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Als mit zwanzig Jahren Abstand der Mahatma und
der Baptistenpastor statben — beide in gleicher
Weise ermordet —, waren Millionen Menschen, die
an den Himmel glaubten oder nicht daran glaub-
ten, in ehtlicher Trauer. Uber die Erregung, die an
der AuBlenhaut blieb und zur anekdotischen Ge-
schichte der guten Gefiihle gehdrt, fithlten viele
sich plétzlich allein gelassen und preisgegeben, als
wire eine machtvolle lichte Energie, die von den
Fortgegangenen ausgestromt war, um sie zu histo-
rischen Initiativen menschlicher Befreiung zu
wecken, erloschen. In diesen Tagen kiihlten Hoff-
nungen ab. Trotz der Skepsis oder der glatten Ab-
lehnung, die manche Theoretiker der Rolle ent-

gegenbringen, die in sozialen Wandlungen das

spielt, was man als idealistischen oder utopischen
Voluntarismus bezeichnet, trotz der bisweilen in
einem exklusiven Sinne verstandenen Bedeutung,
die von diesen Leuten den kollektiven Initiativen
zugeschrieben wird, und der dementsprechenden
Verwerfung der personlichen Initiative als bedeu-
tungslos, besteht die Tatsache: Im Namen einer
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Ethik, die sich auf eine gelebte Geistigkeit griin-
dete, haben Gandhi und King und in ihrem Ge-
folge Millionen von Menschen sich auf einen po-
litisch-sozialen Kampf eingelassen, der in unter-
schiedlichen Grenzen zu einer Umwandlung der
Gesellschaft fiihrte. Diese Tatsache zu erhellen, ist
Absicht der nun folgenden Ausfiihrungen.

Um zu begteifen, wie sich in Gandhi die dyna-
mische Verbindung von Spirituellem und Politi-
schem vollzogen hat, diitfte es von einigem In-
teresse sein, auf das zutiickzugehen, was nach sei-
ner eigenen Aussage seine erste entscheidende Er-
fahrung war: die « Nacht von Maritzburg» (4. April
1893).! Gandhi war eben in Siidafrika eingetroffen
— wie er dachte: nur fiir kurze Zeit — als junger
Anwalt ohne einen Pfennig Geld, im Auftrag einer
indischen Firma, um in der Stellung eines Biiro-
angestellten an dem Gelingen eines Prozesses mit-
zuwirken. Der junge, schiichterne und ehrgeizige
Inder, der nur daran denkt, seinen Lebensunter-
halt zu gewinnen und etwas vom Land zu sehen,
ist ein typisches Produkt der durch die englische
Kolonisation hervorgerufenen kulturellen Entwur-
zelung. Als er mit neunzehn Jahren nach England
gefahren war, um dort sein Jurastudium zu absol-
vieren, hatte er tiber die traditionelle religiése Ex-
ziehung, die ihm im Raum seiner Familie zuteil
geworden war, ein unbarmherziges Urteil gefillt.
Denn nun betrachtete er sein Land mit den Augen
der Kolonisatoren; sein Traum war, ein britischer
Gentleman zu werden. Am 4. April 1893 wird er auf
der Fahrt nach Pretoria auf dem Bahnhof Maritz-
burg aus dem Erste-Klasse-Abteil herausgeholt
und in den Gepickwagen gebracht. Et wehrt sich
und fliichtet schlieBlich in den ungemiitlichen
Wartesaal des Bahnhofs. Allein, geschiittelt von
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Kilte und von dem schmerzlichen BewubBtsein der
erlittenen Demiitigung, denkt et die ganze Nacht
dariiber nach, was man ihm angetan hat: «Ich
entdeckte, daB ich keine Menschenrechte besal3,
weil ich Indet war.» Am anderen Morgen stand fiir
ihn fest, daB er niemals einem Unrecht oder einer
Gewalttat seine Zustimmung geben wiirde. Ob-
wohl er sich zweifellos im Augenblick noch nicht
vollig alles dessen bewuBt war, was das bedeutete,
war Gandhi damit zu seinem BewuBtsein als Inder
wiedergeboten. Indem er die schmerzliche Iden-
tifizierung mit irgendeinem beliebigen indischen
Kuli von seiten der weiBen Herren annahm, fand
er seine eigene Identitiit im SchoBe seines gedemii-
tigten Volkes wieder. Diese, zunichst mehr hin-
genommene als angenommene Identitit (er hatte
nichts Eiligeres im Sinne, als aus Siidafrika zu
fliechen) muBte — darauf kam es an — nicht aus einem
theoretischen und abstrakten Gedankengang ge-
boren werden, sondern aus einer konkreten Erfah-
rung von Demiitigung des Menschen. Auf diese
Weise schuf sie voll bewuBt und gewollt eine uni-
versale Solidaritit mit den Unterdriickten.

In dem Augenblick, in dem er nach Indien zu-
riickreisen will, tritt ihm diese Solidaritit als Auf-
gabe entgegen. Er kann seinen in Stidafrika leben-
den Landsleuten, die ihn bitten, an ihre Spitze zu
treten und sic gegen die Vetletzung ihrer Rechte
zu verteidigen, nicht widerstehen. Sie sind unge-
bildet — er ist ein fachkundiger und geschickter An-
walt. Er nimmt den Antrag an und stiirzt sich mit
Ungestiim in die Verwicklungen des politischen
Kampfes als Fiihrer einer Gemeinschaft, die er erst
ins Leben ruft, indem er ihr nach und nach ein
EigenbewuBtsein, eine Wiirde und eine Hoffnung
gibt, die allen gemein sind. Das ist ein erstaunli-
cher personlicher Erfolg. Der kiinftige Politiker
witd von seinen Landsleuten mit Giitern iiber-
hiuft. Er hat ein eigenes Haus und ein angeneh-
mes Leben. Er kostet diese Wendung der Situa-
tion mit dem guten Gewissen dessen aus, der sich
auf der anderen Seite dariiber klar sein kann, dal3
sein eigenes soziales Prestige auf seine Gemein-
schaft zuriickstrahlt. Aber Gandhi empfindet ein
Unbehagen. Wenn er sich mit seinen Briidern im
Elend identifizieren will — geniigen da Wort und
Prestige? Auf der Ebene des realen Lebens bleibt
ein Widerspruch bestehen. Die Frage lautet nicht
mehr: Was muB ich tun und sagen? sondern: Was
muB ich sein? Diese Frage trigt Gandhi seit seinem
Aufenthalt in London unklar in sich. Die «Nacht
von Maritzburg» hat sie insgeheim neu belebt.
Nun wird sie von ihm als Ruf zur «Heiligkeit» er-

