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ARNOLD KOPCKE

GANDHI ALS ENTWICKLUNGSPADAGOGE

I, EINLEITUNG: KRITIK DER EUROPAISCHEN ZIVILISATION

GANDHI sieht sich als demiitigen Nachfolger des groBen Lehrers
TOLSTOI, der die Methode der gewaltsamen Beseitigung der Tyrannei Uber-
wvindet durch den Weg, sich dem Ubel dadurch zu widersetzen, daB er kei-
nen Widerstand leistet. Beide stellten dem Ha@l, der sich in Gewalttaten
ausdriickt, jene liebende Kraft entgegen, die sich im Geschehen des Selbst-
leidens offnet, die Macht der Seele iliber den Leib. Sie waren Uberzeugt,
da@ die Menschheit sich selbst verlire, venn sie den Prozess der Zivili-
sation fortsetzte, den Aufbau der Waffenfabriken und des haBvollen In-
dustrialismus "which has reduced the people of Europe to a state of
slavery and all but stifled among them the best instincts, which are
the heritage of the human family." 1) GANDHI hielt den Europ#ern vor,
sie reprdsentierten nicht in ihrem Leben den Geist des Christentums.

Dem Namen nach sei es christlich; in Wahrheit bete es den Mammon an.

Das leben der Christen stellte fiir ihn kein offenes Buch dar, der Mensch-
heit zum Lesen aufgeschlagen. So forderte TOLSTOI sie auf, tief von dem
Brunnen der Bergpredigt zu trinken; er rief sie auf, sich unter ihr ei-
genes inneres MaB zu stellen und eine Antwort zu geben auf das Versagen
bei der lebendigen Ausfilhrung dessen, was in der Bergpredigt gelehrt
vird, "Verwechselt nicht das, was Jesus gelehrt hat, mit dem, was als
moderne Zivilisation gilt. Ich versichere euch, es gehirt nicht zu eu-
rer Berufung, die Menschen des Ostens zu entwurzeln. Toleriert, was im-
mer sie Gutes haben. Trotz eures Glaubens an die GroBe der westlichen
Zivilisation und trotz eures Stolzes auf diese Errungenschaften bitte

ich euch, bescheiden 2u sein.., LaB jeden von uns sein eigenes Leben
leben." 2) Er selbst verstand sein Leben als Experiment, ein religis-

ses Leben zu fihren in der Weise, daBl er sich mit dem Ganzen der Mensch-



heit vereinte und teilnahm an dem Entwurf einer Weltpolitik und Welt-
padagogik. Die Stufenleiter des menschlichen Handelns konstituierte er
zu einer unteilbaren Ganzheit. "You cannot divide social, economic,

political und rurely religions work into watertight compartments, I do

not know any religion apart from human activity." 3)

I, UNIVERSALITAT
1. SOLIDARISCHE VERBUNDENHEIT DER WELTRELIGIONEN

GANDHIs Idee einer Weltkultur kann sich nur dann auspridgen, wenn
die verschiedenen Religionen ihre exklusiven Absolutheitsanspriiche ab-
legen, nicht durch Kompromi@ und passive Koexistenz, sondern durch die
Kraft der Selbstkritik, der Scham iiber ihre Selbstverfehlungen und den
Willen zur Selbsteroberung. Ein Christ kann, durch GANDHIs Lehre angeru-
fen, daB die Reinheit der Mittel die Reinheit des Ziels bestimmt, ent-
decken, daB die meisten Christen zu wvenig Menschlichkeit gelebt haben
und leben, daB sie sich Uber andere Menschen seit Jahrhunderten iberhe-
ben und der Raub der Welt den Grund ihres Lebens bildet. "Der Sinden-
fall des westlichen Menschen heute: Kolonialismus, Die Erldsung des
vestlichen Menschen heute: Widerstand." 4) Dieser Widerstand kann allein
dadurch geveckt werden, daB die europdischen Christen GANDHIs Bitte ver-

stehen, sie midchten sich bemiihen, ihrem eigenen inneren Mall zu geniigen

und in sich zu schauen: "If a man reaches the heart of his own religion,
he has reached the heart of the others too." 5) Der Hinduismus ist fir
GANDHI keine exklusive Religion, keine auf Mission angewiesene. GANDHI
ermuntert jeden religitsen Menschen, Gott nach seinem Glauben und "Dhar-
ma" zu verehren und in Frieden mit allen Religionen in sich nach seiner
Wahrheit zu suchen. Die die Welt erobernde christliche Religion, die
sich mit der Kolonisierung beriindete und aus deren Barbarei ihren Nutzen
zog, beschidmt er dadurch, daB er in allen Religionen einen freien Weg

zur Wahrheit achtet.

Diese Achtung weist‘einer christlich gegrindeten Entwicklungspdda-
gogik einen neuen Sinn: die solidarische Verbundenheit der Weltreligio-
nen. "The aim of the fellowship should be to help a Hindu to become a
better Hindu, a Mussalman to become a better Mussalman, and a Christian

a better Christian. The attitude of patronizing toleration is false to
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the spirit of International fellowship., Our prayer for other must be
not "God give him the light that Thou hast given me", but "Give him all
the 1ight and truth he meeds for his highest development.®®) Auf der
TOLSTOI-Farm entdeckten cie Kinder, andere Religionen und Lebenswege mit
wveitherziger Zuneigung zu betrachten, In sich nehmen sie die Lektion des

)

gegenseitigen Dienens auf.7 Christen werden aufgefordert, nicht den Gott
der Weltherrschaft zu verkiindigen, sondern zu zeigen, wie er durch sie
lebt., Fir GANDHI war JESUS ein groBer Menschheits-lLehrer, dessen Bot-
schaft die Bergpredigt enthilf, eine Botschaft der Gewaltfreiheit. Fur
GANDHI predigte er keine neue Religion, sondern lebte ein neues Leben
der Fernstenliebe. "The love that Jesus taught and practised was not a

mere personal virtue, but it was essentially a social and collective

virtue, Buddhism taught and practised the same thing six hundred years

8)

before Jesus." ’ Nur dem Namen nach sei Europa christlich; in Wahrheit

ziehe es den materiellen Wohlstand dem moralischen Fortschritt vor und
stelle in seiner praktischen Arbeit eine Negation der Christlichkeit

dar, wie Kolonisierung, Weltkriege, Aufzwingung des Hungers und Elends
zeigen. Alle groBen Religionen der Menschheit betrachtete GANDHI zugleich
als deren Bereicherung. Deshalb sollte eine grofiziigige Erziehung ein ehr-

firchtiges Studium aller Religicnen einschlieBen.

2, BILDUNG ZUR GEWALTFREIHEIT

Eine christlich gepragte Entwicklungsp&dagogik muBl eine Antwort
darauf suchen, warum das Christentum im Gefolge der Conquistadores und
der Industriestaaten die Welt gewalttitig mit seinem Glauben Uberzog.
Christen konnen bei GANDHI auch eine Verurteilung der strukturellen Ge-
valt finden, der Gewalt, die "in die gesellschaftlichen Organisation,
in die Sozialstrukturen eingebaut ist."g) GANDHI wandte sich gegen di-

rekte und strukturelle Gewalt und bekdmpfte sie durch seine gevaltfreie

Revolution. Dem Christentum, das den vereinzelten Samariter am Werk

sieht, entgehen oft die Strukturen der Ausbeutung in der armen Welt und

im eigenen Land, seine Verbindung mit Bkonomischen, politischen Erobe-
rungsziigen und seine eigene kulturelle Herrschsucht. "Mit missionari-
schen Aktivitdten hat das Christentum zuweilen die Leiden in wveniger
entwickelten Landern gelindert, aber es war blind gegeniiber den impe-

rialistischen Strukturen, die hi#ufig die Ursache dieses Leidens gevesen
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sind."lo)

