
MOSLEMS IN INDIEN
- Ein Potential von 100 Millionen -

Im vergangenen Jahr haben die Muslime Indians fur internationale Schlagzeilen gesorgt 

und die Aufmerksamkeit der Offentlichkeit vermehrt auf sich gezogen. Zum einen nahm die 

Affare urn Salman Rushdie in Indien ihren Anfang, zum anderen flammte hier wieder der 

Religionsstreit zwischen Hindus und Muslimen auf. In beiden Fallen wird ein indisch- 

islamisches Selbstverstandnis deutlich und in beiden Fallen kann Politik, Wahlpropaganda 

und Stimmenfang eine bedeutende Rolle gespielt haben. Der folgende Beitrag - der in 

'Sudasien' in zwei Teilen erscheint, beschaftigt sich mit den loo Millionen Muslimen 

Indiens.

Die Verbreitung von Rushdies Buch 'Die Satanischen 

Verse' wurde in Indien verboten, noch bevor Ayatullah 

Khomeini die Existenz des Buches wahrgenommen hatte 

und bevor er sein Urteil uber Rushdie verkiindete. 

Einige indische Muslime fuhrten aus dem kolonialen 

Mutterland eine Kampagne gegen das Buch dutch und es 

gelang ihnen schon wenige Tage spater dessen Verbot. 

In einem sakularen Staat, der sowohl die Rechte und 

Gefuhle verschiedener Religionsgemeinschaften als auch 

die Meinungsfreiheit zu garantieren beansprucht, muBte 

dieses Verbot auf Kritik stoSen, zumal weder die 

Avantgardisten der islamischen Reaktion noch Rajiv
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Gandhi das Buch gelesen hatten. Der Grund fur das 

verbot mag in der potentiellen muslimischen Wahler- 

Schaft fur die KongreBpartei gelegen haben, die seit 

^r Unabhangigkeit iiberwiegend die indische Politik 

^iktierte. Die uber 5o Millionen muslimischen Wahlbe- 

techtigten hatten namlich bislang nahezu en bloc fur 

KongreBpartei gestimmt, da diese sich wiederholt 

a^s sakulare Partei fur die Rechte und Belange der 

^inderheiten aussprach.

der letzten Wahl veranderte sich jedoch ihr Wah- 

^rverhalten. Der GroBteil der heute an die loo Mil- 

■'■ionen zahlenden Muslime Indiens (etwa 12 Prozent der 

^esamtbevolkerung) stimmte gegen die KongreBpartei. 

^Je Wahlentscheidung war eine Reaktion auf die Zu- 

nahme der in Sudasien weitverbreiteten, religibsen 

^seinandersetzungen zwischen Muslim- und Hindugemein- 

clen. Dieses Phanomen, das 'Kommunalismus' genannt 

Wlrd, war wahrend der letzten Jahre auch in bislang 

^iedlichen und vom KongreB regierten Gebieten, wie

in Bhagalpur im Bundesstaat Bihar, aufgetreten. 

^ngegen waren die von der Opposition regierten Regio- 

nen relativ friedlich geblieben.

Babri Moschee in Ayodhiya

Religionsstreit zwischen Muslimen und Hindus er- 

reichte vor den Wahlen im November letzten Jahres 

®inen neuen Hbhepunkt. AnlaB war eine kleine Moschee, 

im 16. Jahrhundert vom damaligen Moghulkaiser 

®abur auf den Grundmauern eines Hindutempels errichtet 

‘•orden war, die Babri Moschee in Ayodhiya. Sie war 

Ahrend der letzten Jahre nicht mehr genutzt worden. 

