
konnte, mit wirtschaftlichen oder sozia-
len Abhangigkeits- und Unterdriickungs-
erfahrungen zu einem explosiven Ge-
misch. So berichteten beispielsweise So-
zialarbeiter und Journalisten iiber die Ja-
nuar-Ausschreitungen in  Bombay's
Slums, in denen die meisten der drei
Millionen Muslime hausen miissen, daf
fiir die Gewalteskalation in erster Linie

die angespannte soziale Lage in der
zwOlf Millionen Mega-Stadt, kriminelle
Machenschaften von Bodenspekulanten
und Bauindustrie, sowie korrupte,
hindu-nationalistische Politiker und Po-
lizisten verantwortlich zu machen seien.
Doch die Bereitschaft von Nachbarn und
sogenannten Freunden, Muslime anzu-
schwirzen oder zu verraten ist sehr oft
vorhanden und kann nicht wegdiskutiert
werden.

Schon seit lingerem versuchen daher
Menschenrechtsorganisationen in ganz
Indien gegen diese Vorurteilsbereitschaft
mit Informationen und Diskussionen an-
zukdmpfen. Im vergangenen Jahr bei-
spielsweise griindete sich das in ganz In-
dien wirkende ‘'People's Centre for
Communal Harmony' (Volkszentrum fiir
Harmonie zwischen den einzelnen Be-
volkerungsgruppen). Nach Aussagen
von Mitgliedern, zu denen auch Asghar
Ali Engineer gehort (siehe auch Inter-
view mit ihm in diesem Heft), haben
diese Initiativen jedoch mit zahlreichen
Anfeindungen zurechtzukommen, insbe-
sondere aus den Kreisen sogenannter
aufgeklirter, intellektueller Zeitgenos-
sen. Auch in vielen Gewerkschaften tref-
fen Appelle zur Integration unterschied-
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Indien

O Discard hatred. Shun religious bigotry. Reject
fanaticism. Don’t let divisive forces tear the
secular fabric of our country.

Because India torn and divided is India
weakened.

Q For centuries geo?le of all races, religions,
languages and cultures have lived here together.
Contributing to the development of the country.
Enriching it’s social fabric. And giving it a unique
position in the world.

Q But today the secular foundations of our country
are being rocked.

a will You let religious hatred hinder our 1progress,
development and economic betterment ?

Q Will you desecrate the secular ideals enshrined in
our Constitution ?

QO Join hands and unite. For peace, progress and
development.

To spread the message of peace and harmony, the | “ Tk
Government of Karnataka organised Communal Sri P. V. Narasimha Rao
Harmony Programmes from%mh - 30th Jan, 1993.

Q A ‘Human Chain’ was also organised on 30.01.93.

Mangalore to Udupi.

"Peace. Love. Understanding. Let this be our religion."
Anzeige der Regierung des Bundesstaates Karnataka (aus: 'Frontline")

With active involvement of school children
and members of voluntary organisations.
Hubli to Dharwar. Dharwar to Belgaum.
Gulbarga to Bidar. Bangalore to Mysore.

0 Defeat communal passions. And let us be
able to hold our heads high again. And say
like Swami Vivekananda - “I am proud to
belong to a nation which has sheltered the
persecuted and the refugees of all religions
and all nations of the earth.”

Sri Veerappa Moily
Chief Minister of Karnataka

licher Volksgruppen (religionen- oder
auch regionenbezogen) auf Widerstand.
Kastendenken ist auch hier noch sehr
stark verbreitet, das Denken in den
Schablonen von 'Hindu' und 'Muslim'
gehort oft zum 'guten Ton'.

Im Nachrichtenmagazin 'India Today'
vom 15. Februar 1993 war zu lesen, dafl
es in bestimmten Kreisen der Elite In-
diens nach dem 6. Dezember chic ge-
Wwordenen sei, BJP-Slogans von der
"bedrohten Hindu/Inder-Identitit" zu
Ubernehmen und damit zu argumentie-
ren: "Irgendwie fing die Mittelschicht
an, sich unsicher zu fiihlen. Viele glau-
ben, daB nur Hindutva ein Indien einen
kann, das von Kaste, Regionalismus,
Terrorismus und einer Menge anderer
Dinge auseinandergerissen wird. "

Die subversive Kraft von Geriichten
und Gegeninitiativen
fiir Verstindigung

Analysen, die sich vor allen Dingen
auf die Januar-Pogrome in Bombay, Su-
rat, Kanpur oder Varanasi (Benares)
konzentrierten, betonen die subversive
Kraft von Geriichten. So wurde bei-
Spielsweise in Surat ein Geriicht ver-
breitet, drei Hindu Midchen wiren ver-
gewaltigt worden. Sofort riisteten sich
einige Hindus zur Rache. In Calcutta
Wurde behauptet, ein junger Muslim sei
von einem Mob gettet worden.
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Tatsiachlich starb er bei
kehrsunfall.

Berichte und Bilder iiber das brutale
Vernichtungswerk der 'Hindutva'-Be-
wegten lassen in deutschen Medien kaum
Platz fiir Informationen iiber den Alltag
von Gegenwehr und wechselseitiger
Hilfe. Natiirlich haben sich in den Tagen
der Gewalt und Gegengewalt zahlreiche
'harmlose Biirger' als gemeine Denunzi-
anten und willige Mittiter gegen ihre
muslimischen Nachbarn betitigt. Doch
zahlreiche Menschen versuchten auch,
sich gegen die Hetze zu wehren. Davon
weil die auf Okologische Themen und
Neue Soziale Bewegungen orientierte
Zeitschrift 'Down to Earth' aus New
Delhi zu berichten. Vier ihrer Aktivi-
stlnnen begaben sich in Gegenden, die
schon seit langem als problematisch
gelten, und wo es auch immer wieder zu
gewalitsamen Auseinandersetzungen zwi-
schen Muslimen und Hindus gekommen
war: Bhiwandi, Bombay, Surat, Kanpur,
Varanasi, Aligarh, Bhagalpur, Calcutta,
Okhla und die Altstadt von Delhi.

Bei einer Auswertung der positiven
Erfahrungen von Nachbarschaftsinitiati-
ven, die sich dort entweder spontan ge-
bildet hatten oder schon linger erfolg-
reich gegen HaB, Gewalt und Vorurteile
vorgegangen waren, stellte das 'Down to
Earth' Team fest, daB es vor allem zwei
Phdnomene sind, die den Erfolg der
Nachbarschaftsinitiativen zu gewihrlei-

einem Ver-

sten scheinen:

1. Die Etablierung respektierter Spre-
chergruppen der jeweiligen 'community’
und bewuBt stetig und lebhaft betriebene
gegenseitige Information und Kommuni-
kation;

2. Starke lokale 'Rite', quasi Selbst-
verwaltungsgruppen, die um so humaner
agierten, desto weniger Anbindung an
die offizielle Politik vorhanden war.
Diese Gruppen organisierten wihrend
der kritischen Dezember- und Januartage
auch Nachtwachen und schufen damit
eine Atmosphére, in der sich sowohl
Muslime als auch Hindus sicher fiihlten
und einander vertrauten.
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