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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
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1I.2 Der amerikanische Pazifismus: Thomas Merton, der “Catholic

Worker und James Douglass

I1.2.1 Thomas Merton

I1.2.1.1 Einleitung

homas Merton (1915-1968) war ein amerikanischer Trappisten-
moénch.
}ﬁch einer Phase seiner Jugend, in welcher er verhdltnismdBig
‘unfioraliseh® lebte, 223 sich nach recht eigenwilligen und stol-
zen Vorstellungen als ‘Revolutiondr® verstand?24 und auch fiir
kurze Zeit einer kommunistischen Gruppe beitrat225, spilirte er
dann immer stdrker seine ‘Berufung® zum Priester226, Er wurde
katholisch22”7 und trat schlieBlich in die Gemeinschaft der
Trappisten des Klosters Gethsemani einl28,
Jﬁdanqs wollte er dabei auch seine frithere schriftstellerische
Tdtigkeit aufgeben und sich nur noch durch ein einfaches und

strenges Leben der Arbeit und des Gebetes Gott widmen.229

Doch seine Ordensoberen forderten ihn auf, weiter zu schreiben. 230
Gleichzeitig mit seinem sich steigernden Verlangen nach Stille

und Einsamkeit, weshalb man ihm schlieBlich erlaubte, allein

in einer Einsiedelei zu leben, 23l gewann das Schreiben und die
Korrespondenz fiir Merton dann wieder Bedeutungzaz. Und nieht nur
fiir ihn:233 Neben theologischen und spiwrituellen Schriften
beschiftigte er sich immer mehr mit dem Thema ‘Frieden’ und

auch mit der asiatischen Kultur.Z234

Mabei gewann Gandhi groBe Bedeutung fiir ihn, den er z.B. durch
Herausgabe eines Teils seiner Schriften auch in Amerika bekann-
ter machen wollte.Z235 Er sagt iiber Gandhi:"’'Es ist gewiB merk-
wiirdig ..., daB der einzige politische Fithrer im 20. Jahrhundert,
der die Grundsitze des Evangeliums bewufBt und systematisch fir
eine gewaltlose politische Aktion in die Tat umsetzte, nicht
Christ, sondern Hindu war. Merkwiirdiger noch ist die Tatsache,
daB so viele Christen Gandhi fiir einen Exzentriker hielten und
seine Gewaltlosigkeit fiir eine undurchfiihrbare, auf Sensation
bedachte Schrulle. "236 Dabei wird "allgemein libersehen, daf

die urspriingliche Lehre des Christentums, angeblich der vor-
herrschenden Religion des Westens, ausgerichtet war auf jene

innere Einstellung, die Gandhi eingenommen und in die Praxis
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umgesetzt hat". 237

Whd er beschiftigte sich mit der amerikanischen Friedensbe-
wegung: Z.B. schrieb er Artikel in der Zeitung “Catholic
Worker'238 und fiihrte Exerzitien durch, an denen bekannte
Vertreter bilirgerlichen Ungehorsams wie die Briider Berrigan
teilnahmen?239.

'v6rﬁbargehend wurde ihm von seinen Ordenscberen eine Zeit lang
verboten, zu politischen Themen wie der Atombombe zu schrei-
ben. Doch anders gesonnene Ordensobere und vor allem die
Enzyklika ’“Pacem in Terris’ F20 yon Papst Johannes XXIII,

" welche von Merton hdtte geschrieben sein k®nnen “241, sorgten
fiir ein giinstigeres Klima,242

¥wei Pipste, Paul VI und besonders Johannes XXIII1, der ihm
die Stola aus seiner Einsetzungsmesse als Papst schenkte, waren
Merton sehr wohlqesonnen.243

étuf eine Asienreise nach Bangkok, we er vor einer Konferenz

von Ordensleuten sprach, starb Thomas Merton durch einen
Unfall244

11.2.1.2 Die Mystik, vorsichtiges Mitleid und Liebe

¥ir Merton ist vor allem die mystische Grunderfahrung Gottes
als des einen allumfassenden Geistes bzw, Lebens von ent-
scheidender Bedeutung. Das dullere Bemithen um den Frieden ist
zwar wertvoll, aber es braucht den spirituellen Boden, der

es tragen und richtig steuwern kann. In diesem Sinne kann er die
abgeschiedenen Kloster als die fiir den Frieden der Welt ent-
scheidenden Stellen ansehen.?245 Die Versenkung in sich selbst
ertffnet durch die Gotteserfahrung die tiefste Solidaritdt mit
anderen Menschen, in denen man sich ndmlich so wiedererkennen
kann.246

F20: In der Enzyklika erklart der Papst, dafl es in unserem "Atomzeitalter"
"der Vernunft widerstrebt", "den Krieg noch als das geeignete Mittel
zur Wiederherstellung verletzter Rechte zu betrachten" . 240
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Mna die Erfahrung, das Bdse in der Welt nicht scharf abgrenzen
und zum Gegenstand der Zerstdrung erkldren zu k®&nnen, wird

zum Grundargument der Gewaltlosigkeit.247 Von daher betont
Merton - durchaus im Sinne Gandhis - das Mitleid als entschei-
denden MaBstab fiir gewaltloses Verhalten.248 Und er erkennt,
daB der, der sich am meisten bemiiht, das Leid zu vermeiden,

am meisten leiden wird - letztlich an sich selbst als einem

von der iibrigen Welt getrennten Menschen 249

,’_'Die grundlegende Bedeutung dieser mystischen Gotteserfahrung
bietet Merton auch eine Grundlage fiir die Begegnung mit anderen
Religionen. Er vertrat - wohl in Ubereinstimmung mit Gandhi -
die Auffassung, die verschiedenen Religionen kénnten als ver-
schiedene Wege zu demselben Ziel angesehen werden.220 In einem
buddhistischen M&énch konnte er einen Bruder sehen, mit dem er
in grundlegenden Uberzeugungén weitgehend ibereinstimme. 251

Und fiir ihn lieBen sich auch allgemein z.B. christliche und
buddhistische Ménche hinsichtlich entscheidender Grundanliegen
ohne weiteres zusammenfassen 25%

ﬂ@rton sah als entscheidenden Einsatz fiir den Frieden die An-
regung der Menschen zu einem eigenen spirituellen Leben an.Z223
In diesem Sinne betont er oft und entschieden die Bildung eines
eigenen verniinftigen Gewissens und kritischen BewuBtseins und
die unbeirrte Befolgung dieses Gewissens - ungeachtet der
Folgen.254

aﬁ diesem Zusammenhang geht Merton auch genauer auf die Frage
‘geistiger Gesundheit' ein: Am Beispiel Adolf Eichmanns, des
"S5-Obersturmbannfiihrer, der mit der ‘Endlésung' der Judenfrage
beauftragt war"2%5 und von Psychiatern als geistig vdllig gesund
befunden wurde, stellte er fest, daB es die normalen, “geistig
gesunden' Menschen sein werden, die die Atombombe hergestellt
haben und im geordneten Zusammenhang von Befehl und Gehorsam
wohl auch verwenden werden. Er kommt zu dem Ergebnis, daB es
vorzuziehen ist, nach solchen MaBstdben ‘etwas verriickt® zu sein,
wenn man dabei in seinem Verhalten hdheren MaBstidben wie Wahr-
heit, Frieden und Gerechtigkeit entsprechen kann. Letztlich
kann ein “gesunder’® Geist und ein ‘gesundes’' Verhalten doch nur
an der Entsprechung zu den letztlich entscheidenden, wichtigsten

Werten gemessen werden. 256
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Jﬂie besondere Akzentsetzung auf das mystische Bewullitsein und
das Mitleid, 257 dann auch auf gemiBigte Besonnenheit258 und
Bereitschaft zu "offener Kommunikation" 259 scheint mir ein
wichtiger Hintergrund zu sein in Mertons Vorstellungen, in
denen sich viel von Gandhis Auffassungen wiederfindet, aber

mit auffallenden Schwerpunkten und auch Abweichungen.

11.2.1.3 Die Beurteilung der gegenwdrtigen westlichen Zivilisation

Wie Gandhi vertritt Merton, daB die westliche Zivilisation in
sehr grundsdtzlicher Weise verderblich und im Niedergang be-
griffen sei.?2592 Aber auf der anderen Seite sieht er darin auch
grundlegende gute Werte, z.B. in der Verfassung der Vereinigten
Staaten, zu deren Wiederbelebung er aufruft 260,

Tnsgesamt sieht Merton die geschichtliche Entwicklung allerdings
in einem hdchst gefdhrlichen Verlauf,261 dessen Spitze die

Atombombe darstellt.

I1.2.1.4 Die Cewaltlosigkeit

I1.2.1.4.1 -bezogen auf den Staat und die kirchliche Lehre

Die Atombombe bekommt in diesem Zusammenhang besonderes Ge-
wicht.262!

Penn einerseits bezieht sich Merton stark auf den Aspekt an

der Gewaltlosigkeit Gandhis, wonach es um eine ‘Gewaltlosigkeit

der Stdrke' geht und es besser sei, Gewalt anzuwenden als feige

zurﬁckzuweichen.26m

Und er versteht sich in diesem Sinne als ein gem&Bigter, nicht
‘absoluter® Pazifist: Theoretisch bleibe die katholische Lehre
vom ‘Gerechten Krieg' giiltig und unter bestimmten Bedingungen,
z.B. zur Verteidigung der Familie und des eigenen Lebens in
Notwehr, sei Gewaltanwendung zuldssig. Andererseits erscheint es
Merton aber angesichts der bis zur Atombombe fortgeschrittenen
Entwicklung praktisch unvorstellbar, daB die Bedingungenfiir

einen gerechten Krieg noch erfiillt werden kdnnten. 264 Und dies
mache eine grundsdtzliche und radikale Lebensveranderung der
Menschen hin zur Gewaltlosigkeit erforderlich.265 So verstanden,
ist Merton ein ‘relativer®, "nuklearer’ Pazifist266,

MDas Verhdltnis zwischen Mertons GutheiBung von Formen der Ge-
walt und der Radikalitdt seiner Gewaltlosigkeit ist nicht ganz

klar und scharf; er ist da - vielleicht auch wegen seines Ordens-
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sehr vorsichtig und besonnen, manchmal widersprﬂchlich.267
Seine Sympathie ging wohl stark in Richtung solcher Leute
wie Dorothy DPay und ihrer anarchokommunistischen “Catholic-
Worker'-Bewegung 298,

,’Das gemdfBigte Mitleid und die vorsichtige Besonnenheit won
Merton zeigte sich auch, als er das Verdffentlichungsverbot
seines Ordens hinnahm. Obwohl enttduscht und scharf kritisierend,
auch besorgt, ob er in einer Gewissensfrage unzuldssig nachge-
geben habe, gehorchte er, um Vorurteile zu entkrdften und
Entgegenkommen zu zeigen,269 damit so die Méglichkeit eines
verstidndnisvollen, verniinftigen Gesprdchs erhalten und gefdr-

dert werde270,
11.2.1.4.2 - bezogen auf die Friedensbewegung

;ﬁstaunlicherweise - und wohl etwas widerspriichlich zum im
vorangehenden Kapitel Gesagten - setzte sich Merton hier nicht
dafiir ein, auch einige Formen von Gewalt als zuldssige Mittel
der Verdnderung in betracht zu ziehen,271

WAber wieder - diesmal mehr im Sinne Gandhis, fiir den mutige
Gewalt zwar in der Tat feiger Gewaltlosigkeit vorzuziehen ist,
Gewalt an sich aber ein Zeichen fehlenden Mutes ist, gewaltlos
zu widerstehen - 272 fordert Merton genaue und strenge Beachtung
der klassischen Gewaltlosigkeit Gandhis:273
Jugcht nur, daB man erst bereit sein miisse, Gesetze und Pflichten
zu erfiillen, bevor man - in méglichst begrenztem AusmaB - un-
gerechten Gesetzen widerstehen diirfe (,wobei ich nicht weiB,
ob sich Mertons Vorstellung von Widerstand bis hin zum
gandhischen “Anarchismus’ weitete},274!nicht nur, daB man bei
einem Gesetzesiibertritt darauf achten muBl, den Gegner nicht =zu
schddigen und bereitwillig die Strafen in Kauf nehmen mufBl -
ohne sich davon z.B. durch Erfolgsrechnungen etwa hinsichtlich
Offentlichkeitswirkung abbringen zu lassen 275,

Besonders auffidllig bei Merton sind seine Vorbehalte gegen
‘moralische Aggression’, d.h. liberzogene Formen von Protest,
die, auch wenn sie “gewaltlos® sein mégen, aus rechthaberischen
Beweggriinden durchgefiihrt werden und statt der Ermoglichung
eines verniinftigen Gespridchs und verstidndnisvoller Einigung

den Gegner nur zu einer Steigerung seines Unrechts reizen.276
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11.2.1.5 Das ménchische Leben und ein angedeutetes Ideal von

Gewaltlosigkeit und Gerechtigkeit

}k@ Merton sich auch nur als ‘relativen’ Pazifisten ansehen,
die Rechtsstaatlichkeit loben?’7 und von der Mglichkeit
gerechtfertigter Gewalt bis hin zum AusmaB eines Krieges
sprechen:

B war ... Lso wie er sich manchmal darstellteJ ein relativer
Pazifist, eine Position, die, wenigstens theoretisch, Raum
offenliefl fiir einen defensiven Nuklearkrieq. Ein absoluter
Pazifismusprﬁ'%? seinen Augen eine ungualifizierte und
dariiber hinaus'verurteilte Form des Pazifismus. Ein Katholik,
so schrieb er, kann nicht behaupten, daB Krieg unter allen
Umstdnden aus seinem Wesen heraus ungerecht und bése ist.

Ein Katholik kann nicht formell verneinen, daB eine Gemein-
schaft das Recht hat, sich mit Gewalt zu verteidigen, wenn
andere Mittel nicht ausreichen ..."278

jﬁcht nur seine radikale Forderung einfiithlsamer Gewaltlosigkeit
gegeniiber der Friedensbewegung spricht jedoch eine ganz andere

Sprache.

Wo er auf die wesentliche Bedeutung des mdnchischen Lebens

zu sprechen kommt, versteht Merton darunter eine Lebensweise,
die sich von der Welt befreit, um die Welt zu befreien - durch
die Kraft des (menschlichen) Geistes.?7?2 Der 'Mdnch' ist jemand,
der diese Befreiung soweit vollzeogen hat, daB er nun auch anderen
Menschen dabei helfen kann, ‘neue Menschen' zu werden, d.h.
auch: Menschen, die gerecht leben k&nnen . 280

Iﬁmsichtlich des ménchischen Lebens vertritt Merton nicht nur
eine sehr radikale Gewaltlosiqkeit:280 Wie er in einem Brief
schrieb, haben "Christen, die sich ganz gegen Krieg und Gewalt
engagieren, in der Kirche ihren Platz" und "wirken als ein
Beispiel fiir andere" - "ein Gedanke, der ihn zum offenen Ein-
gestédndnis fiihrte, daB er als Ménch nie einen Menschen, auch
nicht im Fall von Notwehr, téten diirfe" . 281

M ménchischen Leben 1&Bt sich auch die eigentlich gerechte
Aufgaben- und Giiterverteilung verwirklichen: °‘Jeder nach seinen
Fédhigkeiten, jedem nach seinen Bediirfnissen.® Als Merton davon
spricht, erkldrt er zugleich aber auch, so kénne man wohl nur

im Kloster leben - wobei etwas von den pessimistischen Ziigen
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durchscheint, die bei Merton manchmal auftauchen282, 6283

:‘Bsgesamt gesehen kann man aus meiner Sicht bei Thomas Mertons
Interpretation von Gandhi und Gewaltlosigkeit einerseits einen
starken AnstoB zu besonnener Behutsamkeit, Bereitschaft zu
MdaBigung, Entgegenkommen, Kompromifl und Anpassung finden,
was sich trotz auch sehr scharfer Kritik besonders in seiner
Stellung zu Kirche und Staat zeigt.284 Andererseits 1laBt
dann aber die dazu kaum passende Strenge285 seiner CGewalt-
losigkeit hinsichtlich der Friedensbewegung und die Radikalitit
der Cewaltlosigkeit und Gerechtigkeit in seinem Idealbild
ménchischen Lebens die Gefahr fiir Merton erkennen, zwischen
‘Mitteln® und "Zweck' bzw. “Ideal’ an mancher Stelle so sehr
zu unterscheiden, daB “der Weg' vielleicht nicht immer auch