Machtpolitik, kapitalistische Wirtschafts- und Sozialordnung,
Kolonialpolitik wurden immer wieder von Christen unterstiitzt oder gedul-
det. Die christliche Lebensfilhrung verengte sich zu einer Bewegung der
Selbstheiiigung und der Mehrung des materiellen Wohlstands. Heute gilt
es, die Bergpredigt als Manifest der gewaltfreien Revolution der Mensch-
heit neu zu entdecken und jeme christliche Lehre zu lberwinden, die Ce-
valt mit Gewalt, Hass mit Hass, Vernichtung mit Vernichtung beantwortet
und die Ketten der Gewalt starkt. "Die Botschaft Christi richtet sich

in erster Linie an die Armen und Entrechteten."(ll) Sie lehrt nicht Un-
terwvirfigkeit, sondern die Schwidche der Gewalt, das Unvermtgen des Be-
sitzes; die Kraftlosigkeit des Unterdriickers, die geistige Knechtschaft
der Besitzenden gehen ihr auf., Die Armen aller Lander richten die Kraft
der Gewaltfreiheit gegen die Reichen, die eingesperrt leben in die Le-
bensweise des Habens., Von Gandhi erben sie den Glauben an die Wirkkraft

der Liebe und des freien Opfers.

Die Bildung zur Gewaltfreiheit muss gerade auch in die Arbeiterbe-
vegung eindringen. Die universelle Revolution der Menschheit wird in
ihr, die in ihre eigenen partikularen Interessen verstrickt ist, kaum
mehr verbreitet. Die Arbeiter in den Industriestaaten haben Anteil an dem
Nutzen, der durch die Erniedrigung unterworfener Volker entsteht, und
behaupten ihren Platz im birgerlichen Lebenzusammenhang. Ihre Lebensvor-
stellung, ihre Lebensform sind durchsetzt von Ziigen des Besitzerstolzes,
des Sinns fir Macht und nationale Interessen und dahin geprédgt, den
Fortschritt zu begreifen als Zuwachs des eigenen dinghaften Reichtums.
Seine Verkettung in das System der industrialistischen Weltzivilisation
legt der Arbeiter als neue fFreiheitsstufe aus, als Zuwachs seiner pri-
vaten Freiheit., "Die Ketten, die Asien und Afrika als Sklaven an Europa
fesseln, hat er teilweise selbst geschmiedet. Er ist selbst Teil eines
grossen Systems der Tyrannei und Ausbeutung . Und die allgemeine Frei-
heit wirde nicht nur seine eigenen Ketten l1losen, die vergleichswveise
leicht sind, sondern auch die viel schwereren Ketten, die er den unter-
vorfenen Volkern der Welt anlegen half‘."']'Za Es fehlt die Anstrengung,
eine Idee der Welteinheit, des Weltfriedens zu entwickeln. Habgier und
Sinn des Habens verschlieBen den Blick auf die Barbarei, die den Armen
der Welt zugefiigt wird. Die Arbeiter teilen den Glauben des Industrialis-

mus an den Vorrang der eigenen Kultur und kritisieren nicht den Fanatis-
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mus und die Unbarmherzigkeit der gewaltsamen Vereinheitlichung der Welt.
E£s fehlt ibnen die moralische Begeisterung, ihr eigenes Leben auf Wahr-
heit hin zu fiihren, auf die Einigkeit aller Menschen hin und den Glauben
an eine umfassende Weisheit, die sich entzindet in allen Kulturen der
Welt. An den Industrialismus und den dinglichen Fortschritt gebunden,
verfallen sie der Beschrianktheit des Nationalismus, der kriegerischen
Aggression und bauen ihr teben auf die Bewequng der Maschinen, die sie
selbst erdriicken. Es gelingt wenigen nur noch, die Zwinge des Nationa-
lismus zu durchbrechen und sich dem Dienst an der Menschheit zu widmen.
Ihnen fehlt eine universale Botschaft an die Welt: die Uberwindung der
materiellen Zivilisation, der eigenen Winsche und der Ausbeutung der
Schwachen, der "Ethik der Zersttrung" (ROMAIN ROLLAND). Viele bleiben
verfangen in die Vorstellung: "Zuerst die Sachen! Dann die Menschen!"l3)
Die Gewalt der Kriege und der dusserlichen Revolutionen zieht iber sie
hinweg und entreisst ihnen die Zuversicht, dass die Botschaft der Ge-
waltfreiheit die Welt verwandeln kann. GANDHIs Ruf, der Mensch solle sich
fiir die Menschheit aufopfern, erreicht sie noch nicht, die in das Abend-
land verstrickt sind und seine Zeit, "ein Jahrhundert unmenschlichen
Industrialismus und alles verschlingender Plutokratie, ein unterjochen-
der Maschinismus, ein tkonomischer Materialismus, der die Seele erdros-
selt."la) Der abendlandische Arbeiter glaubt an die Macht der Waffen und

an den Wert der materiellen Giter; seine eigene Aggressivitat tbertont
den Ruf nach Frieden und Abriistung.

Eine Entwicklungspddagogik, die sich an Arbeiter wendet, muss ihnen
die Macht der Gewaltfreiheit zeigen. Auf Gewalt zu verzichten, wird uie-.
len Arbeitern nicht leicht fallen; denn ihr Lebenszusammenhang ist ge-
pragt von der Ubermacht einer Objektwelt, die ihnen als gegenstidndliche
und verkehrte entgegentritt, der Macht der dusseren Verhdltnisse und
Sachzwénge, der Unaufltslichkeit der dinghaften Gewalt, der Notwendigkeit
der Waffen, der RUsthgsproduktion, die entfremdete Arbeit verspricht.

In jeder Schule bereits kénnen Kinder einen Sinn flir die Solidaritat der
Menschheit finden, indem ihnen die Fehler und kriegerischen Taten der
eigenen Nation, ihre Selbstgerechtigkeit dargestellt werden. Man lehrt
sie nicht mehr glauben, dass Eroberungsziige in der Absicht geschehen,
die hthere Kultur und das Licht des Evangeliums zu verbreiten, und
verschweigt nicht mehr, dass der gewaltt#tige Nalicnalismus den Fort-

bestand der Menschheit gefdhrdet. Nicht mehr wird der Massenmord als
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moralische Tat dargestellt, der Kriegsdienst als Verteidiqung der ei-
genen Interessen, der Krieg verherrlicht. RUSSEL schldgt demgegeniber
var, Geschichte als Weltgeschichte zu sehen und auf Kriege weniger Nach-
druck zu legen. "Soweit von Kriegen im Unterricht uUberhaupt die Rede
sein muss, sollten sie nicht unter der Warte des Siegers und unter dem
Gesichtspunkt heroischer Taten gelehrt werden. Der Schiler sollte auf
dem Schlachtfeld unter den Verwundeten weilen, man sollte ihn die trau-
rige Lage von Obdachlosen in vervisteten Gebieten nachvollziehen lassen,
und man sollte ihm all die Grausamkeiten und Ungerechtigkeiten bewusst
machen, fir die der Krieg eine ginstige Gelegenheit bietet."ls) Gandhi
lehrt, dass die moralische Kraft der Gewalt der Waffen (berlegen ist,
und bezeugt, dass die Entwicklung der Menschheit in der Erkenntnis be-
steht, dass Opfer und Dienst die wahre Stdrke der Menschheit bilden.

