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Fiirs praktische Uben: METHODEN-UBERSICHT VON SB

WIE KONNTE EIN ,,ZELL- BZW. WACHSTUMS-PROGRAMM FUR GLOBALE
VERANTWORTUNG“ FUNKTIONIEREN? (Genaueres: global-love.eu
dieschenker.wordpress.com, schenkeraspiegelforum.plusboard.de, anke-rochelt.de )

I. Unsere Vorschlige fiir eine Formulierung der Grund-Aufgabe:

DEFINITION "SCHENKER-BEWEGUNG": DIE BEWEGUNG DER MENSCHEN, DIE MIT
ANDEREN NUR NOCH (IN GLOBALER LIEBE) GESCHENKE AUSTAUSCHEN WOLLEN
(UM GEMEINSAM MIT DEN MITMENSCHEN IN GLOBALE VERANTWORTUNG ZU
GEHEN)...

~Der SCHENKER-SATZ:

,,Schenker-Bewegung (SB)* mdchte als ,, KLEINSTEN NOTIGEN EINIGUNGS-NENNER (FUR
GLOBALE VERANTWORTUNG)* anbieten:

»Es muB} genug VERNUNFT und (SCHENKENDE) LIEBE geben, so dass die Menschen
GESAMTWOHL-KONSENS-FAHIG werden...

Andere Formulierungen desselben Anliegens:

,Durch RADIKALE (EIGEN-)VERANTWORTUNG mit BEDINGUNGSLOSER
(SCHENKENDER) LIEBE eine KULTUR DES GLOBALEN KONSENS-TEILENS erschaffen...*
oder:

,Lasst uns KONSENS-GEMEINSCHAFTEN GLOBALEN TEILENS bilden, als Weg zu
GLOBALER KONSENS-DEMOKRATIE(DEMOGRATIE)!*


http://schenkeraspiegelforum.plusboard.de/

I1. Grundlegende Einzel-Techniken, welche Kern-Mitarbeiter von uns vorschlagen:
(Ausfiihrliche Beschreibungen zu den Techniken im schenkeraspiegelforum.plusboard.de im
Themenbereich 'Schenkerbewegung' bei den als 'wichtig' markierten Threads...)

((a) INNEN-ARBEIT:))

1.) ..ORGANISCHES DENKEN (OD) *“:
»~Immer auf die jeweils wichtigste Frage, die man finden kann, die bestbegriindbare Antwort
suchen...*

2.) . LICHT-LIEBES-ARBEIT (LILI) “:
Wenn man dabei GLOBALE (SCHENKENDE) LIEBE als einen Schliissel-Wert entdeckt, sollte

man wohl Methoden suchen, wie solche LIEBE ganzheitliche Lebens-Wirklichkeit werden kann,
statt nur in abgehobenen Phrasen zu bestehen. Als eine schone Methode dafiir bieten wir ,,LICHT-
LIEBES-ARBEIT* an:

Man geht mit seinem BewuBtsein ehrlichen HERZENS ,.in Resonanz zur BEDINGUNGSLOSEN
LIEBE.* Dabei kann man sich seine Hand auf sein 'geistiges HERZ' legen, wenn man mag.

Und dann lasst man LICHT und LIEBE flie8en auf Gedanken, Gefiihle usw... Auch kann man die
Dinge LIEBEN und (BE-)LICHTEN, die einen (im Innen und im Auflen) stéren. Auf diese Weise
konnen sich Belastungen 16sen und ins LICHT gehen.

Man arbeitet damit, schaut, was es mit Einem macht, 148t sich innerlich im ganzen Wesen
verwandeln... Mit dieser ARBEIT erzeugen wir eigenverantwortlich und selbstbestimmt LICHT und
LIEBE (die nicht-polaren Schopfungskrifte) in unseren HERZEN. Wir lassen damit
GOTTVATERMUTTER direkt in und durch uns WIRKEN. Die KERNbedeutung von
GOTTVATERMUTTER ist die lebendige GANZHEIT. Damit entpricht diese Methode sehr stark
dem organischen Denken, da sich der Mensch als lebendiger, verantwortungsbewulBter Teil des
GANZEN sieht und IN EINEM fiir seine eigene Gesundung/Gesundheit und fiir die des GANZEN
WIRKT. Sie beinhaltet alle Ebenen des menschlichen Seins. Diese ARBEIT bedarf keiner
Religions-, Staaten- oder sonstiger Zugehérigkeit. SIE IST EINE FREIE ARBEIT FUR FREIE
MENSCHEN...

((b) KOMMUNIKATIONS- BZW. GEMEINSCHAFTS-ARBEIT:))

3.) .GEWALTFREIE KOMMUNIKATIONS- UND KONFLIKT-KULTUR (GKK) *“:
1. ,,Ein Mensch, ein Wort!“

(Begriindete Meinungs-Anderungen bleiben natiirlich méglich, siche 4. )

2. ,,Vernunft bzw. Argumente zéhlen!* (Anders ausgedriickt: ,,Wir gehen danach, was im Ganzen
gut ist!*)

3., Keine Kritik hinterm Riicken!*

4. Bei Konflikten oder Andere belastenden Meinungs—Anderungen wenden wir die weitest-
entwickelten KONFLIKT-TECHNIKEN (GKK) an!*

(Was u.a. bedeutet: Erst Versuche griindlicher 4-Augen-Kldrung, dann Hinzunahme geeigneter
Dritter...)

4.) EINUBUNG VON TECHNIKEN DES .. KONSENSES“ BZW. ., KONSENS-TEILENS (KT)

Ich griiBe das'NATURLICHE (GOTTLICHE) LICHT' in allen!

LASST UNS 'KONSENS-GEMEINSCHAFTEN GLOBALEN TEILENS' BILDEN, ALS WEG
ZU 'GLOBALER KONSENS-DEMOGRATIE'"!

schenker oeff(@yahoo.de ; 017627110248



mailto:schenker_oeff@yahoo.de
http://schenkeraspiegelforum.plusboard.de/
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I.2 Systematische Darstellung von Gandhis Ideen

1.2.1 Drei Leitféden: das “losgeléste” Gewissen; “ahimsa*,

gewaltlnse_&;ebesg4, als Lernprinzip; “swadeshi‘: die Be-

schiftigqung mit dem jeweils Nachstliegenden

Ich méchte zu Anfang drei Leitfaden oder Grundsédtze be-
schreiben, welche aus meiner Sicht das gesamte Denken
Gandhis durchziehen und sich daher auch zur Aufschliisse-
lung seiner Ideen anbieten:

I.2.1.]1 Das “losgeléste” Gewissen, die Stimme der Wahrheit

Im Zusammenhang mit seiner mystischen Erfahrung Gottes
bzw. der Wahrheit kommt Gandhi zu der Auffassung, daB der
Mensch eine Vorstellung oder Ahnung vom Wesen Gottes bzw.
der absoluten Wahrheit haben kann, d.h. von der lebendi-
gen Gesamtheit und Einheit aller Wirklichkeit.>22 Diese

absoluté®Wahrheit erfshrt der Mensch als sein eigentliches
397

Wesen bzw. Wesensziel. Aber da er diese absolute Wahr-
heit nicht unmittelbar fassen oder festhalten kann, muB

er den Weg dahin mittels der relativen Wahrheit des mensch-
lichen Begriffs suchen, d.h. in der Beschiftigung mit den
vielen verschiedenen einzelnen Inhalten und Wesen, Fragen
und Problemen dieser Welt.->20 Die “absolute Wahrheit*®

dient dabei als MaBstab, d.h. der Mensch versucht, sich

von einem begrenzten Gesichtspunkt oder Teilinteresse frei-
zumachen und das allgemeine Wahre und Gute soweit wie még-

lich zu verwirklichen.399

400

Es ergibt sich die Hingabe aus

"universaler Liebe" zu universellem Dienst als alleini=-

ges Interease401 des Menschen.402 Man muB sich mit allem
identifizieren, was lebt und “das geringste Geschépf

lieben wie sich selbst" 403.

Und im Sinne dieser Wahrheit beruft sich Gandhi immer

wieder auf das Gewissen, dem es unbedingt zu folgen gilt:404

405

"Gott ist das Gewissen". Diese Gewissensstimme stellt

also einen von den Bedingtheiten und Begrenztheiten des

einzelnen Menschen gewissermaBen “losgelésten’ Standpunkt

406

dar. Es ist -im unvollkommenen Bild gesprochen- so,
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als stiinde man -in Form einer Art zweiten "allgemeinen

407 und betrachte sich als einen ein-

Ichs"- "neben sich"
zelnen, besonderen Menschen unter vielen anderen -sozusa-
gen als ein ‘“besonderes Ich™ vom Blickwinkel Gottes aus,
dem Blickwinkel absoluter Wahrheit.408

haltlosen Dienst am allgemein Wahren und Guten als den

welche den vorbe-

Weg erkennen 1l&Bt, welcher zugleich zur menschlichen

409 410

und zur Verwirklichung Gottes
411

Selbstverwirklichung
fihrt, was eigentlich dasselbe ist

I1.2.1.2° Ahimsa *, "universelle Liebe"4l2

keit, als Lerngrinzig413

*Xhimsa® meint eigentlich den Grundsatz der Nichtver-
414

und Gewaltlosig-

letzung (empfindender) Lebewesen. Bei Gandhi, nach dessen
Verstandnis die gesamte Wirklichkeit, auch die Materie,
lebendig ist.415 bekommt der Begriff jedoch eine viel

416 Der Mensch

tiefergehende Grundsdtzlichkeit und Weite.
kann, wie gesagt, die vollkommene Einheit der absoluten
Wahrheit nicht unmittelbar verwirklichen. Er mul daher

den Weq tber die Beschaftigung mit der relativen Wahrheit
gehen. Das bedeutet, daB man sich mit der Unvollkommenheit
der eigenen einzelmenschlichen Méglichkeiten, die Wahrheit
-u erkennen und zu verwirklichen, erst einmal abfinden
muB.417 Man beschaftigt sich mit den vielen verschiedenen
Tnhalten und Wesen der Welt -wobei die Unterschiede und
Widerspriche in der Welt eben eigentlich nicht wirklich
wahr sind.41B sondern uns nur wegen unserer Unvollkommen=
heit so erscheinen—419 und versucht mit den begrenzten
Moglichkeiten seiner Erfahrungen, seines Nachdenkens,
Wollens und Handelns diese Welt soweit wie miglich dem
7iel harmonischer Einheit, wie man sie in der absoluten

420

Wahrheit in Vollendung erahnt hat, anzunéhern, indem

man sich nach Kraften um Lésung der nachstliegenden,

421

wichtigsten Fragen und Probleme bemiht. Das Ziel bzw.

Ideal ist also gegeben. Erfahrung, Denken, Entscheiden
und Handeln werden als untrennbar miteinander verkniipft

erkannt und als Weg zur Erreichung des Ideals angenom-

men.422 Dabei kommt dann ein praktischer Idealist423

heraus, wie sich Gandhi selbst verstand424. welcher mit
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groBtméglicher Unvoreingenommenheit und Offenheit sein
Leben als eine Reihe von “Experimenten mit der Wahrheit ®
betreibt 423,

Hber wie geht man mit den Teilen der Wirklichkeit um, zu

426

denen man auf seinem Weg in Widerspruch geréat? An dieser

Stelle wird “ahimsa‘ zum Lernprinzip: Der Wahrheitssucher

weif um seine eigene Unvollkommenheit, gerade da, wo er
Unterschiede oder gar Gegensatze zu erkennen meint.*?”
Auch ist er nicht ein Einzelwesen dieser Welt wie andere,

die in der Verfolgung ihrer Einzelinteressen ihre Erfillung
2zu finden meinen oder blind sclchen Interessen folgen;428 er
wiinscht ja vielmehr die Befreiung von begrenzten Gesichts-
punkten und Teilinteressen, schlieBlich sogar die Befreiung

seiner unendlichen goéttlichen Seele aus dem “Gefangnis® des
Kﬁrpers.429 Die Folge ist, daB er kaum gegen etwas kampft,
sondern vielmehr kraftvoll fiur das als gut Erkannte arbeitet

und eine ihm widersprechende Wirklichkeit lange, geduldig

430

und erst einmal selbst leidend, ertréagt, ohne allerdings

am Schlechten teilzunehmen oder es zu unterstﬂtzen.431 Er
will aufbauend wirken statt zerstérend, will viel mehr
432 Mit

diesem Verhalten ist der Wahrheitssucher nicht nur vorsich-

helfen und stiitzen als sich gegen etwas durchsetzen.

tig darauf bedacht, jedem Inhalt und Wesen der Welt sein

433 1nm Hintergrund steht auch die Ein-

Recht zuzugestehen.
sicht, daB &uBere Durchsetzung und Zerstdrung von Wider-
sprechendem innere Veranderung unndtig macht und so Lernen
verhindert.434 Auf diese innere Veranderung, den geistigen
Fortschritt, kommt es dem Wahrheitssucher aber entscheidend
an, denn der Weg zur absoluten Wahrheit, zur selbstverwirk-
lichung, fihrt Uber das auch in seiner auBerlichen Wirkkraft

immer starker werdende Denken.435

Der eigentliche Ort des
Kampfes ist das Herz des Menschen, kein &uBerlicher Kriegs~
schauplatz.436 Hier, im Innern des Menschen, gilt es, den
von Begehren, Hab, Zorn und sinnlicher Leidenschaft frei
gewordenen Standpunkt des losgelésten Gewissens zu ent-=
wickeln und so die Kraft der Seele bzw. der Wahrheit so

stark wie ' méglich freizusetzen 427
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PBei der Anwendung dieses Lernprinzips des konstruktiven
Selbstleidens kann der Wahrheitssucher gelassen sein, wenn
er wirklich an die Wahrheit glaubt und darauf vertraut:438
Denn erstens braucht er in der Hinsicht kein schlechtes Ge-=
wissen zu haben, daB er ja mit groBter Kraft bemiht ist,
keinem Wesen der Welt Gewalt anzutun 439,

Zweitens kénnen ihm weder der Tod noch irgendwelche Schéaden
oder Verluste Angst machen, solange er der durch sein Ge-~
wissen sprechenden Wahrheit folgt: Er folgt der Wahrheit ja
nicht um &uBeren Erfolgs fir sich willen440, sondern um
ihrer selbst willen441
schritts willen®%?
Wahre und Gute anstrebt.
den unter Druck eigentlich kein Leiden".
Weg |bereits| das zie1"445
Und der Wahrheitssucher wei nicht nur, daB dieser Weg der

einzige mégliche Weg zu Glick und Selbstverwirklichung ist447.

448

und um des inneren geistigen Fort-
» den sie bedeutet, indem er das allgemein
443 In diesem Verstidndnis "ist Lei-

4 Insofern "ist der

bzw. ist der Kampf bereits Sieg.?%®

und bereits
in diesem Leben Glick weitgehend durch die Geisteshaltung be-
dingt ist44g. und daB man auf diesem Weg sein Ziel nicht ver-

fehlen kann450
451

weil dieser Weg seinem inneren Wesen entspricht

. weil es bei diesem Weg nur ein Ziel -Gott-

geben kann » dessen Hoffnung eigentlich nicht widerlegbar

ist452. und weil das Einschlagen und Beibehalten dieses Weges

im eigenen Innern eigentlich nur an einem selber liegt453.
Auf diesem Weg verstdrkt sich auch immer mehr die Erfahrung
und mystische Erkenntnis Gottes bzw. der Wahrheit454. welche
alles ist und nicht zeitlich oder r&umlich begrenzt werden
kann455; das Ziel des Wahrheitssuchers liegt insofern “nicht
in der Zukunft *4°8,

Drittens: Indem der Wahrheitssucher die Dinge nicht von einem
begrenzten Gesichtspunkt oder Teilinteresse her beurteilt,
kann er sie so erkennen, wie sie an sich, ihrer eigenen Na-

tur nach, sind, und sich entsprechend ihnen gegeniiber ver=

halten457. wobei er auch sein eigenes Verhalten als dem na=
tirlichen Verlauf der Dinge , auch seiner eigenen Natur ent-
458 459

sprechend erlebt ., sozusagen als von Gott so geplant.

Er wird kein Wesen aus selbstsiichtigen oder parteiischen460

Griinden nur hinsichtlich einer diesem Wesen &uBerlichen,
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unwichtigen oder gar schédlichen Beschaffenheit behandeln,

d.h. ausnutzen, sondern die beste und stérkste Kraft jedes

461 Insofern, da er ja

462,

Wesens entdecken und fdérdern wollen.
das insgesamt Sinnvollste, das allgemein Wahre und Gute
entdecken und verwirklichen will, man kénnte sagen, die
innerste und eigene Natur der gesamten Wirklichkeit, will
er also auf die grundlegenste und starkste Kraft dieser
Wwelt bauen., sie erkennen und férdern, statt sich in den

463 464

Weg zu stellen. Diese insgesamt starkste Kraft

schlieBt zwar Gegensdtze und Widerstadnde im einzelnen in

dieser uns eben nicht als ganz einheitlich und friedlich
465. 1aBt aber die begrenzte
466

begegnenden Welt nicht aus
Kraft dieser Gegensétze und Widerstédnde erkennen.

