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De Pluralisering van Suriname

Dames en heren,

Het moet in 1975 geweest zijn toen ik als tweedejaarsstudent niet-westerse sociologie aan de Rijksuniversiteit Leiden colleges van Rudolf van Lier volgde. We spraken elkaar wel eens op de gang of in de kantine. Van Lier was nieuwsgierig naar de Surinaamse studenten en die belangstelling probeerde hij niet te verhullen. In mijn eerste jaar waren we met zeven studenten niet-westerse sociologie in Leiden, en dat was veel. De belangstelling was wederzijds. Niet alleen omdat Van Lier door ging voor een Surinaamse professor, maar ook omdat ik op de middelbare school zijn “Samenleving in een Grensgebied” had bestudeerd voor het examenvak sociologie. Op een keer raakte in na zijn college met hem in gesprek en vertelde dat ik naar Suriname zou gaan om mijn familie te zien.“Geef je ogen goed de kost”, zei hij. “We praten er later over”. Na terugkomst uit Suriname zocht ik hem op. “En?” vroeg hij benieuwd. Ik begon te vertellen wat me daar zoal was opgevallen. Halverwege mijn relaas onderbrak hij me ongeduldig: “Heb je niet gemerkt dat geen enkele sociologische theorie in Suriname opgaat?” Ik stond perplex, wist geen antwoord te geven en Van Lier – achterover geleund - verkneukelde zich in mijn verwarring. Dat moment, en die woorden bleven me bij. 

Jaren later realiseerde ik mij dat die opmerking van Van Lier geen momentopname was. 

Sociologische theorieën zijn mentale extracties van ontwikkelde samenlevingen. Het is bepaald niet vanzelfsprekend dat theorieën ontwikkeld in westerse samenlevingen van toepassing zijn op niet-westerse maatschappijen. Daarvan was Van Lier zich pijnlijk bewust. In de inleiding tot “Samenleving in een Grensgebied” introduceerde hij het concept “de meervoudige maatschappij”. In tegenstelling tot de “enkelvoudige maatschappij”, die volgens hem uiteenviel in een “pluralistische maatschappij” en een “maatschappij met een homogene cultuur”, bestond de meervoudige maatschappij uit heterogene groepen oftewel een plurale samenleving zoals Furnivall die eerder had beschreven. Het belangrijkste verschil tussen de plurale en de pluralistische maatschappij bestond uit het verschil in ras, taal en godsdienst. In de pluralistische maatschappij ontstonden culturele variaties binnen een cultuur door een ver doorgevoerde arbeidsdeling, een ongelijkheid van het materiële en culturele bezit van een volk. Juist deze variatie ontbreekt in een plurale samenleving. 

Furnivall meende dat de plurale samenleving bijeen werd gehouden door de staatsmacht en onderlinge economische afhankelijkheid. Van Lier volgde hem niet helemaal in die redenering. Met name op het punt van de economische afhankelijkheid nam hij een afwijkend standpunt in. Waar Furnivall meende dat de groepen elkaar ontmoeten in het economische verkeer en dus tot elkaar veroordeeld waren, stelde Van Lier dat de groepen in de plurale samenleving in verschillende economische sferen leefden. Hier ontbrak dus de organische samenhang zoals die door sociologen als Ferdinand Tönnies en Emile Durkheim voor westerse maatschappijen was beschreven. De productie was dus niet vermaatschappelijkt, zouden marxisten zeggen. Al wees Van Lier in zijn historische beschrijving van de Surinaamse samenleving op het ontstaan van veelal losse en weinig systematische economische verbindingen tussen de verschillende bevolkingsgroepen, in zijn conceptualisering van de plurale samenleving was hij ondubbelzinnig. Ik citeer: “In de plurale samenleving ontbreekt de eenheid van ras, taal en bestaat een typologisch verschil tussen godsdiensten; de groepen leven ook in verschillende sferen. De verschillen ontstaan niet door variaties binnen een cultuur, maar door de herkomst van groepen uit volkeren met verschillende culturen”. En iets verder: “De verschillen tussen beide maatschappijtypen zijn zo belangrijk dat er alle aanleiding is om de meervoudige samenleving als een bijzondere samenleving te onderscheiden”.

Suriname is wel een van de mooiste voorbeelden van een meervoudige maatschappij, vond Van Lier. Hoe beschreef hij dat land? Hij baseert zich op gegevens tussen de jaren 1940 en 1950. Hij onderscheidde in die periode drie grote groepen: de blanken en lichtgekleurde Creolen, de zwarte bevolking en de Hindostanen. Daarnaast noemde hij de Javanen, de bosnegers en Indianen. Het betrof geen uitputtende opsomming, want verderop in het boek heeft hij het ook over Chinezen, Hollandse boeren, Libanezen en andere groepen. Hij noemt bevolkingscijfers, hij meldt dat de blanken en lichtgekleurde Creolen gesloten zijn en zich superieur voelen tegenover de andere groepen, maar ook dat de zwarte bevolking zich superieur voelt ten opzichte van de Hindostanen en Javanen, omdat deze groepen minder westers onderwijs hadden genoten en in grotere armoede leefden, en – wees niet verbaasd – dat ook de Hindostanen zich superieur voelden, een gevoel dat “vooral wordt gevoed door het besef uit een oud cultuurvolk afkomstig te zijn, dat in raciaal opzicht dichter bij de Europese volkeren staat dan de overige bevolkingsgroepen in Suriname”. 

Aan zoveel superioriteitsgevoel moet een land ten onder gaan, zou je denken. Maar niets is minder waar. Want Van Lier beschrijft ook de opkomst van een embryonale elite onder de Hindostanen en Javanen, het ontstaan van een samenbindende kracht die in zijn opvatting vooral bestond uit de westerse cultuur, en met name het Nederlandse onderwijs. De sociale cohesie van de plurale samenleving kwam dus tot stand door de staatsmacht en de verwestersing, door politiek en cultuur. Dat is een ander geluid dan Arendt Lijpharts theorie over elite-kartel democratieën. De theorie van de elite-kartel democratie vooronderstelt dat er juist geen cohesie is en dat daarom de stabiliteit wordt bewerkstelligd door de samenwerkende elites van de verschillende etnische groepen. Toch is er een belangrijke overeenkomst tussen de theorie van de elite-kartel democratie en die van de plurale samenleving. Dat is de vooronderstelling dat de verschillende groepen in de plurale samenleving een gemeenschap vormen. In de theorie van de elite-kartel democratie is het bestaan van een gemeenschap, dat een elite voortbrengt, een absolute voorwaarde. Zonder achterban en parlementaire zetels heeft een elite geen onderhandelingspositie in deze theorie. In de conceptie van de plurale samenleving is het bestaan van gemeenschappen gepostuleerd.