Die Menschen des Industrialismus verleugnen sich selbst, wenn sie ihre
Krdfte in der Mehrung materieller Dinge und der Steigerung ihrer Hab-
gier erschipfen. Die Erfahrung der im Alltag gelbten Gewalt, die Sensi-
vitdt dafir, dass Gewalt sich nicht nur in bdsem Willen und Grausamkeit
dussert, kénnen die Spuren verborgener Gewalt ausfindig machen. Dies
zeigt sich als absichtslos hervorgebrachtes, doch von allen Menschen zu
verantwortendes System - '"in the slow torture of men and animals, the
starvation and exploitation to which they are subjected out of selfish
greed, the want on humiliation and oppression of the weak and the killing

of their self-respect."lﬁ)

Ohnmachtserfahrungen im Bereich der Produktion, Unterordnung unter
die Betriebshierarchie, Ausgeliefertheit an die Arbeitsgeschwindigkeit
bringen die Empfindung der Schwidchen hervor. Die Teilhabe an dem Oko-
nomischen Aufschwung der Bundesrepublik weckt bei den Arbeitern selber
besitzindividualistisches Denken, das in sich Insensibilitidt gegeniber
den Erniedrigten hdlt und Schranken zieht, das Elend anderer Menschen

in Katastrophen und Kriegen zu entdecken.

Dieser Rohheit und Mutlosigkeit widersetzten sich beispielsweise
auch die Bauern im stdfranzésischen Larzac als es um den Bau eines Trup-
penibungsplatzes ging. Im Verlauf ihrer gewaltfreien Aktionen verban-
den sie sich mit Arbeiterinnen einer Hosénfabrik, die ihren von Schlies-

sung bedrohten Betrieb besetzten, und mit Arbeitern, die die Produktion



-10-

selber bestimmten. Viele Bauern gelangten in die antimilitaristische
Bevegung und schickten ihre Wehrpasse an das Verteidigungsministerium
zuriick. Sie fanden, die Enge ihrer eigenen Interessen iibersteigend, he-
raus, da@ einer der Grince fir den Bau des Militdrgeldndes die Erpro-
bung von Waffensystemen war, die in die Dritte Welt exportiert werden
sollten. 1974 feierten die I.znschen in Larzac ein Erntefest fir die
Dritte Welt mit dem Wort: Getreide schafft Leben, Waffen bringen den Tod.
Die Ernte des ersten Feldes, das in Gemeinbesitz steht, stellten die
Bauern den Sahelbauern zur Verfiigung, die unter der Dirre litten. Die
Solidarisierung erreichte eine Vertiefung des moralischen BewuBtseins.
“Solidaritit, das lehren Wyhl und Larzac, befreit von Angsten und Vor-
urteilen sehr viel besser und schneller, als es Aufklarungsprogramme

vermogen, weitet den Blick, setzt die Wahrnehmungsschwelle fir die lLei-

den anderer herab."lg)

3, KRITIK DES VERDINGLICHTEN LEBENS

GANDHI kampfte fir die Beseitigung des den Menschen entuiirdigenden
Elends. Zu dieser Entwiirdigung gehidrt diese Fesselung: "Fiir die Armen
ist das Wirtschaftliche das Geistliche. Man kann an diese hungernden
Millionen nicht anders appellieren. Aber bring ibnen Essen, und sie
verden dich als ihren Gott betrachten. Sie sind nicht fahig, an etwas
anderes zu denken."lg) Den Verhungernden erscheint Gott nur als Brot

und Butter. Als ihr Repriasentant verstand sich GANDHI.

Ein Mensch, der mehr an sich nimmt als das notwendige Mindestmal,
ist fir GANDHI des Diebstahls schuldig. "Nichtbesitzen oder Armut ist
ausgedrickt mit Nichtstehlen. Wir dirfen eine iUberfliissige Sache weder
nehmen noch behalten."zo) Der Sucher der Wahrheit schriankt bewuft und
frei seine Bedirfnisse ein und pflegt einfache Gewohnheiten., Nicht-Steh-
len und Nicht-Besitzen sind fir ihn Zustidnde des Geistes. Er verlangt,
daB, daB der Leib auch ein Besitz sein kann, ein Mensch bereit isf, die-
sen aufzugeben, Gerade die Ges#ttigten lehrt der Sucher den "Geist der
Loslésung" und rdt, ein Besitztum nach dem anderen aufzugeben und den
Dienst an den Menschen zu tun, zu dem jeder Mensch fihig ist, Besitz,
aufgezwungenes Elend, Hunger fesseln die Menschen in die Logik der
duBeren Verhidltnisse, deren Zwangssystems des Erwerbens und Konsumierens.
GANDHI schlédgt den Menschen vor, ein Leben der freien Armut zu FUhren,ZI)



—11-

ein einfaches Leben, eine Konzentration von Kraft und personlicher

Energie. Ein solches Leben betrachtet GANDHI als freiheitsgestalt, die
allein die im aufgeherrschten Elend treibenden Menschen befreien kann.
"Sie (die Sarvodaya-Vorkampfer) missen die Kunst und die Schonheit der
Selbstverleugnung und der freiwilligen Armut kennenlernen. Sie miissen
sich mit allem befassen, was der Volkwerdung dient, der Verbreitung des
Khadi, indem sie selbst von Hand spinnen und weben, durch tadelloses per-
sbnliches Verhalten untereinander in allen Lebenslagen dazu beitragen,

22) Ein Leben in Armut ge-

daB die religidse Einheit Herzenssache wird."
lingt nur, wenn ein Mensch es frei auf sich nimmt. In der Mitte dieses
Lebens steht die Erkenntnis, da@ Menschen Reichtum sind, nicht Dinge,
Waren. Viele Menschen verstehen Reichtum als Gewinn von Macht uber Men-
schen; die Kunst, reich zu werden, ist fir sie nicht allein die Kunst,
Geld aufzuhidufen, sondern auch, danach zu drdngen, daB die Nichsten we-
niger haben. GANDHI sieht die Menschen als Reichtum an: "Dasjenige Land
ist das reichste, welches die gréBte Zahl edler und glicklicher Menschen-
kinder ndhrt; derjenige Mensch ist am reichsten, der nach hochster Ver-
vollkommnung seiner eigenen Fahigkeiten durch seine Persdnlichkeit wie
durch seinen Besitz den hilfreichsten EinfluB auf das Leben anderer aus-
Ubt."zs) Kein Mensch hat nach GANDHI ein Recht auf seinen Besitz, solange
Millionen Menschen hungern und unbekleidet sind. Die Besiltzenden miissen
freiwillig Entbehrungen auf sich nehmen, damit die Elenden genahrt und
gekleidet werden kiénnen. Entdeckten die Besitzenden die Pflicht des Dien-
stes, erachteten sie es als eine Sinde, dinghaften Reichtum zu sammeln.
GANDHI hofft, daB die Reichen es verdchtlich finden, sich auf Kosten der
Armen zu bereichern, und daB die Armen aufhdren, die Reichen zu beneiden.
Den letzteren weist er diese Aufgabe zu: "The only statement that has

to be examined is, whether it can be laid down as a law of universal
application that material advancement means moral progress."za) Diese
Prifung richtet sich entlang dem inneren MaB der Reichen auf eine Kritik
der inneren Stimmigkeit ihres Lebensentwurfs, GANDHI wird davon Uberzeugt,
dall materieller Gewinn nicht identisch ist mit moralischem Gewinn, dal der
moralische Verfall der Reichen mit ihrem Besitz ansteigt., Der Besitz hin-
dere das wahre menschliche Wachstum. Die Armen vor allem trugen die Idee
der Gewaltfreiheit; die Reichen waren nicht so tief in ihrer Selbstach-

tung verletzt und dnderten ihr Leben nicht. Ein gevaltfreies Leben scheint
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GANDHI unméglich, solange der RiB besteht zwischen den Wohlhabenden und

den hungernden Millionen, solange die ersteren ihre Macht nicht darin se-
hen, ihre Habe fortzugeben zu gemeinsamem Gut, solange sie nicht die not-
vendigen Schritte tun im perstinlichen Leben und ihre Bedirfnisse auf ein

Minimum verringern. Erst dann kdnnten ihre Verdienste frei werden von

Unehrenhaftigkeit. .