Hingegen wirkt eine gute Tat, die sich sozusagen in den

stdrksten Strom,die Wahrheitfs?

einfiigt, auch auf “unter-
irdischen Kanidlen®, d.h. auf Wegen, die man nicht durch-

schauen und einplanen kann,*68 yojter und wird sich durch

diesen starksten Strom schlieBlich auch durchsetzen4ﬁg.470
Deshalb re:i.cht47l

und die Wirklichkeit offen so anzuerkennen, wie sie sind,

es dem Wahrheitssucher aus, die Dinge

ein Weg, auf dem man einfache Wesensregeln der Wirklichkeit

entdecken kann472. welche azuch ein offenes Kind entdeclen

473. und diesen Wesensregeln der Wahrheit durch

kénnte
klare Grundsétze und feste Entscheidungen, Gelubde, zu
folgen474.®Eine Unterscheidung zwischen “Mittel " und
“Zweck ® ist dabei nur in einem solchen Sinne verstandlich

wie die Unterscheidung zwischen einem Samen und dem da-
475 |

raus gewachsenen Baum ; nur durch die Erfdllung mora=

lischer Pflicht entstehen wirkliche Rechte, gleichsam auf
B . __A76

natirliche Weise .

Derjenige hingegen, welcher nicht in der Weise offen flr
die Wahrheit ist und einen eigenen, anderen Plan ver-
folgt als den, der in der Wirklichkeit bereits angelegt

ist, der muB auf sein Erfolgskalkil und die ihm verfig=-

baren Krafte bauen477 - und wird scheitern, weil der

Mensch die Folgen seines Tuns kaum berechnen kann478
und weil sich stolze Eigenméchtigkeit gegen die Wahrheit

mit der Schwidche und Bedeutungslosigkeit des einzelnen

Menschen nicht vertrégt47g.
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Xuf diesem Hintergrund bedeutet die Befolgung der Gerech-
tigkeit, “ohne auf die Folgen zu achten®, also keine Er-
laubnis fur Unvernunft und Willkar, keinen Verzicht auf
verniinftige Einschatzung von Méglichkeiten und vorsichtige

Planung des VBrhaltens:480

es geht vielmehr um allgemeine
Grundsdtze von Gerechtigkeit und letzte wesentliche Zu-
sammenhinge der Wirklichkeit. Diese erschlieBen sich nicht
als Ergebnis eines Kalklls besonderer einzelner Interessen,
sondern nur, indem man seinen Blick sich weiten und allge-
mein werden 1laRt, indem man die Erfahrung des Gewissens
und der alles in sich einenden géttlichen Wahrheit zulaBt,
indem man das Andere als solches betraéﬁ?%HFﬁgiiw&nd
Wahrheit, die richtige Antwort auf eine Frage, nicht als
Mittel zur Erreichung eines &duBeren Zwecks betrachtet,
sondern den geistigen Fortschritt durch wahre Antworten
als das entscheidend Wichtige anerkennt.481 Dabei findet
man organische Ordnung., Einfachheit und Ruhe des Denkens,
ein inneres Glick und unwiderlegliche Hoffnung., was letzt-
lich auch durch duBere Gerechtigkeit den duBerlichsten
Erfolg in gewissem Sinne miteinschliefen muB-ABz!ES geht
also nicht um das Ende des Denkens, sondern um das Ende (ehensfremder .
"unnétiger Gedanken", um die Konzentration auf das Wich-
tigste.483 Tch glaube, man kann sich den damit engver-
bundenen Zusammenhang., daB die Erfahrung Gottes als
“Antwort auf alle Fragen und Ldsung aller Probleme®
konkret fir die Probleme und Fragen des Menschen weder
bedeutet, daB sie als geldst angesehen werden kdnnten,
noch daB sie nicht geldst werden miBten, ja nicht einmal,
daB es irgendein widerspruchsfreies Stick erkannter Wirk-
lichkeit gabe, auf das man sich zurilckziehen kﬁnnte484,
gut mit einer kleinen Geschichte veranschaulichen, mit
welcher Hindus ihre Vorstellung von “maya”, der in vielen
verschiedenen Gestalten erscheinenden Welt als ‘Illusion,
veranschaulichen:

Auf einem recht engen Pfad durch sehr dichten Wald lieB
einmal ein Kénig einen wilden Elefanten einem Heiligen
entgegenstiirmen. Der Heilige kletterte schnell auf einen

Baum. "Warum hast du das gemacht", fragt ihn der Koénig,
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“wo du doch immer behauptest, die Wirklichkeit sei nur
Schein, also doch wohl auch der Elefant?® "Du siehst das
falsch", antwortet der Heilige:"Der Heilige, den du auf
einen Baum klettern sahst, war auch nur Schein - genau wie

der Elefant."

Vet o T e T e e e e —— = — ——
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Xuf den ersten Blick erscheint das Prinzip “swadeshi® im
Wwirken Gandhis mit seinem Einsatz flr das Spinnrad, d.h.
fur die Wiederbelebung des Handspinnens in der indischen
Bevélkerung.verbunden.486 Dieser Einsatz Gandhis wurde ihm
im Rahmen seines “Konstruktiven Programms °, seiner Ent-
wicklung von politischen Massenaktionen im Widerstand hin
zu Férderung konstruktiver Aufbauarbeit durch von echtem
487.immer wichti-

religiésen BewuBtsein getragene Einzelne

ger 488,

Pas Spinnrad war fiur Gandhi aber nur ein Bestandteil und

“Sinnbild der indischen Selbstversorgung und wirtschaft-
lichen Unabh#éngigkeit von der englischen Kelonialmacht".489
Dahinter stand “swadeshi® als Prinzip, das “"Ideal wirt-
schaftliche Selbstgeniigsamkeit im kleinen Zirkel":4go
-gwadeshi® "““auf dem Gebiet der Wirtschatt heiBt...., daB
ich nur die Dinge benutze, die von meinen unmittelbaren
Nachbarn produziert werden, und diesen Betrieben dadurch

diene, daB ich dazu beitrage, daB sie gute und volle Ar-

w491

beit leisten, wenn sie ungenidgend sind. Jedoch ver=

steht Gandhi ein solches Verhalten keinesfalls als

-

“sBoykott... [von z.B. auslandischen Produkten] aus Rache*",

da man niemandem durch das Tun von Unrecht dienen kénne 49%

Xllgemein formuliert und auf den Dienst an der Menschheit
bezogen., bedeutet “swadeshi”, ersteinmal den unmittelbaren

Nachbarn zu dienen.493

Xm Hintergrund sieht Gandhi ein religidses Grundprinzip,
ein spirituelles Gesetz, das wie ein Naturgesetz eigent=
lich -wenn es nicht von auBen gehindert wird- selbst tétig
wird, welches letztlich mit “~swadeshi® gemeint ist:494

wsgwadeshi ist der Ceist in uns, der uns antreibt, uns ein-
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zuschrinken und nur die unmittelbare Umgebung zu gebrauchen
und ihr zu dienen, unter AusschluB von weiter Entfern-
tem?"495 Der”AusschluBR® des weiter Entfernten ist dabei
aber eigentlich nur scheinbar Qegeben.496 Denn eigentlich
ist die gesamte Wirklichkeit ja eine letztlich unzertrenn=
bare, lebendige und géttliche Einheit.497

berscheiden
in seinen Grenzen an seiner Stellevseine Pflicht erfillt,

Indem der Mensch

nach dem MaBstab des insgesamt denkbar Besten, des allge-
mein Wahren und Guten, dient er daher dem Ganzen am

meisten - ja, sich anders zu verhalten, ware sogar schad-
lich.498 Insofern "’ ist swadeshi die einzige Lehre, die

mit dem Gesetz der Demut und Liebe in Einklang steht‘“4gq

Yieses Prinzip fihrt Gandhi nicht nur auf wirtschaft-

2500

lichem Gebiet zur "Verketzerung der Maschine und mo-

derner FortbewegungszifEg&;301éDasselbe Prinzipsgghrt ihn
in der Politik dazu,*Indien befreien zu wollen. "~ Und
in Hinsicht auf Religion fiuhrt es zur anfanglichen Be-
schaftigung mit der eigenen Religion, in Gandhis Fall

also zum Hinduismus 203,

Man kann das Prinzip “swadeshi® bei Gandhi aber auch noch

504 Es fuhrt nicht nur zur Selbstbe-

weiter verfolgen:
herrschung des Einzelnen und seiner Pflichterfillung als
Grundlage der Befreiung des Ganze'n.so5 wobei aus Gandhis
sicht ein Mensch nur durch sich selbst gerettet werden
kann506. Es fuhrt allgemein zum eigenen Verstehen, Denken
und Willen als Grundlage fir Selbstverwirklichung und
kritik.297 von daher kritisiert Gandhi die Begriindung
religitser AusschlieBlichkeitsanspriiche mit dem Argument
508 ynd er verwirft eine ihm als christlich

dargestellte Erlésungslehre, dergeméB der Mensch auf ge-
509

‘of fenbarung*.
heimnisvoll wunderbare Weise durch den Kreuzestot Jesu
erlést worden sei - unabhangig von seinen Werken und einer
Selbstléuterung, um die sich Gandhi sinnloserweise so
angestrengt bemihe. Gandhi erkléart schlicht, es gehe ihm
nicht um Befreiung "von den Folgen" seiner Sinden, sondern
um Befreiung "von der Sinde selbst", sogar von stindigem
Denken;SIO und ein solcher Glaube an die Wunderkraft

von Christi Tod, wie er ihm da begegnete, sei fir seine
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511

Vernunft nicht annehmbar. Das swadeshi-Prinzip fihrt

Gandhi wohl bei seiner Vorstellung von Selbstbeherrschung
auch dazu, die Kontrolle lber den Geist als das Entschei-

dende anzusehen, da er darin die innerste maBgebende GroBe

des Erlebens und Steuerns entdeckt 51%

(30
I1.2.1.4 Zum Verhaltnis der “drei_lLeitfiden® zueinander

ottt LY A R L e LT e e T Tt et T e e T T e T e e T —

Xnsgesamt konnte man sagen, daB Gandhi ein Modell orga-

513

nischer Entwicklung als Hintergrund in seinem Denken

514!

vor Augen hat: Das “losgeléste Gewissen® stellt das

I?e§} dar, Hlntergrund Wesen und Ziel der Wirklichkeit:
aLls £ ;r:\-l'
die Wahrheiv i

der Fortschritt durch bzw. die Beschrankung auf das je-

Innerhalb dieses Rahmens ist “swadeshi ’,

weils Nichstliegende, die Steuerung, nach welcher die auf
das Ziel Vollkommenheit gerichtete Entwickluné*gglgufgﬁﬁp
soll.515 Ah:msa konstruktives Selbstlelden. ist das

) ut Angredisags ode Verwachsungsy 517
Mittel, die Methode. wie die Entwicklung geschehen soll.
‘Swadeshi® und “ahimsa® sind sich innerlich dabei eng ver-
bunden, denn der Dienst am jeweils Nachstliegenden setzt
den guten Kern, den VWiahrheitsgehalt in diesem Nachstlie-
genden voraus: und die Annahme dieses guten Kerns ist auch
die Voraussetzung dafiir, daB konstruktives Selbstleiden
ein sinnvolles Verhalten sein kann.>18 Wahrheit und
‘ahimsa® sieht Gandhi so eng verbunden,daf er sie mit zwei

seiten einer glatten Metallscheibe vergleicht )

Pie scheinbare Spannung zwischen dem im Absoluten, der all-
gemeinen vollkommenen Einheit, verankerten GCewissen und
*swadeshi®, dem Prinzip der méglichst feinen Unterschei-
dung der einzelnen WESBH undTQf:hFcrderung ihrer selb-
stéandigen Entwicklungv wird"verstandlich aus der Spannung
zwischen der das unterscheidende Denken sprengenden Gottes=
erfahrung und der dann wegen der menschlichen Unvollkom-
menheit unvermeidlichen Rickverweisung auf die relative
Wahrheit, das unterscheidende Denken.520 Es gibt eben.,im
pild gesprochen, zwei Dimensionen des Menschen: sein “be-
sonderes Ich®, ein bedingtes und begrenztes, fehlerhaftes

521

Wesen der Welt unter vielen anderen, und das “allge-

meine Ich*, die géttliche Dimension bzw. die Teilhabe an
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oder Identifizierung mit der absoluten Uahrhcit.BEg:Has
den tatséchlichen Erkenntnisweg einer orcanischen Folge
von Frzgen - welche ich gemaB dem Prinzip, auf die jeweils
wichtigste Frage die bestbegrindbare Antwort zu suchen,
verstehe - betrifft, ist das”besondere Ich® mit seinen
begrenzten Erfahrungen und Cedanken die Voraussetzung fir
die Erkerintnis des “allgemeinen Ichs® , der absoluten
vahrheit;>2° inhaltlich logisch ist dzs “allgemeine Ich®
als die umfassendere Einheit bzw. als notwendiger uUber-
rneordneter Betrachterstandpunkt fir das unterscheidende
Denken,die Voraussetzung fir das “besondere Ich™, die re-

524

lative Wahrheit, - eine, wie mir scheint, denkerisch

nicht zur einen oder anderen Seite auflisbare Spannung.

Bandhi erhofft sich Fortschritt - wie mir scheint, auf

diesemn Hinteragrund- besonders aus wachsender praktischer
52

Lebenserfahrung 528

Man kénnte sich den Zusammenhang zwischen Yizhrheit,
‘ahimsa > und ‘swadeshi® z.B. durch das Modell eines wissen-
schaftlichen Experiments veranschaulichen: Wahrheit wére
dann der wissenschaftlichen Behauptung, der Hypothese, die
es zu prifen gilt, vergleizhbar, “swadeshi® entspréache

dem Programm fir die DurchflUhrung der einzelnen Schritte
des Experiments, und “ahimsa‘’ wére die Durchfihrung selbst,
die Bewzhrung an der erfahrbaren Wirklichkeit. Gandhi be-

526

trachtet sich selbst als einen Wissenscheftler und for-

dert jeden Menschen zu eigenen Experimenten mit der Wahr-
heit auf527. Fir ihn sind Wehrheit und Moral Krafte der
wirklichkeit, entsprechend als Naturbeschaffenheit er-
fahrbar und wie wissenschaftliche Ergebnisse prifbar und
gﬂltig-528 Er glaube daran, wie er glaube, daB Zwei und
Zwei Vier ergibt.529 Ja, aus Ganchis Sicht ist die Wissen~
schaft von Wahrheit und Moral sogar eine héhere und grund-
legendere Stufe der Viissenschaft als die Wissenschaften,
welche sich blop mit Sachwissen und Werkzeugen beschaftigen,
die gut oder schlecht wirken oder verwendet werden kénnen.o2°
Was die Erkenntnis Cottes bzw. der absoluten Wahrheit an-
geht, erklart Ganchi zwar, daf claube>>C und 0ffenheit531

dafir Bedingung sind, aber andererseits ist die Wirklich-
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keit Gottes so stark und zuinnerst erlebbar, daR dies als
die eigentliche Wirklichkeit anzusehen ist und alles andere

im Vergleich dazu als unwirklich 532

also,wre gyosagl wohl besde
Man kann sichv-"als Veranschaulichung =
den Zusammenhang von Wahrheit, “ahimsa” und “swadeshi*®

533
was auch

als ein organisches Wachstum vorstellen,
der Sicht der Wirklichkeit als einer eigentlich unzertrenn-
baren 1ebendigen gottlichen Einheit Rechnung tragt: Wahrheit
ist dann das Programm fir den Aufbau des gesamten Organimus,
welches in jeder einzelnen Zelle berﬁjjii?zfna%fen ist.