Van Lier had hieromtrent alweer een ander standpunt. Het onderscheid tussen gemeenschap en maatschappij was analytisch bruikbaar, maar hij wees er op dat de scheiding niet al te ver doorgevoerd kon worden. Gemeenschappen worden vaak als een romantisch ideaal van “zuiver en innig leven” gezien en in die vorm komen ze nauwelijks meer voor. “Het is evenwel van belang om de moderne maatschappij aan het begrip gemeenschap te toetsen”, zo schreef hij, “omdat wij op deze wijze de gemeenschapsvormende elementen in de maatschappij kunnen belichten”. (Dit lijkt erg op het huidige debat in Nederland over sociale cohesie in moderne stadswijken).

Kenmerkend voor hedendaagse gemeenschappen zijn taal, die het bezit is van iedereen, en gezag, dat kenmerkend is voor autoriteiten in de gemeenschap die overigens niet vrij zijn van macht. Daarom, aldus Van Lier, bezitten maatschappijen gemeenschapsvormende elementen zoals gemeenschappen ook aspecten kennen die kenmerkend zijn voor maatschappijen. In zijn beschrijving van de verschillende bevolkingsgroepen, zoals die vóór en rond de Tweede Wereldoorlog bestonden, spreekt Van Lier consequent van bevolkingsgroepen en niet van gemeenschappen. Waarschijnlijk voelde hij nattigheid. Want de vooronderstelling dat de diverse bevolkingsgroepen een gemeenschap vormden, zoals bij Furnivall het geval was en later is terug te vinden bij Lijphart, is een kwetsbaar punt in het denken over de plurale samenleving. Zowel de zwarte bevolking als de Hindostaanse en Javaanse groepen vormden lange tijd geen gemeenschap. Dat werden zij in de loop van de decennia nadat zij waren geïncorporeerd in de belangrijkste instituties van de Surinaamse samenleving, zoals het politieke bestel en de arbeidsmarkt, en zodoende onderdeel werden van de politieke en sociaal-economische orde. En ook: nadat zij een eigen ontwikkeling naar gemeenschapsvorming hadden doorgemaakt, eigen instituties hadden opgericht die hun interne cohesie versterkten en zich op die manier cultureel konden verhouden tot andere groepen. Het is deze ontwikkeling naar een externe en interne cohesie die tot stabiele gemeenschapsvorming leidde en de feitelijke pluralisering van Suriname kenmerkte. Het begrip plurale samenleving wordt hier dus niet afgelezen aan verzamelingen van mensen met een gemeenschappelijk kenmerk, maar aan de al dan niet aangepaste institutionalisering van hun culturele erfenis. Het is een ontwikkeling naar een entiteit die Benedict Anderson een “imagined community” noemde, maar die ik operationeel in termen van een etniseringsproces in beeld probeer te brengen. Dat zal ik doen aan de hand van de etnisering van de Hindostaanse bevolkingsgroep.

De betekenis van etniciteit in de hedendaagse wereld is omstreden en dat maakt de importantie van de gekozen benadering groter. Het verschijnsel etniciteit wordt in de westerse wereld geassocieerd met internationale rampen zoals we die gekend hebben in het voormalige Joegoslavië en Rwanda. Dit alarmerende gevoel is ook in het Nederlandse integratiedebat ingeslopen. De woonconcentratie van allochtonen, althans in Nederland, wordt gezien als een integratieprobleem. In een individualiserende samenleving is elke vorm van groepsvorming ideologisch ongewenst, zoals in een seculiere samenleving godsdiensten zich nadrukkelijk moeten legitimeren. Groepsidentiteiten, of die nu cultureel, religieus of linguïstisch zijn, zijn steeds minder vanzelfsprekend. Hoe begrijpelijk de afwijzing van groepsvorming vanuit een individualistische ideologie ook is, daarmee wordt wel het kind met het badwater weggegooid. Want de groepen zijn vaak de vehikels gebleken van emancipatieprocessen. In deze processen wisten zij tal van goederen, diensten en zorgarrangementen te scheppen voor hun groepsleden. We hoeven maar een religieuze zuil in Nederland te nemen en na te gaan welke voorzieningen zij allemaal niet van de grond heeft weten te tillen – denk aan scholen, ziekenhuizen, tehuizen voor ouderen, voorzieningen voor armen, internaten en weeshuizen, universiteiten, media, vakbonden, politieke partijen en dergelijke – om te beseffen dat groepsvorming zowel economisch, sociaal, politiek, religieus als cultureel een geweldige bijdrage levert aan het welzijn van een natie. De etnische groep is een productieve entiteit. Deze ontwikkeling naar etnisering is zeer welkom, met name in landen waar de statelijke voorzieningen tekortschieten om aan de behoeften van burgers tegemoet te kunnen komen.

De groepsvorming is echter geen vanzelfsprekende uitkomst. Het Caraïbisch gebied kent plurale samenlevingen zoals Suriname, maar ook praktisch mono-etnische samenlevingen als Jamaica, Haïti en Martinique. Deze landen hebben evenals Suriname een immigratie gekend van Brits-Indische contractanten, maar die immigranten zijn praktisch opgelost in de samenleving. Daarentegen vormen de nazaten van de Brits-Indische contractanten in Suriname een onderscheiden groep. Een soortgelijke ervaring kennen we ook in Nederland. Denk aan de Indische Nederlanders die vroeger nog aanwijsbaar waren in het straatbeeld, maar nu volledig geassimileerd lijken te zijn. Caraïbische Creolen volgen grotendeels dit assimilatiemodel, maar daartegenover staan Turken, Chinezen en Hindostanen die zich als groep apart blijven organiseren en zelfs hun culturele identiteit bewaken. Het is een intrigerende vraag hoe het komt dat de sociale uitkomst van integratie in een land of voor een groep verschillend kan uitpakken. Hoe te verklaren dat de ene groep etniseert en de andere assimileert? Dat is niet het onderwerp van deze lezing, maar het belang van etnisering hoop ik hiermee te hebben onderstreept.