kannt, denn nachdem Gandhi seine Wurzeln wie-
dergefunden hat, kann seine Perspektive nicht an-
ders sein als religits. Das Suchen nach Gott und
das Suchen nach einer rechten Situation fiir sich
selbst erscheint ihm untrennbar. «Ich befand mich
auf der Suche nach Gott, indem ich zugleich um
die Vollendung meines Wesens kimpfte.» Diese
Erklirung ist bezeichnend fir die untrennbare
Wechselbeziehung zwischen personaler Ethik und
Mystik, die eine sehr charakteristische Konstante
der religitsen Tradition Indiens ist, seit den groBen
Identifizierungen der Upanischaden: Der Lebens-
hauch (prina), das tiefste Ich (4fman) und das Ab-
solute (brabman) sind identisch. Daher muB, wer
auf der Suche nach dem Absoluten ist, die Wege
des Verzichtes auf das Steckenbleiben im empiri-
schen Ich einschlagen. So wird er unter Finsatz der

yogas des Handelns, der Erkenntnis und der An-

dacht zugleich zu seinem eigenen Wesen, seiner
eigenen Wahrheit und zum Absoluten schreiten,
das die Tiefe unter diesen beiden ist.

Gandhi beschlieBt also, ein «Entsagender» zu
sein. In dieser wichtigsten Periode seines Lebens
ergibt sich fiir ihn der Ansatz zu einer langen Ent-
wicklung, deren Anfangspunkt in die Zeit seines
Aufenthaltes in London zu setzen ist. Hier JaBt ihn
die Begeisterung fiir alles, was aus dem Westen
kommt, die ihn in Indien zum Unglauben gefihrt
hatte, die GroBe der religiosen Tradition Indiens
entdecken durch die Bewunderung, die ihr die
Asienbegeisterung des Westens entgegenbringt.
In London liest et zum erstenmal die Bbagavad
Gita, einen groBen Teil der Upanischaden und viele
andere religiose Texte. Aber er zieht sich mit sei-
nen Neuentdeckungen nicht auf seinen eigenen re-
ligiosen Mutterboden zuriick. Sein unersittlicher
Erkenntnisdrang, vetbunden mit jenem assimilie-
renden Eklektizismus, der zu den Hauptziigen des
religivsen Inders gehort, fithren ihn dazu, in allen
religiosen Traditionen zu suchen. Er verschlingt
Werke tiber den Buddhismus und den Jainismus;
er liest die Bibel, den Koran, Zarathustra, er steht
bewundernd vor dem Tod des Sokrates, er begei-
stert sich an Ruskin und Tolstoi. Die Theosophen
méchten ihn in ihre Reihen ziehen — die Christen
ebenfalls. Andere hitten sich in dem scheinbar un-
geordneten Kommen und Gehen, unter diesem

‘Druck divergierender Einfliisse verloren. Es hitte

daraus bei ihm eine Art geistiger Immobilismus
folgen kénnen. Aber der Eklektizismus im Stu-
dium, der bei anderen so hiufig jedes Engagement
neutralisiert, hatte bei Gandhi eine entgegenge-
setzte Wirkung: «Das Studium nihrte die Ge-
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wohnheit, praktisch zu erproben, was mich
reizte.» Im Grunde kann man von dem Eklektizis-
mus in Gandhis Bildung nicht chne Nuancen spre-
chen. Dennoch ist es iiberraschend, dafl er unter
den verschiedenen Einfliissen, die ihn beriihren,
eine echte Wahl trifft und die Werte hierarchisch
ordnet. Wihrend er kulturell noch entfremdet ist,
4Bt ihn eine Art in der Tiefe liegenden Atavis-
mus’, der seht bald durch die Lektiire der heiligen
Biicher Indiens geniihrt und durch einen nach und
nach wiedererlangten Nationalstolz gestiitzt witd,
das uralte und bleibende Gleichgewicht der geisti-
gen Tradition Indiens erkennen - jedoch selbst be-
reichert von neuen Beitrigen. Als er sich als tiber-
zeugt davon erklirt, daB «die Idee des Entsa-
gens die hchste Form der Religion ist», ist es klar,
daB er, kulturell wie religios gesehen, seinen Ut-
sprungsort wieder erreicht hat.