^induistische Krafte erbffneten am 1. Februar 1986 den 

^janambhomi Tempel - die Geburtsstatte des Gottes 

Rama -, was im selben Jahr zu iiber 45 kommunalisti- 

Schen Ausschreitungen im Gebiet urn Ayodhiya gefuhrt 

Raben soil. Zwei Wochen vor den Wahlen, am 9. November 

erlaubte Rajiv Gandhi der pro-Hindu Partei

Vishwa Hindu Parishad' (VHP) die Grundsteinlegung fur 

^en Tempelbau in einiger Entfernung der Moschee. Bei 

^er feierlichen Zeremonie soli der erste Stein jedoch 

ln ihrer unmittelbaren Nahe gelegt worden sein. Der 

Grund fur das wohlwollende aber dennoch nicht eindeu- 

tige Verhalten des Kongresses gegenuber den Hindus 

t’ar> sie als Wahlerschaft zu gewinnen. Eine eindeuti- 

9ere pro-Hindu Politik in dieser Angelegenheit nahm 

^ngegen die hinduistische 'Bharatiya Janata Party' 

(8JP) ein, die deshalb starken Zulauf von den Hindus 

beKam. Gandhi lief Gefahr, die Muslim-Wahlerschaft zu 

Verlieren, denn einige islamische Geistliche riefen in 

61r>em Rechtsurteil die Muslime dazu auf, fur die Oppo

sition zu stimmen, da die KongreBpartei die Zerstorung 

d®r Moschee und den Wiederaufbau des Tempels zulasse. 

^■t einer Kampagne fur die Wiederherstellung des 

Status der Moschee reagierte Gandhi zu spat, urn die 

^slime 
zuruckzugewinnen und erreichte zudem auch

n°ch, daB sich die Hinduwahler von ihm und seiner Par- 

t®i abwendeten. Er versprach, den Geburtstag des Pro- 

P^eten Muhammad kunftig zum Nationalfeiertag zu erkla- 

ten und bekraftigte, die KongreBpartei sei sakular. Er 

stelle loo.ooo Rupien fur jede Familie in Aussicht, 

die bei den Hindu-Muslim Unruhen in Bhagalpur ein

Mitglied verloren hatte. Er nannte die KongreBpartei 

den Schutzherrn der Muslime und das sie das Land nicht 

verlassen brauchten, weil seine Partei ihre Rechte 

verteidigte. Doch alle diese Zugestandnisse kamen zu 

spat. Als Gewinner aus der Auseinandersetzung urn die 

Moschee und den Tempel gingen zum einen die Hindu 

Fundamentalisten zum anderen die moderate 'Janata Dal' 

des neuen Premier V.P. Singh hervor.

Sowohl die Rushdie Affare als auch der Ausgang der 

Wahlen zeigt, daB die Muslime in Indien ein nicht zu 

vernachlassigender politischer Faktor sind. Sie weisen 

eine lange kulturelle Tradition auf, die mit der bri- 

tischen Invasion in Sudasien nicht etwa ihr Ende fand. 

Ganz im Gegenteil, der EinfluB des Islam im indischen 

Subkontinent hat spezifische Artikulationsarten und 

Manifestationen. Von wissenschaftlicher Seite her hat 

der zeitgenbssische indische Islam bislang jedoch 

wenig Berucksichtigung in Dokumentationen und Analysen 

gefunden.

Ein historischer Riickblick uber den Islam in Sudasien 

ist hilfreich, urn die Rolle der Muslime im heutigen 

Indien zu verstehen. Auch die Ergebnisse einiger 

sozialwissenschaftlicher und ethnologischer Studien 

dienen dem besseren Verstandnis. Dabei werden sowohl 

historische Zusammenhange berucksichtigt, als auch die 

bevblkerungsmaBige Verteilung der Muslime und deren 

soziale Struktur beleuchtet. Die Merkmale des Zusam- 

menlebens zwischen Hindus und Muslimen werden eben- 

falls dargestellt. AbschlieBend wird die Problematik 

des 'Kommunalismus', d.h. der gewalttatige Konflikt 

zwischen Hindu- und Muslim Gemeinden, betrachtet.

Riickblick

Wahrend die Gebiete des heutigen Pakistan schon im 8. 