Der Reichtum der industriellen Gesellschaften verbirgt unter sich
das wachsende Elend, des sie hervorbringen, menschliche Not, entfremde-
ts Arreitf, Bkologische Zerstérungen, Einebnungen von Lebensspielrdumen.
Eine Gesellschaft der freien Armut kann einen neuen Reichtum menschlicher
Méglichkeiten austragen, eine Kultur der Solidaritdt: Einfachheit des Le-
bens, Anstrengungen auf eine menschliche Welt hin, Arbeit zum Wohl eines
jeden, gegenseitige Hilfe. Freie Entsagung kann in ibr Quelle von Kraft
und Hoffnung werden, Weg des Menschen, seine Seele neu zu finden. Er
schlieBt ein, daB die Reichen sich davon befreien, weiterhin den privaten
Geldgewinn zur allgemeinen Triebkraft menschlicher Arbeit zu machen und
die Verflgungsmacht von Privatpersonen tiber die Produktionsmittel zu er-
zwingen. Mit kleinen Versuchen eines einfachen Lebensstils beginnt die

“nachchristliche Ara der westlichen Zivilisation."2>’

In der biirgerlichen Gesellschaft erscheinen menschliche Verhiltnis-
se als Verhdltnisse von Dingen, Sachen. Die "universelle Geldgesellschaft"
(AGNES HELLER) vergleicht das Unvergleichbare, reduziert die Qualitdt des
Menschen auf bloBe Quantitit. Die Aufhebung der Welt des Habens, die vor-
sichtig und oft scheiternd in Versuchen alternativer Lebensformen sich
andeutet,zs) driangt darauf, daB der Besitz nicht ldnger das arganisieren-
de Zentrum des gesellschaftlichen Lebens sein soll, daB neué Bedlrfnisse
entstehen. Die freie Umwandlung des homo oeconomicus in den sinn-reichen
Henschen, fir den GANDHI ein Beispiel gab, gelingt nur, wenn zugleich
eine Welt hervorgebracht wird, "wo die (nie ausschaltbare) Rolle der
Zweckrationalitdt keine Alleinherrschaft mehr sein mird."27)

GANDHI weifi: Das gute Leben ist ein Projekt der ganzen Menschheit.
Durch &uBere Notwendigkeiten angetrieben wie weltweite Riistung, Atombom-
ben, Elend, manipulative Herstellung der Menschen, wird die Berufung der
Menschheit zu einer universalen Lebensgestalt immer deutlicher. "Das ver-

ninftige Leben ist das gemeinsame gute Leben."za) GANDHI faBt die Univer-
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sal-Werdung der Menschheit, des Menschen als ein Experiment, das ver-
schiedene wahrhafte Entulirfe respektiert. Sein Weg der Universalitit

sucht den ldenschen, der sich zum freien Dienst entwickelt: "Sein Dienen
tragt wie die Tugend den Lohn in sich selbst, und daran 136t er sich ge-
niigen. Freiwilliger Dienst an anderen erfordert das beste, zu dem der
Mensch fidhig ist, und dieses muB den Vorrang vor dem Dienst an sich selbst
haben, Der wirklich Fromme widmet sich in der Tat ohne jeglichen Vorbehalt

dem Dienst an der Menschheit."zg)

[II, BEFREIENDE SOZIALITAT

1, KRITIK DES INDUSTRIALISMUS

GHANDI stellte dem kollektivierenden Industrialismus einen gewalt-
freien Sozialismus entgegen. "Truth and ahimsa must incarnate in so-
cialism, In order that they can, the votary must have a living faith in
God."30) Allein wahrhafte, gewaltfreie und reinherzige Sozialisten kion-
nen nach GANDHIs Glauben eine sozialistische Gesellschaft in Indien und
weltweit bauen. Uber GANDHI, den Sozialisten, der der Moralitdt der Ge-
valtfreiheit folgt, heiBt es bei NIRMAL KUMAR BOSE, seinem persdnlichen

Sekretdar: "He believed in the small community and face-to-face relation-

n31) In ihr

ship, where men live 1in equality by sharing commen labor.
sollten die Menschen nicht des Gewinns wegen arbeiten, sondern zum Wohl
der Menschheit; Liebe sollte die Gier als bewegende Kraft der Anstren-

gung ersetzen.

GANDHI sucht nach einem in hohem MaB dezentralisierten Sozialis-

mus, in dem jedes Dorf fiahig werden soll, sich selbst zu unterhalten.
In seinem Rahmen kann freivillige Hilfe flr die Nachbarn entstehen, eine
Hilfe, die keinen herabsetzenden und entwirdigenden Zug in sich trigt.
Die neue, auf Wahrheit und Gewaltfreiheit sich griindende Gesellschaft

setzt sich aus zahllosen Dorfgemeinschaften zusammen, aus Kreisen, die

sich stets erweitern, sich vertiefen, doch nie einen Uber andere sich
erhebenden hoheren Rang behaupten, Das gemeinsame Leben bildet GANDHI
als Kreis ab, der vweit ist wie der 0zean und dessen Mitte das Indivi-
duum darstellt, das bereit ist, fir das Dorf zu sterben, und die Dorf-
gemeinschaft, die sich ermutigt, fir den Kreis von Dorfern zu sterben.

Das Ganze wird ein Leben, gebildet aus Menschen, die sich dahin beschei-
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den, daB sie teilhaben an dem ozeanischen Kreis, dessen integrale Ein-
heit sie verktrpern. Der #dulerste Umkreis hat nicht die Macht, das-Kreis-
innere niederzuhalten. Fir eine Maschinerie, die Macht konzentriert oder
menschliche Arbeit verdrdngt, ist in diesem organischen Gebilde kein Platz.
Die freie Arbeit gibt dieser Menschheits-Familie ihre Wirde. GANDHI glaubt
nicht an die &uBere Notwendigkeit der totalen Industrialisierung, die die
Menschen zu Detailfunktionen ihres Getriebes herstellt. "In der Tat glau-
be ich, daB ein unabhdngiges Indien seine Pflicht einmer murrenden Welt
gegenliber nur erfillen kann, wenn es einen Lebensstil edler Einfachheit
annimmt, eindem es seine Tausende von Dorfwohnungen ausbaut und mit der
Welt in Frieden lebt. Hohes Denken ist unvertrdglich mit einem kompli-
zierten, auf groBen Aufwand gegriindeten materiellen leben, das uns durch
den Mammonskult aufgezwungen wird. Aller Charme des Lebens ist nur moglich,
wvenn wir die Kunst lernen, in edler Einfachheit zu leben."32)