Nun hat sich also Gandhi in Siidafrika auf den
konkreten Weg des Entsagens begeben. Ohne
menschliche Riicksichtnahmen bemiiht er sich
durch eine Reihe von «Versuchen der Vereinfa-
chung» bis zur letzten EntiuBerung zu gehen:
Aufteilung seines Besitzes, strenge Askese in der
Nahrungsaufnahme und im Geschlechtsleben usw.
Bald errichtet er eine Art dshram, wo et zusammen
mit seinen Schiilern manuelle Arbeit verrichtet,
um den Lebensunterhalt zu verdienen. Hs bedeu-
tet wenig, dall diese Askese in ihren Anfingen
noch mit einem Willen zur Macht untermischt ist,
der sich in dem Streben nach einer Ansammlung
von Lebenskraft dulert, welche an das schama-
nische Substrat des alten indischen Zzpas erinnert.
Doch sollte sie sich nach und nach reinigen: Das
abgemagerte und strahlende Antlitz, der rasierte
Schidel, die schmale, energiegeladene Gestalt, be-
kleidet mit dem dho#, sollten dies in den Augen det
Welt bestitigen. .. Die weitere Biographie Gandhis
ist zu bekannt, als daB3 es notwendig wire, sie hier
eigens zu erwihnen. So sollen im weiteren einige
Ansitze zur Reflexion tiber die fiir Gandhis Leben
so eigentiimliche und bleibende Vetrbindung zwi-
schen Entsagen — das fir ihn keineswegs eine Prak-
tik war, sondern vielmehr ein «Lebensstand» —
und politischem Handeln vorgelegt werden.

Gandhi selbst hat mehtfach darauf hingewiesen,

dal die Einheit seines geistigen Lebens und seines
politischen Engagements auf einer und derselben
ethisch-religicsen Motivierung beruhe. So bemerkt
er in der Einleitung, die er 1925 zu seiner «Auto-
biographie» gibt: «Was ich erreichen wollte, was
ich mithsam in diesen dreiBig Jahren mich durch-
zufithren gesehnt habe, ist: die Selbstvollendung

erreichen, Gott von Angesicht zu Angesicht sehen,
zur moksha (Befreiung) gelangen. Ich lebe, bewege
mich, ja existiere nur in der Verfolgung dieses
Zieles. Alles, was ich durch Wort oder Schrift ge-
schafft habe, wie all meine Abenteuer im Bereich
der Politik, strebt zu diesem gleichen Ziel.»2 Wenn
in dieser Erklirung die personliche soteriologische
Zielsetzung des politischen Handelns klar ausge-
sprochen ist, so bleibt die Wechselbezichung den-
noch ungreifbar. Um sie zu erhellen, mul3 zunichst
darauf aufmerksam gemacht werden, dal3 die her-
vorragende Rolle, die der Entsagende in der indi-
schen Gesellschaft spielt, im allgemeinen eine al-
truistische Funktion einschliet: Det Entsagende,
der sich, wenn man so sagen darf, von oben her
dem streng hierarchischen System entzieht, das
diese nach Kasten gegliederte Gesellschaft bildet,
sucht die geistige Befreiung nicht fiir sich allein;
er muB auch anderen den Weg dazu weisen.
Gandhi nimmt dieses Anliegen auf sich, gibt ihm
aber einen groferen Inhalt: Er will der Verkiinder
einer Erneuerung der Gesamtheit aller Werte des
Hinduismus sein. Sein Kampf fiir die Unabhingig-
keit Indiens, alles, was er zu diesem Ziele unter-
nimmt und was, von einem streng politischen
Standpunkt aus betrachtet, bisweilen verbliiffend
ist, erklirt sich nur aus einer Perspektive, in der
der Kampf um die politische Autonomie nur det
Stiitzung einer ethisch-religiosen Reform dient.
Die politische Unabhingigkeit ist fiir ihn die un-
erliBliche Bedingung fiir die ethische Erneuerung
eines Volkes, dessen Einheit sich im iibrigen stets
konkretisiert hat an dem gemeinsamen Festhalten
an spezifischen Werten, ohne sich jemals auf einer
streng politischen und weltlichen Ebene Gestalt
geben zu konnen. Umgekehrt aber kann man sa-
gen, daB die ethisch-religiose Reform die Bedin-
gung fiir die politische Unabhingigkeit ist, insofern
diese ihre immanente Zielrichtung darstellt. Diese
Involution erklirt, weshalb Mittel, die zur Erobe-
rung der Unabhingigkeit eingesetzt wetrden, na-
mentlich das Mittel der Gewaltlosigkeit als politi-
sche Waffe,den moralischen Imperativen unterwor-
fen weden. Das Ziel rechtfertigt nur seine Mittel.
Um der Wahrheit willen datf die von Gandhi ins
Auge gefalite ethisch-religiose Erneuerung nicht
auf den Rahmen der Hindu-Gesellschaft allein re-
duziert werden, obwohl sie fiir diese vorzugsweise
gilt. In dem Entsagenden verbinden sich persén-
liches Engagement und Sorge um das Ganze. Fur
Gandhi ist dieses Ganze das Ganze des wiederge-
fundenen hinduistischen Weges, jedoch angerei-
chert mit vielen von auBlen hereingetragenen assi-
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milierten Elementen, die et in eine groBere Vision
einbringt, in der das Neue Testament einen her-
vorragenden Platz einnimmt, und das sich in eine
Botschaft von weltweiter Bedeutung iibertrigt.
«Gott ist Wahrheit und Liebe, und die Liebe ist
das Gesetz des Lebens; die universale Briidet-
schaft aller Menschen ist die einzig authentische
Religion; das Gewissen, die s#lle, kleine innere
Stimme, ist der absolute, unabweisliche Richter iiber
unsere Verpflichtungen. Die moderne Zivilisation
mufBl verworfen werden: Der Fortschritt ist An-
stifter von Kriegen und Gewalttaten; die wahre
Kultur liegt in der heiligen Einfachheit des Bauern,
des Handwerkers... Dem Bosen, der Gewalttat,
soll keine physische Gewalt entgegengesetzt wet-
den, sondern die passive Resistenz, die unbesieg-
liche Kraft der Seele, der Liebe: Personliches Le-
ben und politisches Leben diirfen nicht von zwei
verschiedenen Moralauffassungen geleitet wer-
den... Die institutionellen Reformen dienen zu
nichts! Die Menschen miissen reformiert werden,
um, frei von jeder Gewalt, den Zusammenhalt der
Gesellschaft und gegenseitiges Verstindnis durch
das moralische und innere Band der Liebe zu si-
chern.»? Das sind die Leitideen, die Gandhi be-
reits 1909 in Hind Swardj darlegt und die sein Han-
deln insgesamt bestimmen. So betrachtet er zum
Beispiel die Wiederherstellung der 6rtlichen Hand-
werkerschaft zugleich als eine Eroberung der in-
neren Freiheit, die gestattet, der Krankheit der Ge-
walttitigkeit zu entgehen, deren Trigerin die west-
liche Zivilisation ist — und als Forderung der poli-
tischen Freiheit in dem MaBe, in dem der Boykott
der durch einheimische Produkte etsetzten briti-
schen Produkte die Interessen des Kolonisators er-
schiittert. Ja mehr noch: Die innere Freiheit ist be-
reits politische Freiheit. Eehte Selbstandigkeit ist
Selbst-Beberrschung oder Selbsi-Kontrolle.,