Een kort woord over het kernconcept van deze lezing: etniciteit. De meest populaire omschrijving van dit begrip in de westerse wetenschapsbeoefening gaat terug op Max Weber die etniciteit omschreef als “those human groups that entertain a subjective belief in their common descent because of similarities of physical type or of customs or both, or because of memories of colonization and migration; this belief must be important for group formation; furthermore it does not matter whether an objective blood relationship exists”. Die gemeenschappelijke afstamming kan imaginair zijn of feitelijk, in elk geval moet het tot het groepsbesef behoren. Een iets andere formulering is afkomstig van de Amerikaanse antropoloog Clifford Geertz die liever spreekt van primordiale loyaliteiten. Deze banden hebben betrekking op een gemeenschappelijkheid in ras, taal, godsdienst en streek. Daarmee komen we dichterbij een definitie die vooral in het Caraibisch gebied gangbaar is, namelijk de overeenkomst in somatiek. De vader van dit concept is niemand minder dan de Nederlandse antropoloog Harry Hoetink, die tijdens een studie naar partnerkeuzen in het Caraïbisch gebied tot de ontdekking kwam dat die keuzen vooral op basis van uiterlijke kenmerken plaatsvonden. Somatische normbeelden, zo noemde hij die beelden, zijn weliswaar ideale beelden, maar individuen hanteren die als feitelijke normen. In de koloniale Caraïbische samenleving kon men aan de hand van uiterlijkheden – met name de raciale menging en de huidtint – de sociaal-economische positie van potentiële partners inschatten. Maar belangrijker volgens Hoetink was de esthetische betekenis van het somatisch normbeeld. Dat leidt tot een selectie, ten gunste of ten nadeel van leden van de raciale groep en dus tot de bestendiging of vermenging van de etnische groep. Het begrip ras is in onbruik geraakt, ook in het Caraïbisch gebied, wat een Surinaamse antropoloog van Javaanse afkomst ertoe bracht om als alternatieve formulering te gebruiken: “mensen die lijken op mij”. In deze lezing laat ik me leiden door de gedachte dat zowel de gemeenschappelijke afstamming als het uiterlijk van belang is om de pluralisering van Suriname te begrijpen. Afkomst en somatiek zijn sterke bindende factoren geweest in het etniseringsproces.

Het is deze stelling waar ik het met u over wil hebben. Vanwege de grote verscheidenheid aan groepen zal ik de gemeenschapsvorming illustreren aan de hand van de Hindostaanse bevolkingsgroep. Deze keuze is gebaseerd op de ondertussen ergerlijke vanzelfsprekendheid, zowel binnen als buiten Suriname, om de geschiedschrijving of het sociaal-wetenschappelijk onderzoek te baseren op het perspectief van de stad. De stad is historisch gezien Creools domein, eerst van de lichtgekleurde Creolen en later van het zwarte bevolkingsdeel. Dat heeft geleid tot een etnische dominantie van de Creoolse bevolkingsgroep, wat het perspectief op tal van ontwikkelingen heeft bepaald. Bijvoorbeeld op de geschiedschrijving over het koloniale verleden dat nog steeds gekenmerkt wordt door slachtofferschap. Of de buitenlandse betrekkingen die doordrenkt zijn van nationalistische retoriek. Om niet te spreken van de dominantie van het Negerengels in het openbare leven, de koloniale complexen die de Creoolse bevolkingsgroep nog steeds heeft en waarvan de assimilatie ideologie de meest hardnekkige is. Door deze etnische dominantie heeft de Creoolse gemeenschap het beeld van Suriname intern en extern in sterke mate bepaald. Om deze reden is de keuze voor de Hindostaanse groep meer dan voor de hand liggend. Het is een noodzakelijk tegenwicht waarmee andere facetten van de Surinaamse samenleving in beeld komen.

Het hierboven aangestipte probleem vertekent niet alleen de kennisproductie, maar is complexer en ernstiger, omdat exponenten van de Creoolse gemeenschap zichzelf adverteren als de ideale en enige echte Surinamers. De Brits-Jamaicaanse socioloog Stuart Hall verwoordt de implicatie van deze opstelling treffend wanneer hij zegt dat we daarmee miskennen dat “we all speak from a particular place, out of a particular history, a particular culture ...We are all, in that sense, ethnically located and our ethnic identities are crucial to our subjective sense of who we are”. Het is een historisch gegeven: machtige partijen stellen zichzelf op als de ondiscutabele norm en ontkennen impliciet of expliciet zelf een etnische groep te zijn. Dat geldt overigens ook voor autochtone Nederlanders.
In wat nu volgt zal ik betogen dat de Hindostaanse groep, zeker in de eerste decennia van haar immigratie in Suriname, geen gemeenschap in sociologische zin vormde. Dat proces van etnisering vond plaats gedurende een weinig beschreven, haast duistere, periode van de Surinaamse geschiedenis, namelijk de eerste helft van de twintigste eeuw. Als voorlopige periodisering hanteer ik drie stadia. In de eerste periode, vanaf het begin van de immigratie tot aan het einde van het eerste decennium van de twintigste eeuw, was er sprake van vestiging en het ontstaan van kleine losse kernen. In de tweede periode, pakweg kort voor de Eerste Wereldoorlog tot aan de Tweede Wereldoorlog, begint er een Hindostaanse elite van ondernemers en bestuurders van sociaal-culturele verenigingen op te komen die haar eigen en het gemeenschapsbelang behartigt. De derde periode kenmerkt zich door politisering en begint aan de vooravond van de Tweede Wereldoorlog tot aan de eerste algemene verkiezingen in 1949. In deze periode brachten de etnische groepen hun politieke partijen voort en deed de etnische partijpolitiek haar intrede. Ik wijs erop dat – gegeven het gekozen perspectief – de ontwikkelingsgang van de Hindostanen als een model kan worden gezien. Met enige aanpassingen van de methodologie is deze werkwijze van toepassing op de zwart-creoolse, Javaanse en Chinese groepen. 