Im wvahren Sozialismus gibt es nach GANDHI keine Zweiheit; er ist
vollige Einheit. Alle Glieder der Gesellschaft sind gleich, das heiBt:
kein Mensch ist erniedrigt, keiner erhoht; jeder erhdht sich, sich er-
niedrigend. Der Sozialismus beginnt fir GANDHI mit dem ersten Menschen,
der sich zu dieser Bewequng bekehrt. Er fordert zu seiner Erreichung rei-
ne Mittel; unreine Mittel zerstoren das Ziel. GANDHI versuchte, die Wege
der Wahrheit, Cewaltfreiheit, Enthaltsamkeit, Armut, der Handarbeit in

der religidsen Lebensgemeinschaft des Ashram zu verwirklichen, dem Expe-

riment eines neuen Lebens, das der christlichen Urgemeinde gleicht, die
das Reich des friedens auf der Erde zu verwirklichen trachtete, STERN~
STEIN sieht hier einen Versuch von weltweiter Bedeutung, ein Versuch, dem

es "um die Verwirklichung einer klassenlosen Gesellschaft, mit einem Wort,
um die Verwirklichung des Kommunismus" geht33). Anders aber als MARX und
ENGELS erkannte GANDHI die Wahrheit, dafl Gewalt nicht durch Gewalt, auch
nicht durch revelutionire, sondern allein in freiem wissendem Leiden

der Gewalt Uberwunden werden kann, das HaB und Drang nach Vergeltung tiber-
vindet. Die gewaltfreie Methode, der gevaltfreie Weg sollte nicht den
Kapitalisten als Menschen angreifen, "wir wollen den Kapitalismus ver-
nichten."*) Ein wichtiger Schritt dazu ist GANDHIs Bitte an die Gelde
besitzer und Reichen, sich wie Treuhinder zu verhalten, die ihre Reich-
tlmer fUr die Armen vervalten. Die Treuhinderschaft soll sie anregen,

ihr Leben auf der Erde weit mehr von Liebe bestimmen zu lassen und die

Barbarei der industriellen Zivilisation zu entdecken. GANDHIs Empdrung
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gilt dem Industriegeist, der die Maschinerie, die technischen Moglich-
keit mit ihrer zwingenden Logik iber die Menschen herrschen 1a8t. Die
Apotheose der Industrialisierung, die er auch in der Sowjetunion sieht,
die Gewalt des Industriegeistes rauben die Seelen der Menschen. "Es ist
unter der menschlichen Wirde, die Personlichkeit zu verlieren und ein

bloBes Radchen in einer Maschine zu werden."35)

Schon vor Jahrhzehnten betrachtete GANDHI den Industrialismus als

Fluch der Menschheit. Er gewvinne seine Macht aus der Fihigkeit, fremde

Markte auszubeuten. Jedes industrialisierte Land zerstdrt die Lebens-

wveise, die Kultur anderer Vilker, bedroht die Welt insgesamt und ver-

sagt_ihr den Weq zu ihrer reichen Vielfalt. "And my fundamental objec-

tion to machinery rests on the fact that it is machinery that has en-

36) Der Westen zerstore sich

abled these nations to exploit others."
durch Industrialismus und Ausbeutung der Welt selber. Es gelinge ihm
nicht, den Pauperismus zu Uberwinden; er verfalle in seiner Selbstsucht
und der MiBachtung der Nichsten. Der Industrialismus férdert nicht das
moralische Wachstum der Menschheit, nicht die Befreiuﬁg ihres Geistes,
GANDHI verweigert sich dem heroischen Triumpf der Maschinenwelt, nicht
lehnt er den Einsatz von Maschinen ab, die den Menschen die Last der
Arbeit erleichtern. "Today machinery merely helps a few to ride on the
back of millions. The impetus behind it all is not the philanthropy to

37) Im Rennen nach dinghaftem Reichtum zerbricht

save labour but greed.”
die Gier die Liebe, Auch wissenschaftliche Verfahren werden im Indu-
stralismus instrumentalisiert und taugen dazu, die Arbeitsgdnge zu einem
erkligelten Raderwerk auszubauen. Sie dienen nicht der Universal-Werdung
der Menschheit, sondern der zwanghaften Einheit und der Verddung der Welt
unter der Fabrikzivilisation, der Nivellierung menschlicher Méglichkeiten
‘unter der Gewalt des Maschinenzeitalters. Dem welterobernden Modell des

i fabrikatorischen Machens, )

Wiederbelebung des gemeinsamen Dorflebens entgegen, die eine Dezentrali-

sierung der Produktion und der Konsumtion entgegen und einen Einsatz der

Maschinen im Dienst der Armen. Der Industrialismus bringt die Manie des
Massenproduktion hervor, die Versuchung, die Produktion von Waren um je-
den Preis zu beschleunigen, Massenproduktion ist fir GANDHI "a technical
term for production by the fewest possible number through the aid of

n38)

highly complicated machinery , ein Ceschehen, das der Daseinsgestalt
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der menschlichen Selbstkreation keinen Raum zu geben trachtet. Im In-
dustrialismus st®dBt die "manipulatorische Existenz" (HEINRICH ROMBACH)
zu weltveiter Herrschaft vor; er vernachlidssigt "the universal man-power"

(GANDHI) und bedroht die Armen im eigenen Land und in der ganzen Welt.

GANDHIS Gedanken richten sich nicht gegen die Maschine als solche,
sondern gegen das System der Maschinerie, in dem die Maschine wenigen
Menschen hilft, auf dem Ricken von Millionen Menschen ihr Leben zu fiih-
ren, in dem Habsucht der treibende Grund des Lebens ist. Oberster Ge-
sichtspunkt ist hier nicht der Mensch, nicht die Menschheit. Die Ma-
schinenwelt verkiimmert die Glieder der Menschen, raubt ihnen ihre Per-
sonalitit. Der Reiche kann sich das Angesicht des #rmsten und schwichsten
Menschen nicht vergegenvirtigen; er stiert nur noch auf dem Lauf der
Maschinerie. Furopa rdt GANDHI, aus der demoralisierenden Industriali-
sierung einen Ausweg zu suchen. Er sieht ihn nicht unbedingt in der
Riickkehr zur alten absoluten Einfachheit. “Aber es wird eine Neuord-
nung sein, in der das Dorfleben vorherrschen wird und in der brutale
materielle Kraft der geistigen Kraft untergeordnet sein wird."sg)Hohes
Denken geht nicht zusammen mit einem Leben, das auf der raschen Geschwin-

digkeit beruht, die die Mammon-Verehrung aufherrscht.

GANDHIS sozialistische Idee erwuchs aus seinem Glauben an den Weg
der Gewaltlosigkeit. Es kdnne kein Mensch aktiv gewaltfrei leben und nicht
sich gegen soziale Ungerechtigkeiten aufrichten, wo immer sie herrschen.
GANDHI lehnte es ab, die sozialistische Lehre jemanden aufzuzwingen.
Ohne Wahrheit und Gewaltfreiheit gebe es fiur die Menschheit nur den
Zwang zur Selbstvernichtung. Als einen Weg zu einem universalen Leben
betrachtete GANDHI die Erziehung, verstanden als ganzheitliche Entwick-
lung des Menschen, von Korper, Geist, Seele, Diese Entwicklung sollte
damit beginnen, daB Kinder ein allen Menschen niitzliches Handwerk iiben
und von dem Augenblick an produzieren, in dem sie zu lernen beginnen.
Die Basic tducation beschridnkt sich nicht auf die Erziehung der Kinder;
sie wendet sich zu der Erneuerung der Familie und des Dorfs. "Das Leben
188t sich nicht in einen produktiven und unmproduktiven Sektor aufteilens;
die Kinder helfen ja schon ihren Eltern, GANDHI kritisiert sowohl, dafl
die Welt der Erziehung ihres produktiven Gehaltes bar ist."ag) In dieser
zerrissenen Wellt entsteht ein Bruch zwischen der Schule und dem Leben

der Ménschen. Die Schule erreicht kaum Wert fiir das Leben und die Welt
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der Arbeit entfremdet den Menschen seiner Gottlichkeit. In GANDHIS So-
ziglismus wird die Arbeit als Dienst an den Mitmenschen gefaBt uns als
Anstrengung,. die ~Memschheit zu vereinigen. Es handelt sich un den Ent-
wurf einer spirituellen Gemeinschaft die der spirituellen Gemeinschaft
des Ashram nachgebildet ist., Nach den Ideen RUSKIN"s griindete GANDHI

das Phoenix-Settlement, in dem die Regeln fiir ein einfaches Leben in

der alltidglichen Praxis entstehen: BEuropder und Inder leben zusammen.
Sie treiben Ackerbau und flihren ein Handwerk ein, so eine Handmiihle und
das Schuhmacherhandwerk, an dem GANDHI sich selber versuchte. Auf der
Tolstoy-Farm konkretisierte er die religidse Grundbestimmung der Gemein-
schaft, die Wege der Einfachheit, der handwerklichenTatigkeit, des be-
scheidenen Konsums, Er unterrichtet die Kinder in allen Religionen und
versuchte, sie und sich zu gegenseitigem Dienst und gegenseitiger Hii{?

zu begeistern. Im Ashram, einem Beispiel des universalen Sozialismus

sollten produktive korperliche Arbeit, der Geist des Dienens und des

Gelistseins von der Gewalt der Dinge miteinander verbunden werden. GANDHI

verstand ihn als Ort gemeinsamer Erfindung eines neuen Lebens bei phy-
sischer und geistiger Harmonie des Einzelnen. Der spirituale Sozialis-
mus geht darauf, Samyadharma, die Pflicht zur Gleichheit, zu Uben .