Die Etappen auf dem Weg Indiens zur Unab-
hingigkeit sind genugsam bekannt: Mirsche,
Hungerstreiks, Konferenzen, Gefingnisse... Bei
jeder Wendung dieses Abenteuers stand der kleine,
halbbekleidete Mann, der seine «Wahrheitserfah-
rungeny fortfithrte und mit der schrecklichen Un-
beitrbarkeit des Gewissens die realistische Kunst
der Kompromisse verband; und hinter ihm stan-
den Millionen seiner Mitbiirger, die darauf warte-
ten, daB er ihnen den Weg weise, den sie gehen
sollten, ja mehr noch: daB er ihnen gleichsam auf
wunderbare Weise, die swargj, die Autonomie in
der Freiheit geben wiirde, und waten dafiir zu al-
lem bereit. Der, den man seither den Mahétma (ety-
mologisch gleichbedeutend mit« groBmiitigy) nann-

te, ist fiir ein ganzes Volk das geworden, was nach
Max Weber die Soziologie einen «charismatischen
Fithrer» nennt, «der zugleich Inspiration gibt und
als Symbol fiir die Unabhingigkeitsbewegung
dient».+ Wir haben schon gesagt, wie sehr er sich
seit der «Nacht von Maritzburgy» mit der indi-
schen Gemeinschaft identifizieren und Sprecher
ihrer Forderungen werden wollte. Doch geniigt
das nicht, um das erstaunliche Gehér zu erkliren,
das er auf seiten der indischen Massen fand und
selbst bei denen, die hinsichtlich der Taktik des
politischen Kampfes nicht mit ihm einig gingen.
Hiufig hat man darauf hingewiesen, in wie genia-
ler Weise er eine Strategie erfand, welche die Vor-
stellungskraft des Volkes in jhren Bann schlug und
seine Krifte mobilisierte. Schweigemirsche, Hun-
gerstreiks... Aber damit sind wir erst an der Peri-
pherie des Verstindnisses seiner Person angelangt.

Das Geheimnis des Finflusses Gandhis liegt ganz
offenbar in der Ausstrahlung seiner «Heiligkeit»,
der Anziehungskraft der anderen Dimension, die
in diesem Menschen ein Antlitz gewann. Selbst der
Agnostiker Nehtu spiirte diese magnetische
Kraft. «Vom Grunde seiner Augen», schrieb er,
«schaute uns das Unbekannte an.»s Doch damit
diese Anziehung auf die Massen wirklich allmich-
tig wurde, war es notig, daB diese selbst dafiir ge-
offnet waren. Den Schliissel dieser Verfiigbarkeit
liefert uns zum groBen Teil die besondere soziolo-
gische Konstellation Indiens. Louis Dumont hat
in bemerkenswerter Weise dargetan, welche be-
herrschende Stellung in Indien der Entsagende be-
sitzt.6 Tatsichlich auBerhalb der Welt stehend, das
heiBt auBerhalb des hierarchisierten Beziehungs-
gewebes, in dem der Inder seine Identitit findet,
ohne jemals zu einer echten Individualitit empor-
zutauchen, spielt der Entsagende im Hinblick auf
die Massen eine polarisierende Rolle: Er reprisen-
tiert die zum Vorschein gekommene Individuali-
tit, die erworbene geistige Freiheit; er ist der, der
sich bereits auf dem Wege befindet und seine
Etappen wie sein Ziel kennt. Daher wird der Gura,
der Meister des Geisteslebens, verehrt und gehort.
Max Weber hat als eine der Charakteristiken des
«charismatischen Fiihrers» die Tatsache genannt,
daB er von der Gruppe aus gesehen eine Marginal-
personlichkeit, wenn nicht gar eine abseits ste-
hende Persénlichkeit ist. Das gilt vor allem fiir den
Entsagenden in det traditionsgebundenen indi-
schen Gesellschaft mit jener Besonderheit, daB3
diese Matginalisierung hier ein fast institutionelles,
weil religios motiviertes und als hochster Lebens-
stand anerkanntes Phinomen ist.
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Nun war Gandhi aber zu seiner Zeit der grofie
Entsagende schlechthin. Daher auch das Gehor,
das ihm spontan von der zutiefst religics gebliebe-
nen indischen Masse entgegengebracht wurde. Er
war der bewunderte Gury, den man zu sehen und
zu berithren wiinschte, dessen Ratschlige man ho-
ren wollte und dessen Weisungen man zu folgen
beteit war, gleich was es kosten mochte. Wer je-
mals in Indien gesehen hat, wie sich um einen
groBen Gurn Leute aller Stinde dringen, die ge-
kommen sind, um ihm Ehre zu erweisen, von ihm
den bestitkenden Ausblick und das befreiende
Wort zu empfangen, der weil3, wie sehr das Sehnen
nach geistiger Erkenntnis in diesem Volke leben-
dig bleibt, wie sehr die indische Seele fiir die An-
steckung einet gelebten Mystik empfinglich ist.
Im Vetlauf eines Gespriches mit Nehru, von dem
et in seinen An#imémoires berichtet, bemerkt André
Malraux, daf3 « Europa nach den Rednern der tota-
litiren Systeme schlecht begriffen hat, dal Gandhi
Massen tberzeugen konnte, ohne die Stimme zu
erheben». Nehru antwortete ihm: «Hier kommen
die Massen, um einen Gur# zu sehen, selbst wenn
er kein Wort sagt: Sie erwarten davon einen un-
greifbaren Segen. Sie kamen, um Gandhi zu sehen.
Bis zu einem gewissen Punkt wulten sie schon,
was er ihnen sagen wiirde: Die Massen wissen
hiufig, was man ihnen sagen will. Aber er offen-
batte ihnen, was in ihnen war. Und vor allem, was
sie #un konnten... Um die Zukunft zu gestalten,
appellierte Gandhi an uralte Gefiihle...” Was er
verkiindete, iiberraschte durch seine einleuchtende
Klarheit... Lange bevor er berithmt wurde, hatte
Gokhale gesagt: <Aus einfachen Kreaturen kann
et Helden machen. Et gab jedem Vertrauen zu
sich selbst und sagte: «Ihr werdet das, was Ihr be-
wundert...» Seine Zuhorer wurden selbstverstind-
lich Freiwillige fiir die Unabhingigkeit, aber auch