Het is wellicht een open deur, maar niet overbodig om daarop te wijzen: de Hindostaanse gemeenschap vormde aan het begin van haar immigratie geen gemeenschap en kon dat ook niet zijn. Drie zaken moeten in dit verband worden benadrukt. De eerste bestaat uit het feit dat de in de periode 1873-1916 aangevoerde 34.000 immigranten uit verschillende delen van het voormalige Brits-Indië afkomstig waren. Van dit aantal verkoos circa 11.690 personen niet te blijven, waardoor het immigratieoverschot circa 21.500 personen bedroeg. Het rekruteringsgebied van de immigranten was volgens Nederlandse en zelfs Surinaamse begrippen zeer uitgestrekt. Het omvatte het gehele noordoostelijk deel van India, gebieden die bekend staan als United Provincies, Bihar, Bengal, Oudh en samen meer dan 90% van de immigranten aanleverden. De spreiding in leeftijd was minder groot. Meer dan 70% van de immigranten was tussen de 20 en 40 jaar en een ruime 14% was tussen de 10 en 20 jaar. Qua geografische herkomst en leeftijd was het een heterogene bevolking die naar Suriname emigreerde. Maar ook over de geslachtelijke verdeling is het een en ander op te merken. Slechts 30% van de immigranten bestond uit vrouwen ouder dan tien jaar. Volgens schattingen reisde 20 tot 35% van de immigranten in gezinsverband. In de staten verzameld door De Klerk komt naar voren dat er een grote verscheidenheid was in kasten, beroepsgroepen, taal en leefcultuur. Voorts zijn er aanwijzingen dat de immigrantenbevolking ook gekenmerkt werd door uiteenlopende zeden en gewoonten. Dit laatste heeft nauwelijks aandacht gekregen in de literatuur over de immigratie van Brits-Indische contractanten. 

Een tweede kenmerk van de immigratie is dat die zich uitstrekte over een periode van 43 jaar, dus een kleine halve eeuw. Houd er rekening mee dat de gemiddelde levensduur in die periode en voor de klasse van landarbeiders een stuk korter was dan nu, dan is duidelijk dat tijdens de immigratie er meerdere generaties in Suriname geboren en getogen Indiërs hebben geleefd. Dat is een reden te meer om te veronderstellen dat de verschillende generaties immigranten geen sociale eenheid vormden. De continue aankomst en vertrek, in kleine aantallen, en de herkomst uit verschillende geografische, sociale, religieuze, linguïstische en culturele regionen moeten – het kan haast niet anders – de gemeenschapsvorming negatief hebben beïnvloed.

En last but not least, de grote spreiding in vestiging in Suriname. In die halve eeuw, met komende en gaande immigranten, was de Brits-Indische bevolking op één locatie gering in aantal. De immigranten werden tewerkgesteld als plantage arbeiders, mochten zich na afloop van het arbeidscontact als boeren vestigen en deden dat op vestigingsplaatsen die door het gouvernement waren ingericht en op percelen daarbuiten. Uit overzichten van de landbouwkundige Snellen (1933) blijkt dat aan het einde van de 19e eeuw het aantal immigranten op de vestigingsplaatsen in de districten Suriname, Commewijne en Nickerie varieerde tussen 82 en 391 personen. Het beeld van de omvang van de immigrantenbevolking op de plantage ontbreekt, waardoor deze getallen slechts indicatief zijn. Maar gelet op het geringe aantal mensen dat is aangevoerd en de vele plantages, vestigingsplaatsen en daarbuiten verkregen percelen, moeten die aantallen over de hele linie klein zijn geweest.

De omstandigheden die leidden tot gezinsvorming waren nog ongunstiger dan de geringe aantallen doen vermoeden. In die immigratieperiode was de fysieke infrastructuur remmend op het economische en sociale verkeer. Verbindingswegen waren gering in aantal en slecht onderhouden. Dat gold ook voor het vervoer te water, de belangrijkste transportweg. Bekijk bijvoorbeeld het Koloniaal Verslag van 1879 en het wordt duidelijk dat het om een chronisch probleem ging. Aan het eind van de 19e eeuw duurde een reis van Paramaribo naar Nickerie niet minder dan drie dagen! Stoombarkassen, schoeners en kotters in koloniaal bezit waren evenals boten en korjalen van particulieren vervoermiddelen die afhankelijk waren van de productieve werken van de koloniale overheid. Het openkappen en uitbaggeren van kreken en het aanleggen van nieuwe wegen waren belangrijke gebeurtenissen in de kolonie. De vorderingen die werden geboekt op deze terreinen werden dan ook officieel bekendgemaakt. De infrastructuur en bekendheid ermee bepaalden zodoende in sterke mate de frequentie en intensiteit van het sociale en economische verkeer in de kolonie. Dat was in latere jaren niet veel anders.

Ervan uitgaande dat de reproductie alleen binnen de Brits-Indische gemeenschap plaatsvond, moet erop worden gewezen dat die niet op grote schaal kon plaatsvinden vanwege het geringe aantal aangevoerde vrouwen. Het aantal gezinnen moet dus minder dan een derde zijn geweest. Anders gezegd: minimaal een derde van de mannen had geen deel aan de natuurlijke bevolkingsgroei van de eigen gemeenschap, waarbij ik gevoeglijk aanneem dat er geen alleenstaande vrouwen waren, dus dat alle vrouwen een partner hadden of lang met hem samenleefden.

Gegeven de situatie van een bevolking die in kleine groepen over een grote oppervlakte verspreid woont, onderling weinig contact heeft, intern heterogeen is, en demografisch onevenwichtig is opgebouwd, moet het duidelijk zijn dat er zeker tot aan het begin van de twintigste eeuw van een Hindostaanse gemeenschap geen sprake geweest kan zijn. Ook de opvatting dat de Hindostaanse gemeenschap gekenmerkt werd door de joint family is weinig houdbaar. Daarvoor was het aantal vrouwen te gering en woonden de gezinnen te zeer verspreid. Bovendien waren voor grote groepen immigranten de percelen en de oppervlakte van de in areaal gebrachte grond te klein om veel monden te voeden. Zo de joint family of een variant daarvan zich in Suriname manifesteerde, was dat vooral bij de meer welvarende Hindostanen. 

Kortom, in de uitgangssituatie was de Brits-Indische bevolking gefragmenteerd. Hoe ontstond de gemeenschap dan? Wat kenmerkte dit proces van gemeenschapsvorming van Brits- Indische contractanten en hun nazaten? Van Lier noemde als belangrijkste indicatoren van een gemeenschap waaraan de gemeenschapsvorming kan worden afgelezen: ras, godsdienst en taal. Wij kunnen hieraan toevoegen: het groepsbewustzijn van de Hindostanen. Maar een randvoorwaarde voor de culturele homogenisering, voor het ontstaan van een Hindostaanse gemeenschap, is toch wel dat het onderlinge contact frequenter en op grotere schaal moet plaatsvinden.