“zugleich das Ziel’ ist 286, _
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11.2.2 Die “Catholic Worker'-Bewegung

iI.2.2.1.l Verschiedene Ansédtze der Forschung

:ﬁ der Forschung gibt es eine breite Interpretation der
‘Catholic Worker' (= “Katholischer Arbeiter') - Weltan-
schauung: 287

}{anche Forscher betonen Emmanuel Mouniers “Personalismus’,
Dostojewski und Berdjajew als geistigen Hintergrund:288

MPer ‘Personalismus’Mouniers (1905-1950), welcher von Peter Mau-
rin, dem Griinder des “Catholic Worker' 289, befiirwortet wurde,
ist ein Versuch, zwischen ‘Spiritualismus’ und “Materialismus’
zu vermitteln, indem der Vorrang der menschlichen Person lber
alle materiellen Erfordernisse und Mittel unterstrichen wird.

n e

Als erst einmal wichtigstes Ziel wird die Bestimmung von
grundlegenden Einigungspunkten angesehen, auf denen eine der
menschlichen Person gewidmete Zivilisation aufgebaut werden
kénne'", nicht in Form eines Systems von Antworten, sondern

in Form einer Lebens- und Denkweise. 220

PDostojewski (1821-1881) interessierte sich anfangs fiir den
atheistischen Sozialismus. Dann kam er aber zu der Uberzeugung,
"daB allein das Volk die christliche Wahrheit unverfdlscht hiite,
wiahrend sie den Intellektuellen durch [derei] AnschlufB an die
westeuropdische Entwicklung verlorengegangen sei". Er "setzte
sich fiir einen idealen patriarchalischen Zarismus" ein und
pesonders in seinem “Spdtwerk wird die vom utopischen Sozialismus
iibernommene Idee eines goldenen Zeitalters zum zentralen Mo-
tiv".291

Berdjajew (1874-1948) "versuchte eine Verbindung von Marxis-
mus und deutschem Idealismus und schuf eine dialektische und
personalistische Philosophie. Die Geschichte sei Sinn-—-verwirk-
lichung in Richtung einer christlichen Eschatologie,"292

aﬁ diesem Zusammenhang ist auch der EinfluB von Kropotkin auf
Peter Maurin zu nennen: Kropotkin (1842-1921) war "der bedeutend-
ste Vertreter des kommunistischen Anarchismus".?293 Er stellte
besonders den Wert von Solidaritédt und Zusammenarbeit heraus:
"innerhalb der Art seien gegenseitige Hilfe und Zusammenarbeit
ein entscheidenderer Faktor... als der Kampf ums ilberleben".

In der Welt des Menschen miiBten die Vorziige stddtischen und

lindlichen Lebens, Intellekt und k&rperliche Tdtigkeit mitein-



aaa

s

Eine gute Einstimmung fiir das, was der "Catholic-Worker" sein will, ge-
ben zwei Zitate einer jungen Frau, die in einer CW-Gemeinschaft verant-
wortlich mitarbeitet: Auf die Frage, was ihre Arbeit von der Arbeit in
giner anderen Sozisleinrichtung, Krankenhaus oder dhnlichem unterscheids,
antwortete sie, daB man versuchen kinnte, "von innerhalb" des bestehenden
gesellschaftlichen Systems etwas zu machen oder "von auBerhalb". Der
Catholic-Worker versuche, einen Verinderungsansatz von auBerhalb des Sys-
tems zu schaffen... Und an anderer Stelle des Fernsehdokumentar-
films, in dem sis befragt wurde, sagte sie:"Beim Teilen mit den Armen
gibt es verschiedene Grade., Essen und Trinken mit ihnem zu teilen, da-
rauf kommt es noch nicht soc an, als wenn man sein Privatleben mit ihmnen
teilt, mit ihnem zu geschwisterlichem Zusemmenleben bereit ist —- erst
dann nimmt man es richtig ernst, daB uns Christus in den Armen begegnet!"
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ander verknipft werden . 294

1‘aurin wurde auch von franzodsischen Autoren wie Leon Bloy
(1846-1917), der auf dem Hintergrund "eines stark mystischen
katholischen Glaubens die bilirgerliche Gesellschaft [schar{]
angriff, ... den Untergang der seelen- und gottlosen Gegen-
wart verkiindete"2%95 und zwischen freiwilliger , befreiender
Armut und unfreiwilliger, versklavender Armut unterschied?26,
und von englischen “Distributisten®, welche Dezentralisation

und ein System kleiner Landbetriebe forderten, 297 beeinfluBt.

Wndere Forscher heben die Bedeutung des franzdsischen Sozial-
katholizismus fiir die "Catholic Worker' -Bewegung hervor: 298
?eter Maurin wurde u.a. auch zu Beginn dieses Jahrhunderts wvon
der franzdsischen katholischen Jugendbewegung ‘Le Sillon®

(= “Die Furche') geprdgt, welche der katholischen Kirche eine
zentrale Rolle in der gesellschaftlichen Entwicklung zuschrieb:
Demokratische Entwicklungen wurden als dem Ceist der Kirche ent-
sprechend begriiBt und der Pa-zifismus Tolstois als das Mittel
gegen aufkommenden Nationalismus und Militarismus angesehen.
‘Le Sillon‘war in Programm und Organisation dezentralistisch:
man trat frei ein oder aus, es gab keine Gehaltsposten. Feind-
lich stand man dem biirgerlichen Geist und seiner Anwesenheit in

der Kirche gegenﬁber.299

Wnd eine dritte Forschermeinung unterstreicht dem EinfluB von
amerikanischen Denkern wie Thoreau und Emerson auf die “Catholic
Worker® -Bewegung, "welche die personale Wiirde betonten und die
individuellen Rechte, besonders die moralische Berechtigung und

Verantwortung, unabhdngig nach dem eigenen Gewissen zu handeln":300

jﬁu Thoreau habe ich frither schon etwas gesagt (siehe FuBnote 12,
Seite 15). '

Frerson (1803-1882) "wurde Geistlicher, legte aber ... aus Ge-
wissensgriinden sein Amt nieder." Er wurde "auf die deutsche
Transzendentalphilosophie aufmerksam" und zum "geistigen Mittel-
punkt" der amerikanischen ‘Transzendentalisten. Er "lehrt ein
Leben im Geiste in mystischer Verbindung mit der Weltseele,

die sich in der Schdnheit der Natur und der Unbedingtheit sitt-
lichen Handelns offernbart. Sein zukunftsfroher Optimismus will
das vom Ubergewicht der europidischen Tradition befreite Amerika

zum Fiihrer des Menschheitsaufstiegs machen. Den Weg zeige die
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Geschichte, in der Gott seinen Willen wirkt." Er schrieb
"unmethodische und systemlose" Essays "in beschwingter
aphoristischer Prosa" "voller origineller Gedanken und For-
mulierungen". "Seine Gedichte sind zur Sentenz neigende Ge-
dankenlyrik.“301

ﬂﬁ diesem Zusammenhang ist auch zu nennen, daB Dorothy Day,
neben Maurin Mitbegriinderin des ‘Catholic Worker® 302, in
ihrer Jugend zur linken amerikanischen Protestszene gehdérte
und von Eugene Debs, den Gruppen der “Haymarket anarchists’
und der ‘Industrial Workers of the World* 303, Sinclairs und
Londons sozialkritischen Novellen, sowie auch von Kropotkin,

Dostojewski und Tolstoi beeinflufBit wurde, 304

11.2.2.1.2 °‘Eklektischer'Personalismus des Evangeliums als

Grundnenner

jbie breite Interpretation der ’Catholic Worker' -Weltanschauung
in der Forschung ist wohl vor allem darauf zuriickzufiihren, dal3
diese Weltanschauung ‘eklektisch' ist, d.h. aus vielen ver-
schiedenen Quellen zusammengesetzt. So ist sie vielfdltig
interpretierbar und kann auch viele Gruppen ansprechen.305[
Glber es gibt dabei doch einen hinreichend klaren Grundzusammen-—
hang in der gedanklichen und gesellschaftlichen Vision des
‘Catholic Worker® . 306

Wic zentralen Grundsdtze des Christentums, so wie sie im Neuen
Testament ausgesagt sind, stellen einen Bestand von Kernglau-
benseinstellungen dar, von wo aus die ‘Catholic Worker® -
Bewegung die gesellschaftlichen und politischen Gehalte der
Evangelien weiter entfalten m&chten".307 Es handelt sich dabei
kaum um eine ausgefeilte theolcgische oder ethische Theorie,
die im Hintergrund der ‘Catholic Worker'-Bewegung stiinde.

Eine solche 1Bt sich kaum in den kleinen einfachen Gedichten
von Peter Maurin oder den journalistischen Texten von Dorothy
Day entdecken, eigentlich nicht einmal in der von der Be-
wegung herausgegebenen Zeitung.308 Man versucht einfach, das
Neue Testament, besonders die Bergpredigt, ziemlich wdrtlich

zu nehmen und sich von ‘iibernatiirlicher® Erkenntnis, sozusagen
vom ‘“Heiligen Geist', leiten zu lassen 309,
I& ergibt sich dabei "ein personalistischer Zugang zu Politik

und Gesellschaft, welcher zu Pazifismus, Betonung der Frei-
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heit, freiwilliger Armut, CGemeinschaft, Dezentralisation,
individueller rgelbstverwirklichung durcﬁ] Verantwortung"
im politischen'ﬁandeln, im Verh&ltnis zu Arbeit und Natur
gefiihrt hat. Die aus dem Personalismus und der Hervorhebung
von Freiheit und Gleichheit abgeleiteten gesellschaftlichen
und wirtschaftlichen Lehren sind weitgehend anarchistisch

und kommunistisch.310!

11.2.2.2 Die Entwicklung der ‘Catholic Worker'-Bewegung

11.2.2.2.1 Die beiden Griinder: Peter Maurin und Dorothy Day

Mie ‘Catholic Worker'-Bewegung wurde 1933 von Peter Maurin und
Dorothy Day gegrﬂndet:3ll

Peter Maurin (1877-1949) war aus Frankreich in die Vereinigten
Staaten eingewandert, wo er als ‘Tramp', als nichtseBhafter
Landstreicher, lebte und als Tagel®hner arbeitete. Er war

ein selbstgelehrter ‘Phileseph’ und verstand sich "als einen
Agitator und Propagandist christlicher Tdeen".312 Echt franzis-
kanischen Geistes, "predigte er eine Lehre christlicher Armut
und Dienstes und sprach endlos von christlicher Reform".313

Er schrieb kleine ’‘Gedichte’, oft verbunden mit der Angabe von
Literatur, und wollte so,durch hdufige Wiederholung einfacher
Grundinhalte, zur BewuBtseinsbildung der Arbeiter beitragen.3l4
AuBerdem hatte er "ein dreiteiliges Programm gesellschaftlichen
Handelns" ausgearbeitet: 1.) BewuBtseinsbildung der Arbeiter

durch" “Rundtischdiskussionen’"

und eine Zeitung; "2.) Ein-
richtung von Hiusern der Gastfreundschaft‘315 fiir die Armen
und Arbeitslosen"”, die Leute “auf der StraBe', wo man sich um
sie kiimmerte, z.B. durch kostenlose Mahlzeiten; 3.) Ein-

n =«

richtung von - mdglichst selbstversorgenden316- Farmkommunen
oder ‘landwirtschaftlichen Universitédten', um gegen die Uber-
bevélkerung in den Stiddten und die Verdr&ngung von Arbeit durch
Maschinen zu k&mpfen".317

Jborothy Day (1897-1980) war eine journalistische Schriftstellerin.
Aus der linken anarchistischen Szene konvertierte sie wegen
"Hunger nach Gebet und Transzendenz" zum katholischen Glauben,
woran ihre wilde Ehe mit einem Anarchisten, aus welcher sie
eine Tochter hatte, zerbrach. Filir ihre Konversion hatte sie
anfangs keine sozialen Beweggriinde, diese Dimension er&ffnete
sich ihr erst durch die Begegnung mit Peter Maurin 1932, als

dessen Schilerin sie sich bezeichnete.318
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11.2.2.2.2 Zum Verlauf der Bewegung

MDie ‘Catholic Worker® -Bewegung begann mit der Erstausgabe der
Monatszeitung "The Catholiec Worker®, die immer fiir einen Cent319
verkauft wurde. Die Zeitung hatte Erfolg und fand gré&fiere Ver-—

breitung. Maurin bekannte sich klar zu "“utopischem christlichen
Kommunismus®" 320 und "kritisierte sowohl die kapitalistische
Wirtschaft und biirgerliche Kultur wie auch den Marxismus."321
L der Folge kam es zu verschiedenen Protestaktionen, wobei der
‘Catholic Werker® u.a. Kinderarbeit, Rassen- und Auslinderdis-
kriminierung, Antisemitismus, Krieg und Ristung bekémpfte.322
In provozierender Weise blieb man radikal pazifistisch, auch
wdhrend des Spanischen Biirgerkriegs und im Zweiten Weltkrieg,
man unterstiitzte Kriegsdienstverweigerer und biirgerlichen Unge-
horsam wie z.B. den der Briider Berrigan323 (-"Daniel Berrigan
war Priester, Jesuit, Pazifist, Zerstérer von Einberufungsbe-
fehlen fiir den Vietnamkrieg [}nd] stdndiger Mahner gegen das
nukleare Wettrﬁsten"~324);325 man handelte Luftschutziibungen
zuwider und kritisierte die Riistung mit groBer Schirfe326,

1965 verbrannte sich sogar ein Mitglied der Redaktion des
‘Catholic Worker' als Friedensopfer vor dem UNO-Hauptsitz in
New York327,

Wihrend in der ‘Catholic Worker® -Zeitung natiirlich das von
Maurin Geschriebene verdffentlicht wurde, wollte man aber auch
offen sein fiir verschiedenste, auch nicht-katheolische, andere
Positionen, was sich an den Publikationen der Zeitung und den
Teilnehmern der Diskussionsrunden deutlich zeigte.328

Nachdem Maurin zuerst an die Bisch&fe appelliert hatte, “Hiuser
der Gastfreundschaft® einzurichten und von dort zu langsam Hilfe
kam, richtete der ‘Catholic Worker' selbst ein solches Haus
ein, von denen in der Folgezeit mehrere entstanden.329 Die
"Farmkommunen® hatten am meisten Schwierigkeiten, entwickelten
sich kaum - es entstanden nur zwei - und sind hauptsichlich

zu Exerzitienhdusern qeworden330.

‘NEben verschiedenen Akzenten, welche schon von Peter Maurin

und Dorothy Day z.T. gesetzt wurden, prigten auch spdtere Her-
ausgeber der ’‘Catholic Worker'- Zeitung die Bewegung durch je-
weils etwas eigene Betonung bestimmter Momente der im Kern

aber bestdndig bleibenden “Catholic Worker'-Weltanschauung auf
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ihre Weise: So betonte z.B. Robert Ludlow besonders den Pa-
zifismus, Anarchie und Psychiatrie und gab der Bewegung

z.T. einen sonst ungewohnten theoretischen Tiefgang. Auch
Ammon Hennacy unterstrich den Pazifismus und setzte sich Ffiir
das Aufstellen von Mahnwachen, fiir Fasten und andere Mittel
offentlichen Protests ein. In den sechziger Jahren griindete
Tom Cornell zusammen mit anderen dem “Catholic Worker® ver-
bundenen Friedensaktivisten den ‘Catholic Peace Fellowship®

(= “Katholische Friedensgemeinschaft®),331

I1.2.2.3 Die Gesellschaftsphilosophie des ‘Catholic Worker®

I1I1.2.2.3.1 Der Grundansatz des “bi3uerlichen Anarchokommunismus®

Maurin vertrat einfache, aber weittragende Grundsdtze. Er ver-
stand sich als einen " "Bauer'", der " 'Wurzeln habe'", nicht
als "‘Biirger'" oder "’Proletarier'" ;332 er bedauerte die
Schdden der Industriezivilisation im zwischenmenschlichen

Bereich und gegeniber der Natur.333

JDabei bezeichnete er sich als "’Anarchisten® und " ‘utopischen

LU

Kommunisten®":334 Ich habe keine Angst vor dem Wort “Kommunis-
mus®- . Ich sage nicht, daB mein Programm fiir alle gilt. Es ist

fiir die, die sich entscheiden, es gern in sich aufzunehmen.'"335
11.2.2.3.2 Der Pazifismus und Anarchismus

Wéhrend es Maurin vor allem um den Kommunismus ging, die Be-
seitigung der Entpersédnlichung im modernen Leben und in der
Arbeit und um die “Farmkommune® als Beginn einer neuen Gesell-
schaft, brachte Dorothy Day,die bis zu ihrem Tod 1980 die zen-
trale Gestalt der Bewegung blieb336, besonders das pazifistische
und anarchistische Moment mit ein:337

Nachdem sie anfangs den Krieg hauptsdchlich mit geschichtlicher
Begriindung als vergeblich und auf Kosten der Armen gehend ab-
lehnte, berief sie sich dann vor allem auf das Liebesgebot der
Evangelien und sah im Krieg die #uBlerste Vergegenstindlichung
und Erniedrigung der menschlichen Person.338

Pemgegeniiber ist in der ‘Catholic Worker® -Bewegqung die ‘Freiheit
der Person® von héchster Bedeutung: Man kann nur in Freiheit eine
"Person” bzw. “Perstdnlichkeit® werden. Diese Freiheit bedeutet
nicht Willkiir, sondern l3iuft auf die Einsicht hinaus, daB man

nur wirklich frei wird und sich selbst verwirklicht, indem
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man sich im Dienst fiir die Anderen einsetzt und dabei deren
Freiheit radikal anerkennt: "Jede Gewalt ..., Zwang |oder Mani-
pulation] stehen in Widerspruch zur Freiheit und Wirde der
menschlichen Person." Man darf nur durch Wort und Beispiel
versuchen, Andere zu ﬁberzeugen.339

Xh diesem Sinne faBt der ‘Catholic Worker® auch die ‘persona-
listische' Verdnderung der Gesellschaft auf, wie sie vom

Jesus der Evangelien vorgelebt worden ist: DaB Jesus nicht
unmittelbar gesellschaftliche Strukturen und Institutionen ver-
dnderte oder eine Massenbewegung ins Leben rief, ist nicht als
Beschridnkung seines angestrebten Ziels aufzufassen, sondern
Ausdruck seines anarchistischen Weges der Verdnderung: Nur
soweit er durch pers®nlichen Umgang Menschen innerlich iiber-
zeugen und moralisch verdndern konnte, wollte Jesus wirken.