.. fiir ... eine andere Sache...»® Dieses Stocken
des ungliubigen Pandit am Ende seiner Erklirung
ist wunderbar. Zweifellos hatte er sagen wollen:
«Freiwillige fiir den Unbekannten.» Aber fiir
Gandhi hieB das: «Freiwillige fiir das geistige
Streben, fiir Gott (gleich welchen Namen man ihm
geben mochte).» Und das Geheimnis seiner An-
ziehungskraft hatte seinen Sitz in dieser anderen
Wirklichkeit, deren Schwingungen und Energie
seine Landsleute in ihm vernahmen.

Wenn es also unbestreitbar ist, daB3 in Gandhi —
der sich als «praktischen Idealisten» definierte —
die Ausstrahlung des gelebten Geisteslebens einen
machtvollen Sauerteig der Umwandlung Indiens
in eine unabhingige Nation bildete, so schwebte

doch auch iiber seinem Beginnen der Schatten des
Fehlschlages. Die Stunde der Unabhingigkeit war
fiir ihn und fiir Indien die der Tragodie. Exr wullte
besser als irgendein anderer, daB auch der indische
Mensch seiner Natur und seiner Tradition nach
ebenso zur Gewalttat neigt wie jeder andere, selbst
wenn er — ebenfalls aus Tradition — fiir den geisti-
gen Anruf der Gewaltlosigkeit empfinglicher ist.
Er wollte den Menschen 4dndern. Aber als 1946 die
blutigen Unruhén von Kalkutta ausbrachen, bei
denen sich Hindus und Moslems gegenseitig tote-
ten und die sich bald zu regelrechten Feldziigen er-
weiterten, begann der Todeskampf — nicht seiner
GewiBheiten, aber seines Traumes. « Niemals hatte
ich derartige Finsternis erlebt», schrieb er im Ja-
nuat 1947.° Und vertraulich erklirte Nehru:
«Jetzt weil ich, daB es mir nicht gelungen ist, In-
dien zu iiberzeugen. Die Gewalttat herrscht tiber-
all um uns herum. Ich bin eine fehlgegangene Ku-
gel...»1 Er war ein Zeichen des Widerspruches
geworden, und von allen Seiten erhob sich haB3-
erfilllte Aggressivitit gegen ihn, wahrscheinlich
um so stirker, als sie so lange Zeit zurtickgehalten
wotden wat. Durch Erneuerung des Hinduismus
hatte er wider Willen die Voraussetzungen fiir eine
religits-politische Situation geschaffen, in der die
Moslemssichverletztund beherrschtfithlten. Indem
er fiir die Integration der Unberiihrbaren kimpfte
und vor allem indem er Hindus und Moslems auf-
rief, einander zu lieben als Briider, stellte er sich
den Fanatikern der Hinduorthodoxie als Verriter
dar. 1947 wurde die Teilung Indiens vorgenom-
men, und im Gefolge davon kam es zu Metzeleien
und Bevolkerungsverschiebungen. Noch einmal
versuchte er, die Liebe zu tetten. Man sah ihn auf
den Wegen, mitten unter den Armen und Fliichti-
gen bei dem Versuch, ihnen die Vershnung abzu-
ringen. Nach einem Fasten bis an die Grenzen des
Todes gelang es ihm am 18. Januar 1948, von den
Hinduorganisationen und den Moslemfithrern
eine Friedenserklirung zu etlangen, die eine Koexi-
stenz ermoglichte, welche indessen nur kurzlebig
sein sollte. Am jo. starb der kleine Mann mit der
unerschiitterlichen Seele, ermordet, den Namen
Gottes — Ram — stammelnd.