“Swadeshi® wirde den langsamen ProzeR des’Aneinander-

wachsens von eng miteinander verbundenen Teilen darstellen.
Und “ahimsa” wirde das Sich-aufeinander-einstellen verschie-
dener Zellen ausdricken, die alle dasselbe Programm enthal-
ten, 1hfg£nw?rgrfur das organische Ganze besitzen und im
Grunde nur’ihren richtlgen Platz finden missen ->%
Diese Vorstellung organischen Wachstums taucht bei Gandhi
z.B. auf, wo er seine Vorstellung der Ausweitung von
“swaraj * (Selbstregierung) beschreibt:~>> Statt einer Pyra-
mide, bei welcher die Spitze sich lUber fortschreitend nie-
drige Stufen erhebt, verwendet Gandhi das Bild sich weiten-
der Kreise, in deren Mittelpunkt der Einzelmensch, das In-
dividuum, steht; die Kreise weiten sich und die inneren
Kreise sind aus sich selbst heraus bereit, sich im Dienst
der gréBeren Kreise hinzugeben, wenn nétig.536 Dieses Bild
entspricht zuch der Vorstellung des einzelnen Menschen,
der wie ein Tropfen im Ozean, d.h. der géttlichen Wahrheit,
aufgehen muB, um an der GroBe des Ozeans teilzuhaben, der
aber im Augenblick vertrocknet, wenn er vom Ozean getrennt
wird.537

trifft sogar auf Gandhis Umgang mit Begriffen und das

Das Bild sich ineinander erweiternder Kreise

Verstandnis seiner verschiedenen Tatigkeiten zu: Statt
scharf umrissener Definitionen schreibt er z.B. einmal,
daB “"’selbst die Politik alles einschlieBend® sei ; des-
halb trennt er nicht politische, soziale, religidse und
wirtschaftliche Tatigkeiten fein s&uberlich voneinander.
Vielmehr betrachtete er sie alle als ein unteilbares
Ganzes, wobei jedes sich in die dbrigen ergieft und
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von ihnen beeinfluBt wird 938

Xh diesem Zusammenhang der Bedeutung von “Experimenten® und
‘organischer Lebenseinheit® fir Gandhi ist auch der enge
Zusammenhang zwischen beiden zu beachten: Fir Gandhi als
wissenschaftler der Wahrheit und Moral waren die angemes-
senen Experimente natirlich Lebensexperimente. Deshalb ge-
héren Nachdenken, innere Versenkung und auBere Weltge-

"t Wissen "-}l bélp Fles Haec 1‘(
staltung fir ihn zum Fortschritt bei 381ner“SelbstverW1rk-

539

lichung' zusammen. Deshalb lehnte er es auch ab, sich in

stidrkerem AusmaB mit der theoretischen Systematisierung

540

seiner Vorstellungen zu beschaftigen. Es ging ihm viel-

mehr um die Schaffung von Anganagsgrundlagen seiner Wissen-

schaft: Er suchte die einfachen allgemeinmenschlichen

541

ethischen Grundprizipien, welche sich dann durch ihre

Vermittlung an die ungebildeten Bewohner der unz&hligen
indischen Dérfer im Experiment zu bewdhren hatten. Statt

also ein gréBeres wissenschaftliches Werk Uber Gewaltlo-

542 543

sigkeit oder eine Verfassung des indischen Staates

zu entwerfen, ging Gandhi schlieBlich zu volkserzieherischer

D44 und schrieb Artikel in Zeit-=

546,

Tadtigkeit in die Dérfer
schriften.545 bevorzugt in einheimischen Sprachen

I.2.2 Religion bzw. Wahrheit als Grundlage

I.2.2.1 Religion als =auch politische- Befreiungsarund=
lage

¥ir Gandhi hat das religidse BewuBtsein eine grundlegende

Bedeutung nicht nur fur die Selbstverwirklichung des
547

Einzelnen , sondern -auf diesem Wege- auch fir die Ge-
staltung der gesamten Gesellschaft in allen ihren Bereichen,
548 wpolitik

ohne Religion ist eine Menschenfalle, denn sie tétet die
54° pa Gandhi die Gesell-

schaft aus dem verstehenden und freiwilligen Zusammenwirken
550

auch im Bereich von Wirtschaft und Politik.
Seele”, erklart er z.B. einmal.
der einzelnen Menschen entstehen lassen will, und da
Religion fir ihn im wesentlichen Moral plus tragenden

551 wird die Bedeu-

tung von Religion als Grundlage der gesamten Befreiung
552

Sinn- und Hoffnungsrahmen darstellt,

versténdlich
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I. 2.2.2 Die Unterscheidung zwischen dem absoluten Einen
und dem relativen Vielen hinsichtlich der Religion

Entsprechend Gandhis Unterscheidung zwischen dem “beson-
deren Ich® des Menschen und seiner absoluten Dimension

i 5 ™ 2 553!
des gottlichen “allgemeinen Ichs

gibt es aus seiner
Sicht naturlich eigentlich nur einen Gott und nur eine
wahre Religion - aber diese eine wahre Religion ist nicht
als durch die begrenzte menschliche Erkenntnis bedingt

und faBbar vorzustellen, man kann davon nicht sprechen 554

I1.2.2.2.1 Hinsichtlich des Gottesverstiandnisses:

I.2.2.2.1.1 -Der allgemeine Zusammenhang zwischen Gott,
Welt und Mensch=

Um diese seltsame Erkennbarkeit und Unerkennbarkeit des
Absoluten etwas zu veranschaulichen, will ich etwas naher
auf Gandhis Gottesverstdndnis eingehen: Gandhi kann zwar
von Gott als der Wahrheit sprechen - wobei er die Be-

zeichnung “Wahrheit® der Bezeichnung “Gott® noch vorord-
net =955 ynd die Bedeutung der absoluten Wahrheit auch
etwas genauer beschreiben, namlich, daB sie alles be-

556

deute, was “ist”. Er kann auf dem Weg Uber die notwen-

dige Verbundenheit von Wahrheit mit Wissen und Glick
daraus auch einen MaRstab fir den Umgang mit der relativen
Wahrheit und konkreten Lebensgestaltung gewinnen, wovon

er sagt, dieser Zusammenhang erschlieBe sich einfach und

fihre zu geradezu instinktiver Befolgung von als wahr

erkannten Lebensregeln:s57

Law, echies Verrdehen el ie € Enigicht .

sens Aus der Wahrheit lasse sich der MaBstab fiur wahres
ol Err

Wissen gewinnen. Wahres Wissen sei'mit Glick verbunden

Wo Wahrheit sei, sei auch Wis-

und die Bedingung fir inneren Frieden. Durch Anlegung
dieses MaBstabs von Wahrheit und Glick finde man leicht

558 Das leben=

heraus, was man tun sollte und was nicht.
dige moralische Gesetz, welches alles Leben steuere, sei
eins mit Gott.559
legung die mystische Erfahrung Gottes als vollkommener
lebendiger Einheit der Wirklichkeit beschreiben.560

Erfahrung, von welcher er sagt, daB dies Erlebnis den
561

Gandhi kann auch in seiner Cite-Aus-

eine

schlimmsten Verbrecher zu bekehren vermége
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Xber andererseits spricht er klar von der Unbegreiflich-
keit Cottes:" Gott ist jenes undefinierbare Etwas, das
wir alle fihlen, aber nicht kennen...Gott ist das Gewis-
sen... Er lbersteigt Sprache und Vernunft. Er kennt uns
und unsere Herzen besser als wir selber... Er ist ein
persdénlicher Gott fir jene, die seiner persénlichen Gegen-
wart bedirfen. Er hat konkrete Formen fir jene, die ihn

562 Er ist die reinste Substanz.563

berthren missen.
Fir jene, die Glauben haben, “ist* er einfach. Er ist allen
Menschen alles. Er ist in uns und doch Uber uns und jen-
seits von uns... Er ist die anspruchsvollste Persdénlich~
keit°%'in dieser und der zukiinftigen Welt. Er miBt uns das
gleiche MaB zu, das wir unseren Naéchsten -Menschen und
Tieren- zumessen. Unwissenheit z&dhlt bei ihm nicht als Ent-
schuldigung. Und auBerdem ist er immer nachsichtig., denn er
gibt uns stets die Gelegenheit zu bereuen. Er ist der gréBte
Demokrat, den die Welt kennt, denn er 1&Bt uns “ungefesselt®,
damit wir unsere eigene Wahl zwischen Gut und Bdse treffen.
Er ist der grdBte Tyrann, den man je kannte, denn oft
schlagt er uns den Becher von den Lippen und 1Bt uns, unter
dem Deckmantel des freien Willen5565, einen so vollig unzu-
reichenden Spielraum, daB er nur sich selbst und auf unsere
Kosten Heiterkeit verschafft566. Deshalb nennt der Hinduis-
mus all das Gottes Kurzweil: lila, oder eine Illusion: mayae
wir sind nicht, er allein ist. Und wenn wir sein wollen,
missen wir ewig sein Lob singen und seinen Willen tun.

Tanzen wir zur Melodie seiner...Laute und alles wird

gut-"567

I1.2.2.2.1.2 Das Verhaltnis bzw. die Entwicklung der Seele
zu Gott

Bandhi beschreibt Gott auch als Seele, welche letzte Be-
freiung erlangt hat, als Prinzip von Leben und BewuBtsein

oder als reines BewuBtsein.sﬁB

"“Der sterbliche Mensch kann
sich das Nichtoffenbare... nur vorstellen, und da ihn die
Sprache im Stich 188t, beschreibt er es oft verneinend als
. ~ ..r._ _ _ 56?}“570

Neti®, “Neti® |Nicht das, Nicht das. Gott geht
"Uber die Reichweite von Gedanke und SpracheS?l hinaus"

und doch ist durch seine "Gnade alles Sprechen erst még-
lich *°72
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"*Das Héchste kann man weder als Sein noch als Nichtsein
beschreiben. Es ist jenseits von «.. Beschreibung... Wer

D73

es kennt, ist in ihm, nzhe bei ihm. “*Erkennen, daB

alles im Brahman [Absoluten| ruht, bedeutet, den Zustand
Brahmans zu erlangen. Die jiva (Seele) wird Siva (Gott).‘“574
"Hatten wir die volle Einsicht in die Wahrheit, wé&ren wir
nicht mehr bloBR Suchende, sondern wiirden Eins mit Gott
geworden sein, denn die Wahrheit ist Gott w373,

"“Weder der Gotzenbildzerstérer noch der Gétzendiener
kénnen die Tatsache lUbersehen, daB es etwas gibt, das jen=-
seits aller Form ist, ein Undenkbares, Formloses, Unpersén-
liches, Unveranderliches. Das hochste Ziel des Frommen ist,

mit dem Gegenstand seiner Frommigkeit eins zu werden. Der

bhakta (Verehrer) léscht sich aus und verschmilzt mit
Bhagavan (persénlicher Gott), wird Bhagavan (geheiligte
Persénlichkeit). Dieser Zustand kann am besten so erreicht
werden, daR man sich einer bestimmten Form weiht; und des-
halb sagt man, die Abkirzung zum Nichtoffenbaren sei in

wirklichkeit der langste und schwierigste WEg.‘“576

Gott ist die "““beseelende Kraft des Geistes™", "““eine
grenzenlose Kraft*", "“Leben, Wahrheit, Licht..., Liebe®",
"“das héchste Gut“".577

den Intellekt befriedigt, wenn jemals. Gott muB, um Gott

"Aber er ist kein Gott, der allein

zu sein, das Her;7§egieren und es verwandeln..., sich in
jeder noch so kleinen Handlung seines JUngers aus-
drUcken-‘“579 ““Wo es auBerhalb der Sinne Erkenntnis gibt,
ist sie unfehlbar. Sie wird nicht durch &duBere Augenschein-
lichkeit bewiesen, sondern im verwandelten Verhalten und
Wesen jener, welche die wahre Gegenwart Gottes inwendig
empfunden haben. Glaubensausiibung wird am sichersten dort
zu finden sein, wo es eine klare Eestimmung gibt, alles,
was der Wahrheit und Liebe entgegensteht, zu verweigern.
Ich bekenne, daB ich keinen Beweisgrund habe, durch Ver=
nunft zum BewuBRtsein zu bringen, was die Vernunft lGber-
steigt. Alles wozu ich raten kann, ist, nicht das Unmég-

liche zu versucheﬁ"58q

Pie Entwicklung der Seele zu Gott 1l&Rt sich - insgesamt
gesehen - also als Beseitigung des Unwissens bzw. der
T1lusion verstehen, die Welt, welche eigentlich eine un~
zertrennbare lebendige absolute Einheit ist, sei eine
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unterscheidbare Vielfalt und man selbst darin ein Teil,

ein ‘besonderes Ich®; der Weg zur befreienden Erkenntnis
fiihrt zwar Uber den allmdhlichen Erkenntnisfortschritt

im Bereich der “relativen Wahrheit®, aber das angezielte
Ausléschen im Absoluten ist nicht als ein kinftiger
besonderer Zustand des “besonderen Ichs‘ aufzufassen,
sondern das Absolute ist eher als ein nicht zeitlich oder
raumlich faBbarer’Aspekt® bzw. als eine andere, gottliche
‘Dimension* des Menschen anzusehen - ein eigentlich fir das
unterscheidende Denken unbestimmbarer und unaufléslich

widerspriichlicher Denkinhalt.581

T.2.2.2.1.3 -Die Konsequenz aus dem “Reden vom Unsagbaren™:
Cewaltlosigkeit, Offenheit fiur “Offenbarung® und “Lebens-

experiment'

Es bleibt also bei dem “Widerspruch®, daB Gandhi ‘vom Un-
sagbaren spricht), das Undenkbare denkt; 292 jedoch bleibt
er sich bei allen Aussagen Uber das Absolute der auch dabei
uniiberschreitbaren Begrenztheit und méglichen Fehlerhaftig-

keit all seiner Aussagen wegen seiner besonderen mensch-

583

lichen Perspektive und der Unvollstandigkeit seiner

Erfahrungen und seines Nachdenkens bewuBt>°4, wie man an
seinem gewaltlosen Verhalten gegenlber “Unreligion®, das
ich im folgenden noch beschreiben werdesas. ablesen kann.
Solche Einsichten wie die, daB die Wahrheit Gott ist, sind

386 was bei ihm heilRt:"“Wenn

fir Gandhi Glaubenswahrheiten,
mir solche Dinge einfallen, entspringen sie direkt dem
Herzen, als ob sie Ureingebungen wiren. Diese Wahrheiten
haben fir mich die GewiBheit persénlicher Erfahrung.‘"587
Fiir solche Erfahrungen, man kénnte sagen “Offenbarungen’,
588 Und solche Er=

fahrungen Gottes, welchen Gandhi sogar hohe allgemeingil-
589

muB man dabei natirlich offen sein.

tige “wissenschaftliche® GewiBheit zuschreibt und worin

sich die eigentliche Wirklichkeit eréffneSgo. sucht er auf

591 und Handeln, in welchem

593

einem Weg., der Nachdenken, Gebet

292 Kraft er-

- 594

er besonders Gottes lenkende und rettende

fahrt, verbindet, also sozusagen “im Lebensexperiment
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T.2.2.2.2 Hingichtlich der verschiedenen Religionen

1.2.2.2.2.1 -Toleranz der kulturellen vielfalt bei gemein-
samem Grundnenner

Xus Gandhis Sicht enthalten die groBen Religionen der Welt
alle denselben Kerninhalt.595 dieselbe Kernbedeutung von
Gott bzw. Wahrheit, die Selbstverwirklichung durch Entsa-
gung und Erfiillung der moralischen Pflicht, einen der Ver-
sshnung der gesamten Wirklichkeit gewidmeten Dienst in
Gewaltlosigkeit-sg6 Aber wie die Seele597. welche nur eine
ist, viele Kérper beseelt, so erscheint die eine wahre und
vollkommene Religion in vielen verschiedenen Formen wegen
des unvollkommenen menschlichen Ausdrucks und Deutens.598
Gandhi vergleicht dies mit einem Baum, der viele Zweige
hat.599 Durch Tolerenzﬁoo. welche die Unvollkommenheit

der eigenen, in menschlichen Begriffen gefaBten Religion
anerkennt,GOI diese Religion als besténdig einem Prozef
von Entwicklung und erneuter Deutung unterworfen betrach-
tet602. versteht man seine eigene Religion besser603.

Man wird in offener Auseinandersetzun9604 mit anderen
Religionen. deren Gutes man tibernehmen kann, um Fehler der

605

eigenen Religion zu bessern, das gemeinsame Wesentliche

erkennen, welches die Verpflichtung und Grundlage allge-=

606

meiner Versohnung darstellt. Da alle menschlich ausge-

driickten Glaubensauffassungen unvollkommen sind, stellt
sich die Frage vergleichender Wertung fir Gandhi nicht.607
Jeder ist von seinem Standpunkt aus im Recht, aber es ist
608

Jeder soll

also nach den Méglichkeiten seines Verstehens und Ge-

nicht unméglich, daB jeder im Irrtum ist.”

wissens das als gut Erkannte tun, und andere sollen dieses
Recht anerkennen.609 Die so von Gandhi dargestellte "Gleich-
heit"610 der groPen Weltreligionen erscheint als eine Art
kultureller Verschiedenheit je nach den besonderen mensch=
lichen Lebensbedingungen auf der Grundlage gemeinsamer
Kerninhalte.sll Unter diesen Bedingungen ist es also
richtig, die verschiedenen religidsen Wege grundsdtzlich
gleichermaBen als wahr anzuerkennen, nebeneinander zu
dulden und sich in einen unaufdringlichen Austausch ein=

zulassen 1%
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I.2.2.2.2.2 -Gewaltlosigkeit gegeniber “Unreligion®

Yedoch bedeutet diese Vorstellung von Gleichheit der Reli-
gionen fir Gandhi nicht, Toleranz gegen "Unreligion" zu
uben, das heiBt gegen Auffassungen, die die gemeinsamen
wesentlichen Inhalte der Religionen miBachten.E’l4
Auf den Einwand, daB dann Unvoreingenommenheit gegeniber
anderen religidsen Vorstellungen nicht mehr méglich sei,
wenn jeder dariber entscheide, was ‘Unreligion sei, ant-
wortet Gandhi, daB er trotz Intoleranz gegen die “unreli-
gidsen® Vorstellungen den ‘unreligiésen' Bruder dennoch ge-

615 Entweder man kann sich durch Ober-

waltlos lieben mubb:
zeugung einigen oder man muB den Meinungsunterschied tole-
rieren.616 Und wenn die andere Seite dem Gesetz der Liebe

nicht folgt, mag sie Gewalt ausﬁben.617

Wenn man jedoch
wirklich liebt, wenn man die goldene Regel befolgt,nicht
ungeduldig mit denen zu sein, die man als im Irrtum be-
trachtet, sondern bereit ist, wenn n6tig, selbst zu leiden,
dann wird man die Bitterkeit des Gegeniibers schlieBlich

tiberwinden 618

I.2.2.3 Der arundlegende gemeinsame Inhalt der groBen
Religionen

Besonders in seiner’Ubersetzung® —es handelt sich bei

diesen “Ubersetzungen® eigentlich um verkirzende und auch
619 \on salters Schrift ‘Ethical

Religion™ stellt Gandhiéﬁemeinsamen Grundinhalte der Reli=-
620

deutende Zusammenfassungen-

gionen dar:
I.2.2.3.1 Moral als Wesen von Religion und Mensch

Xlle Religionen sind auf Moral gegriindet; die moralischen
Gesetze sind in der Natur des Menschen gegebenszl. daher
mit oder ohne religiéses Bekenntnis zu befolgenﬁzz. weil

sonst Zerstérung die Folge ist.823 Auf diesem Hintergrund

zeigt aus der Sicht CGandhis z.B.der Einwand, daB sein Ziel
moralischen Lebens der Menschen noch nie in der Geschichte
verwirklicht worden und deshalb unméglich sei, nur fehlen-

den Clauben an die Wirde des Menschen 624
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I.2.2.3%.2 Die aus dem Leben zu gewinnenden moralischen
Grundeinstellunoen als Verstehensvoraussetzung moralischer
Lehren

Pie moralischen Lehren sind nur dann fruchtbar, wenn der

Leser versucht, nach den moralischen Vorstellungen zu

leben, die ihn ansprechen-625 Darin sieht Gandhi eine

Grundbedingung fir das Verstehen solcher Lehren: Fir ihn
bestehen die entscheidenden Voraussetzungen und MaBstédbe
fiir Verstiandnis und Deutung religiéser Texte in als rich-
tig erfahrenen ethischen Einstellungen, némlich "den funf

Regeln der Selbstbeherrschung... brahmacharya (zdie Sinnen-

Kontrolle) » die Wahrheit, die Gewaltlosigkeit, das Nicht-

626

Stehlen und die Micht-Besitzgier. Und seine moralischen

Crundiiberzeugungen (wie z.B. den vegetarismus) "behauptete

[Gandhi] ... unabhangig von religidsen Texten" 627

1.2.2.3.2 Der Grundinhalt von um ihrer selbst willen be-
folgter Moral

Un ihrer selbst willen befolgte Moral ist religiﬁs;628
sie besteht in Selbstlauterung und selbstlosem Dienstezg.
630

Wahre Moral ist das Streben nach Vollkemmenheit.