Auf diesem Wege wollte er aber das gesamte Leben dieser je-
weiligen Menschen, letztlich sogar aller Menschen und somit

auch der gesamten menschlichen Gesellschaft, grundlegend ver-
dndern. 240
WwAuf diesem Hintergrund lehnt der ‘Catholic Worker® neben dem
Krieg auch jede staatliche Herrschaft und jede Autoritat durch
Zwang ab. Dieses Anliegen ist jedoch nicht als Wunsch nach
‘unvermeidlichem Chaos' aufzufassen; der ’‘Catholic Worker®
glaubt an die Mdglichkeit von ‘Ordnung ohne Herrschaft® 341
Wonkret verhdlt man sich auf der Grundlage des Neuen Testaments
so, daB man an ungerechten gesellschaftlichen Strukturen nicht
teilnimmt und - im eigentlichen Wortsinne von “Martyrium® -
unbeirrt bereit ist, °‘Zeugnis fiir die Wahrheit abzulegen®.34?
]ﬁuxunterscheidet dabei durchaus zwischen Moéglichkeiten der
Zusammenarbeit mit dem bestehenden System, z.B. indem man regio-
nale Steuern, die etwa fiir Krankenhduser, Feuerwehr und &dhnliche
Zwecke verwendet werden, zahlt, und notwendigem Widerstand,
z.B. indem man Einkommenssteuern ablehnt und an den staatlichen
demokratischen Wahlen nicht teilnimmt,343

Xn Hinblick auf sich selbst fiirchtet die "Catholic Worker'-Be-
wegung bereits den mdglichen Verdacht einer Ausiibung von Zwang:
Es gibt keinerlei ilibergreifende Organisation oder Blirokratie;
als "Bewegung' entstanden in verschiedenen Stddten selbststédn-
dig die dortigen ‘Catholic Worker'®-Hiuser ohne formal-struktu-

rellen Zusammenhang. Und an diejenigen, welche in diesen Hiu-
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sern durch Nahrung, Kleidung oder Unterkunft Hilfe erhalten,
werden keinerlei Bedingungen gestellt wie etwa die Offenheit
fiir Propaganda, die Zustimmung zum ‘Catholic Worker™ -Programm

oder gar die Bereitschaft zu Mitarbeit . 344!
11.2.2.3.3 Das Verh3dltnis zur institutionellen Kirche

Es geht dem ‘Catholic Worker' bei all seinen Absichten gesell-
schaftlicher Verdnderung eigentlich nicht um eine Kritik an
der institutionellen Kirche. In der kirchlichen Soziallehre
und den pdpstlichen Enzykliken345 sah Maurin die gesellschaft-
lich bedeutendste Kraft, iiber die die moderne Welt verfiige.
Sein Anliegen war die Beseitigung des S&dkularismus, der
Trennung des Christentums von Gesellschaft, Wirtschaft und
Politik.346

11.2.2.3.4 Der gewaltlose und nicht materialistische Kommunis-

mus, freiwillige Armut und Naturverbundenheit
11.2.2.3.4.1 Das Kommunismusverstidndnis

Maurin iibernahm " “das hauptsdchliche gesellschaftliche Ziel
der Kommunistischen Partei‘" :347 das Verteilungsprinzip
"“Jeder nach seinen Fdhigkeiten, jedem nach seinen Bedirf-
nissen. "348! Aher er verwarf die marxistischen Mittel: Eine
Ordnung aus Liebe und Gerechtigkeit kann nur durch dieselben
"‘reinen Mittel'",349 also durch Liebe und Gerechtigkeit,nicht

durch Klassenkampf und Gewalt verwirklicht werden. 350

11.2.2.3.4.2 Kritik am Materialismus in “Kapitalismus' und

"Kommunismus®

Maurin lehnte die "materialistischen Annahmen", die er als
Grundlage sowohl im Kapitalismus wie auch im Kommunismus ent-
deckte, ab:351

" ‘Moderner Kapitalismus beruht auf Eigentum ohne Verantwortung,
wihrend christlicher Kapitalismus auf Eigentum mit Verantwortung
beruht. Moderner Kommunismus beruht auf Armut durch Zwang,
wihrend christlicher Kemmunismus auf Armut durch Wahl beruht.
Fiir einen Christen ist freiwillige Armut das Ideal, wie es
Franz von Assisi veranschaulicht hat, wihrend privates Eigentum
kein absolutes Recht ist, sondern ein Geschenk, E'anvertrautes
Gut* ", 352] das als solches nicht verschwendet werden darf,

sondern verwaltet werden muB zum Wohl von Gottes Kindern  *"353
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ﬂburin wollte eine "aufgabengemidfBe Gesellschaft, beruhend

auf sozialer Gerechtigkeit und christlicher Nichstenliebe".354
Wenn die Menschen im Sinne einer verniinftigen Arbeitsteilung
darin verschiedene Aufgaben erfilillen, kdnnte eine verschiedene
Verteilung von Giitern, Ansehen und Macht nur durch verniinftige
Ableitung aus verschiedenen Tatigkeitserfordernissen und ent-
sprechenden Befdhigungen gerechtfertigt werden. 325! Auf dem
Hintergrund seiner Hochsch&tzung perstnlicher Eigenverantwortung
lehnte Maurin dabei natiirlich zentrale oder gar staatliche

Verwaltung und FPlanung ab.356 Andererseits wollte er den

" Ll

‘ravhen Individualismus®" der kapitalistischen biirgerlichen

Gesellschaft, welcher die egoistischen Gier- und Durchsetzungs-

" r

instinkte der Menschen fdrdere, durch freundlichen Personalis-
mus' " ersetzen.327 Er lehnte auch Zinsen, Gewinn durch Geld-
verleih,ab.358

i&'"kritisierte'Kapitalismus und Kommunismus @ehr grundsétzlicﬁ],
weil sie die Arbeit des Menschen als eine kdufliche und ver-
kiufliche Ware betrachten statt als ein [wﬁrdigeéj Mittel der
Selbstverwirklichung und des Beitrags zum Allgemeinwohl:"359

In diesem Sinne lehnte Maurin auch die Gewerkschaften ab, da
sie ebenfalls mit der Ware ‘Arbeit‘ Handel trieben.3%0 Und er
stand deshalb auch Streiks - im CGegensatz zu Dorothy Day -
ziemlich zuriickhaltend gegeniiber; er fiirchtete, daB durch eine
solche Verteidigung der Arbeit im Mement nur zum Fortbestand
des ungerechten Systems beigetragen werde, welches er insge-
samt abschaffen wollte.2®l Unter dem EinfluB von Gandhi &ffnete
sich Maurin allerdings dann mehr der Sicht des Streiks als

eines sinnvollen gewaltlosen Mittels362,

11.2.2.3.4.3 Das einfache natiirliche Leben

Maurin beschiftigte sich auch mit dem AusmaB, der Komplexitdt
und Unpersénlichkeit des modernen Lebens: insbesondere das
System der Massenproduktion verrohe den Menschen.363 "Er be-
fiirchtete, daB die Menschen, sclange sie das FlieBband und

den UberfluB des Fabriksystems akzeptierten, nicht in den Be-
griffen von “Persdnlichkeit® oder ‘Gemeinschaft’® ddchten.Auch

im AnschluB an Gandhi ... glaubte er daher, daB die langfristige
Lésung der Arbeitslosigkeit in Gemeineigentum und gegenseitiger
Hilfe auf dem Lande liegen solle".364 Bei seiner Vorstellung der

‘Farmkommunen’ ing er davon aus, daB kdrperliche ‘Zusammenarbeit’
ging p
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mit der Natur den Menschen veredle, indem die Landarbeit einer-
seits die Uberlebens- und Grundbediirfnisse befriedigt, anderer-
seits aber auch durch die Entfaltung handwerklicher und kiinst-
lerischer Fdhigkeiten eine anderen Mdglichkeiten {iberlegene

Form der Arbeit darstelle 365
IT.2.2.3.4.4 Zusammenfassung: Der kommunitdre Personalismus

"Winter allen Gedanken Maurins stand eine starke Betenung von
Wichtigkeit und Wert des Menschen", persénlicher Verantwortung
und perstnlichem Tun. Statt "Individualismus" oder "Kollektivis-—

" sprach er von "Kommunitarismus", "worin Personen sich aus

mus
eigenem Antrieb fiir das Allgemeinwohl einsetzten, die Wiirde

jedes Individuums achtend", was er in der christlichen Vor-
stellung eines jeden Menschen als “Gottes Ebenbild® gut
wiederfand. 366

Tn seinem Gedicht "Was der ‘Katholische Arbeiter' glaubt" faBt
Maurin zusammen: "Der ‘Katholische Arbeiter'glaubt an den
freundlichen Personalismus des traditionellen Katholizismus.

Der ’‘Katholische Arbeiter® glaubt an die perstnliche Ver-
pflichtung, nach den Sorgen unseres Bruders zu sehen. Der
‘Katholische Arbeiter® glaubt an das tdgliche Tun von Werken

der Barmherzigkeit. Der ‘Katholische Arbeiter' glaubt an Hiu-

ser der Gastfreundschaft zur unmittelbaren Erleichterung fiir die,
die in Not sind. Der ‘Katholische Arbeiter® glaubt an die Er-
richtung von Farmkommunen, wo jeder arbeitet gemdB seiner
Fdhigkeit und bekommt gemdB seinem Bedarf. Der ‘Katholische
Arbeiter' glaubt an die Schaffung einer neuen Gesellschaft in
der Schale der alten mit der Philosophie der neuen, welche

keine neue Philosophie ist, sondern eine sehr alte Philosophie,

eine so alte Philosophie, daB sie aussieht wie neu."367

I11.2.2.4 Einschdtzung der ‘Catholic Worker' - Bewegung

IT.2.2.4.]1 Bedeutung im Katholizismus

Séit ihrem Beginn 1933 ist die ‘Catholiec Worker'-Bewegung eine
kleine Bewegung, die aber sehr grofBle Bedeutung im amerikanischen
Katholizismus besitzt und sicherlich die wichtigste Gruppe des
radikalen Katholizismus in den USA darstellt,3©8
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11.2.2.4.2 Das Verhdltnis zur Gewaltlosigkeit und Person Gandhis

Obwohl die Bewegung wohl nicht unmittelbar von Gandhi grund-
legend beeinfluBt wurde, sondern sich aus anderen geistigen
Quellen - welche z.T. auch Gandhis Quellen waren309- selbst-
stdndig entwickelte, ist die weitgehende inhaltliche Uberein-
stimmung mit Gandhis Ideen wohl unmittelbar erkennbar .370
Jbementsprechend konnte der ‘Katholische Arbeiter® Robert Ludlow,
"der erste katholische Pazifist, der Gandhis Theorie der Ge-
waltlosigkeit wirklich als eine umfassende Methode religidser
Friedensstiftung verstand und sich aneignete", Gandhis “Satyagra-
ha'® mit Entschiedenheit im Sinne der ’‘Catholic Worker®-Bewegung

aufgreifen und als "‘einen neuen christlichen Weg gesellschaft-

licher Verénderung‘“37l bezeichnen.372

ﬁ& betonte an der Gewaltlosigkeit ihre metaphysische Grundlage
einer religits-mystischen Vision des Lebens, welche zu Verzicht
und Leid befdhige und weitgehend vom Blick auf &uBeren Erfolg
befreie, ohne aber die liebende Verbundenheit mit der Welt zu
verlieren,373 Aus Ludlows Sicht "verkdrpert ‘Satyagraha® die
religidse Vorstellung der Heiligkeit des Lebens und der Wirde
der Person, welche im Herzen von Christi Friedenslehre" zu
finden sei, und "geht [}ugleicﬁ] iiber den Individualismus, die
Passivitdat und Sentimentalitdt des meisten friiheren christ-
lichen Pazifismus’ hinaus"374,

Mn Gandhi selbst sah Ludlow eine Verkdrperung der gdttlichen
Liebe, vergleichbar Jesus Christus.372 Er verstand Gandhi

"in einem sehr realen Sinne ... I}lé] einen Christen und
Katholiken", durch die "Taufe des Blutes", welche Gandhi ohne
weitere Notwendigkeit von Reinigung zu Gott erhoben habe: 376!
"Das ewige Tropfen des Blutes [?hristi fiillt die Erde mit
Géttlichkeit ..., erlést die Natur und den Menschen, nimmt

zu IThm den verbrauchten Kérper Seines Heiligen - denn wie

Er lebt und wie Gandhi lebt, werden da wieder diejenigen sein,
die das Fliistern Seiner Stimme h&ren, den beharrlichen Ruf
des Absoluten, die Eingebungen des Gewissens. Und wieder wird
da ein Pilger wandern, wandern auf den einsamen Strecken der
Nacht"377,

11.2.2.4.3 Der Anarchismus und die katholische Lehre

lwdlow war es auch vor allem, der - stark von Dorothy Day dazu
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ermuntert - den Anarchismus und Pazifismus des “Catholic
Worker' stdrker gedanklich aufarbeitete:378 "Bei der Verur-
teilung des Anarchismus ... seli es friiheren katholischen
Theologen und Philosophen nicht gelungen, hinreichend zu
unterscheiden zwischen Gesellschaft und Staat und zwischen

dem Staat als einer gesellschaftlichen Verwaltungseinrichtung
und dem Staat als einer kriegfilhrenden, sich selbst bereichern-
den Gewalt. Ein Anarchismus, welcher sozialen Zusammenhalt und
Autoritdt bewahre, widhrend er staatliche Zwangsgewalt aufgebe,
sei zumindest zulidssig gemdfR der katholischen Gesellschafts-
theorie ... und mdge sogar zur von der Kirche bevorzugten Form
von Gesellschaft werden k&nnen."379

Th diesem Sinne ermutigte Ludlow katholische Pazifisten, die
sich z.T. in Widerspruch zur vorherrschenden kirchlichen Hal-
tung zum Krieg fanden: Wie schon Kardinal Newman beziiglich der
Entwicklung des katholischen Dogmas festgestellt habe, miiBten
zur Weiterentwicklung "Einige in der Kirche riskieren, iliber die
offiziellen Positionen der Zeit hinauszugehen".380 Solches Ver-
halten sei hinsichtlich der Frage nach Gewalt und Krieg ange-
bracht381,

