Die Linke und die ’nationale Frage’

2. Teil

Die Arbeiterklasse war in Sri Lanka seit jeher ethnisch gemischt. Jedoch hat es in den
traditionellen Linksparteien nie eine ernsthafte theoretische eratte ubgr'dle sogenannte
'nationale Frage' gegeben, die von Marxisten als die 'Gesamthelt_von polltlsghen, 1deo:
logischen, okonomischen und rechtlichen Beziehungen zwischen nationalen Gemelnschaftep
bezeichnet wird. Die Autorin des folgenden Beitrags, Kumari Jayewardene, beleuchtet die
Position der Linken in Sri Lanka in Bezug auf die 'nationale Frage'. Der Beitrag wurde

Ubersetzt von Britta Junemann.

Auch im Falle der Nationalflagge, einer seit jeher
emotional aufgeladenen Frage bei denjenigen mit
'patriotischen' und 'nationalistischen' Gefiihlen,
bezog die Linke Position. Zum Zeitpunkt der Unabhan-
Qigkeit besaB Sri Lanka keine offizielle Flagge; und
wahrend Sinhalesen unerbittlich darauf beharrten, daB
ihre Léwen-Flagge zur Nationalfahne gemacht werden
sollte, waren die Minderheiten nicht bereit, eine
solche Forderung stillschweigend hinzunehmen. Als die
Frage im Januar 1948 zum erstenmal im Parlament de-
battiert wurde, hielt Phillip Gunawardena von der
'Lanka Sama Samaja Party' (LSSP) eine bewegende Rede,
in der er bemerkte, daB "Stammesflaggen (tribal flags)
ihm gleichgiiltig seien, unabh#@ngig davon, ob es sich
nun um die Flagge der Sinhalesen, Holldnder, Tamilen
oder Moslems handele." Es sei nicht in Ordnung, flgte
er hinzu, "daB die Filhrer einer Gemeinschaft (tribal
leaders) den Minderheiten eine Flagge aufzuerlegen
versuchten, die ihrem Wesen nach die Flagge eines
Bevidlkerungsteils (communal flag) sei." (Hansard Bd.
IR 15/ 8NGOS

Solche Auffassungen dominierten auch die ndchste
Debatte {iber die Nationalflagge im Jahre 1951, bei der
eine neuentworfene Lowen-Flagge - mit oramgen und
griinen Streifen fir die tamilische bzw. die mosle-
mische Minderheit - angenommen wurde. Bei dieser
Gelegenheit wurde Premalai Kumarasiri von der
'Communist Party' (CP) vielsagend sarkastisch, als er
dem unerschrockenen Radikalismus und dem nicht-chauvi-
Nistischen Ansatz der Linken Ausdruck verlieh: "Diese
Flagge wird von den chauvinistischsten und am meisten
auf ihre Gemeinschaft hin orientierten Teilen der
Sinhalesen unterstiitzt...die in Anlehnung an gef&l-
schte und verzerrte Geschichtsdarstellungen dem irri-
gen Glauben anh@ngen, daB sie von einem Lowen abstam-
men...Die jetzige Gestaltung ist lediglich eine Kon-
zession an den Chauvinismus bei Teilen der Sinhale-
sen..., die es vorziehen wirden, unter dem 'Union
Jack' zu leben als Konzessionen an die Minderheiten zu
machen." Es bleibt allerdings festzuhalten, daB Phil-
lip Gunawardena und Premalal Kumarasiri, die in Uber-
zeugender Weise in dieser Periode anti-chauvinistisch
eingestellt waren, lediglich ein paar Jahre spater die
Einflihrung von Sinhalesisch als der einzigen offiziel-
len Sprache vehement vertraten.