MuBl man nun alles in allem angesichts von
Gandhis groBem Unternehmen von einem Schei-
tern sprechen und all den «Realpolitikern» Recht
geben, die im politischen Kampf den Einsatz gei-
stiger Waffen fiir sinnlos und gefihrlich halten?
MuB man nicht mit det bitteten Ironie von Ray-
mond de Becker sagen, dal «viele andere Linder,
ohne jemals so schéne Ideale vertreten zu haben,
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mit bedeutend geringerem Aufwand zur Unab-
hingigkeit kamen und dal die Erfahrung, die
Gandhi machen muBte, zugleich auf der achtens-
wertesten Hoffnung und der tragischsten [llusion
beruhte»? 1 Das diirfte zu oberflichlich geurteilt
sein und eine Illusion verraten, die unendlich viel
tragischer ist als die, welche Gandhi zugeschrie-
ben wird. Nichts witd jemals den auBerordent-
lichen EinfluB des Mahdtma beim Erwachen In-
diens verschleiern konnen, selbst wenn wir ge-
wisse theoretische wie praktische (vor allem auf
wirtschaftlicher Ebene) Grenzen dieses Einflusses
erkennen miissen. Der Trrtum besteht darin anzu-
nehmen, man kénne Politik treiben im Namen des
Menschen und fiir ihn und sich zugleich von der
Ethik und vielleicht der Mystik trennen; und es
konne eine radikale und fortschrittliche Umwand-
lung der Gesellschaft zustande kommen ohne « Um-
kehr der Herzen». Wenn es stimmt, dal3 diese
«Umkeht» zum Opium und zum Ausbrechen aus
der Lebenswirklichkeit werden konnte und wer-
den kann, und daB es im Namen solcher Verirrun-
gen durchaus berechtigt ist, wachsam und auf der
Hut zu sein, so ist diese Umkehr nichtsdestoweni-
ger in Wirklichkeit, wenn sie von neuem ihre Bin-
dung an die menschlichen Solidarititen wieder-
findet und dadutch ihren historischen Standort,
eine notwendige Bedingung fiir soziale Wandlun-
gen.'2 Bis auf unsere Tage hat die Geschichte dies
klar erwiesen oder zumindest ahnen lassen. Das
Abenteuer der indischen Unabhingigkeit unter der
Fithrung Gandhis beweist die Moglichkeit. Es
zeigt zugleich deutlich die ungeheure Schwierig-
keit. Doch miilte man sich in einzigartiger Form
Illusionen iiber den Menschen hingeben, wollte
man glauben, daB der Appell an die inneren Be-
freiungen nicht gegen denjenigen, der ihn ergehen
liBt, die wildesten Widerstinde vereint und auf
den Plan ruft; so sehr werden gerade dadurch die
instinktivsten Grundlagen der zwischenmensch-
lichen Beziehungen und die dunkelsten und hef-
tigsten Michte der Herrschaft und des Todes er-
schiittert, die im tiefsten Inneren des menschlichen
Wesens verborgen liegen. Wichtig ist, daB man
weiB, ob man auf seiten dieser «etablierten Ord-
nung» steht oder auf seiten einer radikalen Revo-
lution: jener Revolution, die, ohne die Bedeutung
der strukturellen Anderungen zu verkennen, da-
mit beginnt, daB sie die Axt an die Wurzeln legt.
Gandhi seinerseits hatte sich entschieden.s
Ahnliche SchluBbetrachtungen lassen sich im
AnschluB an das Leben und Werk Martin Luther
Kings machen; und vieles, was wir {iber den Ma-

hétma gesagt haben, konnte im Hinblick auf den
Baptistenpastor wiederholt werden. Das ist nicht
weiter erstaunlich, wenn man sich vergegenwir-
tigt, wieweit das Ideal und die Praxis Gandhis
King beeinfluBt haben. Im Jahre 1950, fiinf Jahte
vor dem Boykott von Montgomery, der in ent-
scheidender Weise King veranlafBite, sich fiir die
Forderung der Biirgerrechte einzusetzen, machte
er Bekanntschaft mit den Gedanken Gandhis. « Bei
der Lektiire seiner Biicher», bestitigte er, «war ich
tief ergriffen von seinen Feldziigen des gewaltlosen
Widerstandes. .. Je tiefer ich in Gandhis Philoso-
phie eindrang, desto stirker verminderte sich meine
Skepsis der Macht der Liebe gegeniiber; schlieB-
lich kam ich soweit, daB ich zum erstenmal er-
kannte, wie sehr die christliche Lehre von der
Liebe, die in Gandhis Methode der Gewaltlo-
sigkeit praktiziert worden ist, eine der miéchtig-
sten Waffen darstellt, iiber die ein unterdriicktes
Volk im Kampf fiir seine Freiheit verfiigt.» In der
Folgezeit — im Jahre 1959 — sollte er eine «Wall-
fahrt» nach Indien unternehmen. Diese, so schreibt
er, «hatte auf mich personlich einen gewaltigen
EinfluB3; es war in der Tat ermutigend, direkt die
erstaunlichen Ergebnisse eines gewaltlosen Kamp-
fes um die Unabhingigkeit zu sehen™.» Zu dem
direkten EinfluB Gandhis auf King kommen die
beiden gemeinsamen Quellen ihrer Inspiration hin-
zu: natiirlich das Evangelium, aber auch der Essay
on civil Disobedience von H.D. Thoteau, den Gandhi
in den Jahren 1908-1909 im Gefingnis in Johan-
nesburg verschlungen hatte und der bereits 1944
auch auf den jungen King groBSten Eindruck
machte. Thoreau war im {ibrigen auch selbst von
verschiedenen heiligen Biichern des Orients beein-
fluB3t, vor allem von der Bhagavad Gita.

Diese geistige Verwandtschaft kann jedoch kei-
nesfalls die Verschiedenheiten zwischen dem Un-
ternechmen des Entsagenden aus dem Hinduismus
und dem des christlichen Pastors verschleiern.
Vielleicht muf man zunichst einmal daran erin-
nern, daB King im Alter von 39 Jahren gestorben
ist. Wahrend Gandhi, der mit 79 Jahren starb, sein
Werk ein halbes Jahthundert hindurch weiterfiih-
ren konnte, hat sich die Aktion des Pastors in der
kurzen Periode von 13 Jahren abgespielt. Der
Mann, der in Memphis ermordet wurde, war noch
im Suchen begtiffen; bei ihm waren noch schlum-
mernde Krifte und Méglichkeiten, noch nicht zur
Reife gelangte Friichte zu erwarten.