11.2.2.4.4 Zum Verh&ltnis zwischen Gehorsam gegeniliber der
Kirche und dem selbstdndigen (radikalen) Verstdndnis des

Evangeliums

Mit einer derart angedeuteten Bereitschaft zu Ungehorsam auch
gegeniiber kirchlicher Obrigkeit steht Ludlow allerdings in
Spannung zur strengen Auffassung von Gehorsam, wie sie etwa
bei Dorothy Day an mancher Stelle begegnet, etwa, wo sie erkldrt,
auf GeheiB der kirchlichen Obrigkeit mit der Herausgabe des
‘Catholic Worker'® aufhéren zu wollen, wenn es soweit komme , 382
So wertvoll mir der Ansatz des °‘Catholic Workers® erscheint,
auf die unmittelbare Leitung durch den Heiligen Geist und auf
eigene Fahigkeit zu ‘iibernatiirlicher® (d.h. nach meinem ober-
fldchlichen Verstindnis wohl: in gliubiger Offenheit unmittel-
bar einsichtiger, nicht aus anderem Wissen abgeleiteter und
nicht gemdB einem HuBerlichen leitenden Zweckgesichtspunkt
gewonnener,383) Erkenntnis zu vertrauen, so daB man weitgehend
ohne wissenschaftliche oder lehramtliche Anleitung glaubt,

die Bedeutung der Evangelienschrift einfach und selbstdndig
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in filr die eigene Lebensfiihrung mafigeblicher Weise ver-

stehen zu kénnen;384 so wertvoll bei einer solchen Einstellung
eine grofle Menge Demut und Bereitschaft zu verantwortbarem
Gehorsam ist - ein derartiger Gehorsam wie der eben bei
Dorothy Day beschriebene scheint mir die zuldssige Grenze

wohl zu iiberschreiten385%

Ebenso scheint mir dies bei Einstellungen der Fall wie der-
jenigen des dem ‘Catholic Worker®™ nahestehenden Theologen

Paul Hanly Furfey, der einmal meinte, man miisse "die gesamte
kirchliche Gesellschaftslehre durch einen Akt des Glaubens
annehmen", "ohne das Privileg kritischer Priifung zu bean-
Spruchen“.386

MPerartiges erscheint mir schon deshalb fiir die “Catholic
Worker' -Bewegung bedenklich, weil ein wichtiger Kritikpunkt

an ihr darin besteht, "daB die Lehren der R&misch-Katholischen
Kirche iiber Gesellschaftsethik, wie sie in den pidpstlichen
Enzykliken L auf die sich Maurin ja auch berief,387] zu fin-
den sind, nicht radikal sind. Diese Lehren sind fast veoll-
stdndig auf das natiirliche Gesetz gegriindet, wie es durch die
menschliche Vernunft bekannt gemacht worden ist, und geben

einen weiten Raum fiir institutionelle Reformen durch natiir-

liche Mittel."388

T1.2.2.4.5 Das Verhdltnis des “Catholic Warkers® zu anderen

Gruppeéen, z.B. der ’‘Arche’

Bleibt zum SchluB noch festzustellen, daB die “Catholic Worker' -
Bewegung Verbindung aufgenommen hat mit anderen religits—gewalt—
losen Gemeinschaften in der Welt, mit denen man sich durch eine
"Vision einer neuen Weltordnung, die weniger auf hoher Techno-
logie und Machtpolitik und mehr auf einer erkannten inneren
Harmonie von Natur, Mensch und Cott beruht", verbunden fiihlt,
darunter die Arche-Bewegung von Lanza del Vasto und "indische
Ashrams, die den Lehren ven Gandhi und Vinoba Bhave

folgen".389

WAls deutlicher Unterschied z.B. zu den “Arche’-Gruppen, welche
eine freiwillige umfassende Regelung des gemeinsamen Lebens als
fiir das einfache gewaltlose Leben noétig betrachten, fdllt da-
bei in der ‘Catholic Worker'-Gemeinschaft die vielleicht etwas
zu groBe Angst auf, die individuelle Entfaltung des Einzelnen

durch “Regelungen‘, sofern sie nicht wirklich unvermeidlich sind,
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zu beschrédnken; darin mag eine Ursache flir das Scheitern

der “Farmkommunen’ liegen.390
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11.2.3 James Douglass und der Versuch einer Theologie gewalt-

losen Widerstands

11.2.3.1 Die Entwicklung der katholischen amerikanischen Friedens-

bewegung und die Einordnung von James Douglass

&kmeits in den dreifliger Jahren kam es in Amerika zu Bewegungen,
die sich vor allem mit den Problemen "des Rassismus, der Armut
und des Krieges" beschiftigten.391
Mabei vertrat einerseits z.B. die "Catholic Association for
International Peace" von John Ryan und John Courtney Murray
einen Ansatz gemdB der ‘Lehre vom gerechten Krieg® und recht-
fertigte u.a. spidter die amerikanische Teilnahme am Zweiten
Weltkrieg. Andererseits vertraten z.B. der "Catholic Worker’
und Gorden Zahn einen pazifistischen Standpunkt,K verbunden mit
Protestaktionen von auBerhalb der existierenden kirchlichen
und staatlichen Institutionen. 392
Xn Fortsetzung dieses pazifistischen Standpunkts kam es in den
spdten sechziger Jahren zu neuartigem, verschidrftem gewaltlosen
Widerstand der sogenannten "Catholic Left"393 (=‘Katholischen
Linken'): besonders die Briider Berrigan filhrten “direkte Ak-
tionen' durch wie z.B. Uberfidlle auf Kriegseinberufungskarteien
und das AusgieBen von Blut iiber die Akten. Man lieB sich dann
verhaften - nur einmal tauchte Daniel Berrigan um der Offentlich-
keitswirkung willen fiir einige Zeit unter - und ver Gericht
stellen.394
:ﬁ Hintergrund dieser Entwicklung stand nicht nur der Vietnam-
krieg.39°
Ruch das Zweite Vatikanische Konzil ilibte EinflufBl aus: Dort
hatte man der Moraltheologie besonderes Gewicht zugesprochen,
neben dem bisher weit iiberwiegenden Ausgang vom Naturrecht und
der natiirlichen Vernunft die biblischen Schriften als "die
Seele aller Theologie" betont32® und neben der ‘Lehre vom ge-
rechten Krieg' den Pazifismus zu "einer offiziell akzeptablen
katholischen Position" erhoben327: Man lobte diejenigen,

"welche auf den Gebrauch von Gewalt verzichten", obwohl "Christen
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Um etwas zu versnechaulichen, welch "schillernde Gestalten" in offenen
kommunitdren Rahmen wie von Catholic-Worker-Art mitwirken kinnen, mdechte
ich im folgender ®inen Artikel von Jens Schild zum Tode von Mitch Snyder
anhingen:
"Witch Snyder - ein Leben voller Mut, Hingabe und Widerspriichen.
Als ich von Mitch Snydere Tod hirte, konnte ich es zuerst gar nicht glau-
ben, Mein erster Gedanke war:"Was? Das gibt s doch nicht! Mitch ist der
letzte Mensch, von dem ich mir vorstellen kenn, daB er sinfach so stirbt
- das geht doch gar nicht!"
Die Tatsache, dafll ich es zuerst gar nicht glauben konnte, griindete sich
darin, daf Mitch Snyder weit iiber seine Person hinasus fiir mich und, ich
glaube, viele andsre von uns Deutschen, die wir ein paar Wochen, lMonate
oder Jahre in "seiner" Community for Crestive Non-Violence mitgelebi ha-
ben, eine Symbolfigur fiir eine radikale Lebensweise wsr, Sein Leben war
nicht nur sein Leben mit all seinen Unzulinglichkeiten und Widersprii-
chen, sondern stand fiir etwas.
Mitch als Mensch war treibende Kraft und Dreh- und Angelpunkt der Com-
munity for Creative Non-Violence (CCNV), einer Lebensgemeinschaft in
Weshington D.C., die sich sowohl lautstark politisch als auch sehr kon-
kret praktisch filir Obdachlose in den USA und besonders in der Hauptstadt
Washington einsetzt. Von CCNV gingen durch dis gangen B0er Jshre sténdig
grofl angelegte Gffentlichkeitswirksame Protestkempagnen =sus, um die
Durchschnitisamerikaner auf die unmenschliche 3iftuation, in der Millio-
nen Obdachloser in diesem "reichsten Land der Welt" leben miissen, suf-
merksam zu machen., Gleichzeitig betreibt CCNV in einem besetzten Heus
fast direkt im Viashingtoner Regierungsviertel im Geiste konkret gelabter
Solidaritit eine Obdachlosenunterkunft fiir gut eintsusend "GHste', wis sie
in der Tradition der Catholic-Worker-Gemeinschaften genannt werden.
In der Offentlichkeilt der USA wurden Mitch Snyder und CCNV besonders
durch Pastensktionen bekannt. Einmel fastete Mitch wochenlang vor einer
Washingtoner Kirchengemeinde, um sie darsuf aafmerksam zu machen, daf,
wihrend sie fiiy 350,000 Dollar Schonheitsreparaturen an ihrer Kirche
durchfiinren, lMenschen vor den verschlossenan Kirchiiiren erfroren. 1979
fasteten mehrere CCHV-Mitglieder fast bis zum Tode, weil die US-Regie-
rung ein neues atomar bestilicktes Kriegs-U-Boot "Corpus Christi"(Leib
Christi) nennen wollte, wze sie als unglaublichen MiBbrsuch des Namens
Christi empfanden, bis schlieBlich der Name geidndert wurde. 1984 fastete
Miteh 51 Tage lsng, um die US-Regilerung dszu 2u bringen, der Gemein-
schaft Mittel zur Herrichtung eines besetzten GebZudekomplexes flir die
Unterbringung von Obdachlosen zu geben, Ronald Reagan multe schlieBlich
nachgeben und 6 Millionen Dollar versprechen. Bis das Geld dann tatsdch-
lich zur Verfiigung gzestellt und die Renovierungen cuegefiihrt werden
konnten, muBte Mitch noch zweimal bis zur BewuBtslosigkeit fTasten.
In den USA, wo liber 30 Hlillionen Menschen unterhalb der offiziellen Ar-—
mutsgrenze laben, wo sogar nach Regisrungestatistiken mehr a2ls die HElf-
te aller schwarzen Kinder in fArmut sufwachegen, in den USA, wo @8 mehr
als 3 1/2 WMillionen Obdachlose gibt, von denen jeden Winter Hunderte auf-
grund der Gleichgiiltigkeit ihrer Mitmenschen auf den Strafen und Ful-
steigen erfrieren, hat Mitch es wie kein Anderer fertig gebracht, in
breiten Bevilkerungsschichten Bewulltsein fiir die Situation von Obdach-
losen zu schaffen und s=uf himmelschreiende Ungerechtigkeiten aufmerksam
zu machen, Ohne ihn widre g8 der Supermacht USA mdglich gewesen, in den
80er Jahren, als die Reagan-Regierung die Reichen immer reicher machte
und die Armen immer Hrmer, das Thems Armut im eigenen Land aus den le-
dien und =zus den Kopfen der Menschen zu verdréngen. Aufmerksamkeit zu
erregen, im reichen und satten Amerika, und dis Herzen und Wahrnehmungs-
ginne von buchstiéblich Millionen fiir ihre Mithilirger, die zuf dan Sirze-
gsen vor ihren Haustilren dahinvegetleren, zu “ffnen, ist Mifch Snydsrs
groBer Verdienst.
Exr war wohl einer der meistgehaBten und meistgeschiitzten llenschen Ameri-
kas, GehaBt von den wirtschaftlich und politisch Michtigen fiir seine Par-
teinahme, Geliebt von den Armen, den Obdachlosen, den Randsténdigan, dis
ihn fir einen Heiligen hislten.

~n



Miteh kam nicht von einem reilgiBsen background, und CCNV ist keine spe-
zifisch "christliche" Gemeinechaft, aber ich glaube, in ihrem gemeinsa-
men Leben und Handeln spiegelt sich mehr tatsidchliches Verstehen dessen,
was die Kirche so asbstrakt "das Evangelium" nennt, wieder, als 500 Pasto-
ren, Pribste und Bischdfe zusammen typischerweise an den Tag legen.
finmal besetzte CCNV mit Hunderten von Obdachlosen ein gerade erBffnetes
hochmodernes Kongresszentrum in Washington. 1978 zogen sie mit einem
blutverschmierten Sarg durch das Regierungsviertel, um gegen dis Nicht-
besachtung der Obdachlosen zu protestieren. Finen Wintsr lang stellte die
Gemeinschaft flir jeden in jenem Winter in den USA erfrorenen Obdachlosen
gin weiBes Kreuz in dem Park vor dem WeifSen Haus auf. Die Hunderte von
Kreuzen in Sichtweite des Fensters des Priésidenten waren fast tdglich in
den Zeitungen und im Fernsehen, und tdglich wurden es mehr. 1987 sall
Mitch den ganzen Winter bei Schnee und -20 Grad KZlte suf dem FuBseteig
vor dem Parlamentsgebdude und briillte jeden vorbeigehenden Parlamenta-
rier an, sie sollten Hilfsprogramme flir Obdachlose verabschieden. Er
wurde der Stadtgnerrilla der Bewegung genannt. Er suchte immer neue For-
men, Menschen zu schockierven und aufzubringen, um Aufmerksamkeit auf die
zu lenken, die beim American Dream unten durch gefallen sind. Mensch-
liche Glasichgiiltigkeit ist wie eine Msuer, die durchbrochen werden muB.
Mitch ssgte einmal:"Wir nehmen immer wieder Anlauf und rennen immer wia-
der gegen die lMsuer, Kopf voran, Solange, bis wir merken und herausfin=-
den, was letztlich h#rter ist, die Mauer oder unser Kopf."

lMiteh Snyder war ein unglaublicher Dickkopf in allen Lebensbersichen.
Die Meisten, die mit ihm in Gemeinschaft zusammen leblten, fanden dies
gehr schwierig und anstrengend. Seins Umgangsformsn mit snderen Gemein-
schaftemitgliedern waren oft rauhbeinig und hart. Was Entscheidungsfin-
dung innerhalb der Gemeinschaf+t angeht, hat er so gut wie immer seinen
Dickkopf durchgesetzt. Besonders sein Verhalten Frzuen gegeniiber war in
manchen Situationen einfach unskzeptabel. Im tHglichen Zusammenleben wih-
rend meines Jahres bsei CCNV hdtte ich ihn oft auf den Mond schieBen kon-

nen!
Sein Mangel an KompromiBbereitschaft und seine Fihigkeit, nicht nachzuge-
ben, seine groBen Stirken im politischen Kempf, mit denen er in den USA
giel bewsgt hat, waren seine groBen Schwidchen im gemeinschaftlichen ILe-

en,
Im direkten Umgang mit Obdechlosen und Randstidndigen war Mitch ermuti-
gend, hilfsbereit, verstidndnisvoll, sanft, fast zHrtlich., Im Umgang mit
den finenziell und wirtschaftlich Michtigen, seinen politieschen Gegnern,
war er extrem konfrontativ und hat so manchen durch sein Gebriille zur
Sau gemacht. Diejenigen, die, was Auftreten und Mittel angeht, nach "Hei-
ligkeit" und Reinheit gesucht haben, wurden bei ihm nicht fiindig - Fern-
seninterviews gab sr grundsdtzlich deutlich ungewaschen, ungelémmt, mit
seinen struppigen Haaren und zerfetzter Army-Jacke. Es fiel ihm schwer,
im Gesprich mit Kirchenleuten die fiir Mittelschichtamerikaner unaus-
sprechlichen und gefiirchteten "four-letter-words" (sh.. und f...) zu
vermeiden., Die CCNV=-Gemeinschaft hat Mitch iibrigens wurspriinglich kennen-
gelarnt, als er die der Gemeinechaft nahestehenden Gebrilider Berrigan im
Geféangnis getroffen hat, die demals wegen Anti-Vistnamkriegsprotesten
im Geféngnis waren, wihrend er fiir Autodiebstahl in Untersuchungshaft
saﬁ...
Das Leben des Mitch Snyder war voller Widerspriiche, wie sein Land. Als
die ganze Gemeinschaft mal anliBlich der Premiere eines Fernsehfilmes,
der liber Mitchs Leben und iiber CCNV gedreht wordenm war, zu einem Empfang
eingeladen war, sah einer sus der Gemeinschaft zufdllig, wie er, ein mi-
litsnter Vegetarier, sich, sls er als allerletzter zllsin am kaltfen

tiffet war und sich unbeobachtet glaubte, heimlich einige roastbeef-
-gandwiches in die Jackentasche steckta.
Mitch stand nun viele Jahre im Rampenlicht und hatte viel fiir die, Ffiir
die er kidmpfte, erreicht. Er sber wurde des dauernden Kimpfens sehr mii-
de. Es wer einfach zu viel flir ihn., Es war eine grdBere Sehnsucht in ipm.