Die héchste Moral versucht, der Menschheit Gutes zu tun,

darsus ergeben sich die anderen moralischen Gesetze 634,

1.2.2.3.4 Der eigene Wille, das eigene Verstehen und
Gewissen als Grundlage fir Moral

¥ine moralische Tat muB unsere eigene Tat seinﬁzz: sie
633

mub aus unserem eigenen Willen hervorgehen®, ohne

34 und aus einer Wshl gegeniiber anderen

635

Angst oder Zwang6

Fiir einen Bruch der Moral darf
636

Verhaltensmoglichkeiten
man daher nur sich selbst beschuldigen + Man kann Moral
nur verstehen, wenn man seine eigene Intelligenz und Denk-
057 selbstbeherrschung, d.h. Selbstbefrei-

ung, kann nur von jedem selbst erfahren werden638. Man

kraft verwendet.

muB lernen,seine eigene Meinung Zu bilden und auszu-

drﬁckenssg; um moralisch zu sein, muB die einzige Sorge

die Befolgung des Gewissens sein-640 Man muR sein Leben

so gestalten, daB es "von Prinzipien geleitet und nicht
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.. s : " 4
linger von &duBerer Autoritét abhéngig ist 54,

T.2.2.3.5 Die Hoffnung auf Gott als tragende Bedingung
fir Moral

Pafir ist es erforderlich, "zu glauben und den Glauben
>u erfahren, dsR der Gott in uns, der Gott aller, der

.042

immer anwesende Zeuge all unserer Taten ist. Moral

kann nicht ohne Religion, sondern sollte als eine Religion

befolgt werden 043

T1.2.2.3.6 Furchtlose und bestindige Befolgung der Moral
gegentiber allen Menschen ungeachtet der Folgen

Begeniber der nur von einem Menschen selbst abhéangigen

guten Absicht644 stehen die Ergebnisse und Folgen des Ver-
haltens letztlich in Gottes Hand645.646
und gleichmﬂtigenBefolgung der MOP61647 um ihrer selbst

willen muB man z.B. bereit sein zu sterben.648 Und schlim=

mer als auBerer Widerspruch oder Bestrafung ist die Feig-

Bei der furchtlosen

heit, nicht offen zu seinen Uberzeugungen oder Fehlern

649 Man muB die Moral, z.B. Aufrichtigkeit,

gegeniiber Freund und 'Feind‘eso. zu dessen moralischer

651

zu stehen.

652

Beurteilung man kaum f&ahig ist + gleichermaBen Uben .

I1.2.2.3.7 Die Wirklichkeit des héheren moralischen Gesetzes
des GCewissens

Xn Gewissen spricht ein hdéheres moralisches Gesetz, welches
uns “gut® und’schlecht® unabhéngig von eigener Betroffen-
heit, Selbstinteresse, Neigungen, veranderlichen Winschen
und Meinungen bestimmen léBt.653 Dies Cesetz ist eine un-
veranderliche Wirklichkeit wie die Sonne.es4 Wenn die
Menschen, statt mit ihrer Wissenschaft so sehr die &uBeren
Naturgesetze zu erforschen, mehr die moralischen Gesetze
erforschten, kénnte man wohl verhédltnisméBig leicht zur
Einigung der Menschen kommen, da die Moral im Herzen der
Menschen wohnt und auch ein Verbrecher sich vom Erleben

655 In diesem Sinne

656

ihres Anspruchs nicht befreien kann.
ist letztlich niemand freiwillig schlecht

1.2.2.3.8 Die Unterordnung zeitlicher Gesetze und des
sauBReren Lebens unter das moralische Gesetz
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Xlle zeitlichen Gesetze und Brauche sind dem moralischen

GCesetz untergeordnet und binden nur, soweit sie damit Uber=

einstimmen.657 Unmoral wird trotz Augenblickserfolgen unter-

658

gehen, "niemand kann straflos tun, was ihm gefallt"; wer

so redet, weiB nicht, was er sagt-659 Die Zeit wird kommen,
in der die Menschen echt religiés sein werden, bereit, sich
e50. Die An-

erkennung Gottes ausdricklich beim Namen, in Worten, ist

bewuBt zu opfern. durchdrungen von wahrer Moral.

gegeniiber der gerechten Lebensgestaltung und Erkenntnis

Gottes darin nicht entscheidend 66%

Te2¢2.3.9 Altruistische Moral als héchste Stufe der
Lebenserhaltung

Moralische Bestandigkeit ist menschlich edel, und selbst
Darwin erklart, daB zur Selbsterhaltung Intelligenz
wichtiger als physische Stérke, moralische Stérke (Fried-

lichkeit, Freiheit von schlechten Gewohnheiten, Keuschheit)

662

aber noch wichtiger ist. Der Hauptunterschied zwischen

Mensch und Tier ist die groBere Selbstlosigkeit des

Menschen; moralische Starke ist das Héchste, und Altruis-

mus "ist die héchste Form der Moral" B3,

1.2.2.3.10 Der Gemeinschaftsbezug von Moral: selbstloser
Dienst

664

Moral betrifft nie nur den Ausitibenden allein. Man wird

in hohem Grade menschlich, wenn man die Menschheit als

665

seine Familie ansieht. “Jedermann hat einen Anspruch

auf uns, da es unsere Pflicht ist, ihm immer zu dienen.

Wir sollten so handeln, als hatten wir keinen Anspruch

650 und man sollte seine eigenen Fehler durch

auf andere”.
VergréBerungsglaser betrachten und die Fehler anderer
durch Verkleinerungsgléser, um zu einer richtigen Ein-
607 Gott bewahrt den aus ganzem

668 Und er schiitzt die

schatzung zu kommen.
Herzen Anderen Dienenden immer.
Welt vor Schaden, welcher aus den Fehlern von jemandem

entstehen kénnte, der in bester Absicht handelt 669,

1.2.2.3.11 Die “Gleichheit > aller Menschen (Kommunismus)

670

"X1le Menschen sind gleich*~ ‘", was nicht "Gleichheit

der Stellung und Aufgabe fur alle bedeutet”, sondern daB
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besondere Pflichten und Verantwortungen besonderen Fahig-
keiten entsprechen missen und daB ich nicht das Recht habe,
zu glauben, "Menschen mit geringerer Verantwortung hatten
“671“Gleichheit hangt vom
Zustand unseres Geistes ab, und bis unser Geist diesen

einen geringeren Wert als ich.

Zustand erreicht, werden wir geistig zurickgeblieben sein".672
Die Starkeren sollten die Schwéacheren beschitzen und nicht

73

bedrUcken.6 Angesichts des Ungliicks anderer kann man

674

nicht glicklich sein. "Ein dieser hohen Moral Folgender

wird niemals Reichtum anhaufen” 67%

I.2.2.3.12 Bedeutung und Wert personlicher Verantwortung
und Pflicht

VYeérantwortung und Pflicht sind wunderbare Gedanken, welche

eine persénliche Aufgabe und EinfluBméglichkeit auf die
Welt ausdricken.®’® pie auf die eigene Person bezogene
Moral fordert Glaubensfestigkeit und Briderlichkeit.®””

Man mulB sich genauso respektieren wie andere:678 wer
sich nicht versteht und achtet, kann auch andere nicht ver-

679

stehen und achten. Man muB die privaten Gewohnheiten

kontrollieren und seine inneren Antriebe, Seele und Kérper

rein halten, sich des sinnlichen Vergniigens enthalten.®®0

Man muB ein klares und festgesetztes Ziel im Leben ver-

folgen, welches allgemein im Dienst an der Menschheit zu

ad Dieser Dienst ist wahre Gottesverehrung und

682

sehen ist.6
Gebetsandacht.
Dienst leisten, z.B. als Mutter, Handler oder Arbeiter.

Jeder Mensch kann an seiner Stelle diesen

683

Eines Menschen Wert héngt nicht von seinem Status, sondern

von seiner moralischen Lebensweise ab, welche nicht nach

FuBerem Verhalten, sondern nach seinem Inneren zu beurtei=-
684

len ist .

I.2.2.3.13 Zusammenfassung: Ein religiéser, frommer Mensch

Kirz zusammengefaBt: Der allein ist religids, glicklich,
reich und zum Dienst an der Menschheit fahig., "welcher

aufrichtig offen in sich ist, ohne Bosheit und Ausbeutung

gegenuber anderen und immer mit reinem Herzen handelt."685

Er ist nie im Zweifel darﬁbersas, wie er der Welt dienen

so0ll; er weiB, daB der entscheidende Vlunsch zugunsten eines
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anderen Menschen der ist,"daB dessen Moral immer fortbe-
stehen mége.“587“w1dersténde sind der Wohlstand groBer
Menschen; Geld und Ansehen, was zum Untergrund gehért,

sind eine Tribsal fur sie und fiur die Welt w688

I.2.2.4 Gandhis Umsetzung dieser Grundinhalte

I.2.2.4.1 Ein Leben in Demut und Dienst, swadeshi® als
allgemeines und besonderes Gesetz der Wirklichkeit

JAuf dem Hintergrund dieser Vorstellung des Grundinhalts
von Religion versuchte Gandhi, sich vorbehaltlos univer-
689 zu widmen
Durch die

Schépfung sei der Mensch ganz Schuldner Gottes, und er

sellem Dienst. zur Versdhnung aller Menschen

690 691

und ein Leben des Opfers zu fuhren.

habe keine Anspriche gegenuber Gott durch die Erfillung
seines Dienstes.022 Sein ganzes Leben steht in der Gnade
Gottes und wird, wenn er den ihm zugewiesenen Platz ein-
893 Eigentlich ist der Mensch

und Gott ist der Tater aller menschlichen

nimmt, zum Glick flhren.
"nichts"694
Tatenags; der Mensch ist wie ein Tropfen im Dzeansgs.

Im Unterschied zu beispielsweise ehelicher Liebe miisse man
bei der Gestaltung seines Dienstes nicht auf natlrliche
oder in Neigung begriindete Bindungen schauen, sondern sich
nur danach richten, wo der eigene Dienst am meisten ge-
d®97 - nach dem MaBstab des allgemeinen Wohls

der Menschheitﬁga.

braucht wir

7.k fo . . "
—wie [raher 5¢ hien L“ schrieden ;-.-_,-r;!jl.-

Xn diesem Sinne darf natirlich'auch das ‘swadeshi-Prinzip®
nicht falsch verstanden und zum ‘Fetisch' gemacht werden;

in seinem letzten und spirituellen Sinn bedeutet Swadeshi®
nédmlich, daR die Seele sich um das ihr Nachstliegende be-
miht = und das ist die Einsicht und Verwirklichung ihrer
Einheit mit allem Leben, die Befreiung von besonderen

699

Begrenzungen z.B. durch den Kérper. Erst nach der Ein-

sicht in die absolute Wahrheit und die notwendige Rickwen-

dung zur relativen Wahrheit fihrt z.B. die Annahme des ei-

700

genen Kérpers als anvertrautes Gut und Verpflichtung

zur schrittweise jeweils nachstliegenden Verwendung des

Karpers701,

solute Wahrheit ergebenden und die gesamte Wirklichkeit

immer nach dem sich aus der Einsicht in die ab~
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durchziehenden MaBstab des Allgemeinwohls gerichtet AL 2

I.2.2.4.2 Einfachheit und Selbstzucht, Verzicht

Die Einsicht in dieses Verstindnis von Dienst fiihrte Gandhi

zu einer héchst einfachen, selbsténdigen und unabhéngigen

703 704

Lebensweise, verbunden mit strenger Selbstzucht.

I.2.2.4.2.1 “Brahmacharya®, Sinnenkontrolle

Sein “Brahmacharya-Geliibde* war der Ausdruck fir den Ver-
such, alle Sinne zu kontrollieren.705 und zwar, wie bei
allen Gelibden, in Gedanke, Wort und Tat.706 Nach dem MaB~-

stab eines"'Verhaltens, das zur Wahrheitssuche geeignet ist”
- was die eigentliche Bedeutung von “brahmacarya* ist—707.
erkannte Gandhi, daB sich mit seinem gewaltlosen Dienst fir

die Gemeinschaft hausliche und eheliche Pflichten kaum ver-

trugen708 und verzichtete auch auf die geschlechtliche Be-

709, Er forderte auch die anderen ge-
e Auch Eheleute

kénnten das Gelibde einhalten, wenn sie einander und alle
711

ziehung zu seiner Frau
waltlosen Kaéampfer zu solchem Verhalten auf.

tbrigen Menschen wie Geschwister betrachteten. Es dirfe

keine Grenzmauer um Liebe gezogen werden712. von Lust be-

freite Liebe werde dadurch gestérkt7l3 und es sei ein MiB~

brauch, Lebensenergie, die zur vélligen Entfaltung der kor-

perlichen und geistigen Krafte verwendet werden soll, fir

714

Sinnesbefriedigung zu verschwenden. Im Hintergrund die-

ses Gelilbdes ist es aus meiner Sicht bedenkenswert, daB z.B.
bei den gewaltlosen Aktionen in Sidafrika bei gehauften Ver-
haftungen recht grofe Probleme mit den zuriickgelassenen
Familien entstanden ’.>

Aber Gandhi hielt auch allgemein die Befriedigung des Ge-
schlechtstriebs nur fir 2zulassig, um Kinder zu zeugen.716
Kinstlicher Empféangnisverhitung zog er die Selbstzucht
vor;7l7 und so "sollte der Geschlechtsakt [éls religiése
Pflicht] zum geordneten Wachstum der Welt unter Kontrolle
e Bei seinem Versténdnis von Entsagung
#20 forderte Gandhi

auch dazu auf, Naehrung nur wie Medizin einzunehmen, nicht

gehalten werden".
Wesen X
um des Dienstes willen alsvvon Religion

um des Geschmacks willen zu essen, sondern nur, soweit der

Kérper es brauche 72%



_61—-

I1.2.2.4.2.2 Die Begrindung der Enthaltung mit dem Vertrau-
en auf Gott und der Verantwortung gegeniber der Welt
(“Nicht-Stehlen ™)

Hinter solcher Entsagung steht als Begrindung. daB auch
Gott in seiner Schépfung in jedem Augenblick nur genau das
tut, was nétig ist.722 Ein Mensch, der sich Gott anver-
traut, wird daher z.B. kaum fir seine Zukunft Vorsorge
treffen und Vorréte anlegen wollen 728

Gandhi sagt:"Gott erschafft nie mehr als das, was gerade
benotigt wird fir den Augenblick. Wenn wir Glauben auf...
[Gottes] Vorsehung setzen, sollten wir dessen gewiB blei-
ben, daB Er uns jeden Tag unser tagliches Brot geben wird,
d.h. alles, was wir brauchen... Unser Unwissen oder Ver-
nachléssigung des Gottlichen Gesetzes, welches dem Menschen
von Tag zu Tag sein tagliches Brot gibt und nicht mehr,

hat Ungleichheiten entstehen lassen zusammen mit all den
Néten, die ihnen dienen. Die Reichen haben einen Uber-
flissigen Vorrat an Dingen, die sie nicht brauchen und die
deshalb vernzschlissigt und verschwendet werden; wahrend
Millionen zu Tode hungern aus Mangel an Lebensunterhalt.
Wenn jeder nur Besitz dessen behielte, was er braucht, litte
niemand Mangel und alle wirden in Zufriedenheit leben. So,
wie es ist, sind die Reichen nicht weniger unzufrieden als die
Armen... Wenn nur lgie Reicheﬁ] ««« ihr eigenes Eigentum

in maBvollen Grenzen halten, werden die Hungernden leicht
mit Nahrung versorgt werden... Vollkommene Erflllung des
Ideals des “Nicht-Besitzens® erfordert, daB man, wie die
végel, kein Dach iiber dem Kopf haben sollte, keine Kleidung
und keinen Nahrungsvorrat fir das Morgen. Man wird in der
Tat sein tégliches Brot brauchen, aber es wird Gottes Ge-~
schaft sein und nicht das eigene, es zu liefern. Nur die
wenigsten Méglichen, wenn lberhaupt welche, kénnen dieses
Ideal erreichen. Wir gewdhnlichen Sucher dirfen nicht zu-
rickgestoBen werden durch die scheinbare Unmdglichkeit.
Sondern wir missen das Ideal bestindig im Blick bewahren
und in seinem Lichte kritisch unsere Besitztimer unter=
suchen und versuchen, sie zu verringern. “Zivilisation~,

im wahren Sinne des Wortes, besteht nicht in Verviel-
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fachung, sondern in der Uberlegten und freiwilligen Ver-
ringerung von Bedirfnissen. Dies allein férdert echtes
Glick und Zufriedenheit und steigert die Befahigung zum
Dienst...