Die Linke und der Internationalismus
Abgesehen von der Reaktion auf Fragen, wie sie oben
beschrieben wurden, gingen Teile der Linken sogar
weiter, indem sie in bestimmten Punkten eine streng
marxistische und internationalistische Perspektive
verfolgten. Die Politik der BLPI (Bolschewistisch-
leninistische Partei Indiens - Ceylonesischer Fligel)
und die leninistisch-stalinistische Position der Kom-
munistischen Partei (CP) zur 'Nationalen Frage' in den
1940er Jahren, sind in diesem Zusammenhang zwei nen-
nenswerte Beispiele. Beide Parteien bezogen sich auf
hypothetische und nicht auf aktuelle Situationen, und
beide waren sehr stark theoretisch beeinfluBt. Die
BLPI verstand sich als eine wirklich revolutiorire
Partei, die treu zur Politik Trotzkys stand und sich
hierbei an die Trotzkistische Vierte Internationale
anlehnte, wahrend die CP die Linie von Stalin und der
Dritten Internmationalen verfocht. Zu diesem Zeitpunkt
hatten sich beide Parteien nicht nur auf den Trotzkis-
mus bzw. den Stalinismus festgelegt, sondern waren
auch zu einem solchen Grad internationalistisch, daB
sie es versaumten, eine Politik zu formulieren, die
auf einer Analyse der spezifisch ceylonesischen Rea-
litaten fuBte.

Die CP unterhielt in den 4o-er Jahren engen Kontakt zu
den kommunistischen Parteien der Sowjetunion, GroBbri-
tanniens und Indiens. In der 'Nationalen Frage' wurde
sie besonders von der Linie, die die CP Indiens 1942
vertrat, beeinfluBt. Diese erkannte die Moslems als
eine eigene Nation an, trat fir ihr Recht auf Selbst-
bestimmung und Sezession ein und unterstitzte die
Moslemische Liga. AuBerst bemerkenswert in diesem
Zusammenhang ist, daB die CP Sri Lankas 1944 eine
dhnliche Richtung im Hinblick auf Tamilen verfolgte,
als damals die Verfassungsreform diskutiert wurde. Sie
formulierte Vorschldge im Hinblick auf die 'Nationale
Frage', die die Forderungen der tamilischen Gruppen
weit Ubertrafen. Wahrend sich die 'Federal Party' erst
1951 auf eine "Tamilische Nation" bezog, verwies der
Entwurf der CP eines fGderalen, unabhangigen Sri
Lankas von 1944 auf Sinhalesen und Tamilen als "eigene
Nationen...getrennte, historisch gewachsene Nationali-
téten, die nicht nur das Recht auf Selbstbestimmung
besaBen, sondern auch das Recht, einen eigenen, unab-
hangigen Staat zu bilden, wann immer sie es wiinschen
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sollten." (zitiert bei Michael Roberts, 1979, S. 15).

Der Internationalismus war unter den Trotzkisten in
Sri Lanka besonders einfluBreich in den 4oer Jahren,
und da besonders innerhalb eines Fliigels, der von
Colvin R. de Silva, Leslie Goonawardena und Doric de
Souza gefihrt wurde. Diese Sektion hatte sich von der
LSSP abgespalten, bei der Griindung der Bolsche-
wistisch-leninistischen Partei Indiens als Teil der 4.
Internationale 1942 geholfen und sich in Sri Lanka als
integraler Bestandteil dieser Partei formiert. Die
BLPI kritisierte 1946 in einem Dokument, Uberschrie-
ben: "Das Programm fir Ceylon" das 194ler "Programm

pomat

In diesem Kontext wurde auch das "Recht des ceylonesi-
schen Volkes auf Selbstbestimmung" erwdhnt, indem man
darlegte, daB dessen Interessen nicht denen der Inder
untergeordnet sind, aber mit dem Zusatz, daB "Ceylons
Recht auf Selbstbestimmung...nur nach der Zerstérung
des imperialistischen Regimes durch die indische Revo-
lution ausgelibt werden kann. Danach wird das ceylone-
sische Volk, und nur es allein, Uber die politische
Zukunft Ceylons entscheiden, d.h. ob Ceylon einer
indischen Foderation beitreten will, bzw. wenn man
einer solchen Fdderation beigetreten ist, ob man sich
zu irgendeinem Zeitpunkt wieder davon trennen will."
(Ebd., S. 317). Das vorldufige Programm der BLPI