Er dachte daran, sich einige Zeit in einem Trappistenkloster zuriickzu-
ziehen, um seine Beziehung zu Gott zu erneuern und zu stirken. Im Laufe
dieses Jahres lieBen die Medien mit ihrer Berichterstattung liber die
Obdachlosigkeitskrise nach, das Thema war wisder "out", und Meinungsum-
fragen zeigten sinkendes “ffentliches Interesse. Im Juni schrinkte das
Washingtoner Stadiparlament ein Gesetz, das menschenwiirdige Unterkunft
fiir Obdachlose in der Stadt zum Menschenrecht gemacht hatte und das
Mitch vor Jshren durch ein Volksbegehren durchgebracht hatte, legisla-
tiv ein, In den lstzten Wochen seines Lebens war Mitch auch mel wieder
persinlich innerhalb der Gemeinschaft in einer schwierigen Situation.
Br muB wohl am Leben und an der Menschheit verzweifelt sein. Fr war im-
mer ein sehr im Affekt handelnder Mensch. Am 6, Juli wurde er erhingt
in seinem Zimmer sufgefunden. Er war so vereins=mt, daB seine Leiche
erst zwel Tage nach seinem Tod gefunden wurde.,
Er het in seinem Leben mehr gegeben als irgendein snderer Mensch, den
ich kennengelernt habe., Sein Tod tut weh.
Jesse Jackson sagte auf seiner Beerdigung:"Mitech leaves a story for us
to continue." .

Love just gives what it can and lesves the rest to God.*
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das Recht auf rechtmédBige Verteidigung nicht abgesprochen wer-
den kann, wenn jedes Mittel einer friedlichen Regelung er-
schopft ist",h 398
Néch einer aufsehenerregenden Gerichtsverhandlung zu Beginn
der siebziger Jahre verlor die ‘Katholische Linke® dennoch in
der Folge immer mehr an Bedeutung, u.a. weil der Vietnamkrieg
zu Ende ging und auch weil die nie in stédrkerem CGrade orga-
nisierten "Graswurzelgruppen" auseinanderfielen; z.T. stellte
man auch die Gewaltlosigkeit als Methode in Frage.329
Weilweise wurden die Taktiken der “Katholischen Linken"® : stédrkere
Beriicksichtigung der ‘Wirksamkeit'gegeniliber dem “Zeugnisgeben',
etwas zumindest symbolische CGewalt, Verwendung der Medien und
auch das Untertauchen von Daniel Berrigan, durch Vertreter des
dlteren Pazifismus, Zahn und auch Merton, kritisiert.400
M- z.B. die Berrigans ihren Widerstand kaum vom Gesichtspunkt
theologischer Ethik aus schriftlich aufgearbeitet haben und
Thomas Merton, der die gewaltlose Widerstandsbewegung beein-
fluBte, an ihren Aktionen nicht direkt teilnahm, selbst auch kein
systematisches Werk iiber gewaltlosen Widerstand schrieb, bietet
sich James W. Douglass an, um die theologische Aufarbeitung der
Bewegung etwas zu beschreiben.401
Jbouglass war Thomas Mertons engster Schiiler, von dem er besonders
den Wert der Kontemplation schdtzen lernte, und wurde von der
‘Catholic Worker'-Bewegung filir den Pazifismus und die Katho-
lische Kirche begeistert. Er lieB sich auf die Diskussion mit
amerikanischen Nuklearstrategen wie z.B. Herman Kahn ein und
vertrat dabei einen Standpunkt gandhischer Gewaltlosiqkeit.402
Mouglass lehrte Theologie u.a. an der Universitdt von Hawaii, wo
er eine Widerstandsbewegung aufbaute. "Seit der Zeit hat er sein
Leben der Kontemplation, der Schriftstellerei und dem Wider-
stand gewidmet". Seit 1978 leistet er im "Ground Zero Center for
Non-Violent Action", einer Aktionsgemeinschaft in Bangor,
Washington, Widerstand gegen die anliegende "Trident U-Boot-
und Raketenbasis", "durch Flugblitter, BewuBtseinsbildung und
direkte Aktion, gewdhnlich in Form eines Eindringens in die

Basis iiber den Zaun". Mehrfach war er deshalb schon im Gefdng-
nis, 403
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11.2.3.2 Douglass® Versuch einer Theologie des gewaltlosen

Widerstands

11.2.3.2.1 Das ‘“eschatologische® Verstandnis

Kus der Sicht von Douglass "ist das nukleare Zeitalter das
eschatologische Zeitalter", d.h. : Unsere Zeit ist als ‘Endzeit’
zu verstehen, im Sinne einer drohenden Weltkatastrophe oder im
Sinne einer grundsdtzlichen Umwandlung der Welt, welche zur Ver-
meidung der Katastrophe nétig ist.404 Dabei ist die m&gliche
Weltzerstdrung durch Atombomben nur ein duBerster Ausdruck der
"bestindigen Unterstroémung von Intrige, Ausbeutung und Gewalt

in unserer Welt"405,

Wuch Jesus hatte ein vergleichbares ‘apokalyptisches’ Ver-
stindnis und wollte in Bergpredigt und Kreuz der Untergangsent-
wicklung die erforderliche Lebensumwandlung gegeniiberstellen und
vorleben. In der eschatologischen Vorstellung Jesu stehen das
Verstidndnis einer ‘neuen Welt, die durch das menschliche Be-
mithen in Gottes Kraft entstehen kann, und das Verstdndnis eines
Endes der (iiberwiegend schlechten) Welt durch das Eingreifen Gottes

in Form der richtenden Wiederkunft Christi nebeneinander 406
11.2.3.2.2 Das “christologische’ Verstédndnis

Mouglass unterstreicht, daB "die Grundbedeutung von Jesu Leben
leidende Liebe ist, wie sie im Kreuz veranschaulicht wird
EUnd] der Skandal der westlichen Christenheit ist die Verneinung
ihrer eigenen Wahrheit" . 407
Un Jesus auf diese Weise als Herrn verstehen zu koénnen, mufl man
- im Sinne einer "existentiellen Christologie... von unten" -
zuerst sein menschliches Selbstverstidndnis betrachten: Er ver-
stand sich insbesondere als einen gerechten Menschen und Diener
Gottes, der abgelehnt wird und leiden muB, bis hin zum Opfertod
aber auf eine Revolution durch gewaltlose Liebe setzt, welche
im eigenen Leiden die eigene Menschlichkeit zeigen und so den
Gegner die Schlechtigkeit seiner Gewalt und Ungerechtigkeit ein-
sehen lassen mdchte. Die Kraft dieses Weges zeigt sich im
Kreuz.408
MDouglass versteht seine Christologie nicht in einem engen, aus-
schlieBlichen Sinn: Dieselbe grundlegende Wirklichkeit, die sich

in Christus zeigt, findet sich auch z.B. in den Religionen des
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Ostens. "Der Hindu Gandhi kann als der lebendigste Glaube an
die Inkarnation I; die Menschwerdung Gottes;] in unserer Zeit

Ll

beschrieben werden." Douglass schlieBt dabei die Annahme ein,
"daB die Erkenntnis der Wahrheit ... [als def] Macht des Lei-
dens allen Menschen verfiigbar ist und nicht nur fiir
Christen".409

Un an dieser geistigen Energie bzw. unbegrenzten gdttlichen
Kraft teilzuhaben, sozusagen sein ‘besonderes Ich' in der
Unbegrenztheit aufgehen zu lassen, muB man den Weg von

Gandhi und Christus nachvollziehen, wie sie zu ihrer Erkennt-
nis der Wahrheit kamen: durch “Experimente mit der Wahrheit’
und selbst-entleerende Liebe um des Anderen willen, wobei

man in der Erkenntnis der tiefsten Machtlosigkeit des ’‘beson-
deren Ich’ zur grenzenlosen Kraft und Einheit der ganzen Wirk-
lichkeit, des eigenen Selbst und Gottes findet - ein Gesetz,
das dem von Einstein entdeckten Ubergang eines auf Lichtge-
schwindigkeit beschleunigten Teilchens in Energie vergleich-

bar ist. Gandhi beschreibt es als Verringerung des Ich "auf
Null", Jesus als Gewinn des Lebens durch dessen Verlust.410
Qie Paradoxie der Selbsthingabe als Selbstverwirklichung spie-
gelt sich in aller Klarheit im Kreuz wieder, das - je nach
Blickrichtung - als Scheitern Jesu an der Macht des B&sen oder
als Triumph des gewaltlosen Lebens iiber Gewalt und Tod er-
scheint; es geht um Leben im Tod und Macht in der

Ohnmacht . 411

" Mfesus war [also] nicht urspriinglich, was er wurde. Er erkannte

" Diese Entwicklung

diese tiefere Wirklichkeit, zu der er wurde.'
geschah grundlegend in der ‘Wiiste', wo Jesus in seinen ‘Ver-
suchungen® das teuflische Angebot willkiirlich selbstsiichtiger
wirtschaftlicher, politischer und geistlicher Macht zuriickwies,
dabei seinen seelischen ‘Schatten® liiftete, der - gemdB dem
Verstdndnis des Psychologen Jung - in all dem besteht, was ein
Mensch an sich selbst nicht wahrhaben will -, auf diese Weise
sein eigentliches unbewuflites Selbst, welches in der Menschheit
und Gott besteht, erkannte und sich mit den Siinden und Leiden
der Menschen identifizierte.412

Fir einen ‘Christen' reicht es nicht aus, Jesus einfach als

“Christus”® zu bekennen; er muBl den LernprozeB Christi und die
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innere Umgestaltung mitmachen.413 Fiir Douglass sind insofern
"‘Christologie' und “Anthropologie' letztlich eins". 414

Mn diesem Zusammenhang erscheint Gewalt in Douglass’® Augen

als eine Folge des eigentlich unmenschlichen ‘Kain-Instinktes’,
zu tdten und Gemeinschaft zu zerstdren. Gewalt ist durch die
Siinde und Unerl&stheit entstellter Kampf, wdhrend der ge-
waltlose Kampf die Selbstiiberwindung zur Hingabe in vergebender

Liebe bedeutet, die Beseitigung des ‘Schattens: 415
11.2.3.2.3 Die Konsequenz: umfassende gewaltlose Revolution

Mie theologische Uberzeugung und Begriindung der erldsenden lei-
denden Liebe als christlichen Kerninhalts, verbunden mit der
‘endzeitlichen’ Dringlichkeit von Verdnderung, fiihrte Douglass
zur Forderung radikaler gewaltloser Revolution bzw.
Umwandlung.416

;Durch das befreiende Geschenk von Gottes Liebe sind die Christen
befdhigt, ihre Gegner durch eine Umwandlung von Geist und Herz
von der Gewalt abzubringen und zur Anerkennung der Mensch-
lichkeit zu Ffithren.417
"fnsere gegenwdrtigen Institutionen des Krieges und des Privat-

vermBgens miissen sich radikal &ndern" und "wahre menschliche
Gemeinschaft” durch gewaltlose, leidende Liebe aufgebaut
werden, 418

Minsichtlich der staatlichen Gewalt sieht Douglass dabei gemdB
seinem Verstandnis von Jesus und Paulus die Kirche in einem
andauernden Widerspruch zum Staat: "Die Kirche mull eine leidende
und nicht etablierte Kirche sein."419 "Es kann keine unmittel-
bare christliche Verantwortung flir den Staat geben".420 Dper
Christ sieht ndmlich keine Rechtfertigung fiir die staatliche
Ausiibung von Zwang. Er erkennt den Staat als geschichtliche
Gegebenheit an und bleibt ihm untertan "in allem, was gerecht
ist"42l . Ansonsten aber "lebt er eine andauernde Revolution
gegen den Staat, in der Hoffnung, daB der Staat sich dem Kreuz
Christi einen Schritt weit anndhern wird".422 An mancher Stelle
scheint Douglass anzunehmen, der Widerspruch zwischen Staat und
Christentum bzw. Kirche sei innerhalb der Geschichte wohl nicht
aufzuldsen, wie es auch im Neuen Testament wohl gesehen werde.

Im Zusammenhang mit Gandhis Vorstellung eines weitgehend ge-
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waltfreien Staates erklédrt Douglass jedoch auch, daB im Mo-
ment die Gewaltlosigkeit zwar nur mit Protest und nicht mit
Regierung zu tun habe, dal man aber z.B. die Vereinten Na-
tionen beim Versuch, den Egoismus der Einzelstaaten zu méBigen,
unterstiitzen solle und daB auf die Frage nach der Mdglichkeit
gewaltloser Politik zu antworten sei: "Wenn die Menschheit iiber-
leben soll, mufl es eine Politik ohne Gewalt geben“423.424
Unter weitgehender Absehung von duBeren Erfolgsrechungen muB
man auf Wahrheit und Liebe bauen, damit verbunden auf Herrschaft
iiber Menschen, Manipulation und hohere Technologie verzichten;
dabei kann man sich allerdings sicher sein, daB, wenn iiberhaupt
ein Weg letztlich und insgesamt erfolgreich sein kann, es der
Weg der Wahrheit und Liebe ist. Deshalb f&llt auch das Argument:
‘Der Zweck heiligt die Mittel® weg; Mittel und Zweck sind ver-
bunden wie Same und Baum.425
MDouglass beschdftigt sich vor allem mit dem Thema Krieg, ins-
besondere atomarem Krieg, weniger mit anderen Themen wie Armut
oder Rassismus. Gewaltsame Revolution und Befreiung lehnt er ab$26
iiber die genaueren Formen des gewaltlosen Widerstands, auch Uber
seine eigenen ‘direkten Aktionen' und z.B. die Gewaltfrage beim
Eindringen in die Raketenbasis hat er nicht im einzelnen syste-
matisch, sondern nur beschreibend und biographisch ge-
schrieben 427,
WAllerdings stellt er sich dabei klar in die Linie der Vorgehens-
weisen Gandhis und will wie schon sein Lehrer Merton die Ge-
fahr der Einseitigkeit und rechthaberischen Wahrheitsanspriiche
in Widerstandsbewegungen entschieden vermeiden: Douglass sieht
seine Gegner nicht als schlechte Menschen an, betet fiir sie,
versteht seine innere mystische Umgestaltung hin zur gdtt-
lichen Wahrheit als eine fortdauernde Entwicklung und betont,
daB "das Geheimnis des B&sen nie mir &uBerlich sein kann", son-
dern dall echter Widerstand zur Suche nach immer tieferer Ein-
sicht, auch nach dem B&sen und notwendiger Verdnderung insbe-
sondere im eigenen Innern fiihren muB . 428
Jbie kirchliche ‘Lehre vom gerechten Krieg' lehnt Douglass ent-
schieden ab: "Die zentrale Kriegshandlung des Zufligens von Leid
und Ted steht in direktem Gegensatz zum Beispiel Christi, der
dies selbst auf sich nahm. Die Kirche mufl bereuen, sich von der

Zeit Konstantins an erlaubt zu haben, eine Ethik gerechten
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Krieges anzunehmen, welche ... dem Wesentlichen des Evange-
liums widerspricht."429

Mit dieser (berzeugung und der zusdtzlichen Annahme, dafB jeder
moderne Krieg Eskalation zum totalen Krieg riskiert, inter-
pretiert Douglass die Enzyklika ‘Pacem in Terris’ und das
Zweite Vatikanische Konzil im Sinne der Gewaltlosigkeit und

als Ende der Theorie vom gerechten Krieg.430

11.2.3.3 Einschitzung der Vorstellungen von Douglass

11.2.3.3.1 Der katholische Pazifismus und seine biblische Grund-

lage

Jber theologische Ansatz von Douglass scheint mir in seinem
selbstidndigen, einfachen und geradlinigen Versuch, das Evange-
lium zu verstehen, ein guter Hintergrund fiir den Pazifismus des
‘Catholic Worker' und der in dieser Linie stehenden gewaltlosen
Widerstandsbewegung zu sein, 431
jﬁn solcher pazifistischer Standpunkt, der seit dem Zweiten
Vatikanischen Konzil neben der Vorstellung des ‘gerechten
Krieges' in der Katholischen Kirche seinen Platz haben sollte,432
kann sich - bei aller Unklarheit und Widerspriichlichkeit in der
Bibel - auf sehr einfache und grundlegende Zusammenhdnge des
Evangeliums berufen:

Wenn man den Kreuzestod Christi als praktische Veranschaulichung
der Feindesliebe und Gewaltlosigkeit433 im Sinne der Bergpre-
digt auffaBt434 und ernstnimmt, daB Christus diese Kreuzes-
nachfolge zum entscheidenden MaBistab seiner Jingerschaft er-
k14r+435; wenn man sich dann klar macht, daB Christus im
Glauben der Christen als Sohn Gottes iliber die - wie er selbst
bei seiner Festnahme erkldart - 436 gryBtmdgliche Macht ver-
filgen kodnnte, daB er als Sohn Gottes auBerdem die groBte
vorstellbare Verantwortung trug und die héchsten Werte ver-
trat; wenn man sich das alles vor Augen hidlt und dann sieht,
wie Jesus selbst nach Jerusalem ging437 und sich so wie auch
bei seiner Verhaftung438 vbllig gewaltlos in die Hand seiner
Feinde brachte, von denen er wuflite, daB sie ihn umbringen439
und seine Jinger verfolgen wiirden?40 - - welche verfiigbare
Macht, welche Verantwortung, die man trdagt, und welche Werte
fiir die man sich einsetzen will, wiirden einem Christen die

Rechtfertigung von Gewaltanwendung bieten k&nnen?
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lﬁtﬁrlich bleibt auch dabei wahr, dafB Christus die (Cottes-

und) Nichstenliebe zum héchsten MaBstab erhoben hat, dem alle
anderen Verhaltensregeln, Gebote und Grundsdtze auch hinsicht-
lich der Bestimmung ihrer Grenzen eindeutig unterworfen sind. 441
Insofern kann man vielleicht mit dem Argument der Ndchstenliebe
bzw. Gerechtigkeit Ausnahmen von der Gewaltlosigkeit begriinden; 442
man sollte nur die Scharfe der Gewaltlosigkeit im Beispiel und

Anspruch Jesu dabei bedenken.