Doch halten wir uns nicht bei den Verschieden-
heiten der sozio-politischen Zusammenhinge auf.
Obwohl es oft andets scheinen mag, 1Bt sich die
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heutige Rassentrennung in den Vereinigten Staa-
ten nicht einfach und direkt mit einem Kolonisa-
tionsphanomen gleichsetzen. Denn die grundsitz-
liche Gleichheit der fundamentalen Biirgerrechte
fiir jeden amerikanischen Biirger bleibt, wie
schwierig es auch sein mag, sie in der Praxis und
im Einzelfalle durchzusetzen, eine der Grundlagen
der Union, und die Bezugnahme auf Lincoln ein
konstituierendes Element des nationalen BewufBt-
seins. Das Farbigenproblem in den Vereinigten
Staaten lieBe sich zweifellos viel eher vom Stand-
punkt des Klassenkampfes her analysieren, der
einen spezifisch rassistischen Koeffizienten in der
Definition einer unterdriickten Klasse enthilt, de-
ren Grenzen aber weit iibet den farbigen Bevélke-
rungsteil hinausreichen. Wenn Ralph Abetrnathy
sich heute einer Analyse dieser Art zu nihern
scheint, wie seine Bemiihungen bezeugen, die far-
bigen Amerikaner in die Welt des Syndikalismus
einzugliedern, hat King seinetseits, gleich der ge-
samten farbigen Gemeinschaft, die ihm folgte, das
Problem nur als Problem einer Integration ange-
sehen, die die Forderung der Black Power ablehnte.
Er wollte erreichen, daB die nationale Einheit kon-
krete Wirklichkeit wurde durch tatsichliche An-
wendung von juristisch anerkannten Rechten fiir
jeden Biitger der Vereinigten Staaten.

Die GroBe Kings besteht darin, dal er sich be-
reitgefunden hat, Fithrer dieses Streites zu werden,
mit allen personlichen Risiken, die dies barg, und
zur Erreichung des Zieles nur Mittel der Gewalt-
losigkeit einzusetzen. Gleich Gandhi ordnete King
das politische Handeln ethischen Imperativen un-
ter, die sich auf eine geistige Uberzeugung griin-
deten: Die «Kraft zu lieben» (ein Aquivalent fiir
Gandhis Begriff des satydgraba) ist die einzige
Macht, die fihig ist, Gerechtigkeit zu erobern,
nicht allein dadurch, daB sie die Wiirde des Unter-
driickten wie des Unterdriickers unbeeintrichtigt
laBt, sondern auch dadurch, daB sie zwischen ihnen
eine Beziehung des « Umdenkens» schafft, die das
erste Element der neuen Situation der Integration
bildet. In den schlimmsten Augenblicken der Ent-
fesselung der Gewalttitigkeit hat King sich biswei-
len die Frage nach der praktischen Giiltigkeit die-
ser Ubetzeugung gestellt. Aber jedesmal hat er sie
erneut bejaht, da et im {ibrigen auch aufgrund der
vollig unerwarteten, da unwahrscheinlichen Ei-
folge ihrer kollektiven Praktizierung seit dem et-
sten Boykott von Montgomery iberzeugt war.
Man erinnere sich zum Beispiel des schlimmen
Friihjahrs 1963 in Birmingham, wo die Rassentren-
nung unter der Fuchtel des wilden Rassisten Eu-

géne Bull Connor die tbelsten Bliiten trieb.
Als sie aus dem Gefingnis entlassen waren, nah-
men Martin und seine Freunde das Risiko auf sich,
die Kinder zu mobilisieren. Connor stoppte ihren
Marsch mit Wasserwerfern und lieB dann seine
Polizeihunde auf sie los. Daraufhin traten Er-
wachsene an ihre Stelle. Nachdem sie gebetet hat-
ten, riickten sie angesichts der Sbirren Connors
weiter vor. Daraufhin wurde Befehl gegeben, auch
gegen sie die Wasserwetfer zu betitigen und die
Hunde loszulassen. «Dochy, so berichtet Martins
Frau Coretta, «es geschah etwas Wunderbares:
Connors Leute hielten sich zuriick, um sie durch-
ziehen zu lassen. Der moralische Druck einer Welt,
die auf sie schaute, und die geistige Kraft dieser
Handvoll Schwarzetr hatten ihre Disziplin gebro-
chen und sie entwaffnet. Billups fiihrte seine Leute
zwischen ihren Reihen hindurch und ging an den
angekoppelten Hunden votbei. In einem in der
Nihe liegenden 6ffentlichen Park beteten sie noch
einmal, kehrten dann im Zug in ihre Kirche zu-
riick und sangen dabei Freiheitslieder.»!s