Jahrhundert durch muslimische Eroberer und Missionare 

islamisiert wurden, konnte sich der Islam im nordli- 

chen Bereich des Subkontinentes erst im 13. Jahrhun

dert durchsetzen. In Mittel- und Sudindien gelang eine 

allmahliche Ausbreitung des Islams gegen 15oo. Die aus 

dem Mittleren Orient nach Sudasien strbmenden Muslime 

konnten ihren EinfluB im hinduistischen Sudasien je

doch nur dann geltend machen, wenn sie ihre religibsen 

Vorstellungen mit den dort bereits bestehenden Kultu- 

ren verbanden. Die islamische Mystik, etwa im Gegen- 

satz zum orthodoxen Rechtsislam, war hierfur ein pro

bates Vehikel. Die Mystiker konnten sich den kultu- 

rellen Gegebenheiten rasch anpassen, und so waren sie 

es, die bier den Islam verbreiteten. Der Islam in 

Indien wurde zusehends zu einem Volksislam, gepragt 

durch Heiligenverehrung und Schreinkult, an dem auch 

Hindus teilnehmen konnten. Die zum Volksislam tendie- 

rende Gemeinde der Schia konnte sich ab dem 15. Jahr

hundert in Sudasien stabilisieren.

Im 16. und 17. Jahrhundert war der Subkontinent unter- 

teilt in das afghanische Konigreich im Nordwesten, dem 

Moghulreich im Norden von Punjab bis Bengalen und dem 

Machtgebiet der Marathen im Sudwesten. Den Machthabern 

gelang es meist, schon vorhandene Kulturen und Gesell- 

schaften mit islamischen Vorstellungen und Regierungs-
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konzepten zu integrieren. Gleichwohl garantierte der 

rege Handel mit vorderasiatischen und nordafrikani- 

schen Landern sowie die rituelle Ausrichtung nach den 

islamischen Zentren in Arabien einen transregionalen 

politischen und normativen muslimischen Zusammenhang. 

Lokale religiose Fuhrer versuchten in dieser Zeit, die 

Vormachtstellung der Moghul-Dynastie zu brechen. Eine 

Welle puristischen Islams uberrollte Indien unter der 

Herrschaft von Aurangzeb (1658-17o7) kurz vor dem Be- 

ginn der kolonialen Politik der Briten.

Kolonialzeit

Mit der Kolonialzeit begann eine grundlegende gesell- 

schaftliche und wirtschaftliche Veranderung in Sud- 

asien. Der Islam, der sich in verschiedenen kultu- 

rellen Artikulationen auBerte, muBte sich analog zu 

den Umwalzungen ebenfalls verandem. Mit der zu dieser 

Zeit stark werdenden Kritik am Orient legitimierten 

die Kolonialherren ihre Herrschaft. Diese Kritik 

fuhrte zu Reformbewegungen unter den Muslimen, zu- 

nachst unter den, im landlichen Raum vorherrschenden, 

mystischen Ordensgemeinschaften. Im 18. Jahrhundert 

kamen deshalb die 'Mujahidin' im Nordwesten Indiens 

und die 'Faraizi' Bewegung in Bengalen auf. Sie woll- 

ten zum einen die muslimischen Bauern und Handelsleute 

von den hinduistischen GroBgrundbesitzern und Unter- 

nehmern befreien. Zum anderen wollten sie der immer 

starker werdenden Kolonialmacht entgegenwirken. Beide 

Reformbewegungen tendierten zu einem islamischen aber 

dennoch mystischen Purismus. Nicht-islamische Vorstel- 

lungen, die durch Volksglauben und Heiligenkulte ent- 

standen waren, sollten abgeschaft und das dadurch ent- 

standene Machtmonopol in den Handen weniger Volkshei- 

liger und deren Nachkommen aufgebrochen werden. Letzt- 

lich sollte dem egalisierenden Ideal des Islam ent- 

sprochen werden.