IT.2.3.3.2 Die kritische Auseinandersetzung mit Atomwaffen und
Abschreckung sogar auf der Grundlage der Lehre vom ‘gerechten

Krieg"'

ﬂBei aller Grundsdtzlichkeit seiner Argumentation hat Douglass,
dessen Lehrer Thomas Merton ja sogar unter Anlegung der tradi-
tionellen MaBstdbe der Theorie des ’“gerechten Krieges® eine
stark verschiarfte Gewaltlosigkeit fir notig hielt,443 das Ge-
sprdach mit den Nuklearstrategen weitergefiihrt und auf die
Widerspriiche in der Vorstellung eines ‘“gerechten Nuklearkriegs'
hingewiesen444.

Jbie Kirche lehnt - nach den MaBstdben des ’“gerechten Kriegs' -
totalen Krieg ab; nie diirfen nicht am Kampfgeschehen Beteiligte
unmittelbar angegriffen werden, was bei einem Nuklearangriff
mit nicht weiter unterscheidbarer Vernichtung der Bevdlkerung
gegnerischer St&ddte eindeutig iibertreten wird und auch nicht
als unbedeutendere Nebenwirkung in Kauf genommen werden
kdnnte.445 Dann diirfte Abschreckung mit Nuklearwaffen h&chstens
geschehen, wenn es sich um einen “Bluff' handelt, d.h. wenn
die fiir die Entscheidung liber den Einsatz der Waffen verant-

wortlichen Politiker tatsdchlich nie von den Waffen Gebrauch

machen wiirden446,

Sbweit Douglass in seiner kritischen Argumentation. Ich glaube,
dies Problem wird noch schirfer, wenn man den Unterschied
zwischen der &stlichen Diktatur und der “westlichen Demo-

kratie' bedenkt: Die Abschreckung funktioniert nur, wenn die
Gegenseite den ‘Bluff'nicht durchschaut, sondern wirklich

Angst vor dem Gegenschlag hat - sogar vor einem ganz unverniinfti-
gen Rache — Gegenschlag angesichts einer womdglich durch diesen
Gegenschlag gar nicht mehr abwendbaren eigenen vélligen Zer-
stérung. Die Abschreckung hat also Angst bis hin zum gegenseitigen
Anschein von Unvernunft zur Bedingung. Dann aber ist in einem

demokratischen Staat eine dffentliche
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BewuBtseinsbildung und Mehrheitsentscheidung dariiber, daB
mit Nuklearwaffen nur ’‘geblufft® wird, nicht durchfiihrbar,
weil so die Geheimhaltung des “Bluffs® dem Feind gegeniiber
gleichzeitig unméglich wiirde. Ohne diese Geheimhaltung der
eigentlichen Absicht ist “Bluff' ndmlich undenkbar. Wiirde
also ein demokratischer Mehrheitsentscheid die Politiker zum
Nichteinsatz von Nuklearwaffen verpflichten, konnte man diese
Waffen gleich einseitig abbauen. Jedoch andererseits: K&nnen
kathelische Christen, die den Einsatz von Nuklearwaffen fiur
unmoralisch halten, sich damit abfinden, h&chstens zu hoffen
bzw. darauf zu vertrauen, dafB die Politiker nur “bluffen’
und diese Waffen nicht tatsdchlich einsetzen werden? Kénnen
katholische Christen es moralisch verantworten, nicht zu-
mindest duBerste Grenzen fiir den Besitz und etwaigen Ein-
satz von Atomwaffen durch eine &6ffentliche Entscheidung und
sichere Kontrolle festzulegen? Aus meiner Sicht reicht also
schon die Lehre vom gerechten Krieg aus, heute einseitige
und bedingungslose Abristung der Atomwaffen zwingend er-
scheinen zu lassen. Wie sehr sich dann die Frage nach der
Alternative Gewaltlosigkeit verschdrft, braucht wohl nicht

weiter erldutert zu werden.

II. 2.3.3.3 Zur Frage nach ‘Radikalitidt’ und “Eschatologie’

Als ein letzter Punkt erscheint mir die Frage nach der ‘Radi-
kalitdt® des Evangeliums, ihrem Ausmafi und ihrem Zusammenhang
mit einer “eschatologischen’ Begriindung wichtig:447

Tch glaube nicht, dafl Douglass das Kreuz, den Widerstand und
das Leiden gegeniiber anderen Aspekten wie Sch&pfung, Aufer-
stehung, Dreifaltigkeit, harmonischer Verbundenheit mit der
Welt und Freude in der Liebe einseitig iiberbetont , 448

i!is Begriindung erscheint mir nicht einmal der unmittelbare
biblische Befund entscheidend. Wenn es nédmlich stimmt, daB
die von Christus im Neuen Testament fiir den Eintritt in das
Reich Gottes als unerldBlich bezeichnete ‘Neugeburt aus dem
Geist‘449, wodurch ein Mensch ‘nicht mehr selbst lebt, son-
dern Christus, d.h. Gott, in ihm', 450 gleichbedeutend ist
mit Gandhis mystischem Erlebnis, wie ein Tropfen im Ozean,

d.h. in der lebendigen gdttlichen All- Einheit, aufzugehen,?®!
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dann widre die angemessene SchluBfolgerung ein Leben, das sich
vollstdndig nach dem MaBstab des allgemein Wahren und Guten
richten will - aus einem echten eigenen Verstehen der eigenen
Rechte im Verhiltnis zu den Rechten anderer Menschen und iiber-
haupt der anderen Wesen dieser Welt heraus4®2, Die Begriindung
fiir Radikalitdt wdre dann nicht eine willkiirliche Entscheidung
oder Neigung, auch nicht, wie coft und an welchen Stellen in
der Bibel etwas von Radikalitat steh£453, sondern z.B. hin-
sichtlich der Gewaltlosigkeit die Einsicht in die von ihrer
grundlegend gleichen geistigen Fahigkeit her gegebene CGleich-
berechtigung der Menschen?%4 und die darin begriindete Notwen-
digkeit, daB man sich ohne Bevormundung und Gewalt verstdndigen
muB, wenn es so etwas wie ein wirklich gelungenes Gespridch mit
einem einzigen anderen Menschen oder ein Allgemeinwohl mensch-
licher Gemeinschaft und — weil davon entscheidend abhdngig -
dieser Welt geben soll. Solche Verhaltensgrundsdtze, die sich
nach einer verstandenen wesentlichen Beschaffenheit der Welt
richten und nicht durch rdumliche oder zeitliche Bedingungen
begrenzte Maflstdbe darstellen, sind sehr bestandig455, wenig
von Bedingungen abhédngig und haben ihren Wert weitgehend

in sich.

tbeshalb hdngen sie auch kaum davon ab, wann die Welt unter-
geht. Un ein Beispiel zu nennen: Ist es ein Grund, besonders
radikal zu lieben, wenn in zwei Wochen die Welt untergeht?
Dann liebe ich die Anderen wohl nicht so sehr um ihrer selbst
willen oder um meiner seelischen Entwicklung durch Liebe oder
um des Allgemeinwohls willen, sondern weil meine Rechnung
perstnlichen &uBleren Vorteils durch Lohn oder Strafen in so
etwas wie einerGerichtsverhandlung456 auf dem Spiel stehen
kénnte. So verstanden, kénnte der jederzeit mdgliche Tod

das Leben fiir jeden Menschen eigentlich “endzeitlich® genug
machen457; aber der pers®nliche Tod ist halt kein so spekta-
kuldrer allgemeiner Termin wie ein Atomkrieq oder ein aus

den Wolken kommendes Weltgericht453 und 1Bt sich daher wohl
besser verdrangen.

wgnn ich in das Neue Testament schaue, bedeutet der Satz:

" Das Himmelreich ist nahe"459 wohl hauptsdchlich, daB sich
den Menschen eine besonders einfache und gute CGelegenheit

bietet, Sinn, Liebe und gerechtes Leben zu finden,460
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nicht aber einen bevorstehenden WeltschluBverkauf. Und auch
wenn Jesus von einem nahen Weltende461 wie auch von der Ge-
fahr des persotnlichen Todes46?2 manchmal drohend spricht;

die entscheidende Begriindung seiner radikalen GCerechtigkeits-
forderungen, vor allem in der Berqpredigt463; sieht anders
aus. Solche Griinde sind z.B.: DPie Vallkommenheit und ge-
waltlose Liebe Gottes,?64 die Uberlegenheit Cottes465 gegen-
iiber der bei allen Menschen derart gegebenen Unvollkommenheit,
dafl keiner das ausreichende MaB besitzt, liber andere zu rich=
+end66 ysw. Viele Begriindungen aus Lebensweisheit, die jeder
selbst verstehen und beurteilen kann und soll,467 so wie Jesu
Worte aus sich heraus wahr und giiltig sein miissen, denn andere
Belege und Autoritdten fiithrt er nicht an4©8, Und schlieBlich
erscheint mir die Liebe "des Nachsten", 492 ob beim barmher-
zigen Samariter470 oder beim 'unpclitischen‘471 Jesus, eher
im Sinne unmittelbar wirkender Liebe, des ‘swadeshi'-Prinzips
von Gandhi?72 und der anarchistischen Vorgehensvorstellung473,
wie sie von den ‘Catholic Workers®' erklart wird, zu verstehen
zu sein, als in dem endzeitlichen Sinne, daB sich gr&Bere
Unternehmungen nicht mehr lohnen wilrden 474,
’&hdzeitlichkeit‘ kann also aus meiner Sicht wohl eine z.T.
situationsverschidrfende Bedingung mit EinfluB auf die kon-
krete Verhaltensorientierung darstellen, aber kaum eine
Ver#dnderung wesentlicher Verhaltengrundsdtze und ihrer Be-
griindung bewirken; und um solche grundsitzlichen Inhalte

geht es im Evangelium vor allem.
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11.3 Danile Dolci

I1.3.1 Die Vorstellungen und Entwicklung von Danilo Dolci

Manilo Dolci wurde 1924 in Norditalien geboren. Mit sechzehn
Jahren entwickelte er eine groBe Begeisterung, " ‘die Erfahrun-

gen und Gedanken anderer Menschen durch Biicher kennenzulernen'",
und las viel in Biichern "groBer Literaten und Philosophen",475
)ﬁach dem Ende des Zweiten Weltkriegs brach er 1949 sein Archi-
tektur-Studium ab: Er "‘glaubte verstanden zu haben, was die Men-
schen durch ihre besten Vertreter begriffen und ausgedriickt
hatten®". "’‘Den Schlendrian der Welt‘[mit "blirgerlicher Karriere"
und "sattem Privatleben“]will er partout nicht mehr mitmachen,
“sondern wirklich nur das tun, was mich {iberzeugt.Es war ein
Bruch. Ich war allein. Ich wuBte nicht, wie es enden

wiirde . "476
Jbei seiner ihn bereichernden Mitarbeit in einer Gemeinschaft

von etwa 1400 Kriegswaisen unter Leitung eines Priesters in

n -

Mittelitalien wurde ihm dann endgiiltig klar, daB es unab-
dingbar fiir jeden einzelnen ist, sich selbst Klarheit zu
schaffen und nach den eigenen Uberzeugungen zu leben, wie auch
das Leben in der Gruppe und der Gemeinschaft ein unabdingbares
Instrument ist fiir die Uberpriifung und den pers&nlichen und
gemeinschaftlichen Aufbau.*"477

ﬁﬁt der Absicht, der ganzen Welt dabei zu helfen, ging er
1952 ohne Geld in das &drmste Dorf, das er finden konnte, nach

Sizilien. Er arbeitete und lebte mit den Bauern und Fischern,

"’ n

baute ein Haus, das er Burg Gottes® nannte und wollte da-
raus ein Heim fiir Waisenkinder sowie eine " ‘Volkshochschule'"
zur Alphabetisierung der Bevdlkerung machen. AuBerdem heiratete
er eine durch Mafia-Mord verwitwete Frau mit finf Kindern,
wozu noch fiinf eigene Kinder und sieben aufgenommene Waisen
spidter hinzukamen. Als im Dorf ein Kind verhungerte, trat
Dolci das erste Mal gegen die Behérden in Hunger-

streik.478

1955 begann er von einer anliegenden Kleinstadt aus mit seiner
systematischen Sozialarbeit,479 bei welcher er in den zur Ver-
dnderung ndtigen Konflikten auf die Cewaltlosigkeit setzte.

In einem “CGedicht'® erklidrt er: "Revolution heifit das Heilbare

heilen, griindlich und schnell, heifit jedem Verantwortung geben.
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Revolution heifBt einander begegnen in weiser Geduld, wesent-
liche Beziehungen herstellen zwischen Erde, Himmel und Men-
schen: opferwillig,wenn nétig, doch nicht, um ausgenutzt zu
werden, sollen die zerstreuten Menschenatome zu neuen Or-
ganismen sich vereinen und tilgen alles Verfaulte und jeg-
liches Mafiose."480

“Konkret fithrte Doleci - und dann auch seineMitarbeiter -
Sozialstudien des Elends auf Sizilien durch, indem er zu

ungezdhlten Armen ging, sie nach ihren Vorstellungen und Win-

schen fragte und "frei aus ihrem Leben erzdhlen" liefB. Die

n - "

Ergebnisse dieser Selbstanalyse des Volkes'" verdffentlichte
er in Biichern, die bis in die Sprache hinein authentisch blei-
ben sollten; es ging ihm nicht um ’“strenge Sozialwissenschaft®,
sondern "er will das BewuBtsein seiner Mitmenschen beschreiben
und entwickeln",h 481l

ﬁbarin zeigt sich ein Grundprinzip im Verhalten Dolecis: Er halt
sich an die sokratische Methode der "Mieutik® (=’'Hebammen-Kunst'"),
die darin besteht, "durch geschicktes Fragen einen Gesprédchs-
partner zu neuen, durch eigenes Denken gewonnenen Erkenntnissen
zu fithren". Auf diese Weise wollte Dolci in wdchentlichen Ge-
sprdchskreisen, an denen jeder Interessierte teilnehmen konnte,
BewuBtseinsbildung des Volkes erreichen; anfangs kommt jeder
zu Wort und dann schliefBt sich eine freie Diskussion an.

In ungewohnter Weise waren auch die Frauen in den Gespridchs-
kreisen gleichberechtigt. Man sprach sowohl liber grundsdtzliche
als auch konkrete Fragen und Probleme . 482

Murch seine Studien erkannte Dolci als Ursache des Elends in

" "

Sizilien die “Vergeudung'" von "Menschenleben, Rohstoffen
und Hilfsmitteln" wegen "Tradition und Aberglauben, Unkenntnis
und Egoismus, Vetternwirtschaft und mafioser Korruption".
Durch seine Biicher und dadurch angeregte Spenden erhielt er
etwas Geld, um zu helfen483

Xm Winter 1955/1956 kam es zu einer ersten spektakuldren ge-
waltlosen Aktion: Gegen Arbeitslosigkeit und Hunger wollte
Dolci nach einem vorbereitenden gemeinsamen Fasten bzw.

