
Indien

Gandhis Reformpolitik, Ambedkars sozialer 

Aktivismus oder naxalitische Militanz

- Hoffnung fur die Unterdriickten Indiens? -

Bin genauerer Blick auf die moderne 

indische Gesellschaft zeigt, daB 

trotz des Einsatzes von Gandhi und 

B.R. Ambedkar die 'Unberuhr- 

harkeit' - trotz haufig gegenteiliger 

Erklarungen - auch heute noch ei- 

nes der schwerwiegendsten gesell- 

schaftlichen Probleme Indiens dar- 

stellt. Noch immer bedeutet die Zu- 

gehorigkeit zu diesen Bevolkerungs- 

gruppen, die immerhin mehr als 20 

Prozent der indischen Bevolkerung 

umfassen, fur die Betroffenen ein 

Stigma, das sie zu wirtschaftHchen, 

sozialen und politischen AuBensei- 

tern macht.

Wiederholt wurde in den letzten 

Ausgaben von 'Sudasien' durch das 

Aufgreifen der Themen 'Gewalt ge- 

gen Minderheiten' und 'Dalits' 

(Unberuhrbare) auf die Situation 

dieser marginalisierten indischen 

Bevolkerungsschichten aufmerksam 

Oemacht. Ein jungst im Bundesstaat 

Bihar verubtes Massaker an 

Angehdrigen der Bhumihar-Kaste 

(Landbesitzer) weist auf die hohe 

Brisanz der Thematik hin, die sich 

durch die wachsende Militanz und 

Brutalitat der Auseinandersetzung 

weiterhin verscharft. Dabei begin- 

nen die Grenzen zwischen politisch 

motiviertem Kampf um die Veran- 

derung sozio-dkonomischer Struktu- 

ren, wie er ursprunglich von den 

'Naxaliten' (siehe 'Sudasien', 3/92) 

gefuhrt wurde und den Machtkamp- 

fen zwischen verschiedenen Ka

sten, bewaffneten Privatarmeen 

und deren Anfuhrern zu verschwim- 

nnen.

Uber 200 bewaffnete Aktivisten 

des 'Maoist Communist Centre' 

(MCC), eine in den spaten 60-er 

Jahren gegrundete Naxalitengruppe, 

uberfielen im Fruhjahr Bara, ein von 

Bhumihars bewohntes Dorf im sud- 

hchen Bihar. Innerhalb von Minuten 

gelang es ihnen, die 45 Hauser und 

Hutten in Brand zu stecken. Die 

Dorfbewohner, die aufgeschreckt 

'ns Freie liefen, wurden von den 

Angreifern nach dem Verb leib von 

Diamond', dem Anfuhrer der 

Savarna Liberation Front' (SLF) 

von Almuth Ernsting

ausgefragt. Bei der SLF handelt es 

sich um eine Privatarmee, die sich 

Angehdrige der hoheren Kasten hal- 

ten. Als die Dorfbewohner daruber 

keine Auskunft geben konnten, 

wurden die Manner des Dorfes von 

den wutenden Angreifern auf ein 

nahege/egenes Feld getrieben, wo 

sie ihnen dann die Kehle durch- 

schnitten. 37 Bhumihars wurden 

getotet, einige weitere schwer ver- 

letzt.

Seit Ian gem schon versucht die ul- 

tralinke MCC die Grundbesitzer der 

Region mit Waffengewalt 'gefugig' 

zu machen. Die unzuganglichen 

Wald- und Hugelgebiete der Bun- 

desstaaten Madhya Pradesh, 

Andhra Pradesh, Orissa und Bihar 

dienen diesen 'Reb el ten' als Basis 

fur ihren Kampf um die Ausrottung 

des Klassenfeindes, zu dem sie 

auch linke Gruppierungen wie die 

'Indian Peoples Front' (IPF; siehe 

auch 'Sudasien', 3/92) zahlen. Auf 

ihr Konto gehen unter anderem 

auch die Massaker von Bhagaura 

und Dalelchak, bei denen 1987 ins- 

gesamt 54 Menschen ermordet 

wurden sowie eine Reihe weiterer 

blutiger Zwischenfalle, die in den 

letzten Jahren mehrere hundert 

Menschen das Leben kosteten.