Nach ihrem MaB versuchte GANDHI, sich mit dem Menschen der untersten Ge-

sellschaftsstufe zu identifizieren und sich seines Besitzes frei zu ent-
duBern. Deshalb nannte er sich einen Bhangi, einen Menschen der keine
Werkzeuge, kein technisches Konnen, kein Wissen, keinen Platz in der Ge-
sellschaft besitzt. Er lebte unter den Bhangi, suchte ihre Freundschaft
und arbeitete daran, das Los seiner geringsten Schwestern und Brider zu
bessern, ohne sie zu entwirdigen durch seine Hilfe, Nicht sah GANDHI
Behaglichkeit und Befreiung von der Arbeit als hichstes lLebensziel. Sie
dringen sich als knechtender Sinn den Menschen auf, die im Elend leiden
und unter das Getriebe der Arbeitsprozesse gezwungen sind. "Das kapita-
listische Denken ist selbst dem armsten Blirger des Landes eigen. Jeder
will, wenn er kann, einmal Landbesitzer oder Kapitalist werden und fir
sich Verhdltnisse schaffen, bei denen er nicht mehr flUr sein tégliches
Brot arbeiten muB."qz) GANDHI achtet Brotarbeit und Gewaltfreiheit als
unabtrennbare Ziige der sozialistischen (kommunistischen) Bewegung. Jeder
Sozialist miisse dem Ruf des Geistes folgen und sich Uber seine Selbst-
sucht und Neigung zur Gewalttitigkeit erheben; nicht iiber andere Menschen

dirfe er sich stellen, allein sich iber sich selbst steigern. So em-
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pfindet er das Geschehen des Klassenkampfes als fremdes europaisches, in
dem sich die 5elbstsucht der Beteiligten auspridge und die Befreiung der
Erniedrigten scheitere. "Es geht hier nicht darum, Klasse gegen Klasse
auszuspielen, sondern darum, der Arbeiterschaft das Gefiihl fiir ihre

Wirde anzuerziehen, Die Geldleute stellen letzten Endes nur eine mikros-
kopisch kleine Minderheit in der Welt dar. Sie werden ehrlich handeln,
sobald die Arbeiterschaft ihbre eigene Macht erkennt und dabei doch auf-
richtig zu Werke geht. Die Arbeiterschaft gegen die Geldleute aufzuhetzen,
hieBe, den KlassenhaBl mit all seinen bésen Folgen verewigen. Das Bemihen
muB@ dahin gehen, den ewigen Kreislauf des Bésen unter allen Umstdnden zu
unterbinden. Er ist nimlich das Eingestdndnis der Schwiche, Zeichen eines
Mindervertigkeitskomplexes. Sobald die Arbeit ihre Wiirde erkennt, wird das
Geld seinen richtigen Platz einnehmen, d.h. es wird in Treuhand verval-
tet fiir die Arbeit; denn Arbeit ist mehr als Geld."aj) Im HaB entwiirdigen

sich die Arbeiter selbst und verfehlen ihre Berufung, die Befreiung der

Menschheit mitzutragen.

2., WELTPOLITIK AUS DER BERGPREDIGT

GANDHI unternahm den Versuch, die Bergpredigt in die Politik zu
uibersetzen, die Politik durch die Bergpredigt zu bestimmen. Nicht von
einem christlichen Land aus begann die Arbeit, der Weltpoclitik einen neuen
Grund zu bereiten, der Versuch, energische Aktivitat der Weltveranderung
und indische Lebensweisheit zu verbinden. Die Revolutionierung der Politik
durch die Bergpredigt lehrt das Abendland, daB in ihm die vor zwei Jahr-
tausenden verkiindete Botschaft in starkem MaB unwirksam geblieben ist.

Sie weist zugleich auf die in Europa unterdriickten Versuche hin, Politik
als Weltgestaltung und Welterfindung durch den Geist der Bergpredigt zu
verstehen, wie die franziskanische Bewegung, die Griindung der Quakerge-
meinschaft und mehr. "Das moderne Abendland steht auf der sanktionierten
Entzweiung von Politik und Religion, Die Politik ist unverklirt, aber
machtig; die Religion (im weitesten Sinne, also Uberbau der geheiligten
Werte) ist Gegenstand abgestufter Weihegefiihle, aber unverbindlich."aa)
Angegriffen wird das Ubel der Politik, das sich in ihren mechanischen
Mitteln zeigt, in der Sucht, die Welt abzubilden als technisch-industria-
listischen Automaten, die Menschheit zu einem technischen Kollekiiv zu

manipulieren, wobei die Manipulation als Freiheitsgeschehen ausgegeben
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vird. "Die Mehrzahl' der Menschen dient also dem Staat mit ihren Kor-

pern nicht als Menschen, sondern als Maschinen. Sie bilden das stehende
Heer und die Miliz, die Gefangniswvdrter, die Konstabler, Gendarmen etc.

In den meisten Fallen bleibt da kein Raum mehr fir Urteil oder moralisches

45)

Gefiihl; sie stehen auf derselben Stufe wie Holz und Steine." Das Gewis-~

sen der Birger verstummt unter der sachlichen Macht der Staatsmaschine.

Die Staatsgewalt erkennt den Menschen nicht als Freiwerdenden, nicht als
zu achtenden Nichsten an. GANDHI sucht nicht, Lige und Massensteuerung
verwendend, den Massengehorsam herzustellen, die Gefiigigkeit der Menschen
zu bewvirken. Er experimentiert damit, die Religion in die Politik einzu-
fihren, echte freiwillige Gewaltfreiheit aus der erzwungenen Hilflosig-
keit der Schwachen herauszuschlagen. E£r wollte zu Opferwilligkeit, Ord-
nungsfiahigkeit und Mut begeistern und mit seiner eigenen inneren Umwand-
lung eine Bekehrung Indiens zur Lehre der Gewaltfreiheit verbinden, die er
als Vorbedingung der Sicherung von Indiens freiwerdung betrachtete.
Allein durch eine Umkehr des Wesens, durch "innerste Umsinnung”(BUBER) aller
Menschen konne sich das indische Volk aus den Zwidngen des Kolonialismus

befreien, Der Aufbau autonomer kleiner Gemeinschaften soll die Herrschaft

des modernen Staatszentralismus Uberwinden, im Offentlichkeitsbereich zu
konkreten Miteinanderberaten und Miteinanderhandeln fihren. Im totali-
taren Horizont des Industrialismus jedoch ist die Politik die Sphire der
Gewalt; sie bildet ihre eigene Logik heraus, '"das Reich des Schwertes"
(LEONHARD RAGAZ). Die Radikalitat der Bergpredigt wvird zur weltfernen
Wahrheit verkiirzt und verkimmert in religidsen Zirkeln. Ihre Herabzie-
hung entspricht der Hinaufrickung Uber die Menschenwelt hinaus, in ein
abstraktes Jenseits, wo allein sie ihre Kraft entfalten soll., GANDHI will
das Gewaltprinzip in der Politik brechen, das "ius taliocnis", nach dem
ein Schlag mit Schlédgen erwidert, Bdses mit Bisem vergolten wird, auf-
heben. "An seine Stelle trdte die Ricksicht auf das heilige Recht, das
der Bruder im Kollektivsinn, der Nichste als Gemeinschaft, als Klasse

als Volk, hat.n46)
moglichen die Waffen der Bergpredigt den Schwicheren, sich der Gewalt zu