Hungerstreik eine Schar von Arbeitslosen in einem " “umge-
kehrten Streik'" unentgeltlich eine verfallene StraBe re-
parieren lassen - als Protest fiir die Verwirklichung des

verfassungsgemdfen Rechts auf Arbeit. Die Behdrden griffen
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gewaltsam ein, Dolci und andere wurden verhaftet und wegen
"widerrechtlicher Besetzung eines Grundstiicks" verurteilt.

| 4

Gegeniiber der Presse erkldrte er: Wir brauchen eine neue,
grofle ethisch- politische Kraft: Wenn sich ... etwas gedn-
dert hat, dann zu wenig,und wir lassen gefdhrlichen Ubeln

Zeit und die Moglichkeit, sich tief einzuwurzeln ..., Lieber

im Zuchthaus mit den Opfern als “frei' unter den Privili-
gierten ... Wir wollen keinen HaB, sondern entschlossene
kluge und koordinierte Liebe fiir alle ... Morgen wird man

das sehen, was heute noch unglaublich scheint.'"484

fPolci wurde bekannt, in verschiedenen Lindern entstanden
Freundeskreise mit finanzieller Unterstiitzung fir

ihn.485

Auf einen alten Plan der Faschisten zuriickgreifend setzte

er sich auch fiir den Bau eines Staudamms in Sizilien ein, mit
Offentlichkeitsarbeit, Hungerstreiks und einer "demokratisch
aufgebauten Genossenschaft zur Verteilung des Wassers". Doch
wegen des Widerstands der Mafia dauerte der Kampf um Bau und
Nutzung des Staudamms Jahrzehnte und hat bis heute die da-
rauf gesetzten Hoffnungen nicht erfiillt,486

Obwohl - anders als beim Staudamm-Projekt - weitgehend ohne
Unterstiitzung der Bevdlkerung,hat Dolci auch entschieden gegen
die Mafia gekdmpft. Er verdffentlichte eine Untersuchung, die
auch ranghohe Politiker angriff und wurde 1965 wegen Verleum-
dung verklagt. Er trat in Hungerstreik und erkldrte: "“Ein
demokratisches Leben ist so lange nicht existenzfdhig, als sich
ein groBer Teil des politischen Lebens auf die Lilge, die

Furcht und die Resignation gegeniiber scheinbar allmichtigen
Mdnnern griindet.'" Dennoch verlor er 1973 den ProzeB, bei dem
er, z.B. wegen gerichtlicher Ablehnung einiger Zeugen ohne
Angabe von Griinden, z.T. bereits Verteidigung und Mitarbeit
verweigert hatte. 487

-s%inem ‘mdeutischen’ Ansatz entsprechend geht es Doleci allge-
mein darum, Hilfe zur Selbsthilfe zu bieten, "Starthilfe zu
geben und sich dann aus den lebensfdhig gewordenen Projekten
zuriickzuziehen ", 488

Xn diesem Sinne griindete er 1958 sein "Studien- und Initiativ-
zentrum fiir Vollbeschiftigung", wobei er Bildung als Bedingung

fiir Vollbeschdftigung betrachtete,489 regte die Entstehung von
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weiteren selbstdndigen solchen “Zentren'in anderen Stddten
und die Bildung von Cooperativen der Bauern und Handwerker
zu gemeinschaftlicher Produktion an. Die finanziellen Mittel
dafiir stammten z.T. aus Moskau, wo Dolci 1958 der "Lenin-
Preis' zugesprochen wurde, und aus den Freundeskreisen, die
teils auch kirchlich getragen sind (," von ‘Brot fiir die Welt®
und dem Diakonischen Werk" in der Bundesrepublik).490

Rls 1968 ein Erdbeben in Westsizilien grofile Zerstdrungen an-
richtete, erarbeitete Dolci zusammen mit verschiedenen Spezia-
listen einen umfassenden Wiederaufbau- und Neugestaltungsplan
des Gebiets, der aber trotz einer flinfzigtdgigen Kampagne mit
"Hungerstreiks, Demonstrationen und Aufschriften auf Mauern
und StraBen" von der Regierung nicht angenommen

wurde.491

n den frithen siebziger Jahren fanden die ‘Zentren®, bis auf
das von Doleci zuerst gegriindete, ihr Ende, verwandelten sich
z.B. in KongreB - und Seminarzentren. Im guten Sinne gedeutet
kdnnte man sagen, daB sie mit der Aktivierung der Bevdlkerung
urid der Criindung von Kooperativen iiberfliissig geworden sind;
negativ gedeutet kdnnte man es so sehen, daB nicht nur Armut,
sondern auch Konsumgiiter, mit denen Sizilien heute deutlich
besser versorgt ist, die Bereitschaft der Menschen zu Ver-
dnderung l&hmen kénnen. 492

Jbolci beschiftigte sich nach dem Ende der Zentren nur noch
mit dem "Projekt einer experimentellen Schule", in welcher

er sein Erziehungskonzept verwirklichen wollte, das weder
‘autoritdr ' noch ‘antiautoritidr’, sondern ‘mdeutisch’ ist,

"die notwendige Dialektik... zwischen mdeutischem Eifer und
der Pflicht verantwortungsvoller Auswahl" und Leitung sieht
und die Schiiler zu "selbst&ndigen Persénlichkeiten", die
"sich in ‘kreativer Anpassung® in der Gemeinschaft entfalten",
erziehen soll,4923

JBie Schule war hauptsidchlich fiir arme Kinder gedacht und nahm
kein Schulgeld. Dadurch entstanden finanzielle Schwierigkeiten,
Die Lehrer konnten nicht bezahlt werden, ein Regierungsver-
sprechen, die Gehdlter zu zahlen, wurde lange Zeit nicht er-
fiillt. Auch fiihlten sich die Lehrer von Dolci zu wenig infor-
miert oder an Entscheidungen beteiligt und streikten 1977.494

MDolcis Ansehen ‘an der Basis' schwand etwas: Er hatte sich von
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seiner Frau getrennt, reiste auf der Grundlage der ihm inter-
national zuteil gewordenen Anerkennung viel in der Welt herum
und machte auch auf nun verstdrkt von den Freundeskreisen
geschickte Lehrer fiir die Schule z.T. den Eindruck, zu wenig
Mitspracherecht zu gewdhren; der Schweizer Freundeskreis unter-
brach zeitweilig seine Geldsendungen. 495

SchlieBlich iibernahmen 1987 die staatlichen Gemeinden die
Verantwortung fiir das hochverschuldete Zentrum und die Schule.
Dolei will "kiinftig als Berater den Lehrern ... [ﬁer Schulg die

von ihm entwickelte Pidagogik vermitteln",h 496

11.3.2 Einschdtzung von Dolci

I1.3.2.1 Zum Verhdltnis zwischen Einzelkdmpfer und Gemeinschaft

:Kﬁrz anzumerken ist wohl, daB Dolei, der sich "mit aller Kon-
sequenz ... immer, ohne Ausnahme, gegen jede Vereinnahmung
gewehrt" hat und sich nie einer Partei, Gruppierung oder auch
nur weltanschaulichen Richtung anschlofi”, in der Entwicklung
der letzten Zeit wohl zu einem etwas zu “eigenwilligen®
"Einzelkdmpfer" wurde , 497

Mn allgemeinen war er stdndig ein "Prediger der Solidaritat",

LU

der zugleich den Standpunkt vertrat: Es ist besser, in die
richtige Richtung notfalls allein zu gehen, als davon abzu-
weichen, nur um nicht allein gehen zu miissen.  "498 Er erklidrte
auch: "’Einseitige Beziehungen sind immer Formen der Gewalt;
die Menschen miissen wieder lernen, wechselseitig sich befruch-

tende Beziehungen zu leben. ' "499

I1.3.2.2 Der Vergleich zwischen Doleci und Gandhi

;bei all seiner Vorsicht vor Vereinnahmung wurde Dolei, den seine
Freunde den "’Gandhi Siziliens'" nennen,?00 bereits 1957 von
Johan Galtung mit Gandhi verglichen501:

" —Jbeide sehen ein Minimum an Glauben als Grundlage der Zu-
sammenarbeit an. Nicht christlicher Glaube ist hier gemeint;
vielmehr der Glaube an ein gemeinsames Ziel, eine gemeinsame

Vision einer besseren Welt, einfach der Glaube an Freiheit und

I

Frieden." "- Gewaltlosigkeit gilt beiden als Grundsatz. Nicht
nur, um sich nicht selbst ins Unrecht zu setzen. Auch weil,
so Dolci, ‘die Gewalt, auch wenn sie zu groBartigen Zielen fihrt,

immer den Keim des Todes in sich tragt.'" "- Beide identifi-

zieren sich bewuBt mit den Krmsten,um Sozialarbeit, politische
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"

Verdnderungen “von unten® durchzusetzen." "- Beide bean-
spruchen das Recht auf Widerstand fiir sich und ihre Ideen.
DaB bei mancher gewaltfreien Aktion gegen Gesetze verstollen
wird, haben sie in Kauf genommen. Das Naturrecht der Menschen
stellen sie iiber die geschriebenen Gesetze. -Fasten und
Selbstreinigung erachten sie als notwendige Voraussetzung
jeder Aktion. Dolci: ‘Nur mit reinem Herzen wird man eine
Aktion der Gewaltlosigkeit zum guten Ende fihren k&nnen.™"

" - Jede gewaltlose Aktion mufl sorgfdltig vorbereitet und be-
griindet sein, damit sie glaubwiirdig ist. Darum hat Dolci zu-
erst Sozialforschungen betrieben. - Die beiden Revelutiondre

zeigen persdnlichen Opfergeist, etwa in den Hungerstreiks,"202

I1.3.2.3 Die im Vergleich von ‘Arche', ’‘Catholic Werker® und

Dolci bei Dolci fehlende mitarbeitsverweigernde Zelle

Jus meiner Sicht kann man bei Danilo Doleci wertvolle AnstdBe
zum Bereich der Sozialarbeit, BewuBtseinsbildung und Erziehung
finden; dieser Bereich scheint mir schon bei der “Catholic
Worker' -Bewegung etwas ausgeprdgter als bei der "Arche’ -Be-
wegung. Andererseits scheint es mir gerade der an der Arche
besonders auffdllige Gesichtspunkt, die Entwicklung selb-
stidndiger und vom Staat unabhd@ngiger anarchokommunistischer
Zellen, zu sein, der bei Dolei zu wenig vorhanden ist, so

daB er sich in der gesellschaftlichen ‘Maschinerie’z.T.
aufgerieben hat: Er setzte sich fast ausschliefBlich innerhalb
und auch mittels des staatlichen Systems fiir soziale Ver-
besserungen ein - und endete als Berater an einer staatlichen
Schule.

&llerdings hat Dolci sicher, besonders in seiner frithen Zeit,
den grundlegenden Grundsatz, daB jeder sich ein eigenes und
unabhingiges CGewissen entwickeln muBl, dem es unbedingt zu

folgen gilt, drastisch veranschaulicht.

I1.3.2.4 Die sokratische Mdeutik und die Gewaltlosigkeit Gandhis

Zm SchluB noch ein Wort zur sokratischen ‘Mdeutik':203 Mir
scheint, dalB der Sokrates der platonischen Dialoge, der oft
auf der Grundlage der Einstell-ung “Ich weifi, daB ich nichts
weiB' seine Gespridchspartner ironisch verunsichert und durch
geschickte Fragen in Widerspriiche verwickelt, ohne klar seine

eigene Sicht der Dinge zu sagen, geschweige denn am Anfang,
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der CGewaltlosigkeit Gandhis dabei nicht ganz entspricht.
Wenn ich es richtig verstehe, miifte man gemdB Gandhi am
Anfang klar seinen Standpunkt zu erkennen geben, bevor

man sich in die Argumentation begibt, die dann sicherlich
recht ‘mideutisch’ sein miiBte, da es ja entscheidend auf das
eigene Denken jedes Menschen ankommen soll, Man gibt dem
Anderen mehr Méglichkeiten, seine Argumentation oder Taktik
zu entwickeln oder wenigstens zu sehen, welche Schlufifolge-
rungen er einfach nicht mitmachen sollte, wenn er sich nicht
iiberzeugen lassen will, indem man ihm klar am Anfang zeigt,
worauf aus der eigenen Sicht der Argumentenaustausch hinaus-—
laufen soll. Um so stirker die Wahrheit, die auf solch ge-
waltlose Weise noch zu liberzeugen vermag. Allerdings ist es
gewiB nicht einfach, das richtige Verhdltnis zwischen offener

sp37
Mitteilung und zuriickhaltender Anregung des Anderen zu finden.
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11.4 Die Aufnahme wvon Vorstellungen Gandhis in Missionsge-—

meinschaften; der Bezug von Gandhi zu’Befreiungstheologie®

I1.4,]1 Die Aufnahme von Vorstellungen Gandhis in Missionsge-—

meinschaften

I1.4.1.1 Der Versuch, Gandhi zu missionieren, und seine Wirkung

ﬁ%ndhi begegnete selbst vor allem von seiten christlicher Freun-
de dem Versuch, ihn zu missionieren.?04 Er war von den ethischen
Inhalten des Christentums angetan,SOS aber die Vorstellung,

der Glaube an die geschichtliche Person Jesu und seinen Opfertod
erlése unabhdngig von eigener moralischer Selbstlduterung,
erschreckte ihn206, Und auch wenn er bemerkte, daB diese Vor-
stellung wohl nicht von der Mehrheit der Christen vertreten
wurde,507 so fand er doch, dalBl die offizielle kirchliche Inter-
pretation dem geschichtlichen Jesus und seinem Opfertod eine

fir ihn unverstédndliche wundersame Erl&sungskraft zuschreibe?98,
Fir ihn bestand der groBe Wert von Jesus darin, ein sehr deut-
liches Bild und Symbol der gewaltlosen Liebe und Selbstldu-
terung zu sein, in welchen Gandhi den fiir den Menschen ent-
scheidenden Weg zu Gliick, Selbstverwirklichung und Befreiung
sah.%09 Aber so betrachtet, erkannte Gandhi nicht den einzigen
oder bestmdglichen Ausdruck dieser Wahrheit in Jesus Christus.>10
Fir ihn bestand vielmehr schlieBlich der beste Ausdruck dieser
gewaltlosen Liebe und befreienden Wahrheit in der Toleranz

des Hinduismus, welcher auch im Innern anderer Religionen noch
das Verbindende suche und jeden ’“guten Menschen® anerkenne, 311
im Gegensatz zum aggressiven Absolutheitsanspruch der Gandhi
begegnenden christlichen Missionare, die bis hin in die duller-
liche Lebensgestaltung den “alleinseligmachenden’ Weg anzu-
bieten behaupteten512 und fiir eigenes Lernen kaum offen
waren®13,

’?&elleicht hdtte Gandhi fiir den christlichen “Absolutheits-
anspruch® Verstdndnis haben k&nnen, wenn man darunter ver-
standen hdtte, daB das ‘Kreuz Christi® der beste Ausdruck

fiir Selbsterl&sung - durch Gottes Gnade und auf dem Weg der
gewaltlosen Liebe - sein kann.5%l4 Vielleicht hitte er die
Einzigartigkeit Christi in dem Sinne anerkennen koénnen, daB

man von diesem geschichtlichen Jesus eine auBergewdhnliche,

womdglich entscheidende geschichtliche Wirkung erwarten
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konnte bzw. als geschichtliche Erfahrungstatsache erkennen
kann.2l> Vielleicht hdtte er die entscheidende Erl&sungs-—
kraft des °‘Glaubens® insofern anerkennen k&énnen, dal, wenn
man darunter die (Bereitschaft fiir) mystische innere Umwand-
lung durch das im Gewissen sprechende ‘allgemeine Ich® bzw.
die géttliche Wahrheit versteht, man dann darin die ent-
scheidende Wurzel eines erlosenden Lebens und eine nicht mehr
widerlegbare unmittelbare mystische HeilsgewiBheit
findet>16,

HAber zu solch verstdndnisvoller Begegnung zwischen dem
Christentum und Gandhi ist es wohl nicht gekommen. DaB man
das Christentum, besonders die Menschwerdung Gottes und das
Kreuz, in einer vielleicht auch fir Gandhi iliberzeugenden
Weise auffassen kann, werde ich im folgenden Kapitel iiber

den ’“Befreiungstheologen® Gandhi etwas erldutern.