Die SLF ist eine Privatarmee der 

hoheren Kasten. Ihr Anfuhrer, Ra

ma dh ar Sharma, gen an nt 'Dia- 

mant', gilt als der planende Kopf 

h inter den Anschlagen gegen 

Harijans in verschiedenen Gebieten 

Ende letzten Jahres. Neben der SLF 

operieren in der Region weitere 

Senas, wie die Privatarmeen und 

Kampfgruppen genannt werden. So 

sind die 'Bhoomi Sena', die 

'Brahmarshi Sena', die 'Lorik Sena' 

und die 'Sunlight Sena' aktiv. Sie 

fungiert als militante Organisationen 

der Grundbesitzer und dominanten 

Kasten, denen militante linke Grup- 

pen, wie die 'Liberation Group' und 

die 'Lorik Sena' als 'militarische' 

Ableger der CPI (ML) und der IPF 

gegenuberstehen. Die von diesen 

'Armeen' verubten Attentate und 

Massaker erscheinen immer mehr

als reiner Machtkampf zwischen 

diesen verschiedenen Gruppen und 

immer weniger als Kampf unter- 

druckter Bevolkerungsschich ten,

d.h. als Kampf von Dalits, um mehr 

soziale und politische Gerechtigkeit. 

Am Beispiel ein er Organisation, die 

sich unter Berufung auf Mahatma 

Gandhi fur die Verbesserung der 

Lebenssituation von 'Harijans' ein- 

setzt, diskutiert Almuth Ernsting im 

folgenden Artikel alternative, nicht 

militante Wege fur Dalits, ihre Le- 

bensbedingungen zu verbessern. 

Dabei geht es ihr vor al tern auch um 

die Herausstellung der Unterschiede 

zwischen den Ansatzen Gandhis 

und Ambedkars, woraus deutlich 

wird, warum viele Dalitorganisatio- 

nen dem Weg Gandhis nicht nur kri- 

tisch, sondern ablehnend gegen

uberstehen.

'Dalit' ist das Marathi Wort fur 

'Unterdriickte'. Als Dalits bezeichnen 

sich viele der 110 Millionen 'Unberuhr- 

baren' Indiens. Der Gedanke, daB be- 

stimmte Menschen als 'unrein' geboren 

werden, ist seit Jahrtausenden in Indien 

verbreitet. Noch immer verweigem 

Millionen von Dorfbewohnem 'Unbe- 

ruhrbaren' das Recht, Wasser aus dem 

Brunnen zu schopfen, an gemeinsamen 

Festen oder Mahlzeiten teilzunehmen, 

Tempel zu betreten oder innerhalb des 

Dorfes zu wohnen. Das Kastensystem 

teilt die Gesellschaft in Gruppen ein, die 

unterschiedliche Aufgaben erfullen und 

verschiedene Positionen in einer sozialen 

Hierarchie einnehmen. 'Unberuhrbare' 

stehen auf der untersten Stufe dieser 

Hierarchie, die nicht nur von Hindus, 

sondern auch von Sikhs und Christen 

praktiziert wird und eng verkniipft ist 

mit der Herrschaft und Ausbeutung 

verschiedener Klassen. Anders als in 

westlichen Klassengesellschaften kann 

der Einzelne seinen Status nicht verbes- 

sem: ein 'unberuhrbarer' Parlamentsab- 

geordneter oder Arzt ist den gleichen Er- 

niedrigungen ausgesetzt, wie ein landlo

ser Saisonarbeiter.
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Uber 100 Millionen 'Unberiihrbare' erhoffen sich die Verbesserung ihrer Lebenssituation (Foto: Walter Keller)