der LSSP" als "unbefriedigend in seinen theoretischen
Aspekten, hauptsdchlich deshalb, weil es eine
'nationale’ Revolution in Ceylon umreiBt, was eine
falsche Perspektive ist." Demgegeniiber vertrat die
BLPI die Linie, daB "der revolutiondre Kampf in Ceylon
nicht in Isolation und nur mit den eigenen unabhangi-
gen Kraften vonstatten gehen kann, bis zu der Stufe,
in der das imperialistische Regime gestiirzt wird...Die
geographische Nahe zwischen Indien und Ceylon, die
sehr engen Okonomischen und kulturellen Bindungen...
und die gemeinsame Versklavung...durch den britischen
Imperialismus, machen es zum sicheren Faktum, daB die
ceylonesischen Massen die Moglichkeit haben, sich voll
und ganz an der indischen Revolution zu beteiligen, um
das britische Joch zu sprengen." (Vierte Internatio-
nale, Oktober 1946, S. 316). Die BLPI vertrat die
Auffassung, daB die vollst@ndige Emanzipation Indiens
undenkbar sei, "solange Ceylon...eine feste Bastion
britischer Macht im Osten ist." Sie zog hieraus die
theoretische SchluBfolgerung, daB "der revolutiondre
Kampf in Ceylon mit dem auf dem Kontinent in allen
Phasen verbunden sein wird und einen Teilaspekt im
Hinblick auf die indische Revolution als ganze dar-
stellen wird." (Ebd.)
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gestand in dieser Frage die "Besonderheiten des natio-
nalen Rahmens" ein: "Die politische Trennung Ceylons
von Indien; die okonomische Konflikte, die zwischen
der ceylonesischen Bourgeosie und Teilen der Klein-
bourgeoisie einerseits und ihren indischen Rivalen
anderersetis bestehen; dazu ist das ganze nationale
kulturelle Erbe Ceylons die Grundlage starker nationa-
listischer und anti-indischer Gefihle, die wiederholt
auch in die Arbeiterklasse hineingetragen wurden. Es
ist notwendig flr die Partei, unabldssig gegen den
Chauvinismus in all seinen Formen zu k&mpfen, um die
Einheit des revolutiondren Kampfes in Indien und
Ceylon gegen den britischen Imperialismus aufzuzeigen.
Zur gleichen Zeit ist es die Pflicht der bolschewi-
stischen Leninisten, das Recht auf Selbstbestimmung
fUr das ceylonesische Volk hochzuhalten." (Ebd., S.
209)

Es sollte betont werden, daB in diesen Formulierungen
das "ceylonesische Volk" einen Block darstellt, wobei
die ethnischen Gruppen nicht unterschieden werden.

Die Frage der Sprachenparitat
Der Hohepunkt linken Widerstands gegen den Chauvinis-



mus war der Standpunkt, den die Linke in der Frage der
offiziellen Landessprache einnahm. Als dariiber 1956 im
Parlament diskutiert wurde, gab es schon einige Zwei-
fel bei Teilen der Fihrerschaft wie auch der Basis der
linken Parteien in dieser Frage: Trotzdem riskierten
es LSSP und CP, auf dem Hohepunkt der Sprachenhysterie
eine unpopuldre Meinung zu vertreten, indem sie jenes
Gesetz ablehnten, das Sinhalesisch unter AusschluB von
Tamil zur offiziellen Sprache machte.

Schon in den 4oer Jahren war das Sprachenproblem im
damaligen 'State Council' aufgeworfen worden, als J.R.
Jayawardene den Vorschlag einbrachte, "Sinhalesisch
zur offiziellen Sprache von Ceylon in einer absehbaren
Zeitspanne" zu machen. Auf Bitten der tamilischen
Mitglieder des Staatsrates wurde ein Erginzungsantrag
angenommen, wonach Tamil ebenfalls den Status einer
offiziellen Sprache erhalten sollte. Die so verdnderte
Resolution wurde mit 27 zu 2 Stimmen angenommen.
Dennoch sollte festgehalten werden, daB die urspring-
liche Forderung lediglich Sinhalesisch als offizielle
Sprache vorsah. In den Jahren bis 1955 wurde dann die
Parole verfolgt, daB beide Sprachen offiziellen Status
erlangen sollten. Aber es kam anders. Trotz der Agita-
tion vieler Sinhalesen, 'swabasha' (Landessprachen) zu
Propagieren, lag die Betonung insgesamt doch mehr
darauf, sinhalesisch als einzige Sprache einzufihren.