Vom Standpunkt reiner Wahrheit aus ist auch der Kérper ein
Besitz. Es ist wahr gesagt worden, daB Verlangen nach Ver-
gnigung Kérper fir die Seele schafft. Wenn dieses Verlangen
verschwindet, verbleibt kein weiterer Bedarf des Kérpers,
und man ist frei vom verderblichen Kreislauf von Geburten
und Toden. Die Seele ist allgegenwartig; warum sollte sie
sich sorgen, damit sie eingesperrt bliebe in dem gefingnis-
gleichen Kérper., oder Boses tun und sogar téten um dieses
Geféngnisses willen? Wir kommen so zum Ideal vélliger Ent-
sagung und lernen, den Korper zum Zwecke des Dienstes =zu
nutzen, so lange er besteht, so sehr, daB Dienst, und nicht
Brot, fir uns das zum Leben Wichtigste wird. Wir essen und
trinken, schlafen und wachen flr das Dienen a2llein. Solch
eine Geisteshaltung bringt uns wirkliches Glick und die
seligmachende Vision in der Erfillung der Zeit. LaBt uns

alle uns von diesem Standpunkt aus untersuchen."724

Es bedeutet also einen VerstoB gegen die Geliibde des “Nicht-
Stehlens® und des 'Nicht—Besitzens'.725 wenn man etwas
nimmt, hat oder haben will, das man nicht wirklich und recht

726 Denn damit nimmt man das nicht Be-

unmittelbar brauchte.
nétigte einer anderen Stelle der Welt weg, wo es so ver-
wendet werden kénnte, daB es wirklich benétigt wirde. Ob es
sich also um Stehlen im engeren Sinne handelt oder um Ver-
schwendung. jedenfalls laBt sich dies mit einem Leben ge-
waltlosen Dienens nicht vereinbaren ’2%

Wie kénnte jemand, der schon mit Widerstand gegen Schlech-
tes sehr vorsichtig ist, die guten Entwicklungsméglichkei-
ten in der Welt durch eigene Verschwendung beeintréchtigen
wollen oder dirfen? Auch macht man sich durch verschende-
risches Leben von den nicht benétigten Dingen unnétig ab-

Te2:244:2.3 Selbstzucht als menschliche Selbstverwirk=
lichung
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Yn diesem Sinne ist es zu verstehen, wenn Gandhi erklért:
“Der Mensch ist Mensch, weil er der Selbstzucht fahig ist

wl29

und nur, soweit er sie ubt. "Es gibt keine Grenzen fér

die Mdglichkeiten des Verzichtes, ebenso wie es keine fir solche

730 ynd "strikte Beobachtung von

von “Brahmacharya®™ gibt.
“Brahmacharya *bedeutet die Verwirklichung von “Brahman™

(des Absoluten) 731
I1.2.2.4.2.4 Das Denken als entscheidende Steuerung

Bei dem Bemilhen um Selbstzucht und Verzicht gilt,daB "alle
Sinnlichkeit im Geiste wurzelt”732 und leicht verderblich
wirkt:"“Héngt ein Mensch dem Sinnesreigen nach, entsteht
Haftung daran, aus der Haftung wird Begierde, aus der Be-
gierde Zorn, aus dem Zorn Verblendung, aus Verblendung
Ceddchtnisverwirrung, Gedachtnisverwirrung zerstért den

‘"733"Erst wenn

Geist, zerstorten Geists geht er zugrunde.
das Denken jedes Sinnesorgan so steuert, daB es dem Kdrper
und durch diesen der Seele dient" und so "sein besonderer

Geschmack schwindet", "beginnt es., auf die Weise zu funkti-

onieren, zu der es die Natur bestimmt hat."734 Und "

so-
lange das Denken noch nicht v6llig unter der Kontrolle des
Willens steht, gibt es noch kein “Brahmacharya™ im Voll-
sinne. Unwillkiirliches Denken ist eine Affektion des Geistes,
und Ziigelung des Denkens bedeutet daher Ziigelung des Geis-

735 "Das Dasein Gottes in uns macht auch die Kontrolle

tes"e
des Geistes moglich.... Sie ist das hochste Ziel, und es
nimmt nicht wunder, daB zu seiner Erreichung die héchste
Anstrengung erforderlich ist" und man noch zusé&tzlich der

Gnade Gottes bedarf 736,

Kuf diesem Weg wird die aus Gandhis Sicht entscheidende
Kraft, die Kraft der Seele, freigesetzt: "... kontrolliere
zuerst deine Sinne., und dann erobere den Verstand. Wenn du
das getan hast, wird auch die Vernunft deinen Befehlen ge-
horchen. Denn obwohl unter Sinnen, Verstand und Vernunft
der Verstand gréBer ist als die Sinne und die Vernunft
gréBer als der Verstand, - die Seele ist das GréBte von
allem. Die Menschen haben keine Vorstellung von ihrer ei-
genen Starke oder Sseelenkraft und neigen zu dem Glauben,
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daB die Sinne, der Verstand und die Vernunft ihrer Kontrolle
nicht verfigbar seien. Aber wenn man einmal Vertrauen zur
Seelenkraft gewonnen hat, wird alles andere leicht wie eine
natirliche Selbstversténdlichkeit. Und Segehren, Zorn und
ihre unzahligen Gastgeber behalten keinen Terror mehr fir
denjenigen, der die Sinne, den Verstand und die Vernunft

gemeistert hat."737

I.2.2.4.2.5 Die Mittel zur Koentrolle von Sinnen und Geist;
Pragung der Lebensweise

2Zur Erlangung von ‘Brahmacharya® weist Gandhi auf nétige
Hilfen wie geordnete Lebensweise und Ernédhrung einschlieB-

738 Fiir die entscheidende Kontrolle Uber
739

lich Fasten hin.

das Denken nennt er als Mittel Schweigen , nichterne,

knappe, einfache und gredlinige Besonnenheit740. vorsich=

741 742

tige Selbstprifung und Wachsamkeit sowie “Mitarbeits-

verweigerung ™~ gegeniber schlechten oder unsteten Ge-

743!uncl Gottvertreuen-744 Die HMaltung des selbstbe-

danken
herrschten dienenden Verzichts, wie sie in “Brahmacarya®
grundlegend zum Ausdruck kommt, ist aus der Sicht Gandhis
eine entscheidende VWeichenstellung, die das gesamte Leben
des Menschen pragen muB. Er sagt:" Es muB eine deutliche
Trennungslinie bestehen zwischen dem Leben eines “Brah-
machari® und dessen, der keiner ist. Die Ahnlichkeit, die
zwischen beiden bestehen kann, ist nur scheinbar. Die
Unterscheidung muB klar wie Sonnenlicht sein. Beide machen
von ihrem Gesichtssinn Gebrauch, aber wéhrend ihn der
‘Brahmachari® benutzt, um die Herrlichkeiten Gottes zu
sehen, braucht ihn der andere, um rings um sich Frivolitéat
zu erblicken. Beide gebreuchen ihre Ohren, doch wahrend

der eine nur Gottes Preisungen hért, ergdtzt der andere
sein Ohr an Cemeinheiten. Beide gechen oft spat zu Bett,
doch wahrend der eine seine Stunden dem Gebet widmet, ver-
geudet sie der andere in wildem und verschwenderischem
Amiisement. Beide fullen sie den Bauch, doch der eine nur,
um GCottes Tempel in gutem Zustand zu erhalten, wahrend der
andere sich iiberift und das heilice Gef&BR zu einer stinken-
den Kloake macht. So leben beide an entgegengesetzten Polen.

Die Distanz zwischen ihnen wird im Laufe der Zeit gréBer
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und nicht kleiner werden :74§

I.2.2.4.3 Einige Gedanken zu Gandhis Vorstellung von Dienst
und Verzicht und zu einer Verallgemeinerung solcher Lebens-
weise

Man mag diese Einstellungen Gandhis als lberzogene Haltungen

746 ansehen. Aber man kann

eines masochistischen "Fakirs"
sich auch fragen, wieviel Verzicht sich mit der Absicht
selbstlosen Dienstes an dieser Welt nach dem MaBstab des
allgemein Wzhren und Guten sehr gut verbinden und begrinden
18Bt: Welche Giiter und Mittel sollte ich mir zukommen lassen,
so daB ich hinreichende vernunftige Kontrolle dber meinen

747

Lebensaufwand und meine Lebensweise erlange und so daB

ich nicht etwas fir mich verwende, was jetzt oder kiinftig
an anderer Stelle der Welt sinnvoller zu verwenden ware’ 48,749
Und man mag sich fragen, wie weit man zu solcher Entsagung
nicht nur féhig ist, sondern sie sogar als Befreiung em=

750

pfinden kann . ja sogar ein im eigentlichen Sinne “"kinst-

lerisches" Leben darin sehen sollte751

« Gandhi "experimen-
tierte" damit; was er geschafft hat, kann man sehen; er
sagt, es habe zu seiner Selbstverwirklichung und Befreiung

seiner géttlichen Seele beigetragen 35

JFir ihn war das entsagende Dienen wie seine Gewaltlosig-
keit wohl nicht nur ein- “politisches”, voriibergehendes
Mittel zur Beseitigung einees besonderen MiBstands, sondern
religidgse Pflicht:753
des hﬁchsteZiel."754
bloR konkrete Veranderung der Welt oder gar ein politischer

"Die Kontrolle des Ceistes... ist
Das Ziel der Entsagung also ist keine

Erfolg, sondern das eigentliche Ziel ist die Befreiung, die
Losldsung der Seele von den Begrenzungen des Kérpers, die
Kontrolle des Geistes bis zur Erreichung der absoluten See-
lenkraft bzw. Wahrheit 33

So betrachtet, erscheint es mir unwahrscheinlich, daB Gandhi
im utopischen Falle, daB alle Menschen sich irgendwann ge=
recht verhielten und Ausbeutung sowie ungerechte Verteilung
beendeten, eine groBe Erweiterung der &auBeren Annehmlich-
keiten und des materiellen Wohlstandes befilirworten wﬂrde;756

dazu schatzte er diese &uBerlichen Bediirfnisse wohl zu gering
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und die geistigen Fortschritte durch selbstbeherrschten
Verzicht wohl zu hoch ein.

Gandhis entsagender Dienst ist allerdings kein Rickzug

aus der Welt; eigentlich kann man an jeder Stelle der Welt
in der Beschadftigung mit ihr so dienen, daB man sich nur an
den MaBstab des allgemein Wahren und Guten halten und den
eigenen begrenzten Gesichtspunkt samt Teilinteressen diesem
MaBstab vorbehaltlos unterstellen will; es geht um verschie-
757 Gandhi weist

darauf hin, daB es durchaus Menschen gibt, die sich solchem
758

dene Einstellungen im Umgang mit der Welt.
Dienst widmen und widmen wollen. Und er sagt von sich

und seinen §ffentlich durchgefihrten Experimenten moralischer
Selbstverwirklichung:" Ich glaubte stets, was einem Einzel-
w759 wpie Mittel der
Wahrheitssuche sind ebenso einfach, wie sie schwierig sind.

menschen méglich ist, sei allen méglich.

Sie mégen einem hochmitigen Menschen génzlich unméglich und
einem unschuldigen Kind sehr wohl méglich erscheinen... Der

Wahrheitssucher sollte sich selbst so demiitigen, daB selbst

760 Auf der anderen Seite

" 76 1.

der Staub ihn zermalmen kénnte.
"ist niemand so blind wie der, der nicht sehen will

I.2.2.4.4 Die Bedeutung von Geliibden

Ein bedeutendes Mittel von Gandhi zur Erlangung seiner Selbst-
zucht -und auch im Rahmen von Satyagraha-Aktionen- waren Ge-

libde:”02
Verhaltensweisen als so grunds&étzlich, allgemein und ein-

Er war der Uberzeugung, daB man einige Dinge und

deutig schlecht erkennen kann, daB es Stérke des Ceistes
zeigt und bewirkt, sich mit unbeugsamer Entschiedenheit in
Form von Geliibden festzulegen und sich bis hin zu den in-
nersten Bediirfnissen entsprechend der Entscheidung zu ge-
stalten. Schwache wire es in einem solchen Fall, aus Un-
wissen oder mangelnder Selbstzucht eine solche Entscheidung
nicht zu f'a‘llen.763 Und da der Fortschritt der Welt und auch
der Menschheit an allgemeine und und unveréanderliche Regeln
gebunden sei’®% -Gandhi nennt als Beispiel im Verhalten
Gottes die RegelmiBigkeit der Sonne und im Verhalten der
Menschen die Einhaltung von Versprechen-765, sei es in einem
Zweifelsfalle, ob bei einem Gelibde eine Ausnahme nicht doch

sinnvoll sein kénne., oft durchaus angebracht, als Zeichen der
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an sich wervollen inneren Einfachheit, Bestandigkeit und
Starke bzw. der Charakterbildung und Selbstlauterung durch
Erziehung zu unbeugsamer Entschlossenheit, einfach dem
Gellibde treu zu bleiben.’®®
keiten und sogar Tod miisse man bei der Befolgung des als
767 Allerdings soll
man Geliibde nur sehr vorsichtig und besonnen ablegen und

Zur Annahme wvon Unannehmlich-
richtig Erkannten ohnehin bereit sein.

nicht in Zweifelsfallen; nur im Felle klarer allgemeiner
Prinzipien.768 Ein Gelibde, eine Sinde zu begehen, ist un-
denkbar; bei spaterer Einsicht, daB ein Verhalten Sinde ist,
769

Gandhi

kritisiert akademische Diskussionen um Ausnahmen bei grund-

gilt ein damit verbundenes Gelibde nicht mehr.

legendsten Prinzipien, worin sich oft nur die Neigung zu
den Ausnahmen und der B:I_.ndungslosigkeit.zeige.770 Als ein
Beispiel fir einen Grundsatz, bei dessen Einhaltung die
Méglichkeit wvon Sinde "mehr oder weniger bloR worstellbar”
ist, nennt Gandhi das Geliibde der Wahrheit:771

Wahrheit Gewidmeter kann nicht anhalten, um zu erwéagen,

"Ein der

ob jemand, dem er die Wahrheit sagt, dadurch nicht viel-

leicht verletzt wird, denn er glaubt, daB Wahrheit niemals

schaden kann w772,

Hinsichtlich der Einhaltung von Gelibden und Versprechen

nennt Gandhi einige Regeln fiir das richtige Versténdnis

der eingegangenen VQrpflichtung:773 Z.B. soll man sich

774

an das urspringliche Verstandnis halten; man soll sich

an das Verstidndnis, von dem man meint, daB es der Andere

775

so aufgefaBt hat, halten; man soll sich an das Verstand-

nis der schwdcheren Partei bzw. der Partei, die die Ver-

pflichtung auf sich genommen hat, halten 478,

I.2.3 Die Cewaltlosigkeit im engeren Sinn

e e — — — — — — —— — w— — — — —

¥iir Gandhi hat, wie gesagt, “ahimsa®, die Gewaltlosigkeit,
eine sehr weite und grundlegende Bedeutung.777 Auch jeder
bése Gedanke oder UbermaBige Hast stehen in Widerspruch zu
‘ahimsa‘.778 Als “kleinsten Ausdruck" von “ahimsa” be-

trachtet Gandhi die Anerkennung der Nichtverletzung aller
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779

(empfindenden) Lebewesen. Dabei macht er hinsichtlich

des gewaltlosen Verhaltens theoretisch keinen wertenden
780 zwar sieht er die
unterschiedlichen Eigenschaften und Fahigkeiten und die

781

Unterschied zwischen Mensch und Tier.
héhere Stufe menschlichen Lebens, aber er bringt dann
seinen Grundsatz zur Geltung, daB der Schwichere vom Starkeren
beschiitzt, aber nicht unterdrickt und ausgenutzt werden

- 782!
dirfte.
blutige Tieropfer und erklart, fir ihn habe ein solches

In diesem Sinne wendet sich Gandhi z.B. gegen

Lamm, wie es da geopfert wurde, denselben Wert wie ein
783

Mensch.

Schwachere auszunutzen, auch die religiése Begrindung fidr

Nebenbei bemerkt, besteht in diesem Verbot,

Gandhis Vegetarismus.784 welcher auch von ihm in bezug auf
cesundheit und einfaches dienendes Leben begrindet wird785:
Im Idealzustand erndhre sich ein Mensch von Obst und Nissen

-auf Milch kann man vielleicht auch nicht verzichten- und
hat nur die Sonne als Koch 739
In Sltdafrika fihrte Gandhis Einstellung zu einem besonders

787

freundlichen Umgang mit Giftschlangen. Dabei allerdings

zeigte sich, daBl Gandhi = in Anpassung an “praktische
Notwendigkeiten®, von deren Bedeutung auch an anderer Stelle
noch zu sprechen sein wird788 - durchaus einmal zustimmte,
eine Giftschlange in einer besonders gef&hrlichen Situation

zu toten, um menschliches Leben zu schiitzen 78?