Deze randvoorwaarde ontwikkelde zich geografisch en historisch in ongelijke mate. In de eerste periode tot het eerste decennium van de twintigste eeuw ontstonden er verschillende gemeenschapskernen, waarvan Paramaribo en omstreken en Nickerie nog steeds herkenbaar zijn. Uit de spaarzame gegevens blijkt dat het ontstaan van deze kernen vooral een economisch proces was. Zo rapporteert Van Lier dat de Hindostanen die zich in de buurt van de stad hadden gevestigd de groente- en melkleveranciers van de stad werden en de Hollandse boeren naar het tweede plan verdrongen. Dergelijke tendenties naar welvaart waren veel eerder vast te stellen. Het Koloniaal Verslag van 1897 meldt dat 15 Brits-Indiërs 45 ha grond in eigendom hadden. Enkele jaren later, in het verslag van 1903, wordt gemeld dat ultimo december 1902 548 Brits-Indiërs in totaal 723 ha grond van particulieren in huur of gebruik hadden. Die grond werd aangewend voor het bedrijven van tuinbouw rond de stad. Volgens staten van de Koloniale Spaarbank was het aantal inleggers van Brits-Indische afkomst op 31 december 1918 2708 en van het aantal Surinamers 8583. De gemiddelde bedragen waren respectievelijk 144 en 44 gulden. 

Het is niet gewaagd te veronderstellen dat niet alleen de bewoners van het district Suriname, maar ook van Commewijne economisch en sociaal aansluiting zochten bij Paramaribo, de grootste markt. De urbanisatie nam in die periode ook toe. Van Lier meldt dat in 1920 4,7% van de Hindostanen in de stad woonde, in 1938 was dat uitgegroeid tot 10%. Een toenemend deel van de Hindostaanse bevolking schoof op in de richting van de stad en concentreerde zich in en om Paramaribo. Tegelijkertijd dijde de stad uit, zowel sociologisch als geografisch. De verstedelijking van de Hindostaanse gemeenschap vond daarom op grotere schaal plaats dan deze cijfers weergeven.

Van de drie indicatoren van gemeenschap die Van Lier noemde, is helaas in deze duistere periode van de Surinaamse geschiedenis niet zoveel bekend. Raciale vermenging kwam wel voor, maar hier is weinig over bekend. In 1903 meldde de Agent-Generaal Van Drimmelen dat de Brits-Indiërs, hoewel zij het Neger-Engels machtig zijn, betrekkelijk afzijdig blijven, al leefden enkele koelies met negerinnen en waren er ook voorbeelden bekend van koelie-vrouwen die met Europeanen en Creolen samenleefden of gehuwd waren. 

Dat gebrek aan kennis geldt ook voor de ontwikkeling van de taal. Linguïsten verliezen zich in de oorsprong van de meegebrachte talen en wat er theoretisch allemaal gebeurd moet zijn. In een overzichtswerk onderscheidt Gobardhan een vijftal fasen, die het Sarnami Hindostani doorlopen moet hebben. Een eerste fase van 1873 tot 1900 waarin diverse taalvariëteiten als groepstaal in gebruik waren; een tweede fase van 1900 tot 1920 waarin een nieuwe taal ontstond; een derde fase van 1920 tot 1940 waarin de belangstelling voor het Sarnami terugviel; een vierde fase van 1940 tot 1975 waarbij het Sarnami een eigen Surinaams karakter verwierf; en een vijfde fase die inzette na de onafhankelijkheid en die zich kenmerkte door de emancipatie van de taal. Onduidelijk blijft wat er precies in elke fase is gebeurd en hoe en onder welke condities de verschillende talen werden samengesmeed tot één taal. Maar dat er naast het Hindi een eigen communicatiemedium was ontstaan, was al vóór de Tweede Wereldoorlog duidelijk.

Hetzelfde gebrek aan kennis geldt in nog sterkere mate voor het ontstaan van een Surinaamse variant van het Hindoeïsme. Veel verder dan de kennis die pater De Klerk biedt, zijn we na een halve eeuw geschiedschrijving nog niet gekomen. En die inzichten zijn beperkt tot de vaststelling dat door de grote geografische spreiding van Brits-Indische contractanten, in combinatie met de relatief kleine aantallen personen, het nog geringere aantal vrouwen en het feit dat zij allemaal door de plantageautoriteiten werden gelijkgeschakeld, het complexe corporatieve karakter van het kastenstelsel niet kon worden gehandhaafd. Zowel de sociale stratificatie als de sociale differentiatie die kenmerkend zijn voor het kastenstelsel was in de Surinaamse context niet reproduceerbaar. Dat manifesteerde zich onder andere in het feit dat er geen religieuze basis meer was voor kastenautoriteiten. Dat leidde er weer toe dat pandits de rituele- en kennisfunctie konden monopoliseren en de enige religieuze gezagsdragers werden. Een ander belangrijk gevolg was dat huwelijken lang niet allemaal binnen een kaste konden worden gesloten. Ook de voorschriften met betrekking tot reinheid, voeding en omgang raakten in onbruik. Door het wegvallen van het kastenstelsel en de vereenvoudiging van het Hindoeïsme werd de onderlinge gelijkschakeling en culturele homogenisering van Hindostanen gemakkelijker.

Parallel aan deze vereenvoudiging of afkalving van het Hindoeïsme in Suriname vond de introductie plaats van de Ayra Samaj, een door het Britse kolonialisme geïnspireerde monotheïstisch hervormingsbeweging, die zich onder andere kenmerkte door de verwerping van het kastenstelsel en het gebruik van godsbeelden. In 1930, een jaar nadat de Surinaamse Hindoes een eigen vereniging hadden opgericht, de Sanatan Dharm, richtten missionarissen van de Arya Samaj in Suriname ook een vereniging op. Hun aanhang bleef naar schatting beperkt tot een vijfde deel van de Hindoes. 

Van de naar schatting 20% aangevoerde Hindostaanse Moslims weten we nog minder dan van de Hindoes. In 1929 zag de Surinaamsche Islamitische Vereeniging het licht. Het is bekend dat de Surinaamse Moslims voornamelijk Sunnieten zijn, maar ook dat zij in de loop van hun inburgering gewone Hindostanen zijn geworden. Naast de afbrokkeling van het kastenstelsel is dit een tweede opvallend kenmerk van Surinaamse Hindostanen: dat Hindoes en Moslims alleen in religieus opzicht van elkaar verschillen. Cultureel – in gezinsvormen, omgangstaal en gezagsverhoudingen – behoren zij tot dezelfde etnische groep. Dat verklaart de vreedzame betrekkingen tussen Hindoes en Moslims in Suriname, waarmee niet gezegd is dat die spanningsloos is geweest. Maar die spanningen bestonden ook tussen de stromingen binnen het Hindoeïsme, dus tussen de zich superieur wanende Arya Samaj en de als conservatief weggezette Sanathan Dharm.