II,4.1.2 Die Wirkung Gandhis auf indische Missionare und

Christen bis heute

fh Indien blieb es jedenfalls auch noch lange iiber Gandhis
Tod hinaus so, daB die christlichen Missicnare wenig An-
passung oder Verstdndnis fiir die indische Tradition und
Kultur aufbrachten und weiter einen &duBerlichen Absolut-
heitsanspruch vertraten.217

Aber allmdhlich und vor allem in der letzten Zeit wirkt sich
die Uberzeugungskraft von Gandhi auf die christliche Mission
wohl stirker aus:>18

lﬁcht nur, daB es deutliche Stimmen gibt, die Offenheit und
angemessene Anpassung an die indische Kultur fordern.>19

Es gibt in Indien auch vermehrt den Versuch von Christen,
Priestern und Ordensleuten, Gandhis Ideen aufzunehmen und das
Christliche darin zu integrieren.520 Das geht soweit, daf

der unmittelbar missionarische Anspruch zuriickgestellt wird

und man einfach durch sein Vorleben wirken mdchte, gemdlB dem
von Gandhi gebrauchten Bild einer Rose, die nicht dariiber
predige, daB sie duftet, sondern einfach dufte und so am
besten wirke.22l Man akzeptiert dabei weitgehend Gandhis Vor-
stellung der Gleichberechtigung der Religionen522 und ist be-
reit, sich in ziemlichem MaBe der indischen bzw. gandhischen
Lebensweise anzupassen: Man lebt einfach, gestaltet die Liturgie

indisch, lebt in “Ashrams, die von einem “Guru® geleitet
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werden®23, da sie charismatische Gruppen und nicht formale
Institutionen sein sollen. Man iibernimmt in diesen “christlichen
Ashrams' auch weitgehend - wenn auch z.T, in verschiedenen
Formen - Gandhis Ashram-Regeln, einschlieBlich der Gewalt-
losigkeit und der gandhischen Vorstellung gerechter Aufgaben -
und Giliterverteilung.
Jbie Ubernahme der Gewaltlosigkeit Gandhis geht z.B. soweit,

daB erst vor kurzem ein katholischer Weltpriester, Pater

Vadakan aus der Didzese Trichur in Kerala, ein Fasten bis zum
Tode durchfilthren wollte, um die Enteignung armer Landbevdélkerung
zu verhindern; kurz vor seinem Tode lenkte der zustdndige

Distriktsbeamte ein.

I1.4.2 Inwiefern ist Gandhi als Befreiungstheologe zu verstehen?

Mch glaube, daB Gandhi in sehr grundlegender Weise die ‘befrei-
ende Wahrheit' gelebt hat, welche Jesus in seinem Evangelium

den Menschen bringen wollte:

IT.4.2.1 Gedanken zur menschlichen Befreiung, Gnade und Auto-

ritdt im Sinne Gandhis

BBefreiung' als Gegensatz zu “Gewalt’, ‘MiBbrauch’® und “Zer-
stdrung® kann doch eigentlich nur die Freilegung und Entfaltung
der eigensten und wertvollsten Eigenschaft eines Wesens, sozu-
sagen seiner innersten Natur, bedeuten. 24
Jiiese innerste Natur des Menschen ist - meines Ermessens -

sein Geist,525 sein eigenes Erleben und Verstehen, sein
SelbstbewuBtsein®26, das sich auf der Grundlage von Erfahrung
und Nachdenken in einem inneren ‘Cesprdch mit sich selbst’
entwickelt und dabei die Stimme des ‘Gewissens', den MaBstab
des insgesamt denkbar Besten, des allgemein Wahren und Guten,
als inneres Gesetz organischen Wachstums entdeckt. Nur was
diese innere Natur des Menschen anspricht und fordert, kann

als ‘Gnade’ und °‘Hilfe', als Befreiung verstanden wer-

den®27,

Jﬁnuﬂd_sah daher Wahrheit als entscheidende Bedeutung “Gottes’
an, erblickte im ‘Gewissen’ die entscheidende ‘Of fenbarungsquelle,
verstand dabei unter ‘Offenbarung’ unmittelbar einsichtiges
Wissen, das nicht aus anderem Wissen abgeleitet und bewiesen
werden kann, sondern in demiitiger Of fenheit und unbedingter

Hingabe an Wahrheit und Gewissen, frei von begrenzten Gesichts-



-154-

punkten und Teilinteressen, instinktiv gespiirt werden kann.
"Die Anwendung der Vernunft und des moralischen Gefiihls wird
bei ... [Gandhi] zu einem selbstsicheren Instinkt"528 529

Wd er schreibt: "’“Ich wiirde jede Autorit&t verwerfen ..., wenn
sie sich im Widerspruch befidnde zu der gesunden Vernunft oder
den Geboten des Herzens. ' "230 Das gilt auch fiir heilige

n-

Schriften und Theologen: Ich meine, die wesentlichen Lehren
dieser Schriften zu wissen und zu spiiren. Ich lehne es ab,mich
durch irgendeine Interpretation binden zu lassen, wie gelehrt
sie immer sein mag, wenn sie der Vernunft oder dem moralischen
Gefiithl widerspricht® 231,

‘b@s eigene Verstehen der Wahrheit auf der Grundlage offener
Lebenserfahrung und der Bereitschaft, sich von in der eigenen
Natur angelegten moralischen Grundeinstellungen prédgen und
leiten zu lassen, muB also der entscheidende MaBlstab eines
Menschen sein, vor dem sich duBerlichere Anspriiche und Mafi-
stibe rechtfertigen lassen miissen. 232 Anspriiche an einen
Menschen, die ohne oder gegen sein Verstehen und seine Zu-
stimmung an ihn gerichtet werden, die etwa durch &dulere
Macht, geheimnisvolle 'WUnder‘533, Druck, Verlockung oder
Bedngstigung Unterwerfung verlangen, sind als zerstdrerisch
abzulehnen®34,
jﬁesteht man diese Grundbedeutung menschlicher Freiheit jedem
miindigen Menschen zu, dann kann man - wie ich meine - Auto-
ritdtsanerkennung von ihm nicht zu Beginn seines Denkens,
sondern erst auf der Grundlage eines selbstdndig entwickelten
SelbstbewuBtseins und Gewissens erwarten53% und nur in be-
grenztem MafBe, ndmlich nur soweit, wie er seine eigene Be-
urteilung einer &uBeren Beurteilung unter kritischer An-
legung der MaBstdbe “moralischer Vertrauenswiirdigkeit®™ und
‘Uberlegenheit’ unterordnen kann. Hinsichtlich grundlegendster
Inhalte wie dem Verst&ndnis des Lebenssinns und moralischer
Grundwerte ist die Mdglichkeit einer Begriindung in duBerer
Autoritit daher meines Ermessens wohl schon deshalb nicht
gegeben, weil man von diesen Inhalten bereits eine im eigenen
Innern verwurzelte Vorstellung haben muB, um die Mafist&dbe
‘moralischer Vertrauenswiirdigkeit' und ‘Uberlegenheit’ iiber-
haupt anwenden zu kbnnen.

Wgnn also jemandem bei der Entdeckung solcher Grundinhalte,

um die es Gandhi ebenso wie dem Evangelium geht, von auBen
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geholfen werden kann, dann ist das waohl nur so vorstellbar,
dafl die duBere Vermittlung bzw. Hilfe unmittelbaren eigenen
verstehenden Mitvollzug dieser Inhalte durch den betreffenden
Menschen bewirkt. Das bedeutet, dall solche Verstdndnishilfe
nicht veon eben herab, sondern auf gleicher Ebene geschehen
miiBte und - da es um Lebenswahrheiten und nicht nur um
‘Wissen® geht - am besten durch ein mdglichst enges und um-
fassendes Zusammenleben.?3® Deshalb erklidrt Gandhi z.B. ge-
radeheraus: "Ich erhebe keinen Anspruch auf ilibetnatiirliche
Kridfte. Ich will keine. Ich trage das gleiche vergdngliche
Fleisch, das der schwadchste meiner Mitmenschen tragt, und

ich bin genauso dem Irrtum ausgesetzt wie irgend jemand an-
ders "237,

I1.4.2.2 Die Ubereinstimmung mit dem Evangelium: Von Mensch-

werdung bis Kreuz menschliche Selbsterldsung durch ein be-

wulBtes Leben gewaltloser Liebe

Spitestens an dieser Stelle scheint mir die Ubereinstimmung
dieser Vorstellung von Befreiung mit dem Anliegen des Evan-
geliums Jesu offensichtlich: 238!

Aﬁie"lnkarnation‘, die Menschwerdung Gottes in Jesus Christus,
ist der grundlegende Schritt Gottes auf die Ebene des Men-
schen, in Annahme des merischlichen Leidens und zum menschlich
verstindlichen Ausdruck der géttlichen Liebe, welche dem
Menschen die Méglichkeit und den Weg zeigt, "gdéttlich zu
werden"239

Jbas Anliegen Jesu ist es, das “auf das Herz des Menschen ge-
schriebene’ géttliche Gesetz zum Vorschein zu bringen;54o
er tut das mit dem zutiefst ins Innerste des Menschen ge-
richteten Doppelgebot der CGottes- und Ndchsten-
liebe”4l,

;bie entscheidende Begriindung,auf die sich Jesus beruft, ist
keine dulBere AutOritét542t weder die Schrift®43 noch ihre
amtlichen Ausleger oder die offizielle kirchliche Leitung544,
auch keine Wunder24® oder geheimnisvoll unverstadndliche Offen-
barungen>4®, Er beruft sich auf auch fiir einfache und unge-
bildete Menschen547 unmittelbar einleuchtende Lebensweisheit248
und Lebenserfahrunq549,auf das, was man horen und sehen kann
in seinen Worten und Taten550, auf das, was man mit einem

nicht verstockten Herzen®®l durch kritische Priifung selbst
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als wahr und gut erkennen kann.252

gias Christentum hat als Kernanliegen die Befreiung des Men-
schen von “Entfremdung’ zum selbstdndigen “Stehen auf den
eigenen FiiBen', im Verstdndnis, daf genau in dieser Fahig-
keit zu milndiger Selbstindigkeit und erl&sendem Leben die
grofte Gnade Gottes in dieser Welt besteht.553

ﬁb verstanden ist die Menschwerdung Gottes der Kern der
Gewaltlosigkeit und Befreiung. Wenn auch die Frage, warum

Gott so gewaltlos liebt, wdhrend er andererseits die Welt

doch auch richtet, letztlich also die Frage, warum es iiber-
haupt Schlechtes in der Welt gibt, fiir den irdischen Menschen
ein unbeantwortbares Geheimnis bleiben mag,554 ermdglicht die
gewaltlose Liebe Gottes dem Menschen doch den hoffnungsvoellen
Versuch, sich und die Welt durch solche gewaltlose Liebe wei-
ter zu befreien. Gandhi und Jesus haben den Versuch eines
Lebens solcher Befreiung vorgelebt. Inwiefern Jesus, was
Gandhi kritisierte, das Mitleid gegeniiber der gesamten Schdp-
fung, auch den Tieren, etwas vernachlassiqte,SSS oder anderer-
seits Gandhi den besonders hohen Wert des Menschen nicht deut-
lich genug abhob®56, sei dahingestellt; Ziel ist jedenfalls
fiir beide die Beseitigung der Entfremdung der ganzen Welt,

die eine lebendige Einheit bzw. ‘Cottes Schﬁpfung‘557

ist.

]&genﬁber anderen Menschen, die zu richten man nicht be-
fihigt und berechtigt ist,®98 gilt dann ein gewaltloses Ver-
halten, wie es bereits beschrieben wurde: Von gleicher Ebene
aus, was bis zur Feindesliebe®5? und zum Verzicht auf gewalt-
same Verhinderung von ‘Verbrechen' geht560, ein Teilen
von Leben bis zu gleichem Gliick®6l. Indem man “den Nichsten
liebt wie sich selbst'®62  gsollen alle Menschen zur Einsicht
und Einigung iiber grundlegende Vorstellungen vom Sinn des
Lebens und moralischen Grundwerten, besonders der gewaltlosen
Nichstenliebe selbst, gebracht werden®63, damit von dieser ent-
scheidenden Grundlage aus eine weitere gewaltles befreiende Ge-
staltung der Welt geschehen kann.

ﬂuﬁ diese inhaltliche, verstehende Versdhnung der Menschen
kommt es an; auf die HuBere Form erst einmal nur insofern,

als sie ausreichend gefunden werden muB, um Verstdndigung

und Einigung {iber die angesprochenen Grundinhalte zu ermég-

lichen.564 In diesem Sinne war Jesus ‘Jude', sah aber den
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Glauben an das Evangdium als verbindende Briicke zwischen
allen Menschen an;565 und so konnte Paulus die “Freiheit

des Evangeliums® derart auffassen, daB er frei sei, den
‘Juden® ein “Jude' und den ‘Heiden®' ein "Heide® zu sein,

um sie alle zu befreien durch den Glauben an Christus als

den aus gewaltloser Liebe gekreuzigten Sohn Gottes, so dal
‘Judenchristen’ und “Heidenchristen® eine briilderliche Einheit

sein sollten®66,

T1.4.2.3 Eine Aussicht christlicher Besinnung auf das Wesentliche

Yﬂ%n die Kirche die befreiende Botschaft des Evangeliums im
dargestellten Sinne verkiindet, werden sich vielleicht einige
nicht unwichtige Probleme lésen lassen:
Eine Trennung zwischen “Glaube® und "Nachfolge® ist kaum denk-
bar, wo Glaube Verstdndnis der mystischen Bedeutung Gottes als
lebendiger Wahrheit und innere Umgestaltung im Sinne der Uber-
zeugtheit von der beschriebenen gewaltlosen Liebe bedeutet,
nicht aber Zugehdrigkeit zu einer Institution, formales Be-
kenntnis oder Anerkennung von Autorititen. 267 Das iiberzeugte
*‘Ja' zu solchen moralischen Grundwerten ist ndmlich ziemlich
gleichbedeutend mit der Entscheidung, sich eéntsprechend zu
verhalten; %8 derartige “Christen’werden wohl hinreichend
‘an ihren Friichten erkennbar sein‘569, ein MaBstab, an dem
sie sich ja messen lassen sollen.?7? Durch das Wegfallen von
‘Taufscheinchristen® wire es auch méglich, das “unvermeidliche’
Ausgehen von der Unmiindigkeit des gldubigen Volks oder anderer-
seits die Bevormundung durch sich verselbstidndigende Leitungs-
triger und Kleriker zu vermeiden.271
gburch solche Besinnung auf innere Inhalte, fiir die die &duBere
Form ja hauptsdchlich Mittel zum Zweck ist,572 kdnnte meines
Ermessens die christliche Kirche auch die allgemeinmenschlich
iberzeugende Berechtigung eines gewaltlosen "Absolutheits-
anspruches® gewinnen bzw. behalten: Bis hin zur dulBleren
Ausdrucksform des Evangeliums und des Kreuzes gibt es meines
Ermessens keine klarere Darstellung der beschriebenen religi-
8sen Grundinhalte allgemeinmenschlicher Versthnung als den
christlichen Glauben.373
Wﬁrde man den Absolutheitsanspruch sogar der Bezeichnung
‘christlich® (wieder) an diese Inhalte binden und nicht an

etwas anderes, hitte jemand wie Gandhi wohl kaum Schwierig-
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keiten mit der "offiziellen kirchlichen Interpretation"
der Bibel gehabt574 und es hHitte nicht so sein miissen, dal}
" *Mahatma Gandhi kein Christ war, und die Christen verwun-—
dert waren, dafB dies so sein sollte, denn nie in der neu-
eren Zeit hatten sie einen Menschen getreuer in die Fufi-
spuren Christi treten sehen" "575!

Ahd so brduchte die Kirche auch nicht so viel Angst vor
‘Marxismus' und gewaltsamer Revolution in der ‘Befreiungs-
theologie' Lateinamerikas zu'haben,576 wo z.B. Helder Camara
Gandhi als Vorbild der Befreiung gewlinscht hat>77. Man kann
in der Begrifflichkeit det marxistischen Gesellschafts-
analyse wohl durchaus Briicken zu den Marxisten finden - was
die Gefahr von durch “Schubladendenken’ bedingten MiBver-
stindissen zu einem guten Teil aufwiegeéen mag -, wenn man
inhaltlich eine gewaltlose Gerechtigkeit vertritt, die nicht
nur fiir die gewaltlose Beseitigung des Unrechts in Latein-

amerika gelten mubB.