JAus meiner Sicht ist Gandhis Vorstellung der Gleichwertig-
keit menschlichen und tierischen Lebens schwer zu begrinden.
Er ger&ét bereits in Schwierigkeiten, wo er “ahimsa® als

7390 Denn in sei-

“Nichtverletzung von Lebendigem® definiert.
nem Verhalten bezieht sich die Nichtverletzung mehr oder

weniger nur auf Mensch und Tier, zumindest darauf in beson=-
derer Weise-791 Ansonsten miRte er - was er auch selbst z.T.
sieht- nicht nur pflanzliches Leben in das “Nichtverletzen’

792 Sondern auch die Materie, ja die gesamte

793

einbeziehen,
Wirklichkeit, die doch insgesamt lebendig ist.
er dabei alles Lebendige auch noch als gleichwertig be-
trachten wollte, wirde er sich letzlich jede Méglichkeit
der Unterscheidung von “Gut® und “Schlecht® und eines ver-
andernden Eingreifens in die Wirklichkeit entziehen.

Und wenn
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Aber Gandhi hat selbst im Laufe der Zeit erkannt, daB an-
gesichts der Widerspriichlichkeit in der uns erscheinenden
Welt “Gewaltlosigkeit ™ ein sich der eigenen Mdglichkeiten
und Grenzen und des eigentlichen Zieles bewuBtes Handeln
bedeutet, das sich nach dem allgemein Wahren und Guten
richtet, dabei im einzelnen aber durchaus vielleicht ver-
idndern, bekampfen oder gar téten muB; Es kann “ahimsa’®
(Gewaltlosigkeit) in der “himsa® (Gewalt) liegen-794
sehen miiBte sich ein verédnderndes und méglicherweise auch

So ge-

bekampfendes Eingreifen in den natirlichen, d.h. selbstéan-

digen Verlauf irgendwelcher Dinge oder Wesen mit Uberlegen-
. 795!
heit :

der vegetarischen Vermeidung der Zerstérung einer hdéheren

und dem MeBstab des allgemein Wahren und Guten(z.B.

Form von Leben, empfindender Lebewesen, gegeniber dem nie-
drigeren, ‘nichtempfindenden' Leben) begrinden lassen.

Dann aber wére es wohl unbedacht, sich gegeniber Tieren so
gewaltlos zu verhalten wie gegeniiber Menschen und ihr Leben
als gleichwertig zu betrachten, denn Gandhi beschreibt ja
selbst ausdricklich die hohere Stufe menschlichen Lebens -
vor allem hinsichtlich der Féhigkeit zu Selbstlosigkeit und
Gewaltlosigkeit 796,

Xnwiefern sich aus dem vorhergehenden Cedankengang auch eine
Kritik an Gandhis Vorstellung der’geradezu unbegrenzten®
Méglichkeit des Dienens “durch VBrzichten‘79? was ja auch

zu einer insgesamt ausreichend klaren schédlichen Vernach-
ldesigung eigener Mdglichkeiten ibertrieben werden kann, ab- -
leiten 1aRt, oder auch eine Kritik an seinen Vorstellungen
von den Maglichkeiten der “Seelenstarke®, wo er etwa diese
Seelenstarke z.T. als Argument gegen eine Blinddarmopera-
tion zulaBt, sei hier nur angedeutet: Die Erkenntnis der ab-
soluten lebendigenEinheit géttlicher Wahrheit bzw. der ab-
soluten Seelenstiarke 1l&Bt sich im Bereich des unterschei-
denen Denkens weder so verwenden, daB man die Welt fdr har-
monisch halten und sich aus ihr zurickziehen sollte, noch
1Rt sie sich hier so verwenden, daB man die erahnte unbe-
grenzte Seelenkraft auch bereits als unbegrenzt erkennbar

und verfugbar ansehen dirfte.’ 22
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I.2.3.2 Die Gewaltlosigkeit im zwischenmenschlichen Bereich

Soweit zum Verhdltnis zwischen Mensch und Tier. Mit beson-
derer Scharfe wendet Candhi den Grundsatz der Cleichberech-
tigung als Argument fir die Gewaltlosigkeit im zwischen-

799 Er hat in neuer Weise ver=

menschlichenVerhéaltnis an.
sucht, die schon von Buddha und Christus vertretenen Prin-
zipien der Gewaltlosigkeit und Liebe zu verwirklichen, ném=

lich in einem groBeren gesellschaftlichen AusmaB BOD,

I.2.3.2.1 Gleichberechtigung der Menschen hinsichtlich
der Erkenntnis religiés-moralischer Grundinhalte

‘Wie wir schon gesehen haben, betrifft die Gleichberechti-
gung samt sich ergebender Gewaltlosigkeit nicht nur kulturell
verschiedene Auffassungen von Religion bei eigentlich vor-
handener allgemeinmenschlicher Ubereinstimmung beziglich der

moralisch-religidésen Grundinhalte.801

Auch da, wo jemand
“Unreligion® vertritt, also im Widerspruch zu der von Gandhi
fiir allgemeinmenschlich einsehbar und zustimmungsfahig ge-
haltenen religidés-moralischen Grundwahrheit steht, welche .
im Kern das Verstandnis von Wahrheit als Gott und von Ge-
waltlosigkeit enthdlt, gilt die Gewaltlosigkeit, der allein
zuldssige Versuch, durch geduldige und leidensbereite Liebe

zu lUberzeugen S0Z,

I.2.3.2.2.0ie Bedeutung von Gewalt

"Worin besteht nun genau die Gewalt und die Gewaltlosigkeit?
Gewalt bedeutet fir Gandhi, jemanden zu einem Verhalten zu

803

bringen, das er nicht selbst von sich aus will. Denn téte

man dies, so kénnte der Andere dies Recht ebenfalls in An-

804

spruch nehmen, da er mir gleichberechtigt ist. Und man

befindet sich dann in einem Teufelskreis, der es unméglich
macht, Konflikte zu 1dsen.805 ja der sogar leicht zu einer
gspirale fihrt, durch welche die gegenseitige Gewalt sich
hochschaukelt.

Gandhi beschreibt eine solche Spirale der Gewalt am Bei-
a0 Schitzt man sich mit Gewalt, greift

der Dieb entweder einen anderen Menschen an, was kein Fort-

spiel eines Diebes:

schritt ist, da der andere Mensch nur ich selbst in einer

807

anderen Ferson ist, oder der Dieb vergroBert seine Ge-
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waltanwendung gegen meine SchutzmaBnahmen, was weiter ver-

starkten Schutz erfordert usw.aoa-

I.2.3.2.3 Radikale Offenheit und Aufrichtigkeit als erster -
Schritt zur Gewaltlosigkeit
809

Der erste Schritt
810

zur Gewaltlosigkeit besteht nun in

radikaler Offenheit und Ehrlichkeit.sll Denn

wenn der andere mich, meine Absichten und mein Verhalten

furchtloser

nicht durchschaut, wie kann er sich ein Urteil dariiber bil-
den, ob er mit meinem Verhalten und der Wirkung auf ihn ein-
verstanden ist und es von sich aus will? Daher betont Gandhi

die Pflicht, auf eine Frage offen und wahrheitsgeméB zu ant-

wortenslz und auch die Pflicht, so zu reden und zu handeln,

813 Daher bedeutet Wahrheit in Gedanke, Wort

und Tat z.B. auch strenge Pﬂnktlichkeit814. Ordentlichkeit,
815 816 817 Und deshalb ist es

Treue und mehr.
erforderlich, anderen die Dinge, die ihnen unangenehm sein

wie man denkt.

Sparsamkeit,

kénnen und miBfallen, unmittelbar am Anfang klar zu sagen.818

Dann kann man versuchen, dabei vielleicht entstehende Vor=

urteile behutsam abzubauen-al9

haltung ihren F’latz?20

Allerdings hat auch Zuriick-
so wie etwa Gandhi "“zur Erfdllung
einer missionarischen Aufgabg2%ur einen Weg sah, namlich
durch persénliches Vorbild und durch Gesprach mit Erkennt-
822 Ghnehin ist die Pflicht zu un-
mittelbarer Offenheit kein Argument gegen Freundlichkeit

nissuchern zu wirken-.
B23

T.2.3%3.2.4 Echte Liebe und innere Stérke als Bedingung fir
wirkungsvolle Gewaltlosigkeit als religidses Prinzip

Statt unfreundlich zu sein, gehért es ja vielmehr auch zur
Wahrhaftigkeit solcher Offenheit, die auf gewaltloses Ver-
halten baut, da® man im Hintergrund aufrichtige Liebe fir

824 nd gerade im Ubeltéter den un-

den anderen empfindet
wissenden und an seiner Seele kranken gleichberechtigten
Bruder entdeckt.825 den es durch Offenheit, Uberzeugung

und Liebe zu heilen gilt Bas,

Deshalb hat die Gewaltlosigkeit, wie sie Gandhi vertritt,
eigentlich erst dann ihre wirkliche Krait, wenn die Liebe
und Anerkennung von Gleichberechtigung nicht nur momentan

als Mittel zum Zweck, zur Erreichung besonderer Interessen
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dienen, sondern eine Teligidse Einstellung darstellen,
welche man immer -also auch da, wo man z.B. Gewalt anwen-
den kénnte- befolgt, weil diese Einstellung eine Folgerung

aus der religiden Wahrheit ist, auf die man vertraut und

deren Suche man fuUr entscheidend hélt.827

Xn diesem Sinne wendet sich Gandhi entschieden gegen die
Auffassung seiner Gewaltlosigkeit als “passiven Wider-

stands®, als einer Waffe wvon Schwachen, die aber HaB und
Bereitschaft zur Gewalt, wenn moglich, nicht ausschlieBt.>28
Seine Gewaltlosigkeit ist eine Kraft der furchtlosen inneren

Starke, wie es die Bezeichnung °“Satyagraha® (Festhalten an

829

Wahrheit und Gerechtigkeit) positiv ausdrickt, und wird

bei Erfolg nur umso mehr verwendet werden B30,
Auch ist diese Kraft keine bloBe"Waffe gegenluber Feinden®

sondern eine Verhaltensweise der Liebe, die man auch gegen-
iber seinen Nichsten und Liebsten unveréndert tben wirde.">?
Nicht zuletzt ist es auch nicht passives Ertragen von Schlech-
tem, sondern kraftvollste Bemihung um Veréndarung.s32 Dem
schlechten Menschen keinen gewaltsamen Widerstand zu leis-
ten, bedeutet eben nicht, seiner schlechten Tat und ihren

Ursachen in seinem Innern nicht nach Krédften entgegenzu-

853 vielmehr ist bei Gewaltverzicht gerade der kon-

struktive Einsatz umso m‘jtiger.s34 Im Laufe seiner poli-

wirken;

tischen Wirksamkeit kam Gandhi ja immer stérker zur Be-
tonung des “Konstruktiven Programms *: Selbstléuterung und

konstruktiver Einsatz sind die entscheidenden Krafte, um
Schlechtes zum Verschwinden zu bringen 995,
Ohne die erforderliche innere Kraft ist die Gewaltlosig-

keit nicht méglich, wie Gandhi auch aus seinen Entté&u-

836

schungen in Indien bestatigt bekam. Obwohl er manchmal

sogar erwog, ob militédrische Ausbildung der Inder nicht né-

837

tig sei, bevor sie die Gewaltlosigkeit als Waffe der

Starken verwenden kénnten, war ihm eigentlich klar, daB

die entscheidende Kraft fir die Gewaltlosigkeit das furcht-
lose Vertrauen auf sich selbst und auf die Wahrheit ist.838
So verstanden, kann sich jeder Mensch nur selbst retten
und Indiens “swaraj® (Selbstregierung) hing ab von der

Erlangung von Selbstbeherrschung der einzelnen Inder-839
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Schuld bei anderen gu suchen., festigt nur die eigene Knecht-
schaft.840 genau wie die Suche nach Schutz von andaren.841
842

In diesem Sinne lehnte Gandhi sowohl Rechtsanwalte , Ge-
843 844 nd Militaro4d

richte + Polizei ab —auch Arzte und mo-
derne Medizin, sofern sie &duBeren Schutz vor Krankheit(ssympto-

men) an die Stelle von eigentlich gesunder Selbstzucht

setzen-846 und fordert auf, Konflikte selbst auszutragen,

mit Gewalt, wenn man es nicht anders zu tun verstehe.847

oder ohne jede Gewalt, wie es Gandhi empfahl e

xIn diesem Zusammenhang ist auch Gandhis auf den ersten Blick
etwas seltsam anmutende Einstellung zum Krieg wohl einzuord-
nen, wenn man bedenkt, wie er etwa seine Gesundheit bei Re=-
krutierungskampagnen aufrieb:®4?
Hilfe flir die Seite GroBbritanniens erschien ihm aus vie-
len Grinden angebracht, neben seinem Wohlwollen fir das
Empire850 vor allem die Teilhabe an der Gesellschaft, deren
Schutz man in Anspruch nehme und in deren Rahmen man seine
Rechte erlangen wolle, und die Erreichung einer ginstigen

851 oder im zweiten

852 Die

Teilnahme an Auseinandersetzung, Kampf und Widerstand war

Lage fiir die Beanspruchung dieser Rechte;
weltkrieg die Ablehnung von Hitlers Totalitarismus,

fir Gandhi an sich eben auch nicht schlecht und so konnte er
die Inder wohl dazu aufrufen 958

Und auch wenn sie es nicht anders verstiinden, an diesem Kampf
teilzunehmen, als mit Gewalt, konnte Gandhi sie wohl in dem
Sinne dazu aufrufen, wie er eben zur Gewaltlosigkeit unfihige
Menschen auch dazu aufrufen konnte, ihre Konflikte jedenfalls
selbst auszutragen.854 und wie er auch Politikern Ratschlége
fir ein Verhalten geben konnte, dessen Voraussetzungen er
z.Te nicht mehr teilte;855

mit Andersdenkenden wohl durchaus auch zu “ahimsa® gehdrt.

was im Sinne von Zusammenarbeit
856
Wozu er die Inder nicht aufrufen konnte -und das hat er
scheinbar auch (zumindest Uberwiegend) nicht getan- war Ge-
waltanwendung im Kriege. Er scheint zu gewaltloser Teilnahme
am Krieg., bis hin zum Soldaten an der Front, aufgerufen zu
haben.857 Soviel sei also gesagt zur inneren Stéarke und
Liebe durch furchtloses Vertrauen auf sich selbst und auf

die religiése Wahrheit als Voraussetzung, um in Offenheit
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und Wahrhaftigkeit die “Gewaltlosigkeit der Starken® aus-

tben zu kénnen 858,

I.2.3.2.5 Das gewaltlose Verhalten

Wie sieht die Gewaltlosigkeit weiterhin aus?

Man muB einem anderen Menschen die Méglichkeit lassen, ja
sogar eréffnen, etwas zu tun, was man fir schlecht halt,
auch wenn dadurch fir Giter oder Menschen Schaden entsteht,
falls man ihn nur durch Gewalt daran hindern kénnte. In die-
sem Zusammenhang spricht Gandhi davon, daB man Diebatahl859
und auch Mord geschehen lassen muB, weil die Verhinderung
“lber die eigenen Krafte geht‘.eeo
Er sagt z.B. in “Hind Swaraj * "Gerade so, wie ich die Kuh
achte [-welche den Hindus besonders heilig ist, weshalb es
des 6fteren zu Auseinandersetzungen mit Moslems kam-861] ”

genau so achte ich meine Mitmenschen. Ein Mensch ist genau

so nitzlich wie eine Kuh, gleichgiiltig, ob er ein Moslem oder ein
Hindu ist. Steht es mir dann an, einen Moslem zu bek&mpfen oder
zu téten, um eine Kuh zu retten? Durch solches Tun wirde ich

ein Feind des Moslems wie auch ebenso der Kuh. Deshalb be-

steht die einzige Methode, die ich zur Beschiitzung der Kuh

kenne, darin, daB ich auf meinen moslemischen Bruder zugehe

und ihn drénge, zum Wohle des Landes sich mit mir bei der
Beschiitzung der Kuh zu vereinigen. Wenn er nicht auf mich

hért, sollte ich die Kuh vergehen lassen aus dem einfachen
Grunde, daRB die Angelegenheit Uber meine Fahigkeit geht.

Wenn ich Ubervoll des Mitleids fir die Kuh wdre, sollte ich

mein Leben opfern, um sie zu retten, aber nicht das meines
Bruders nehmen. Dies, behaupte ich, ist das Gesetz unserer
Religion.

Wenn Menschen eigensinnig werden, ist es schwierig. Wenn

ich in die eine Richtung ziehe, wird mein Moslem-Bruder in

eine andere ziehen. Wenn ich eine Uberlegene Miene aufsetze,

wird er das Kompliment erwidern. Wenn ich mich freundlich

vor ihm neige, wird er es um so mehr tun; und wenn er es

nicht tut, wird man es mir nicht als Fehlverhalten ansehen,

mich verneigt zu haben...