Sociologisch onderscheidt een groep zich van een statistische categorie doordat de eerstgenoemde over een groepsbewustzijn beschikt. De elementen ras, taal en godsdienst dragen bij aan een dergelijk bewustzijn, maar de manifestatie daarvan komt vooral tot uitdrukking in de groepsvorming. Dat proces is op microniveau waarneembaar in de gezinsvorming. En daarbuiten in het verenigingsleven. Dat verenigingsleven kwam vroeg op gang, al is daar niet veel over bekend. De Klerk meldt dat er lang vóór 1946 een bloeiend sportverenigingsleven onder Hindostanen bestond, waarbij vooral cricket en in mindere mate voetbal, populair waren. De clubs droegen namen van grote mannen uit India, zoals Rabindranath, Gandhi, Azaad en Nehru. 

Deze en dergelijke gebeurtenissen zijn indicatief voor het ontstaan van interne cohesieve verbanden. Daarnaast bestonden in tal van districten onderwijsactiviteiten met als oogmerk kinderen het Hindi bij te brengen. Hoewel er geen cijfers bestaan over het aantal tempels en moskeeën, moet deze ontwikkeling ook kenmerkend geweest zijn voor de leefcultuur van de Hindostanen. Grote gebeurtenissen zoals huwelijken en begrafenissen brachten de mensen ook bij elkaar en droegen bij aan de standaardisatie van gebruiken. 

Een andere vorm van verenigingsleven was beperkt tot het geschoolde en maatschappelijk actieve deel van de Brits-Indiërs. In 1910 werd de Surinaamsche Immigranten Vereniging opgericht die zich ten doel stelde om de belangen van de Brits-Indische contractanten te behartigen. Veelzeggend is dat in 1924 deze vereniging haar naam veranderde, omdat zij de term immigrant in de naamgeving kwijt wilde. De nieuwe naam was Bharat Oeday, vrij vertaald als opkomende Hindostaan. In 1911 ontstond een rivaliserende vereniging De Surinaamsche Brits-Indiërs Bond, die “Bescherming, Verbroedering en Inburgering van de Brits-Indiërs zonder onderscheid” in haar vaandel droeg. Achtergrond van dit initiatief was onder andere de opvatting dat het koloniaal bestuur onvoldoende deed voor de Brits-Indiërs bij tegenslagen in de landbouw. 

Waarschijnlijk de belangrijkste aanwijsbare ontwikkeling die het etniseringsproces heeft bevorderd, is de politieke integratie van de Brits-Indische contractanten. Die incorporatie wordt volgens sommige auteurs gemarkeerd door de oprichting van politieke partijen. Maar dat proces begon al tijdens de immigratie. Aan De Klerk ontleen ik de volgende serie maatregelen die het begin van de politieke incorporatie markeerden. In 1913 zamelde de Surinaamsche Brits-Indiërs Bond enkele duizenden handtekeningen in waarmee ze haar verzoek ondersteunde om de zending van de heren Chimman Lal en MacNeill, die een onderzoek instelden naar de toestanden onder de Brits-Indische immigranten in andere plantagekoloniën. In een brief aan deze heren, gedateerd 10 april 1913, gaf de voorzitter van de Brits-Indiërs Bond uiting aan zijn dankbaarheid voor de goede behandeling in Suriname. “Wij verzoeken u bij uw terugkeer naar India voor de hele Brits-Indische bevolking de dragers te willen zijn van onze beste wensen en van de tijding, dat hun landgenoten in Nederlands-Guyana goed verzorgd worden en dat zij, ofschoon duizenden mijlen daarvan gescheiden, toch altijd nog de liefde voor hun geboorteland koesteren. Allen zonder uitzondering zijn gelukkig en tevreden en velen verkeren in welstand in het land, dat zij tot hun nieuwe vaderland hebben aangenomen”. De schrijver van deze brief had weinig benul van de armoede en eenzaamheid van grote delen van de Brits-Indiërs, maar interessant is de keuze voor Suriname als het nieuwe vaderland. Ook van belang is op te merken het voortbestaan van de liefde voor het geboorteland. Hier bestaat het groepselement uit het hebben van een gemeenschappelijk geboorteland. Deze tweezijdige oriëntatie op het “nieuwe vaderland” en het “geboorteland” is kenmerkend voor wat later bekend wordt onder de naam transnationale gemeenschap. Het is een ontwikkeling die van grote invloed zal zijn op de culturele ontwikkeling van Hindostanen.

In dezelfde brief werd verzocht om het getal der vrouwelijke immigranten tot boven de 50% van de mannen op te voeren, om huwelijken gesloten volgens de religieuze riten van de Hindoes en Moslims wettelijk te erkennen, en bij de werving van nieuwe immigranten een betere fysieke en geestelijke selectie toe te passen. Van de eerste eis kwam weinig terecht vanwege het uitbreken van de Tweede Wereldoorlog en de beëindiging van de arbeidsmigratie door de Indiase nationalisten. Daardoor kwam er ook niets terecht van de eis om een betere selectie toe te passen. De enige nog in te willigen eis was de erkenning van het ritueel gesloten huwelijk van de Hindoes en Moslims. Dat werd pas in 1946 geformaliseerd

De bereidheid tot inburgering – deze term gebruikte pater de Klerk reeds in 1953 – kwam ook tot uiting in een aantal juridische aanpassingen die de burgerschapsstatus van Brits-Indiërs met die van de andere ingezetenen in de kolonie moest gelijkschakelen. In 1916 werden de Brits-Indiërs in de gelegenheid gesteld om een voornaam en een geslachtsnaam te kiezen zoals de andere ingezetenen – voorheen stonden ze geregistreerd met een letter en een nummer. Tot 1927 waren de Brits-Indiërs en hun nazaten vreemdelingen. In 1927 werd een wet aangenomen die de nakomelingen de status van Nederlands onderdaan verschafte, wat identiek was aan het Nederlanderschap. Een andere maatregel in het kader van de gelijkschakeling was de afschaffing in 1929 van de mogelijkheid om ongegradueerde onderwijzers lessen te laten verzorgen in de Hindostaanse taal als voorbereiding op of parallel aan het onderwijs in het Nederlands. 