Auch im Bereich des stadtischen orthodoxen Islam 

forderten muslimische Denker eine Reform. Sie orien- 

tierten sich jedoch in vielen Punkten an kolonialen 

Vorstellungen und blieben im groBen und ganzen auf die 

Region Nordindiens beschrankt, wahrend sich der isla- 

misierte Silden zusehends unabhangig machte vom domi- 

nierenden Norden.

Es war die Zeit, in der Muslime insbesondere das 

Erziehungswesen reformierten und das bislang streng 

theologisch ausgerichtete Curriculum urn rationale Wis- 

senschaften erweiterten. Urdu, die lingua franca im 

Subkontinent, erlangte in dieser Zeit ihre Blute, 

nicht nur durch die immer starker werdene mystische 

Lyrik, sondern auch durch die aufkommende politische 

Prosa. Ermbglicht wurde die Verbreitung des Urdu 

wesentlich durch das von den Kolonialherren einge- 

fijhrte Druckereiwesen.

Die islamischen Reformbewegungen mundeten schlieBlich 

in den sogenannten Sepoy-Aufstand von 1857 - auch 

Mutiny genannt -, in dem sich meist muslimische 

Soldaten und Offiziere gegen die britische Oberhohheit 

widersetzten. Nach seiner Niederschlagung folgte eine 

Periode, in der die bislang herrschende muslimische 

Minderheit diskriminiert wurde, sowohl im Bereich deI 

Wirtschaft und der Verwaltung, als auch des Militate 

und der Politik. Dem Aufstand folgten aber auch wei' 

tere islamische Antworten auf den Kolonialismus. Sie 

spiegelten sich insbesondere in einer Reform des Er

ziehungswesen und der Errichtung der Organisation Is' 

lamischer Geistlicher wider. Sayyid Ahmad Khan (1817' 

1898) versuchte dutch seine Aligarh Bewegung den Mus- 

limen ein neues Selbstverstandnis zu geben, indem er 

westliche Wissenschaften und Sprachen als fbrderungS' 

wurdig, ja sogar als notwendig erachtete, urn den Mus- 

limen wieder eine gesellschaftlich anerkannte Rolle 

ermoglichen. Sein Modernisierungsanspruch traf bei d0(1 

Traditionalisten, die wiederum in vier Hauptrichtung011 

auftraten, auf Widerstand.

Einigeder Gelehrten grundeten 1867 das Seminar in 

Deoband, urn hier islamische Theologie zu lehren und 

islamische Werte zu bewahren, ganz im Gegensatz zu de11 

pro-kolonialen Bestrebungen Ahmad Khans. Eine weitere 

neue islamische Gruppierung formierte sich unter Ah^ 

Raza Khan (1855-1919) aus Brelwi. Die Brelwis sprach011 

sich, entgegen den Deobandis, fur den bestehenden 

Schreinkult aus und sollen bisweilen mit den Koloniat'. 

herren sympathisiert haben. Noch eine andere Gruppi0' 

rung waren die Ahl-e Hadith, 'die Leute der Tradition 

(des Propheten). Entgegen den Deobandis und Brelwis, 

die die Rechtsauslegung einer der vier groBen island' 

schen Rechtsschulen, die Hanafiya, vertraten, lehntef1 

die Leute der Tradition jegliche Instanzen zwischen 

Gott und Mensch ab. Sie tolerieren weder Schreinkult 

noch Rechtsschule, allein die Tradition des Prophete0 

und der Koran dienen ihnen als Quellen der Auslegung- 

Spatere Stromungen, wie etwa die 3ama at-e Islami 

nahmen diese Reformgedanken auf und entwickelten sis 

welter im Sinne eines islamischen Fundamentalismus mit 

vom Westen entlehnten Normen und Medien. Charakter- 

istisch fur alle diese Bewegungen war, daB sie je 

andere gesellschaftliche Schichten ansprachen. Wahre^ 

'sich die Vertreter der Aligarh-Bewegung aus den Reib0(1 

der Briten selber und dem neu geschaffenen kolonialen 

Sektor rekrutierten, stammten die Deobandis aus dem 

Bereich der Verwaltung und der Notablen. Die Brelwis 1 

hingegen waren in landlichen Regionen verbreitet und 

die Ahl-e Hadith fanden ihr Substrat unter den stadti' 

schen Handlern.