Was so0ll ich tun. wenn mein leiblicher Bruder im Begriff ist,
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eine Kuh zu toten? Steht es mir an, ihn zu tdten oder zu
seinen FiiBen niederzufallen und ihn anzuflehen? Wenn du zu-
gibst, daB ich das letztere Verhalten wdhlen sollte, muB ich
dasselbe gegeniiber meinem Moslem-Bruder tun ... SchlieBlich,
wenn es wirklich wahr ist, daB die Hindus an die Lehre des
‘Nicht-Tttens® glauben und die Moslems nicht, was, bitte, ist
die Pflicht der Ersteren? Es steht nicht geschrieben, daBl ein
Anhdnger der Religion des “Ahimsa’ (Nicht-Tdtens) einen Mit-
menschen té&ten darf. Fir ihn ist der Weg gerade. Um ein Wesen
zu bewahren, darf er nicht ein anderes téten. Er kann nur
(argumentierend) bitten- darin liegt seine einzige Pflicht."862
"Zum Streiten gehdren zwei. Wenn ich nicht mit einem Moslem
streiten will, wird der letztere machtlos sein, mir einen
Streit aufzuhalsen... Ein Arm, der die Luft schliagt, wird aus-
gerenkt werden. Wenn jeder versuchen wird, den Kern seiner
eigenen Religion zu verstehen und sich daran zu halten, und
falschen Lehrern nicht erlauben wird, ihm Vorschriften zu
machen, wird kein Platz mehr bleiben fiir Streit ... Wenn zwei
Briider in Frieden leben wollen, ist es miglich fir eine dritte
Partei, sie zu trennen? ... Ein Tontopf wlirde durch einen Zu-
sammenstoll zerbrechen, wenn nicht mit dem einen Stein, dann
mit einem anderen. Der Weg, den Topf zu bewahren, ist nicht,
ihn von der Gefahrenstelle fernzuhalten, sendern ihn so zu
brennen, daB ihn kein Stein zerbrechen konnte. Wir miissen da-
her unsere Herzen aus perfekt gebranntem Ton machen. Dann wer-
den wir gestdhlt sein gegen jede Gefahr ,"863

Man muB sogar die Ermordung von unschuldigen Frauen und Kindern,
auch der eigenen Familie, hinnehmen, wenn sie nur durch Ge-
walt - und sei die Gewalt auch nur eine Liilge gegeniiber einem
Tyrannen -864 gerettet werden kénnten.865 DaB ein sich derart
gewaltlos verhaltender Mensch natiirlich auch nicht das Recht hat,
einen Ubeltdter zu bestrafen, ist klar.866 Auch er glaubt, daB
eine bdse Tat ihre Strafe finden wird, aber in der Weise, daB
der Titer sich selbst bestraft 867

Per Gewaltlose versucht, mit einem Ubelt&dter ins Gesprich zu
kommen und ihn zu iiberzeug_en;868 er wird durch sein gesamtes
Verhalten iiberzeugend wirken wollen, auch indem er die schlechten

Folgen aus dem falschen Verhalten des anderen stellvertretend
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fiir ihn tr&gt, um ihm so zugleich die Schlechtigkeit seines
Verhaltens und die eigene Liebe zu beweisen.89? Er wird sich
auch stellvertretende BuBe auferlegen,870 insofern er fiir die
Fehler des anderen mitverantwortlich ist, weil er diese Fehler
eigentlich durch seinen liebenden gewaltlosen Dienst wverhindern

kénnen miiBte 871

Fr wird jedoch das Schlechte in keiner Weise mitmachen oder
unterstiitzen.872 Auf diesem Grundsatz, der dann auch ein ausge-
pragteres MaB an Zusammenarbeit von grundlegender Interessens-
gleichheit und Vertrauenswiirdigkeit abhingig sieht, 873 baut
Gandhis Vorstellung von Widerstand als “Mitarbeitsverweigerung'
auf.874 Diese Verweigerung von Unterstiitzung steht aus meiner
Sicht natiirlich in Spannung zu der Haltung, dem anderen die
Mbglichkeit zu erdffnen, Schlechtes zu tun, und beschri@nkt sie.
Gandhi fordert auf der einen Seite z.B. dazu auf, einem Dieb

die Sachen, die er stehlen méchte, mdglichst leicht zugdnglich
zu macheri.875 Andererseits fordert er Verweigerung von Unter-
stiitzung fiir eine schlechte Tat, auch wenn der Ubeltater dadurch
schwer zu Schaden kommt.87® Und er erklirt es zum duBlersten
Mittel, sich der Gewalt gewaltlos in den Weg zu stellen und sich
so selbst zu opfern, wenn es sein muB877 Gandhi wiirde vielleicht
sagen, daB es nicht leicht ist, dem Ubeltdter gewaltlos zu
dienen, ohne die schlechte Tat zu unterstﬁtzen878; dalB man

sich aber nach Kradften, besonnem und vorsichtig experimentierend,
darum bemilhen mufl, das richtige Verhalten auf diesem Weg im
einzelnen Fall zu finden. Systematisch theoretisiert hat er das

Problem meines Wissens nicht.

1.2.3.2.6 Die "Offenheit des Systems® wegen der eigentlich unzer-
trennbaren lebendigen Einheit der Wirklichkeit: Widerspriiche und

Unschdrfen

Und es ist auch so, daB Gandhi hier wie anderswoe in seiner
Sprache und seinen Definiﬁianen, in seinen Vorstellungen und
Tétigkeiten keine letztlich scharfen Abgrenzungen kennt. 879
Alles ist eine lebendige Einheit und unzertrennbar verbunden, 880
Deshalb bleibt ja einerseits der Bereich unserer unterscheiden-
den Begriffe unvollkommen, ‘relative Wahrheit, ohne endgliltige

oder vollstindige Ergebnisse 881,
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Es bleibt die Offenheit des experimentierenden Wahrheits-—
suchers filr unvermeidliche irpgere Widerspriliche und Unschérfeasz,
die man nicht wegbiigeln darf.®83 Gandhi sagt oft, wie sich seine
Plidne dnderten, durch Gottes Lenkung.884 Er war also sozu-
sagen offen dafiir, eine Hypothese bei seinen Wahrheitsexperi-
menten wegen der Erfahrungen bei der Durchfiihrung des Experi-
ments zu verandern und mit neuer Yielhypothese weiter zu experi-
mentieren . %85 Auch war er bereit, die einzelnen Bchritte seiner
Experimente immer auch offen zu halten, je nachdem, wie weit
sie durchfiihrbar seien und dem Ziel des Experiments dienten,
wobei sein allgemeines Ziel ja war, die Welt, besonders das
Zusammenlebern der Menschen, in eimnen grundsdtzlich gerechten
und vertrauenswiirdigen Yustand zu versetzen.B886 Auf diesem
Hintergrund werden, wie mir scheint, Widerspriiche in Gandhis
Eipstellung und vielleicht auch Verhdlten sogar hinsicht]ich
seiner grundlegenden Haltung der CGewaltlosigkeit verstand-

lich, wo sie auftauchen: Vielleicht in seiner teilweisen
Befiirwortung der Teijlrahnme an englischerd Kriegem,887 jeden—
falls wohl da, wo er sich in Lebensgefahr durch heimliche
Flucht rettete®88 oder da, wa er doch einmal das Recht zZuge—
steht,seine Familie auch mit CGewalt zu verteidigang&g, eine
Giftschlarige zu toten®9?, oder auch da, wo er eingesteht,
eigentlich schon durch die Aufnahme seiner Nahrung oder iiber—
haupt durch sein kérperliches heben unvermeidlich an Gewalt
teilzuhaben, =z.B. durch das unvermeidliche Toten winziger
Lebewesen, was aber als praktische "Notwendigkeit" in Kauf
genommen werden mﬁsse;ggn‘die beste Lésung sei ein  eben mog-

lichst gewaltloses Leben entsagenden Dienstes891,892

1.2.3.2.7 Die aus demselben Grund gegebene Untrennbarkeit

von EBinzelnen (nd Gesellschaft

Weil alles also eigentlich eine solche unzertrennbare lebendige
Einheit ist,893 deshalb kann andererseits auch der gewalt-

lose Mensch, so viel von der Gewaltlosigkeit auch an ihm
selber liegt, zum Beispiel nie in reiner Weise gewaltlos

sein, solahge es seirne Mitmenschen nicht ebenfalls sind.894
Jedoch liegt umgekehrt betrachtet auch eine entsprechende

Mitverantwortung eines Menschen fiir die Fehler der anderen
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vor_895 und es liegt sehr viel daran, ob auch nur ein einzel-
ner es schatft, die Gewaltlosigkeit in sehr reiner Form zu
verwirklichen, da er auf diese Weise eben auch entsprechend
stark auf seine Umwelt u._r-i.rkt.896 Der entscheidende Cesichts-
punkt fiir Gandhis Vorstellung vom Einsatz der Gewaltlosigkeit
scheint mir dementsprechend nicht so sehr z.B. der mégliche
Druck eifier dffentlichen Meinung zu sein 897 sondern der
Glaube an die Wahrheit, ihre unbeirrte Befolgung durch den
jeweils Einzelnen und ihre unmittelbare Wirkkraft auf das Ge-

wissen eines jeden einzelnen Menschen 898

[.2,.3.2.8 Aspekte eines gewaltlosen Kampfes

Ohnehin wirkt auch bei Gandhis gewaltlosen Aktionen wieder

das ‘swadeshi® -Prinzip: Es beginnt mit der geduldigen und
besonnenen Vorbereitung der gewaltlosen Kémpfer,ggg die erst
gelernt haben missen, ihre Pflichten an der Stelle der Gesell-
schaft, wo sie stehen, freiwillig als ihnen heilige Pflichten
Zu erfiillen,g00 und die dann die Bedeutung vern Satyagraha hin—
relichend verstanden haben mUSSEH.gol Die Bewegung soll ohne
unersetzliche Fiihrer gefiihrt werden; jeder ist im Grunde sein
eigener Fithrer202 ynd es gibt eigentlich unendliche Nachriick-
ketten fir die Leitung der Beweguﬂg903. Wihrend der ganzen
Aktion, die ohne Heimlichkeit gefiihrt wird?094, soll offenkun-
dige Bereitschaft bestehen fiir jede mdglich bleibende Art von
Austausch, Verhandlungen und Zusammenarbeit mit demSGegner.905
Der gewdltlose Kimpfer wird abgesehen von seinen Grundsdtzen
in hohem Grade kompromifBbereit sein.296 15 seinen Forderungen
ist "das Minimum das Maximum"207; er verindert seine Forderung
wihrend des Kampfes nicht, egal, ob er eine schwidchere oder
stdrkere Position erlangt.?V98 Vom Gegner allerdings wdhrend des
Kampfes neu eingefiihrte Bedriickungen diirfen in die Forderungen
eingeschlossen werden. 299 Er vertraut dem Gegner immer wieder
und h#lt MiBtrauen flir Schwiche.910 GemdB dem ’swadeshi’ -
Prinzip soll der Konflikt begrenzt werden und eigentlich nur
von Betroffenen gefihrt werden.2ll Der Kampf wird so gefiihrt,
dafl man neben bewuBtseinsbildenden MafBinahmen?12 ungerechte
Forderungen bzw. Gesetze nicht erfilillt und die Strafen dafiir
in Kauf nimmt213, Auf dem Weq iiber verschiedene Stufen von

Nichtzusammenarbeit und biirgerlichem Ungehorsam91l4 kann der
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Widerstand soweit gehen, daffi man eine Regierung insgesamt als
solche nicht mehr anerkennt und sich so von ihret Herrschaft

befreit 915
1.2.3.2.9 Das Fasten und die Cewaltlosigkeit

A dieser Stelle ist auch noch etwas zu Gandhis Fasten, he-
sonders seiner Ankilindigung eines Fastens bis zum Tdd9916,

als Verhaltensmittel in einem gewaltlosen Kampf zu sagens

Er setzte es nur sehr versichtig ein?l’/ und verstand es weniger
als ein Mittel, unmittelbsar nach auBler zu wirken. Vielmehr war
es fir dihn ein Mittel der Selbstléuterunggla und stellvertre-
tenden Buﬂeglg; eine innere religibtse Pflicht920, Nach auBen
konnte es nur wirken, soweit gegeniiber Gandhi eine liebevolle
Verbundenheit bestand.g?l Und es war wohl aueh deshalb waohl
kaum als Druck zu verstehen, weil eine solche Auffassung dem
ganzen Sinn von “ahimsa’® widersprechen wiirde: 922 ‘Ahimsa® hat
den Sinn, selbst dnter seinen Fehlern zu leidem, um sich so
davon befreien zu kdnnen oder wenigstens den Schaden auf sich
selbst zu beschrinken. 223 Wem Gandhi nicht nur etwas wert war,
sondern wer ihn auch verstand, hdtte nie gegen sein Gewissen
handeln diirfen, indem er sich dem Druck ausgesetzt gefiihlt
hdtte, Gandhi so =zu retten.224 Er hatte Gandhi aus dessen Sight
auf die Weise mehr Leid zugefiigt, als wenn er ihn hdtte sterben
lassen.22% Gandhis Fasten konnte fiir andere insefern wohl nur
ein Anlall zu Selbstlduterung sein., 226 Und bezogen auf Gandhi
selbst erscheint es mir nicht unverstdndlich, dafl jemand, der
sein Leben solchem Diepst widmet, auf die Walkirheilt als die
gréfte Kraft der Wirklichkeit baut und gewaltlos selbst unter
seinen Fehlern leiden méchte, angesichts einer sehr grundlegen-
den wund wichtigen Aufgabe, die er scheirnbar nicht erfiillen kann,
was et in besonderer Weise seinen eigenen Fehlern zuschreiben
wird2?7, und angesichts einer Belastung, die er dabei wo-
méglich noch flir andere darstellt, indem sie seinen Einfluf
nicht habern wollen, ihin z.B. inhaftieren, in einem solchen
AusmaB sich der Selbstlduterung unterzieht wie es das “Fasten zum
Tode" darstellt. Es handelt sich dann um eine letzite Konseguenz
der Gewal’l:lcn.siqk-_leit:9:’—‘:8 Man steht in dem Dilemma, einerseits
seinen Lebenssinn in Veranderung der Welt =durch gewaltlos ent-

sagendes Dienen- zu sehen, andererseits aber sogar durch dieses



—80=

gewaltles entsagende Dienen, welches andere Menschen nur

auf dem Weg iiber ihr eigenes Verstehen und Zustimmen, also
auf den Weg {iber ihre Selbstlauterung beeinflussen mbohte,
diesen anderen Menschen scheinbar noch UbermdBig zur Last

zu fallen.922 pie letzte Konsequenz der Gewaltlosigkeit be-
steht dann in einem letzten, das Leben sinsetzenden Versuch,
aul den Weg der SeletlauteEUHQQSO ~bei sich selbst und den
anderen Menschen- zu setzen, welcher, wenn er falsch sein
snllte oder jedenfalls nicht wirkt, die anderen Menschen vor
gewalt Lasen Verdinderer durch dessen Tod befreit.?3l Es han-
delt siech dabei aber auf keinen Fall um eine feige oder un—
moralische Flucht aus dem Leben durch Selbstmord®32, denn
der kérperliche Tod an sich stellt aus der Sicht Gandhis
keine Belreiung dar wegen der Seelenwanderung?2?3, d.h. wegen
der unléslichen Verbundenheit der gesamten Wirklichkeit als
einer lebendigen Einheit. Der einzige Weg zu Befreiung, auch
der Befreiung von Geburt urnd Tod, zn Selbstverwitklichunq,
besteht in der Betfolgung der Moral, der Gerechtigkeit,934
welohe zum Aufgehen des ’“besanderen Ichs® in der absoluten

Wahrheit fuhrt 295

1.2.3.2.10 Gandhis Vorstellung einer Gesellschaltsverfassting:

Dorf-Anarchie

Was die Verfassung Indiens betrifft, wie sie Gandhi vorschwebte,
so dachte er an kleihe Dorfgemeinschafter mit elpnenm gewihlten
Dorfrat an der Spitze,23® welche sich dann nach Bedarf stufen-
weise zu hidtheren Ebenen von Verwaltungseinheit, Distrikten wnd
Provinzen, zusammenschlieBen sollten.?237 Dies ging in Gandhis
Vorstellungen hin bis zur ldee eines Weltbundes in Briiderlich-
keit.938 Es sollte keine Justiz, Polizei oder Militar geben, 939
sondern nur gewaltlose Schiedsgerichtﬁ940 und anstelle ven
Polizel gewaltlose Friedensbriqadeﬁ94l. Die westliche parlamen-
tarische Demokratie, wie sie ihm besonders in England begegnete,
lehnte Gandhi ab:242 Unmiindige, stark von z.B. oberfldchlichen
und verschiedenartiq parteiisch voreingenommenen Zeitungen
beeinflufte Wihler wiirden Vertreter widhlen, welche wiederum
unmoralische und wechselhafte Partei- und Machtinteressen ver-
folgten943. Gandhi lehnte auch Mehrheitsentscheidungen als

Herrsehaftsgrundlage ab.9%44 Er verstand sich als einen gewalt-
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losen “Anarchisten; 945 @ger auf die herrschaftsfreie Eirnigung
aller Menschen miteinander als hinreichende und einzig ge-
rechte Orundlage des Zusammenlebens baut . 246 Allein Liebe

ist aus seiner Sicht das zuldssige Mittel, um Verbindlichkeit

su erreichen. 247 Und es kann dann natiirlich nur freiwillig
anerkanmte Autoritdt geben.948 Als man ihm einmal die unver-
stdndige Frage stellte, wer in einem befreiten Indien nach
seinem Tod regieren s0llte, 242 antwortete er: "Swaraj bedeutet
die Herrschafl iiber sich selbst. Jeder muB sich selbst regieren.
Wenn alle gelernt haben, iiber sich selbst zu herrschen, dann
wird das die Herrschaft durch alle, dureh das Volk sein,

Mein Leben oder Sterben ist in diesem Falle belanglos."950

Er wolle Indien von jeder Herrschaft, ob fremd oder einheimisch,
befreien.?22l Eine soleche Gegsellschaftsveridnderung ist natlrlich
nue "von unten"929? uynd gewaltlos denkbar. Denn "Institutionen...
hangen vom Charakter der Menschen ab; und wie auch immer

in ihrer oberfldchlichen Beschaffenheit veridndett, konnen

sie in ihter wesenktlichen Nabur nicht schneller verdndert
werdern, als der Charakter sich sndert."953 Und was dirch Ge-
walt und Furcht bewirkt wird, bedarf der Gewalt und Furght,

um aufrechterhalten zu werden 954

1.2.4 Cerechte Aufgaben— und Giiterverteilung

Kls Hintergrund f£iir Gandhis Verstellung ist die selbstversorgende
idealkommunistische Gemeinschaft seiner Ashrams zu sehen, in
welcher aus landwirtschaftlicher und handwerklicher Tatigkeit

der Lebensiinterhalt bestritten wird.2%® Er stellte sich vor,

daB auch die indischen Dorfer zu solochen weitgehend selbstver=
sorgenden wirtschaftlichen Einheiten wiirden9%® und setzte sich
z.B. fiir die Wiederbelebutg ven dafiir erforderlichen Handwerken

ein, hesonders [ir das Handﬁpinnen95?.95a

Seine wirtschaftliche GEUndlagenschriftgsg"Sarvodaya’ ("™ "Wohl-
fahrt Fiir Alle' "960) fagt er in drei Sdtzen zusammen:26l

"1. Das Gliick des Einzelnen ist im Gliick aller enthalten.