In de derde periode, beginnend in de tweede helft van de jaren dertig, kwam een sluimerend conflict tussen Hindostanen en de lichtgekleurde Creoolse elite aan de oppervlakte. Twee gebeurtenissen zijn indicatief hiervoor: de affaire Kielstra en de affaire Sanches. 

De affaire Kielstra is een van de kenmerkende gebeurtenissen die de animositeit tussen Hindostanen en Creolen uitdrukt. Deze gouverneur, die in Indonesië had gediend en als hoogleraar koloniale staathuishoudkunde aan de Landbouw Universiteit Wageningen was verbonden, bezat uitgesproken ideeën over de ontwikkeling van Suriname. Hij had de basisfilosofie dat agrarische producenten zoveel mogelijk in hun eigen culturele milieu moesten worden gelaten, een opvatting die later bekend werd als de duale economie en die terug gaat op Boeke. Op drie punten kwam Kielstra herhaaldelijk in aanvaring met de lichtgekleurde elite die de Staten van Suriname domineerde. Het eerste punt was zijn desapolitiek, gericht op de immigratie van Javanen en hun vestiging in traditionele dorpsverbanden. Dat beleid werd gezien als een “verindisching” van Suriname. Ook bestuursposten in de districten moesten bij voorkeur worden toebedeeld aan ambtenaren met ervaring in Indonesië, waardoor een groot deel van de Surinaamse ambtenaren op een zijspoor werd gezet. Het tweede conflictpunt was de invloed van andere groepen in de politieke besluitvorming. Vóór 1936 werden de leden van de Staten gekozen op basis van censuskiesrecht, dus waren het stemrecht en de verkiesbaarheid afhankelijk gesteld van het economisch vermogen. Om de belangen van de Hindostanen en Javanen te versterken, werd de staatsregeling herzien en de mogelijkheid ingevoerd om vijf leden van de Staten te benoemen. Kielstra stond ook sympathiek tegenover de gewenste erkenning van het ritueel gesloten Hindoe en Moslim huwelijk. Die erkenning drukte hij tegen de wens van de Staten door in 1940. Uiteindelijk verloor Kielstra de strijd tegen de lichtgekleurde Creolen en werd hij teruggeroepen naar Nederland. Dew merkte op dat de sociale en politieke mobilisatie van de Hindostanen en Javanen gestimuleerd werd door de sympathieke opstelling van Kielstra. Maar ook dat door de afwijking van het gevoerde assimilatiebeleid hij onbedoeld de solidariteit onder Creolen heeft versterkt.

Het gevoel dat Creolen terrein verloren aan de opkomende Aziaten was wijd verbreid en kan onder andere geïllustreerd worden aan de hand van de affaire Sanches. Simon Sanches bereidde in 1947 een staatsgreep voor om de opmars van Hindostanen te stuiten. Hij meende dat de Creolen niet vooruit kwamen en dat het koloniale bestuur de Aziatische groepen voortrok. Creolen werden onderdrukt. Zolang er geen bloed werd vergoten, zou er aan deze situatie geen einde komen. Sanches werd veroordeeld tot zeven maanden gevangenisstraf, maar volgens Dew werden zijn doelstellingen breed gedragen door de bevolking en genoot hij veel sympathie zowel in de Staten als in de pers.

Deze gebeurtenissen kenmerkten het politieke klimaat van de derde periode. Aan de vooravond van de Tweede Wereldoorlog veranderde de beperkende randvoorwaarde die contact en communicatie tussen Brits-Indiërs mogelijk maakte. Amerikaanse militairen worden in Suriname gestationeerd om de bauxietvoorraden, waarmee ze de oorlog hebben gewonnen, te beschermen. Het aantal Nederlandse militairen wordt uitgebreid, Surinaamse ingezetenen worden onder de wapenen geroepen. Tal van infrastructurele projecten worden uitgevoerd. Er rouleert meer geld in de kolonie en de vraag naar arbeiders, diensten en goederen neemt toe. De urbanisatie vanuit de districten krijgt ongekende impulsen en het onderlinge contact binnen en tussen groepen neemt toe. Deze ontwikkeling vindt haar vervolg in de politieke activiteiten geïnduceerd door de belofte van de toenmalige Nederlandse koningin in december 1942 om de koloniën na de Tweede Wereldoorlog meer autonomie te verlenen. Hoewel de boodschap primair was gericht aan de Indonesische nationalisten en bedoeld was om samenwerking met de Japanners te voorkomen, was het politieke effect ervan in Suriname van grotere betekenis. Want als gevolg van deze toezegging werd in 1948, na tal van herzieningen, het algemeen kiesrecht in Suriname ingevoerd en konden de koelies zich politiek organiseren.


In 1943 werd een vereniging opgericht met de veelzeggende naam Djagaran (Waakzaamheid). Voorzitter en secretaris waren respectievelijk C.R. Biswamitre en Jagernath Lachmon. De bestuurders van deze vereniging kwamen voort uit de in 1924 opgerichte Nawa Yuga Oeday (Aanvang van een nieuw tijdperk). In 1945 werd de Hindostaans-Javaanse Centrale Raad opgericht, een comité van 13 religieuze- en handelsverenigingen die een jaar later in zeven moties de grieven, wensen en verlangens van de Hindostanen en Javanen ter algemene kennis bracht. Deze Raad, die als de voorloper wordt beschouwd van de Verenigde Hindostaanse Partij (VHP), bepleitte onder andere: meer banen in de ambtenarij, vooral in de districten; uitbanning van woorden als ‘koeli’, ‘koeri” en dergelijke; meer land, wegen, kredieten en agrarische voorlichting; meer investeringen in educatieve en medische voorzieningen voor de districtsbevolking. Politiek zette de Raad zich in voor het algemeen kiesrecht, de evenredige vertegenwoordiging op districtsbasis, zelfbestuur in de districten en opvoeding en onderwijs. Een jaar later werd de Liga der Hindostanen opgericht, een vereniging ter bevordering van de politieke, intellectuele en morele verheffing van haar leden en van Hindostanen in het bijzonder. De overgang van sociaal-culturele of etnische doelstellingen naar politieke doelstellingen was vloeiend. De doelstellingen waren nauwelijks van elkaar te onderscheiden.