Alle Teile des Kleinbiirgertums waren der Sprachenfrage
gefiihlsmdBig stark zugetan, in dem Glauben, daB
'swabasha' denjenigen, die ihre Bildung in Sinhale-
sisch erhalten hatten, besseren Zugang zu den hoheren
Bildungseinrichtungen und zu den lukrativen Berufen
(im Staatsdienst) erdffnen wiirde. Es waren meist
sinhalesische Lehrer, die bei dem Streit federfihrend
waren. Aber auch buddhistische Monche waren engagiert,
weil sie einen inneren Zusammenhang zwischen Religion
und Sprache sahen. In diesem Zusammenhang ist der
Wandel von 'swabasha peramuna' zu 'basha peramuna'
bemerkenswert .

Schon 1951 argumentierte die "All-Ceylon Swabasha
Teachers Trade Union" in ihrem sinhalesischen Pamphlet
"Rajya Bhasa Prashnaya" (Die Frage der offiziellen
Sprachen), daB sowohl Sinhalesisch als auch Tamil zu
offiziellen Sprachen gemacht werden sollten. In ihrer
Rolle als Lehrer sahen sie hierin die Kulmination
Jener Bewegung, die die Nationalsprachen als Unter-
Tichtsmedium etablieren wollte. Sie versuchten, die
Menschen fiir diese Bewegung auf der Basis ihrer
kulturellen Identitdt zu mobilisieren: in dieser For-
derung sahen sie namlich nicht nur eine demokratische
Politische Notwendigkeit - die Durchfiihrung der Ver-
waltung in der Sprache der Bevidlkerung - sondern auch
die Chance, eine nationale Identitdt zu bestdrken und
Zu sichern. "Wir glauben, daB es keinen einzigen
Blrger gibt, der an diesem Kampf nicht teilnehmen
kann, wenn man ihn nicht in erster Linie als einen
Politischen Kampf, sondern als einen Kampf fir kultu-
relle Rechte betrachtet." (Rajya Bhasha Prashnaya,
1951). Die Rhetorik, die hier benutzt wurde, ist auch

ein Zeichen fir eines der charakteristischsten Merk-
male kleinblirgerlicher Ideologie, namlich der Feindse-
ligkeit gegeniiber "fremden Einflissen". Es wurde argu-
mentiert, daB sich die englisch-sprechende Elite die-
ser gerechten Forderung widersetze. "Wir missen dieje-
nigen beim Namen nennen, die ein kleines England aus
dieser goldenen Insel, diesem zimtfarbenem Garten,
dieser Perle des Ostens machen wollen, indem sie die
Nationalsprache mit ihrer stolzen Geschichte von Uber
2000 Jahren auszurotten versuchen." (Ebd.)

Ein anderes Charakteristikum dieses Mobilisierungsver-
suches war, daB man sich einzig und allein an die
Sinhalesen wandte, und zwar an jene spezifischen
Gruppen der buddhistischen Monche, der ajurwedischen
Arzte, der Lehrer und Schriftsteller, wobei die Min-
derheitengruppen generell ausgelassen wurden. Diese
Tendenzen erlaubten sehr leicht die spdtere Umwandlung
der Kampagne zu einer 'sinhala-only'-Bewegung.
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Ab 1956 wurde sinhalesisch zur einzigen offiziellen
Staatssprache

In dieser ganzen Periode, angesichts sich ausbreiten-
den Sprachenchauvinismus, fuhr die Linke unbeirrt
fort, die Angelegenheiten beider Sprachen zu verfech-
ten. In seinem sinhalesischen Pamphlet "Die Frage
beziiglich der Nationalen Sprache und ihre Losung"
antwortete Dr. S.A. Wickremasinghe all jenen, die wie
Sir Ivor Jennings bezweifelten, ob die Nationalspra-
chen die Anspriliche einer sich modernisierenden
Gesellschaft erflillen kdnnten. Wickremasinghe sprach
von dem alten und reichen Erbe sowohl der tamilischen
wie der sinhalesischen Sprache und Kultur, und argu-
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