Wo Militarismus und Industrialismus herrschen, er-

vidersetzen, ohne daB Gewalt dadurch gesteigert wird, durch Ungehorsam
und Non-Kooperation. Der Selbstsucht, dem Hal der Welteroberer wird der
Weg der briderlichen und schwesterlichen Vereinigung der Menschheit zu

ihrer Vielfalt entgegensetzt, Dabei 6ffnet sich die Kraft dieser Politik
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darin, daB dem Eroberer allein eine Politik nach dem MaB entgegengehalten
vird, das dieser als sein eigenes, sein Leben leitendes verkindet, da8
erKonfrontiert wird mit seiner inneren, von ihm verleugneten Wahrheit,
der christliche Machtstaat mit der Wahrheit der Bergpredigt. GANDHIS
Entwurf einer geistigen Revolution ruft die Kolonisatoren auf, sich
grundlegend umzuwandeln und endlich ihrem eigenen inneren MaB zu genligen.
"Eine Revolution des Christentums selbst ist die Vorbedingung einer Re-
volution der Welt durch die Bergpredigt."47) Diese kann die verselbstin-
digte Logik der machtvellen und zerstorerischen Weltpolitik Gberwinden,

die der Maschinensozialismus und der Maschinen kapitalismus antreiben.aa)

3,.ARBEIT ALS FREIER DIENST

Mit TOLSTOI"s Idee der Brotarbeit ibernahm GANDHI die Forderung,
daB der Mensch sein Brot verdienen soll durch die Arbeit seiner Hande.
Korperliche Arbeit verstand er als Gebot Gottes., Allein das Dorf, in dem
jeder seinen Anteil an der ARbeit hat, schien ihm die von Gott vorgezeich-
nete Lebensform. Arbeit ist AusdrucK von ahimsa, Betdtigung der Liebe,
Erfullung eines Gebotes Gottes, Quelle der Freude, Nach der Bhagavadgita
it gestohlenes Brot, wer Brot iBt, ohne das Opfer dargebracht zu haben.
Die Brot-Arbeit ist ein die Menschen befreiendes Opfer. Das Gesetz des
Opfers ist das Gesetz des Seins. "Wenn alle fur ihr t#gliches Brot ar-
beiten wirden, und nicht mehr, dann gibe es genug Lebensmittel und genug
MuBe fir alle. Dann gdbe es kein Geschrei von Uberbevélkerung, es gdbe
keine Krankheit und kein solches Elend, wie wir es um uns herum sehen.
Solche Arbeit ware die hdchste Form des Opfers."ag) Die Menschen ent-
vickeln dann neue leibliche und geistige Fihigkeiten; ihre Arbeit wird
Arbeit der Liebe fiir das gemeinsame Wohl der Menschen, In dieser Welt
gabe es keipe Armen und keine Reichen, keine Niedrigen und keine Erhidhten.
Die Menschen kdnnten entdecken, daB sie ihre Winsche reduzieren und vie-—
le Dinge entbehren kénnen. In der idealen Gesellschaft GANDHIs sollen
auch die Geistesarbeiter allein zur Wohlfahrt der Gemeinschaft arbeiten,
nicht fir sich selbst. Eine Befolgung des freien Gesetzes der Brot-Ar-
beit stellt fir GANDHI eine Revolution der ganzen Gesellschaftsstruktur

dar. "Der Triumpf des Menschen wird darin bestehen, daB an die Stelle
des Existenzkampfes ein Wettbewerb des

50}

gegenseitigen Dienens gesetzt
Die Rickkehr zu den Dorfern bedeutet eine Anerkennung der

Pflicht der Brotarbeit. Jeder Mensch soll genug fUr seine Nahrung arbeiten

vird."
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und seine intellektuellen Fdhigkeiten Uben, nicht um ein Vermdgen zu
erverben, sondern nur im Dienst der Menschheit. Wer mehr iBt, als er
braucht, um seinen Korper zu erhalten, ist ein Dieb, "Service is not
possible unless it is rooted in love or ahimsa. True love is boundless
like the ocean and rising and swelling within one spreads itself out
and crossing all boundaries and frontieres envelops the whole world.
This service is again impossible without bread labour, otherwise descri-
bed in the Tita as a yajna. It is only when a man or a woman has done
gggy labour feor the sake of service that he or she has a right to live.”
Im Ashram wurde die Idee des freien Dienstes konkretisiert. Jede
Tatigkeit sollte mit dem rechten guten Willen ausgefiihrt werden. Ehren-
voll war im Ashram die korperliche Arbeit, vor allem das Spinnen., Dabei
zeigte sich, daB bei den Arbeitern auch die intellektuelle Entwicklung
sich steigerte. "Wo korperliche Arbeit nur um des Lohnes willen getan
vird, ist es moglich, daB der Arbeiter stumpf und lustlos wird. Niemand
sagt ihm wie und warum etwas getan wird. Er selbst interessiert sich nicht
dafiir und findet seine Arbeit langweilig. Aber das ist im Ashram nicht
der Fall."Sz)
In jeder Tatigkeit wird die intellektuelle Kraft angeregt; alle Henschen

Alles wird mit Begeisterung und in Liebe zu Gott vollbracht.

verden ermuntert, sich vollstidndig zu bilden. Im Ashram ist jeder Mensch
ein Arbeiter, keiner ein "Lohn-Sklave" {(GANDHI)}. VINOBA, GANDHIS Schiler,
greift die Vorstellung an, daB alle Menschen, die Handarbeit verrichten,
niederer Art seien. Die Handarbeit habe in der Welt des mechanischen
Herstellens ihre Wirde verloren, ihren schopferischen Charakter. Die
Wiedergeburt ihrer Wiirde richtet sich auF-gegen die Uniformierung der
Menschen durch die Technik, gegen die abstrakte Religion des Fortschritts,

die quantiative Betrachtung des Menschen und der Natur.sj)

VINOBA war davon Uberzeugt, daB Wissen nicht nur durch Bicher er-
worben werde; es dirfe nicht auf Kosten von korperlicher Arbeit gepflegt
verden. Korperliche Arbeit wurde im Ashram tendenziell verbunden mit
intellektueller Bildung, mit dem Wissen um das Universum. Er stellte

ein Experiment eines neuen Lebens dar, in dem jeder durch den Einsatz

seiner Hande und seines Kopfes dem Anderen zu dienen versuchte, jeder
sein Herz entwickelte durch die genaue Erfiillung der frei aufgerichtete
Pflicht. GANDHI gemdB dient der Mensch der Welt, der seinem Nachbarn
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dient, "Einer, fir den die ganze Welt wie eine Familie ist, sollte die
Macht haben, dem ganzen Universum zu dienen, obne sich auch nur vom Platz
zu bewegen. Er kann diese Macht nur durch den seinem Nachsten erwiesenen

54)