Diese und andere Stromungen konkurrierten in vielen 

Bereichen miteinander und reprasentierten verschiede00 

Islams, was zunachst in inner-islamischen Auseinande1' 

setzungen mundete. Erst der zunehmende Druck der Kol°' 

nialpolitik forderte einen gesamtislamischen Zusammef1' 

halt, insbesondere im Zuge der Kalilfat-Bewegung ab 

1919. Sie sollte die Stellung des Kalifen wiederher- 

stellen und fuhrte zu einer Politisierung des Islam- 

Eine gemeinsame Bewegung nationalistisch gesinnter 

Hindus und pan-islamisch eingestellter Muslime bahnW 

sich an. M. Gandhi, Abul Kalam Azad (1888-1958) und 

andere auch nicht-nationalistische Krafte waren hier 

von besonderer Bedeutung. Diese wohl historisch einma' 

lige Zusammenarbeit zwischen Hindus und Muslimen bra0fl 

jedoch mit der Abschaffung des Kalifats durch Ata TijrK
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l[n Jahre 1924 zusammen. Eine Neuorientierung fur die 

^slime war nun nbtig, die Fuhrerschaft wurde bereit- 

**illig durch die immer starker werdende, 19o6 gegrun- 

dete Muslim Liga ubernommen. Ihr gelang es mit Hilfe 

einiger islamischer Wurdentrager breite Massen von 

^slimen zu mobilisieren, freilich, urn ihre eigenen 

hteressen umzusetzen, gleichzeitig aber islamische 

^eale in einem neuen Staat fur Muslime zu postulie- 

ren.

Mog zum neuen islamischen Selbstverstandnis und dem 

damit verbundenen Separatismus nahmen kommunalistische 

Auseinandersetzungen zwischen bislang friedlich mit- 

einander lebenden Hindus und Muslimen zu. Sie wurden 

Mh eine 'Teile und herrsche'-Politik der Kolonial- 

dfirren und dutch die Einbindung entsprechend loyaler 

Mer in eine solche Politik alltaglich. So gab es 

1926 alleine in Bihar 71 kommunalistische Auf- 

stande. Paramilitarische und kommunalistische Gruppie- 

rungen bildeten sich immer haufiger. Ein Zusammenleben 

Beider religibser Gruppen schien nicht mehr mbglich, 

2u groB war der unter ihnen geschiirte Hafl geworden. 

°ie Teilung Indiens war damit legitimiert: 1947 teilte 

sich das Land beim Ruckzug der Briten in Indien und 

k®st- und Ostpakistan. Die Schaffung zweier souveraner 

Staaten fuhrte zum traurigen Hbhepunkt kommunalisti- 

Scher Ausschreitungen, bei denen mehrere Hunderttau- 

send den Tod fanden.

Die Verfechter der Idee, einen eigenen Staat fur Mus- 

^ime, ein Pakistan, zu schaffen, rekrutierten sich 

Mst aus den Reihen wirtschaftlich starker und sozial 

ar|erkannter Gruppen, so wie sie etwa in der Tradition 

der herrschenden Minderheit in Indien bestanden hat- 

M Der GroBteil der islamischen Gelehrten hingegen 

War gegen eine nationalstaatliche Idee und lehnte die 

$chaffung Pakistans ab. Dies entsprache nicht der 

'Mtellung des Islam, eine Gemeinschaft aller Muslime 

sein und daher partikularistische Interessen zu 

Dberwinden. Die Gelehrten, die uber eine organisierte 

^hrastruktur verfugten und groBen politischen und 

sozialen sowie wirtschaftlichen EinfluB hatten, konn- 

ten ihre Interessen teilweise in der KongreBpartei 

Verwirklichen. Nach der Teilung blieben die meisten 

^slime in Indien zuruck, wahrend ein Teil nach Pa- 

kistan auswanderte.