Weitere Zuspitzung

Seit der britischen Kolonialzeit hat 

sich die Situation der 'Unberuhrbaren' 

zugespitzt. Gandhi warf den Briten vor, 

die unabhangigen 'Dorfrepubliken' In- 

diens zerstort zu haben: Die Kolonialre- 

gierung habe den privaten Landbesitz 

eingefuhrt und die harmonische Dorfge- 

meinschaft in Besitzende und Besitzlose 

gespalten. Die demokratische Selbstver- 

waltung sei vom kolonialen Beamten- 

staat zerschlagen worden; britische Indu- 

strieimporte hatten hunderttausende von 

Handwerkem ihrer Existenz beraubt. 

Vermutlich war jedoch die indische 

Dorfgesellschaft niemals demokratisch 

oder egalitar: von landlosen Arbeitem ist 

bereits in Schriften aus dem vergangenen 

Jahrtausend die Rede.

Die Kolonialregierung gab den landli

chen Eliten jedoch Instrumente, ihre 

Macht gegenuber Landarbeitem und 

Kleinbauem durchzusetzen: Gerichts- 

hofe, Land- und Schuldtitel und die Po- 

lizei wurden zu neuen und effizienten 

Werkzeugen der Oberschicht. Mit der 

Einfuhrung einer kommerziellen und ka- 

pitalistischen Landwirtschaft verschwan- 

den die personlichen Bindungen zwi- 

schen Landherren und Pachtem. Arbei- 

ter und Handwerker wurden 

'entbehrlich' und verloren die soziale Si- 

cherheit der Dorfgemeinschaft. Die 

'Grune Revolution' hat zwar einer 

groBen Zahl von Bauem zu einigem 

Wohlstand verholfen, der Lebensstan- 

dard von Pachtem und Saisonarbeitem 

ist jedoch gesunken. Mehr als die Halfte 

aller 'Unberuhrbaren' sind heute Land- 

arbeiterlnnen ohne eigenen Landbesitz.

Gandhi und Ambedkar

Die gesetzliche Abschaffung des Ka- 

stensystems hat wenig bewirkt: weiter- 

hin sind 85 Prozent aller 

'Unberuhrbaren' Analphabetlnnen. Von 

den in Schuldknechtschaft lebenden In- 

derlnnen sind etwa 62 Prozent 

'Unberiihrbare' und 25 Prozent Adivasis 

(Stammesangehorige).

Gandhi und Dr. Ambedkar vertraten 

gegensatzliche Auffassungen daruber, 

wie die Situation der 'Unberuhrbaren' 

verbessert werden konne. Dieser Disput 

ist auch heute noch aktuell. Gandhi be- 

kannte sich zum Hinduismus und zum 

Kastensystem, lehnte jedoch 

'Unberiihrbarkeit' und den MiBbrauch 

von Macht und Privilegien als unmora- 

lisch ab. Gewaltfreiheit und soziale 

Harmonie waren seine wichtigsten Prin- 

zipien. Unterdruckung und Ausbeutung 

waren fur Gandhi vor allem moralische 

Probleme: Uberzeugung und Dialog 

seien die Mittel, die Gesellschaft zu ver- 

andem. Dieses Mittel erprobte er 1932 

in der 'Harijan-Kampagne'. 'Harijans' - 

'Kinder Gottes' -, so nannte er die 

'Unberuhrbaren'. Gandhi appellierte an 

die hoheren Kasten, 'Unberuhrbaren' 

den Zugang zu Brunnen und Tempeln zu 

gewahren, wahrend die Harijans einen 

'hinduistischen' Lebenstil annehmen 

sollten, um sich den Respekt der Ober

schicht zu erwerben. Sozialarbeit und 

Erziehung waren Gandhis Antworten auf 

soziale Ungleichheit. Enteignungen, 

Landbesetzungen und Streiks lehnte er 

ebenso ab wie Gesetze fur positive Dis- 

kri minierung.

Dalit-Aktivisten, alien voran Dr. B.R. 