Dienst ausiiben." Wer nur seine persionlichen Ziele zu erreichen sucht,

ohne anderen zu dienen, fiigt sich selbst und der ganzen lWelt Schaden zu;
denn fur GANDHI sind alle Lebewesen Glieder eines Korpers, so da8 jede
Tat eines Menschen einen wohltdtigen oder schiddlichen EinfluB auf die gan-
ze Welt ausibt. Ein Innewerden dieser Wahrheit, das heiBt: Weisheit soll-
te den Menschen seine Verantwortlichkeit ein-sehen lassen und ihn zu frei-
em Dienst berufen. Die Hinde sollen mit Liebe arbeiten; die Grundlage des
Lebens darf nicht das einebnende Geld, das abstrakte Vermégen sein. GAN-
DHI betrachtet das Spinnen als Meditation und Aktion in einem; nicht In-
strument war es ihm auf den Zweck hin, Geld zu verdienen. Insofern Arbeit
als Dienst gesehen wvird, entscheidet Uber ihren Wert nicht das Produkt,
nicht die in Geld ausdriickbare Gegenleistung. Nur die Aktion, die frei
ist von Verlangen und die auf ihre Friichte verzichtet als Weg des Opfers,
fihrt zur Erldsung. Das Mysterium der freien und selbstlosen Aktion ist
das der Losgeldstheit, des Verzichts auf die Gegengabe. Der Geist der
Losgeldstheit fordert keine Abwendung von der Welt, sondern gerade die
Durchstimmung des ganzen lebens von der irdischen Religiositat her.
"Aktion ist nicht nur dnvermeidlich als Wesenseigenschaft allen Lebens, -
sie ist auch notwvendig um der Welt willen, die sonst zerfallen wiirde,

und sie ist notwendig um des Einzelnen willen, dessen Aufstieg zu Gott

und dessen Selbstverwirklichung ohne Aktion nicht midglich wére."SS)

Aktion ist ein Geschehen der Hingabe, die sich durch die Sucht nach dem

Erfolg nicht beengen 148t; sie fordert auf zu Selbst-Disziplin und Rein-
heit des Herzens.

VINDBA rief die Menschen auf, Wohlstand und Geld nicht zu verwech-
seln. "Wenn wir dem Gelde unsere besondere Beachtung schenken, wird die
Achtung vor der Arbeit zwangsldufig herabgesetzt."ss) In seinem Ashram
vurde der Gebrauch des Geldes so weit wie miglich eingeschriankt. Nach
der ganzlichen Abschaffung des Geldes sollte die Dorfuwirtschaft auf der
Arbeit als befreiendem Dienst beruhen. Die Reinheit, die durch die Hand-
arbeit entsteht, die Umvertung der Werte, die auf Grund der Neubewertung
der Arbeit sich vollzieht, betrachtet VINOBA als Befreiung von dem Lei-
den. "Wenn vir die Geldwdhrung abschafften und uns mit neuem Glauben,

neuer Hingabe und Frommigkeit der Arbeit zuwendeten, wiirde der Zustand
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der Welt verwandelt. Befreiung von Ausbeutung, dezentralisierte Staats-
form, Einfachheit, Schénheit des Lebens und wirtschaftliche Gleichheit
wverden zwangsldufig verwirklicht, wenn wir uns daran gewthnen, die ma-

nuelle Arbeit von diesem Standpunkt aus zu betrachten."57)

€s ging GANDHI darum, die Abhingigkeit von der kérperlichen Arbeit
anderer zu vermindern, wenn nicht auszuschalten. Dazu schien ihm noétig,

die Lebensweise zu vereinfachen und zu versuchen, miglichst alles sel-

ber zu produzieren,

IV. SCcHLUS: WEISHEIT

1. Bei GANDHI findet sich die Auseinandersetzung mit einer scienti

stischen Padagogik. Nach ihm ist es die Aufgabe eines jeden Menschen,

sein Herz zu reinigen und die Lehre der universalen Menschheit in sich
zu finden. In diesem Geschehen sieht er die Grundlage aller echten Bil-
dung.” Die Kultur des Verstandes muB der Kultur des Herzens dienen."58)
Die Kultur trigt in sich iiber die Bildung des Intellekts hinaus die Bil-
dung des Herzens und die Bildung der Hand, Die Kluft zwischen Gebilde-
ten und Ungebildeten soll dberbriickt werden. "Die bhandwerkliche Ausbil-
dung der gebildeten Stdnde und die wissenschaftliche Bildung der Hand-
wverker wird der ungléichen Verteilung der Reichtimer und der daraus her-
vorgehenden sozialen Unzufriedenheit in betr#chtlichem MaB Einhalt ge-

n59)

bieten. Kinder sollen den Wert und die Wirde der Handarbeit entdecken

und das Handspinnen und Handweben als Dienst an allen indischen Menschen
verstehen. Sie darf nicht als den erniedrigten Kasten gemiBe Lebenstidtig-
keit verachtet werden. Die Bildung'des Herzens (des Gemiits) verlangt,

daB die lLehrer sich um das Gbttliche in den Kindern kimmern, die ihnen
anvertraut sind, und verbietet, daB sie, mit Buchwissen angefillt, un-
fahig werden zu selbstdndigem Denken und Schaffen. Die Kultur des Herzens
darf nicht den Akademikern vorbehalten bleiben, sondern muB das Volks-
ganze durchdringen. Die Universitidt soll die alten Kulturen am teben er-
halten und eine neue schaffen, eine Synthese der verschiedenen Kulturen,
die das indische Leben beeinflussen. Die Synthese darf nicht wie in den
industrialistischen Lindern, wo eine beherrschende Kultur alle anderen
unterdriickt, eine erzwungene Einheit darstellen." "Nur eines hat die

Universitat ausgeschlossen: den Geist der AusschlieBlichkeit, der irgend-



ein Gebiet der Menschlichkeit dauernd fur sich sllein beansprucht."9)

2. Der Weise GANDHI hebt das Vertrauen auf den Sinn der Welt und
des Menschenlebens und die Angst vor ihrer Sinnlosigkeit ineinander auf.
Er verband die transzendierende Einsicht und die praktische Vollkommen-
heitsstrebung; er kannte das menschliche Herz., Weisheit setzt sich in
konkrete Lebensgestaltung um. "Der echte Weise lehrt die Menschen - die

Individuen, Gruppen und Vélker - wie sie leben und vie sie sterben sol-
61)
len.”

In dieser Lebensweisheit griindet die Erziehungsweisheit, die heute
hervorgearbeitet wird aus der Begegnung unterschiedener Lebensiiberzeu-
gungen und sus der Fruchtbarkeit des gemeinsamen Nachdenkens der weltwei-
ten Erzieher. Die die Wissenschaft transzendierende Erziehungsweisheit
arbeitet an der werdenden Universalitdt der sich zu ihrer konkreten Viel-
falt einigenden Menschheit. "Real education consists in drawing the best
out of yourself. Wthat better book can there be than the book of humanity.
By education I mean an all-round drawing ocut of the best in child and man-

body, mind and spirit."sz) In den Industriestaaten muB die Indifferenz

des Scientismus in der Piddagogik aufgebrochen werden durch Sensitivitat

fir ein erfiulltes Leben, fur Unterdrickung und Elend der hungernden

Menschheit und fir die Selbstverfehlung derer, die von dem Hunger profi-

tieren; sie muB aufgehoben werden durch die Solidaritdt mit den leiden-
den in den kclonisierten und den industralisierten Léndern.63) In der
globalen Situation heute, in der durch Ristung und dkologische Krisen
das Uberleben der Menschen gefihrdet ist, stellt die wissende Sensitivi-
tat eipe hohe menschliche Qualitit dar: "Sensitivierung ist padagogische
Pflicht, insofern Dickhdutigkeit fiUr den kollektiven Selbstmord dispen-
giert, Sensitivierung ist die Grundbedigung dafiir, daf die Erdbevdl-~

kerung in einem positiven und aktiven Simn zur Menschheit wird, als die
sie inAufkldrung und groBer Revolution vorentworfen ist."ﬁq) Auf diese
Qualitdt gibt GANDHI's lebendige Verbindung von Zartheit und Stirke ei-

nen Hinweis, eine Verbindung, die das verdinglichte Herrschaftswissen
des Industrialismus iberwinden soll. a
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