indischen Muslime waren nun keine herrschende 

teHgi6se Minderheit in einem von Hindus dominierten 

s3kularen Staat, wie sie es in vorkolonialer Zeit 

*<aren. Um die gesellschaftliche Dynamik unter den 

Oilmen im heutigen Indien aufzuzeigen, soli im 

f°lgenden ihre zahlenmaBige Verteilung und die Wan- 

derungsbewegung ab 1947 betrachtet werden. Anschlies- 

Send wird die sich daraus entwickelnde soziale Zusam- 

l”er'setzung der Vertreter des indischen Islams dokumen- 

Mt.

^rteilung und Wanderungsbewegung

Region Sudasien beherbergt einen GroBteil der 

'"cslimischen Bevblkerung, mehr sogar als der Mittlere 

°sten. Im Jahre 1941 lebten in Sudasien 94 Millionen

Viele Moslems fluchteten nach der Teilung des Sub- 

kontinents nach Pakistan (Foto: Ron Giling/SIDA)

Muslime, 1981 dagegen 243 Millionen, also fast ein 

Drittel der islamischen Welt. Die Zahl der indischen 

Muslime betrug 1981 uber 82 Millionen. Demgegenuber 

ist der Anteil indischer Christen 2,4 %, der anderer 

Religionsgemeinschaften 3,6 %. In den Jahren 1971 bis 

1981 wuchs die muslimische Bevblkerung urn 3o,6 % 

gegenuber 24,2 % des nationalen Durchschnitts.

Die Muslime in Indien sind uber fast alle Bundesstaa- 

ten verteilt, von einer hohen Konzentration von nahezu 

75 % in Jammu und Kashmir bis zu einem Anteil von 1 % 

in Orissa. Sie sind urbaner als der nationale Durch- 

schnitt: 27 % gegenuberr 18 %. In von Muslimen relativ 

stark bewohnten Bundesstaaten (uber lo % der Jeweili- 

gen Bevblkerung) leben sie meist auf dem Land, in Ge- 

bieten, in denen sie unter lo % reprasentieren, sind
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sie meist stadtisch. Seit 1947 verzeichnen sie eine 

starkere Urbanisierung und Konzentration in jenen 

Ballungsgebieten, die einen wirtschaftlichen Auf- 

schwung und eine rasche Urbanisierung erfahren haben, 

wie z.B. im Nordwesten, Westen und Siiden. Im Osten und 

Nordosten hingegen bestehen die alten urbanen Zentren. 

In ihnen sind Muslime weiterhin starker landlich aus- 

gerichtet. Unterschiede gibt es zwischen den Muslimen 

im Suden und denen im Norden. Erstere scheinen auf- 

grund ihrer wirtschaftlichen und sozialen Isolation 

urbaner und politisch aktiver zu sein als jene im 

Norden. Letztere profitieren namlich noch von ihren 

aus der Zeit vor 1947 erhaltenen Pfrunden, die sie 

jedoch zunehmend verlieren. Sie schauen dennoch auf 

ihre sudlichen Religionsgenossen herab.

Im ersten Jahr nach der Teilung wanderten etwa sieben 

Millionen Muslime aus Indien nach Pakistan. Davon 

stammten rund 80 % aus dem Ost-Punjab, die ins dama- 

lige West-Pakistan gingen. Weniger als 2o % wanderten 

von den United Provinces, Delhi, Gujarat und Bombay,

Moslemische Frau (Foto: B. WeiBen)

Bhopal und Andhra Pradesh, Madras und Mysore nach 

West-Pakistan und aus Bihar, West-Bengalen und Orissa 

nach Ost-Pakistan. Nach Ost-Pakistan sollen demnach 

nur etwa lo % ausgewandert sein. Die urbane Vorliebe 

indischer Muslime fand in Pakistan ihre Fortsetzung: 

5o % der Migranten sollen dort in urbanen Zentren eine 

neue Heimat gefunden haben.