Ambedkar, warfen Gandhi vor, er ba- 

handele die 'Harijans' als Kinder, die 

einen gutigen Erzieher brauchten. Im 

Namen von Pazifismus und Harmonie 

stelle er sich auf die Seite von GroB- 

grundbesitzem und Industriellen. Dalits 

mufiten den Preis fur den sozialen Frie- 

den zahlen. Die Forderungen Ambedkars 

wurden spater von den 'Dalit-Panthers' 

aufgegriffen: Landreform, positive Dis- 

kriminierung sowie eine Reform der re- 

ligiosen Institutionen seien die wichtig

sten Voraussetzungen fur soziale Ge- 

rechtigkeit.

Samanvay Ashram

Nur wenige Organisationen verpflich- 

ten sich heute den Idealen Gandhis. Eine 

davon ist Samanvay Ashram in Bihar, 

dem zweitgroBten indischen Bundesstaat. 

Samanvay Ashram wurde 1954 von Vi- 

noba Bhave, einem Schuler Gandhis ge- 

grundet. Bhave gehorte dem sozialisti- 

schen Flugel der KongreBpartei an. Be- 

kannt wurde er als Fuhrer der 'Bhoodan- 

Bewegung', einer 'Landreform von un- 

ten', die sich zum Ziel gesetzt hatte, 

GroBgrundbesitzer zu einem freiwilligen 

Verzicht auf einen Teil ihrer Landereien 

zu verzichten und diese Landlosen zu 

ubertragen. Der Samanvay Ashram ent

stand im Rahmen dieser Bhoodan-Be- 

wegung: Die Organisation verteilte Land
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an 'Unberuhrbare', vor allem an die 

niedere' Kaste der Musahars.

Musahars

Die 1,5 Millionen Musahars sind eine 

der armsten Kasten Indiens. Als Schuld- 

knechte lebten sie seit Jahrhunderten und 

arbeiteten praktisch wie Skiaven fur rei- 

che Grundbesitzer. Noch heute leben 

viele Musahars in volliger Rechtlosig- 

keit; so sind z.B. Vergewaltigimgen der 

Musahar-Frauen durch die GroBgrund- 

besitzer an der Tagesordnung. Durch die 

Bhoodan-Bewegung' wurden zwar ei- 

nige tausend Musahars zu Landbesitzem, 

doch selbst die erreichen selten das Exi- 

stenzminimum. In den Dorfem fehlt es 

an Schulen und Krankenhausem ebenso 

"de an Bewasserungsanlagen, landwirt- 

schaftlicher Beratung oder Zugang zu 

Krediten.

Samanvay Ashram versucht, den Le- 

bensstandard der Musahars zu verbes- 

sern. Auch der heutige Leiter, Dwarko 

Sundrani, fuhlt sich den Zielen und 

Methoden Gandhis verpflichtet: "Wir 

"'ollen kein Wohlfahrts verband sein, der 

die Armen zu Almosenempfangem her- 

abwurdigt", erklart er. Ein besserer Le- 

bensstandard kann seiner Ansicht nach, 

nur durch die Eigeninitiative der Armen 

erreicht werden. Zu diesen Anstrengun- 

gen gehoren harte Arbeit ebenso wie ve- 

getarische Emahrung, bessere Hygiene 

nnd der Verzicht auf Alkohol. Zumin- 

dest eine Bildung auf Grundschulniveau 

sei notig, derm "Ignoranz ist die Ursache 

der Armut", sagt Sundrani.