De periode van de belofte van de koningin tot aan de eerste algemene verkiezingen in 1949 was bijzonder instabiel. Deze kenmerkte zich door de oprichting, fusies en afsplitsingen van diverse organisaties op religieuze en raciale grondslag die uiteindelijk een rustpunt vond in de Verenigde Hindostaanse Partij. Voor een overzichtelijke beschrijving van deze periode verwijs ik naar het zeer verdienstelijke boek van Edward Dew, die het overigens meer over politiek dan over etniciteit heeft gehad. Na een zorgvuldige analyse concludeert Dew dat Creolen zich verenigden tegenover een Nederlands-Aziatische coalitie wanneer het ging om culturele vraagstukken; dat er tijdens de Tweede Wereldoorlog een brede multiculturele oppositie ontstond tegen het Nederlands gezag; en dat een multi-etnische en multi-religieuze oppositie tegen de Protestantse elite (samen met enkele Brahmanen en hervormingsgezinde Javaanse Moslim bondgenoten) ontstond over de kwestie van het algemeen kiesrecht.

Het verdere vervolg is bekend. Hindostanen, Javanen en zwarte Creolen verloren de verkiezingen van 1949, maar verwierven door de grote mobilisatie, die de stand van etnische groepsvorming reflecteerde, wel parlementaire invloed. Daarmee wordt ook aannemelijk dat de etnisering niet alleen een beeld was van de opkomende elite, maar een proces waarin ook de onderliggende lagen van de verschillende gemeenschappen betrokken waren. In deze fase van de geschiedenis worden merkwaardig genoeg drie verschillende hypothesen over etnisering bevestigd. De eerste is de hypothese van de primordiale loyaliteiten die stelt dat groepsvorming gebaseerd is op banden die met de eerste identificaties te maken hebben. De tweede hypothese is die van nieuwe etniciteiten, de opvatting dat marginale groepen zich bundelen en zich een nieuwe identiteit aanmeten omdat ze marginaal zijn en dus een gemeenschappelijk belang hebben. Tegenover de lichtgekleurde Creolen waren de zwart-creoolse, Hindostaanse en Javaanse elites zeker marginaal en hun etnisering is, zoals gezegd, mede door externe omstandigheden in de hand gewerkt. De derde hypothese is de concurrentiehypothese: de opvatting dat groepen zich bundelen onder druk van concurrentie. Die concurrentie heeft zich vooral in de electorale arena voorgedaan. In het economische domein was die concurrentie nauwelijks aanwezig, omdat – in die vooroorlogse periode - de verschillende groepen in verschillende economische sectoren opereerden.

In de periode 1950-1955 werden de lichtgekleurde Creolen verslagen. Hun partij, de Nationale Partij Suriname, werd min of meer overgenomen door de zwarte Creolen (negers), de leiders van de VHP en de NPS werden vrienden en vormden een brede basis regering. Formuleringen als “eenheid in verscheidenheid”, “broederschap” en “brede basis” drukten het streven naar maatschappelijke vrede uit. Deze politieke bruggebouw, dus de externe cohesie, ging gepaard met de verdere institutionalisering van de Hindostaanse gemeenschap, dus met etnisering. Er ontstonden basisscholen en scholen voor het voortgezet onderwijs, internaten en weeshuizen, radiostations en televisiezenders, bioscopen, tempels en moskeeën, en nieuwe politieke partijen. De vooruitgang in het onderwijs was merkbaar, het aantal intellectuelen en ondernemers nam toe, vrouwen genoten steeds meer onderwijs en emancipeerden. In het openbare leven van Suriname waren Hindostanen niet meer weg te denken. 

Het ontstaan van een imagined community, met als bindende krachten de gemeenschappelijke afstamming en het daaruit voortvloeiende besef een gemeenschappelijk belang te hebben, een gemeenschappelijke uiterlijke gelijkenis (somatiek), een gemeenschappelijke godsdienst en een gemeenschappelijk leiderschap, vond niet in een isolement plaats. Het werd mede bepaald door de machinaties van de lichtgekleurde Creoolse elite, die de Aziaten en zwarte Creolen politiek en economisch buiten de deur wilden houden. Maar dit proces werd ook bepaald door transnationale ontwikkelingen en oriëntaties. Hindostanen bleven georiënteerd op India, de banden met het moederland bestonden uit personenverkeer en politieke contacten. Het besef een gemeenschappelijke afstamming te hebben, deel te zijn van een grotere beschaving, heeft het groepsbesef levend gehouden. Ook de handel in cultuurspecifieke benodigdheden, zoals specerijen, religieuze artefacten, muziekinstrumenten, kleding, sieraden en dergelijke moet de instandhouding van zeden en gewoonten hebben bevorderd. In de naoorlogse periode werden deze transnationale invloeden groter, maar dat is onderwerp van een andere lezing.

Tot slot: in het handvest van de Verenigde Naties, en ook in de Nederlandse grondwet, is het recht op de inrichting van het leven naar eigen levensovertuiging vastgelegd. Dat is geen juridisch beginsel, maar een morele en existentiële waarde die in verdragen en wetten is opgenomen. Deze erkenning is ook terug te vinden in allerlei opvattingen over de liberale democratie waar het recht op een eigen invulling van het goede leven niet ter discussie staat. Politieke vrijheid en culturele verscheidenheid gaan nauw samen. En beide waarden staan in een aantal westerse landen, waaronder Nederland, steeds vaker onder druk. Hier is de publieke pressie op allochtonen om te assimileren naar grote hoogte gekropen. De woonconcentratie van allochtonen, de man-vrouw betrekkingen, de opvoeding van kinderen, de traditionele kleding van moslimsvrouwen, de religieuze opvattingen van Moslims, de voorkeur voor een partner uit de eigen etnische groep of het eigen herkomstland, de vrijetijdsbesteding, de Nederlandse taalbeheersing – ja, noem een facet van het leven van allochtonen, en het is geproblematiseerd. Wat een verschil met Suriname! Suriname mag wat betreft democratisch bestuur niet in alle opzichten een hoog cijfer halen, wat betreft de realisering van deze kernwaarde van de liberale democratie, het bieden van vrijheid om te leven naar eigen levensovertuiging, is dat land een voorbeeld. Dat is de grote betekenis van de pluralisering van Suriname. Culturele verscheidenheid is normaal, zegt Suriname, en daarbinnen klinkt de stem van de Hindostanen het luidst. Het streven naar culturele en biologische assimilatie, zoals veel nationalistische zwarte Creolen dat propageren, is een ouderwetse koloniale erfenis en een weinig verlichte reactie op een natuurlijke staat van menselijke samenlevingen. Was Rudolf van Lier nog onder ons, dan had hij dat beter weten te vertellen.
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