Da etwa ein Drittel der Auswanderer aus dem stadti- 

schen Bereich stammte, hatte dies Ruckwirkungen auf 

die zuruckgebliebenen, primar stadtischen Muslime. Die 

Migranten waren oft junge Intellektuelle, Regierungs- 

bedienstete, Arzte und Juristen und waren in den zwan- 

ziger Jahren politisch aktiv gewesen. Diese muslimi- 

sche Avantgarde stammte meist aus traditionellen urba

nen Muslim-Zentren und ihre Auswanderung zog zwangs- 

laufig eine 'Anderung der sozialen Basis urbaner Mus

lime nach sich. Die landlichen Auswanderer - etwa lo # 

- setzten sich meist aus Kleinbauern, Handwerkern und 

Landlosen zusammen, wahrend die muslimischen GroB- 

grundbesitzer in Indien blieben. Der Auszug urbaner 

Muslime fbrderte neben der wirtschaftlichen SchwachunO 

der muslimischen Gemeinde auch ihren politischen Nie- 

dergang und muBte ein soziales Vakuum schaffen. Ohne 

eigene Fuhrerschaft orientierten sich die Muslime an 

der sakular ausgerichteten KongreBpartei und zogen 

sich in eine Art Defensivkultur zuruck. Als religiose 

Minderheit wurden sie nun als eine Einheit betrachtet, 

ungeachtet der sozialen und religiosen Unterschiede, 

die sie birgt.

Zwischen 1948 und 1956 sollte im sakularen Indien u.a- 

die wirtschaftliche Situation der Muslime verbessert 

und ihnen durch den Neuaufbau muslimischer Erziehungs- 

institutionen die Moglichkeit sozialer Mobilitat in 

Administration und Wirtschaft geschaffen werden. Diese 

MaBnahmen begunstigten allerdings nur die urbanen 

Schichten, wahrend landliche vernachlassigt wurden. 

Dies fuhrte bald zu einer internen Migration der lard

lichen Bevolkerung in die Stadte und in Folge zu Ar- 

beitslosigkeit und sozialen Spannungen. Die Landflucht 

wurde auch durch den ausufernden Kommunalismus gefor- 

dert.

Die urbanen Muslime, deren Verbesserung auf die Kon- 

greBpolitik zuruck ging, wurden zur politischen Elite- 

Wahrend die Muslime zunachst en masse den KongreB 

wahlten, entschieden sich die meisten landlichen Mus

lime jedoch 1957 gegen ihn, da sie unter verschiedenen 

Reformen stark gelitten hatten. Von der sogenannten 

Grunen Revolution hatten namlich nur GroBbauern profi- 

tiert. Wirtschaftliche Misere und soziale Desintegra- 

tion fiihrten Ende der 5oer Jahre dann wieder zu ver- 

starkten kommunalistischen Auseinandersetzungen in 

urbanen Zentren. Dafur konnten untere gesellschaft- 

liche Schichten mobilisiert werden.

Die islamische Gemeinde in Indien ist weder hinsicht- 

lich ihrer sozialen Struktur noch im Hinblick auf ihre 

kulturelle Artikulation einheitlich. Man kann sogar 

von einem Konglomerat vieler Gemeinden unter den Mus

limen sprechen. Der bestehende Mythos einer etwaigen 

einheitlichen islamischen Gemeinde geht eher auf eine 

Praxis der Kolonialherren zuruck. Sie differenzierten 

verschiedene indische Gruppen nach Religionen statt 

nach Sprachen und Interessen oder sozialen Strukturen- 

Bei Wahlen im Jahre 19o9 richteten sie sogenannte 

'joint electorates' ein: Die religiosen Gemeinschaften 

sollten jeweils Angehorige ihrer eigenen Religion 

wahlen. So wurde sozusagen ein 'communal electorate' 

eingefuhrt.

(Fortsetzung in der nachsten Ausgabe von 'Sudasien')
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