Seit den 50-er Jahren beherbergt der 

Ashram eine Anzahl von Musahar Kin

dem, denen 'sinnvolle' Fahigkeiten 

"ermittelt werden sollen: Lesen und 

Schreiben gehoren ebenso dazu wie 

Landwirtschaft, Kochen, Emahrungs- 

kunde und Hygiene. Auch moralische 

und religiose Werte durfen in dieser Er- 

ziehung nicht zu kurz kommen: Gewalt- 

freiheit, Respekt vor Alteren und Be- 

scheidenheit sind die wichtigsten Prinzi- 

P’en. Um den 'Aberglauben' auf dem 

Lande zu uberwinden, werden hinduisti- 

sehe, buddhistische und christliche Ge- 

bete gelehrt. Religiose Toleranz soli so 

gefordert werden. Mit dieser ganzheitli- 

chen Bildung sollen die Kinder mit zehn 

Jahren in ihre Dorfer zuruckkehren, um 

das Leben ihrer Gemeinschaft zu verbes- 

sern. Zur Zeit existieren zwei solcher 

Schulzentren fur insgesamt 60 Jungen 

und Madchen. Einem ahnlichen Ansatz 

folgen 150 Dorfschulen, in denen ca. 

6.000 Kinder taglich zwei bis drei Stun- 

den lang unterrichtet werden. Gleichzei- 

bg hilft der Ashram den Eltem der Kin

der, in Notzeiten zu uberleben, stellt 

Kredite fur Bewasserungsprojekte bereit 

und fuhrt kostenlose Augenoperationen 

durch. in einem Staat, wo jedes Jahr tau- 

sende Kinder durch Unteremahrung und 

an einfachen Krankheiten sterben, bietet 

der Ashram vielen Musahars ein Mini

mum an sozialer Sicherheit.

Kritik

Dennoch eminnert die Kritik an der 

Organisation an Vorwurfe, die B.R. 

Ambedkar in den 30-er Jahren gegen 

Gandhi erhob. Dem Ashram ist es wah- 

rend der 35-jahrigen Arbeit nicht gelun- 

gen, die soziale Stellung der Musahars 

zu verbessem. In den leitenden Ashram- 

Funktionen finden sich ausschlieBlich 

Angehorige hoherer Kasten. Ein brah- 

manischer Lehrer mit Hochschulab- 

schluB verdient zehnmal soviel wie eine 

ehemalige Ashram-Schulerin, die als 

Hilfslehrerin arbeitet. Fur die geringe 

Qualifikation von Musahars ist die Poli- 

tik des Ashrams verantwortlich. Die of- 

fizielle Begrundung: "Wir wollen keine 

Musahar-Elite heranziehen, die ihrer ei- 

genen Gemeinschaft den Rucken kehrt". 

Aus diesem Grunde bleibt begabten Mu

sahar Kindem der Besuch einer weiter- 

fuhrenden Schule versagt, selbst Engli- 

schunterricht gilt als uberflussig. Ein 

angestellter Brahmane druckt sich deutli- 

cher aus: "Musahars sind geborene Bau- 

em; sie haben kein Bedurfhis nach einer 

College-Ausbildung". Er selbst ist stolz 

darauf, sich von Musahar Kindem das 

Essen servieren zu lassen und glaubt 

"Nur Brahmanen sind fur den Lehrerbe- 

ruf geeignet."

Der Ashram bemuht sich darum, den 

Lebensstandard der Musahar-Gemein- 

schaft anzuheben. Die Grenzen sind je- 

doch erreicht, sobaid die Privilegien an- 

derer Kasten angestastet werden: Als 

Musahars in Bodh-Gaya brachliegendes 

Land besetzten, stellte sich Sundrani, der 

Leiter des Ashrams, im Namen des so- 

zialen Friedens auf die Seite des Landbe- 

sitzers und der Polizei. Eine solche Par- 

teinahme laBt ihn vielen Dorfbewohnem 

als Vertreter der herrschenden Elite er- 

scheinen.

Die Probleme des Samanvay Ashrams 

zeigen, wie gering der Spielraum fur 

eine Sozialarbeit ist, die den Lebens

standard der untersten Kasten verbessem 

will, ohne Konflikt mit Angehorigen der 

Elite zu provozieren. Die Musahars in 

Bihar haben diesem Ansatz bisher noch 

wenig entgegenzusetzen. Anderswo in 

Indien organisieren sich jedoch mehr 

und mehr 'Unberuhrbare' in einer eigen- 

standigen Dalit-Bewegung. Ihre Pro

bleme scheinen beinahe unuberwindbar: 

90 Prozent aller 'Unberiihrbaren' leben 

in Dorfem, wo sie immer in der Min- 

derheit sind. Kastenvorurteile erschwe- 

ren die Organisation von Landarbeitem. 