2. Die Arbeit eines Rechtsanwalts hat denselben Wert wie die

eines Barbiers, so wie alle dasselbe Recht haben, ihren Lebens-
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unterhalt durch ihre Arbeit zuw verdienen.
3. Ein Teben der Arbeit, d.h. das Lebern des Landarbeiters

und Handwerkers ist das lebenswerle treben™ . 202

Was bedeutet diese Zusatmenfassung? Im Hintergrund steht dabed
die religidse Uberzeugunyg, daf der Mensch seine Erfiillung in
cinem Leben entsagenden Dienstes findet, in welchem er um seineyr
Selbstverwirklichung willen [iir das Allgemeinwohl arbeitet 963
Gandhi lehpnte den Grundsatz des "grébten Cliicks der grdfiten
Zahl1"9264 ab, sofern dabei die ‘kleinere Zahl® womBglich gréBtem
Elend iiberlassen werden kinnte .25 Thm ging es um das gleiche
Glilek a_!.l.ler,g66 in Beschidftigung mit dem jeweils Nichsten,

dem er mit seinen begrenzten Fahigkeiten am meistern dienen
kannte.267 Man kann also sagen, dall Gandhi -allerdings gewaltlos
umd nicht materialistisch— 968 den kommunistischen Grundsatz
vertrat: Jeder nach seinen Fdhigkeiten, " jedem nach seinen
Bedurfnissen".9°9 Pabei verstand @r allerdings das “nach seinen
Bediirfnissen" im Sinne des Lebensunterbalts, d.h. in dem Sinne,
dal jeder nur das haben sollte, was er wirklich braueht . 270
In diesem Sinn bezeichnet Gandhi gleichen bLehn fir jede Art

von Arbeift als gerecht 971

Aus seiner Sicht ergibt sich dieses wirtschaftliche Ideal not-
wendig aus dem Bemithen un eine gewaltlose Gesellschaft und ist

eine Bedingurng daiﬁf.972

Bereits in Siidafrika hatte Gandhi an die Familien von im Ge-
fangnis sitzenden gewaltlosen Kampfern nach den Bediirfnissen
fiir den Lebensunterhalt, welche von den Familien jeweils ein-
tach angegeben werden sollten, Mittel der Bewegung verteilt.273
Er hatte dann festgestellt, daB dies zu Ungleichheit und Unge-
rechtigkeit fithrte und deshalb einen gemeinsamen Lebensstil zur
Grundlage gemacht, indem er die Familien durch die Grindung der

Talstoi- Farm zu einer Lebensgemeinschaftt zusammenschlof 974,

1.2.4.3 Das Modell der Trewhdnderschaft fiir komplexer arbeits-

teilige Wirtschaftssysteme

In Indien kritisiert er einmal in einem Brief an den Vizekbnig
die eklatante Ungleichheit der Gehidlter als eine Ungerechtigkeit
des Systems.975 Allerdings hielt Gandhi grundsdtzlich eine

arbeitsteilige Gesellschaft durchaus fiir mdglicherweise ge-
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recht . Er vershehl z.B. das Kastensysltem als ein Modell

einer Aufteilunyg verschiedener Aufgaben, ohhe dall damlt

eine soziale Rangordnung vertunden wire.?79 Und auf diesem
Hintergrund setzt er sich auch fiir die gesellschaltliche
Gleichstellung der “Unberiihrbaren® ein, indem er die nie-
deren Arbeilfen, die fiy die “Unberiihrbaren” wvorbehalten waren,
als besonders wertvollen Pienst bebont , 277 Grundsidtzlich er-
kennt Gandhi zudem an, {daB mit den verschiedenen Fahigkeitern
und Aufgaben der Menschen auch verschiedene Verantworltungen
and ein verschiedenes Ausmall von &ffentlichem Ansehen und

Ver fiigung iiber Glter wverbunden sein kﬁnnmn; aber die in dieser
Welse "Reichen’ sipd dann nual "Treuldnder" der Unhar,979
iiber die sie nach dem MaBstab des Allgemeinwohls verfﬂqen!ggo

und haben kein Recht auf eine héhere Lebensqualitit als andere, 281
s ogibt kein ‘Privateigentum®, d.h. kein Eigentum, das diesem

MapBstab des Allgemeinwohls nieht unterworfen wire 282

[.2.4.4 Der Vorzug dezentraler Wirtschaftsordnung mit eigener

——

Arbeit zur Bediirfrnisbeflriedigung und Zusammenarbeit won

Unabhingigen

Wie der letzte Satz der Zusammenfassung des Sarvodaya-Buches
ausdriickt, war fiir Gandhi allerdings das eigentliche Ideal

nicht ein in stdrkeren Mafle in avrbeitsteilige Strukturen ge-
ordnetes und gesamtgesellschaftlieh verknlipftes Wirtschafts-—
system, 283 sondern die Vielzahl iliberschaubarer Ashram- oder
Dorfgemeinﬁchafﬁeﬁg&q auf der Grundlage landwirtschattlich-
handwerkliche Arbeit 985,'b&i welcher dariiber hinausgehende
besondere berufliche Fahigkeiten -ohne Bezahlung- 986 nebenbei
ihren Plakz Haben sallten.287 Ung gntsprechend forderte Gandhi
die Reichen und Cebildeten auf, das Leben der Armen zu teileﬂgﬁa,
in die Dérfer zu gehen und ein biuwerlich- handwerkliches Leben

zii fihren.289 geman CGandhis Verstandnis "ist Zentralisation als
System unvereinbar mit einer gewaltlosen Struktur der Gesell-
schaft “990

DPabei sagt er aber auch, dal man das “swadeshi’-Pripzip nicht
iibertreiben und zum "Fetisch" machen dﬁrfa:ggl Auch die kleinen
selbstversorgenden wirtschaftlichen Einheiten kénnten und sollten
natiirlichuntereinander zusammenarbeiten und sich helfen, wo das

nistig oder sinnveoll ist.292 1, diesem Sinne hatte Gandhi auch
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nichts gegen sinnvolle Planung, z.B. den lmporlt auslapndischer
Giter nach Indien, wenn die erforderliche Herstellung dieser
Giter dn Indien unkter zu unginstigen Bedingungen und mit ent-
sprechenden verschwenderischem Aufwand geschehen wiirde , 993
Besonderes Gewicht hat [iir Gandhi aber eine méglichuat einfache,
grundlegende und nabheliegende Verbindung vaon eigener Arheit

mit eigener Bedﬁtfﬁjsbef{iedig0ng.994 Ein soleches einfaches,
natiirliches und unabhingiges Leben sei fir den Menschen natic-
liche und religidése Pflicht, wodurch er in solidarischer Ver-
bundenheit mit den UGbrigen Menschen und der Welt frei wnd

glilcklich werde 9295

1.2.4.5 ‘Swadeshi' als Beseitigqung von Entfremdung

Man konnte sagen, daf Gandhi den Menschen von “Entfremdung’
befreien mochte: Entfremdurig von seinem eigenen Wegsen und der
sich daraus ergebenen Moral und liebenden Verbundenheit durch
seine Arbeit mit den anderen Menschen und der Welt.990 Geman
dem dabei wirksarnien swadeshi-Prinzip ergibt sich dann natiirlieh
im wirtschaftlichen Leben in Form einer langsamen organischen
Entwicklung - wie sie allgemein dem Gubten im Gegensatz zum
Bésen eigen sel - 997 ein natiicliches Ausgehen voii den eigenen
kdrperlichen Fihigkeiten?98 im Umgang mit der vorgefundenen
Natur zur Befriedigung der grundlegenden Bediir fnisse 999,

Dabed lehnt Candhi Maschinen sehr weitgehend ab; 1000 qa, wvo
Maschinen sinfvoll simdlggl,wie z.B. das Spinnradlo02 oder auch
eine NéhmaschineIODJ, sollten sie aus der Befriedigung von
Grundbediirtnissen begriindbar seinl004 yna adiirften die einzelnen
Individuen bei dem entscheidenden Ziel der Befreiung der Seele,
wozu schlieBlich ja sogar die Maschine des eigenen Korpers
aufgegeben werden miisse, nicht beeintréchtigen1005.rOH@

Und wenpn zur Herstellung von Maschinen ein = mdglichst geringes
MaB an Industrie erforderlich sei, sollte diese Industrie in
sozialistischer Weise in der Hand der Gesamtgemeinschaft,

des Staates, liegen 1007

Auf dem Hintergrund seiner Vorstellung enger Verbindung ven
Arbeit und Bediirfnisbefriedigung waren Gandhi die Bettler in
den GrofstadtenlP08 ynd Almosen ohne Arbeit zuwider. Er wollte
- gerade um der Gewaltlosigkeit treu =mu seinlP09- sinem Bettler

nur etwas geben, wenn er dafiir auch in irgendeiner Weise
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arbeite. 1010 Ays e jedoch im Scherz einmal in Siidafrika
Freutiden die zu seimnem Schutz bei ihm sein wollten, sagte,

er brauche keinen Schutz und werde ihnen nichts zu essen geben,
antworteten sie belustigt, es sel ja keine Schwierigkeit, ihn
dann zu beklauen. 191l Gandhis Erziehung zum Arbedten fiir den
Erhalt von CGitern ist jedenfalls = im Ernst = wohl eben nur

gewaltfrei =zu denken.

1.2.4.6 Die Kritik der westlichen ]mdustrieqeseIlschdfk

Pas Buch “Sarvodaya', die ‘Ubersetzung 1012 yon John Ruskins
Buch “Unto This Last™, ist eigentlich eine Kritik an der wesk-
lichen 1ndustriegesellschaft:1013

DPer Mensch werde in “wirtschaftswissenschaftlicher® Weise als
ein von egoistischer Habgier geprdgtes Element 11 Rechnungen
mit dem - nicht an moralische Maflistibe gebundenen - Ziel, Reich-
Eum zu erwerbenlOlA, hineingerechnet, wobei sowoh! die Liebe
und Seele des Menschen, obwohl sie das Entscheidende an ihm
ist, als duech eine auf dieser Grundlage mbgliche Vorstel lung
vom GemeinwohllOLl% ynd sinnvoller Arbeit aus PElicht und zur
Selbstverwirklichung kaum in Betracht dgezogen werdeén. 1016
Eigentlich sollte der Mensch aus Erkenntnis seimer Pflicht -
womit sich Gandhi in der Linie von Sokrates siehtlOl7- cine

als sinnvoll erkannte Arbeit tun und dafiir notfalls auch ster-
bern; der Erwerb des Lebefisunterhalts durch die Arbeit sei der
so verstandenen Pflichterfiillung untergeordnet 1018

Sinnvolle Arbeit bestehe in der Herstellung und Verteilung
niitzlicher GiiterlOl? letzter MaBstab Eir “Reichtum® sei da=—
gesunderl0?l Menschen, die gliicklich IebenlO?Q, und dieses

Ziel ist letztlich nur durch Moeoral zu erreichen1023, was auch
der ‘Wirtschaftswissenschaftler® bruchstiickhatft anerkennt,

wo er “Verbrechen® als Mittel, Reichbum zu erwerben, aus-
schlieft.1024 pie Menschen der Industriegesellschaft jedoch
handeln entsprechend ihret "Wissenschaft® egoistisch habgierig
und kdmpfen ohne groBe moralische Riicksicht gegeneinander,

ob wirtschaftlich oder militdrisch.l025 Entsprechend dem
tierischen Malistab von Angebot und Nachfragelog6—anstelle

des MaBstabs von Notwendigkeit und Cehérigkeitl027-
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verfolgein sie dngstlich, neidisch und verschwenderisch ihre
Interessen gegeneinander, nur auf maleriellen Wohlstand aus-—
gerichtet, in Hast und einem Zustard halber Verriicktheit, in
welchem Arme und Reiche eigentlich beide ungliicklich sind. 1028
jDie_Mehschen fiirchten sich um wechselhaften Lohn und Verlust
ihres Arbeitsplatzos,lﬁ?g wihrend es andererseits doch gerecht
wire, daB alle den‘gleichen Lohn' erhalten,1030 feste Arbeit ha-
benbojhnd-die Mepnschen nur um Kahigkeiten miteinander wetlt=
pifern, wobei der Pdhigste die jeweilige Arbeit dann tut.103?
S0 jedoch eifert und kampft man um Arbeit und Geld, indeém

wapn auch mit unmoral ischen Mitteln und z.B. nur scheinbar guter,
eigentlich aber ungeniigender Arbeit, die deshalb vielleicht
billiger sein kann, einander auszustechen versuchik. 1033

Pas Geld tritt in diesem Kampf an Bedeutung noch vor die Giter
und meint eigentlich den Erwerb von Macht liber die Arbeit an-
derer Menschen, welche man dann fiir eigene Interessen, mate-
riellen Wohlstand und Miifliggang ausnutzen kann; denn die mensch-
liche Arbeit ist der entscheidende Wirtschafﬁsfaktor.1034

Man denkt weniger daran, daB das, was marn fiir sich unberech—
tigterweise in Anspruch nimmt, anderen deshalb fehll; man

splirt vielmehr, daB das Geldstiick in der eigene Hand in dem
MaBe wertvell ist, wie ein anderer dessen bedﬁﬁftiq ist,

und fdrdert entsprechend Mangel, kiinstliche Bediirfnissel035

Lnd Unqieichheit'1036

1.2.5 Zusammenfassung: Selbstbeherrschung und Cerechtigkeit

als Mittel politischer und wirtschaftlicher Befreiung

"Unsere "Swarai’ !SeLbstreqierung; mull wirkliche Selbst-
regierung sein ,erklidrt Gandhi , welche nicht durch Gewalt
oder Industrialisierung erreicht werden kannt037  sondern
nur dufeh Selbstbeherrschungl?38 und Gerechtiqk@it1039.
Una entsprechend definiert er seine Varstellung von wahrer
Zivilisation: 1040 Wahre Zivilisation besteht in pflichtge-
mifBem Verhaltén. Die Ausfithrung der PflichtlO4l ist gleich-
bedeutend mit Befolgung der Moral . 1042 Befalgung deir Moral
meint Beherrschung von Geist und Leidﬁnschaften.lo43 "Indem

man dies tut, Kennt man sich selbst. 1044
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ANMERIKUNGEN :

Einige formale Hinweise:

Ich verwende nach einmaliger ausfihrlicher Literaturbenennung
bei Wiederholung der betreffenden Literatur Kurztitel, zusam-
mengesetzt aus dem Verfassernachnamen und der Seitenzahl, z.B.:
RAU.7 . Bei verschiedenen Titeln eines Verfassers ist ein Wort
aus dem Titel mitaufgefiihrt, z.B.: MERTON: Gewaltlosigkeit.3 .
Mit "siehe" werdem entweder Literaturstellen angegeben, aus
denen die betreffende Textaussage meines Ermessens zu erschlies-
sen ist (- was insbesondere zumeist da der Fall ist, wo keine
direkten oder indirekten,sinngem&Ben ("vgl.") Zitate aufgefihrt
sind-), oder es wird auf im Zusemmenhang der Textaussage im
weiteren Sinne interessante Literaturstellen hingewiesen.

Die Kurztitel sind eindeutig mit Hilfe der Literaturliste auf-
zuschlisseln, durch den alphabetisch gleichbleibenden Anfang der
Kurztitel und durch Kennzeichnung der Kurztitel innerhalb der

Literaturliste mittels Unterstreichung.
In zwei Fallen sehr h#ufig vorkommender Literatur verwende ich

allerdings besondere Kurztitel: Fir Gandhis Autobiographie
(GANDHI, Mohandas Karamchand: Eine Autobiographie oder Die Ge-
schichte meiner Experimente mit der Wahrheit. 4. Aufl. Gladen-
bach 1984) verwende ich den Kurztitel: Aut.

Fir die sechs Binde susgewdhlter Werke von Gandhi, die ich ver-
wendet habe, (NARAYAN, Shriman (Hg.): The Selected Works of Ma-
hatma Gandhi. Bde. I - VI, Ahmedabad 1968) benutze ich nur die
rémische zZiffer des jeweiligen Bandes als Abkirzung; Néheres
zur Aufschliisselung ist der Literaturliste zu entnehmen.
Verschiedene Literaturangaben unter einer Anmerkungsziffer wer-
den durch / oder ‘und’ (bei enger Verkniipfung der Stellen)
voneinander sbgegrenzt.

Finden sich bei einer Literaturangabe sowohl direkte bzw. in-
direkte Zitate als auch "siehe"-Stellen, sind letztere durch
Klammersetzung gekennzeichnet.

Die Zihlung der Anmerkungen beginnt am.-Anfang von Abschnitt II:
*pie Aufnahme von Gandhis Ideen im katholisch-christlichen
Raum® wieder bei 1).