Jahrhundertelange Armut und Demuti- 

gung lassen Widerstand oft als undenk- 

bar und aussichtslos erscheinen. Den

noch setzen sich immer mehr Dalits ge

gen die Diskriminierung und gegen 

GroBbauem zur Wehr. Morde, Verge

waltigungen und Brandstiftung sind die 

Mittel, mit denen die hoheren Kasten 

'Unberuhrbare' einzuschuchtem versu- 

chen. Die Zunahme dieser Verbrechen 

ist eine Antwort auf das wachsende 

SelbstbewuBtsein vieler Dalits. Am er- 

bittertsten werden 'Unberuhrbare' dabei 

von Angehorigen der aufstrebenden 

'mittleren' Kasten verfolgt. Die Regie

rung tut wenig, um solche Gewalttaten 

zu verhindem: Bei der Verfolgung maoi- 

stischer Guerillas bzw. Naxaliten ist sie 

dafur umso 'effizienter'.

Die Forderungen der Bewegung

Landreform und positive Diskriminie

rung sind die wichtigsten Forderungen 

der Dalit-Bewegung: Der Vorwurf, eine 

Elite 'Unberuhrbarer' zu fordem - wie 

Sundrani ihn erhebt - erscheint zynisch: 

Die meisten Kinder aus 'niederen' Ka

sten, die mit staatlicher Unterstutzung 

eine hohere Schule besuchen, sind Kin

der von Landarbeitem, haufig von El

tem, die weder lesen noch schreiben 

konnen. Viele besser gebildete und ver- 

dienende Dalits nutzen ihre Position 

dazu, die Lebensbedingungen anderer 

'Unberuhrbarer' zu verbessem. Der 

Elitevorwurf klingt wie ein Argument 

jener, die bereits der Elite oder Mittel- 

schicht angehoren und ihre knappen Res- 

sourcen nach unten hin verteidigen.

Verschiedentlich haben Dalitorganisa- 

tionen eine 'kulturelle Revolution', 

einen Angriff auf die religiosen Tradi- 

tionen gefordert. B.R. Ambedkar kon- 

vertierte mit mehreren Millionen Dalits 

zum Buddhismus und betonte, daB er 

eine andere indische, keine westliche 

Tradition wahle. Diese Diskussion kann 

allerdings nur in Indien gefuhrt werden, 

und es ist eine personliche Entschei- 

dung, zum Buddhismus oder Christen- 

tum uberzutreten, oder eine bestimmte 

Tradition des Hinduismus zu wahlen. 

Religion wird allzuoft als Freibrief miB- 

braucht, um gegen die Grundrechte der 

Verfassung zu verstoBen. Die KongreB- 

partei tragt mit ihrer 'Toleranz' einen 

Teil der Schuld an der Gewalt gegen 

Kasten- und Religionsgruppen.

Einige 'Unberuhrbare' haben Dalit- 

Gewerkschaften (z.B. BAMCEF) und 

Kulturorganisationen gegriindet. Disku- 

tiert wird zum Beispiel der Exodus von 

'Unberiihrbaren' vom Lande in die 

Stadt, wo es leichter ist, sich zu organi

sieren und gegen Gewalttaten zur Wehr 

zu setzen. Bislang ist der EinfluB der 

Dalitbewegung allerdings noch gering 

und die Dalit-Panther sind in unzShlige 

Fraktionen zersplittert. Einig sind sie 

sich, daB sie dem Beispiel Ambedkars 

und nicht der Tradition Gandhis folgen 

werden, um die Situation der 

'Unberiihrbaren' Indiens zu verbessem.
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