AuBer seinem Zeugnis tiber die Art und Weise,
wie Martin die Macht seines ethisch-geistigen
Ideals erprobte, ist dieser Bericht aufschluBreich
fiir den ekklesialen Kontext, in dem King in seiner
Funktion als Fithrer der Bewegung in Beziehung
zu der farbigen Gemeinschaft steht. In dieser Hin-
sicht zeigt sich ein betrichtlicher Unterschied zwi-
schen dem Fall Gandhis und dem Kings. Es ist
nicht sicher, ob man bei King iibethaupt von
«charismatischer Fiihrerschaft» sprechen kann. Im
iibrigen fehlt bei ihm das Element der Marginali-
sierung, das bei dem indischen Entsagenden so
deutlich greifbar war. King ist ein voll und ganz
integrierter Mensch, sowohl in der amerikanischen
Gesellschaft wie in der farbigen Gemeinschaft.
Durch seine Bildung und den relativen Wohlstand,
dessen er sich erfreute, stellte er fiir den schwarzen
Amerikaner geradezu ein Symbol der Integration
dar, nach dem er strebt. Als er nach und nach be-
rithmt geworden war, trat er im Fernsehen auf,
trug Manschettenknopfe, schrieb Biicher, sprach
mit dem Prisidenten, empfing den Nobelpreis. Das
alles verstirkte in der Masse diese Symbolbedeu-
tung. Bemerkenswert ist im Falle Kings die sich
fortschreitend vollziechende Verbindung einer vor-
hergehenden und wesenhaft funktionellen Fiih-
rerschaft mit der nachtriglichen und hinzukom-
menden Rolle als symbolische Reprisentation.
Wenn King an die Spitze des Kampfes fiir die Biir-
gerrechte treten konnte, dann weil er Pastor war,
das heit Verantwortlicher fiir die christliche Ge-
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meinschaft, und weil die Kitche (vor allem in ihren
presbyterianischen Formen) im groBen und ganzen
der einzige Ort ist, in dem die schwarze Gemein-
schaft der Vereinigten Staaten, die durch die Ras-
sentrennung in die Randbezirke der Nation abge-
dringt ist, wirklich ihre menschliche Einheit und
kollektive Identitit findet und sich hier eine Art
spezifischer Kultur mit biblischer Inspiration ge-
bildet hat.’6 Auf diese Weise und keineswegs im
charismatischen, sondern im funktionellen Sinne
ist der Pastor Fiihrer des Volkes geworden, sobald
die ideologische Verbindung zwischen der christ-
lichen Auffassung und dem Kampf um die Gerech-
tigkeit zustande gekommen ist, wie dies bei King
der Fall war; und so haben wir keine Unter-
brechung der Kontinuitit zwischen der geist-
lichen Fiihrerschaft und der Leitung des Unter-
nehmens der sozialen Umwandlung. Die meisten
Verantwortlichen im Kampf um die Biirgerrechte
sind Pastoren. Seine Organisation stiitzt sich auf
die christlichen Gemeindestrukturen. Die Lo-
sungsworte gehen von der Kirche aus, und sie ist
der Versammlungspunkt vor und nach den einzel-
nen Aktionen zur Geltendmachung ihrer Forde-
rungen. Die Protestmirsche werden unterbrochen
von Gebeten, und bisweilen schlieBen sie mit
einem Gottesdienst. Freiheitslieder und Negro-
Spirituals mischen sich untrennbar miteinander.
Dieser Zusammenhang erhilt die Position Kings
als geistiger Fithrer in der sozialen Umwandlung.
King hatte das Verdienst, mit allen Konsequenzen
die totale Verantwortung fiir das Volk auf sich zu
nehmen, die in seine pastorale Funktion einbezo-
gen war. Fiir einen Pastor ist das Hauptmittel zur
Ausiibung seiner Verantwortlichkeit das Wort. Es
ist auBerordentlich lehtreich zu héren, wie King
predigte, um an den Glauben und die Hoffnung
seiner Gliubigen zu appellieren. Die dynamisieren-
den Schemata fiir die Mobilisierung im Sinne der
Biirgerrechte finden wir in identischer Form in der
Mehrzahl seiner Predigten wieder. Es sind die
Schemata der Befreiung (Auszug aus Agypten, Er-
wartung des neuen Himmels und der neuen Erde)
und Schemata der Bekehrung (an erster Stelle aus
der Inspiration der Bergpredigt). Zwei Gestalten
sind dabei behetrschend: Moses und Christus.
King handhabt diese Schemata voll Glauben und
Beredsamkeit; wenige haben wie er verstanden,
die Bibel zu «aktualisieren». Aber wenn diese Pre-
digt eine derart anspornende Kraft fiir die schwarze
Gemeinde besaf}, dann auch weil diese seit der Zeit
der Sklaverei, zu der sie einen fast totalen Kultur-
verlust erlitten hatte, die Wurzeln ihrer Identitit

nur dadurch wiederfand, da3 sie die biblische Ge-
schichte als eigene Geschichte iibernahm. Hier
hatte der christliche Glaube eine spezifisch
«schwarze» Ersatzkultur hervorgebracht. Wenn
King den Durchzug durch das Rote Meer er-
wihnte, so wat das ein Ereignis der eigenen Ver-
gangenheit, das die Gliubigen als Triger unmittel-
barer Hoffnung und damit als Aufruf zur Aktion
aufnahmen. Und sie erkannten in King — bewuBt
oder unbewul3t — eine Art neuen Moses.

Wir sind hier weit entfernt von dem geistigen
Rahmen des Werkes Gandhis. Wenn man diesen
Abstand ausmessen wollte, so miifite man erneut
einen Vergleich ziehen und einen (jedoch durch ge-
meinsame Einfliisse abgeschwichten) Gegensatz
feststellen zwischen der juidisch-christlichen und
der asiatischen Welt mit ihrem unterschiedlichen
Herantreten an das Verhiltnis zwischen Zeit und
Ewigkeit und an das géttliche Handeln in der Ge-
schichte. Auf jeden Fall rechtfertigt der Vergleich
Gandhis und Kings als geistig-geistliche Gestalten
zweifellos die von R.C.Zaehner beobachtete reli-
glonstypologische Dualitit.”? Gandhi ist unver-
kennbar ein Reprisentant des mystischen Reli-
gionstyps, King ein Modell des prophetischen. Die
Ausstrahlung des ersten der beiden rithrt von dem
von ihm iibernommenen Lebensstand des Entsa-
genden her, von dem géttlichen Leben, das in ihm
wohnt und in ihm ist fiir die, denen er als anzie-
hende und schweigende Prisenz des Absoluten be-
gegnet. Die ethische Umkehr, die er verlangt als
Bedingung und Motor einer echten Befreiung In-
diens, verschmilzt mit einem mystischen Aben-
teuer. Der EinfluB des schwarzen Pastors ist der
des Propheten und eingesctzten Fithrers des Vol-
kes, der mit Hilfe des Wortes Gottes Absichten
verkiindet und ihre Verwitklichung in Gang setzt,
indem er sich an die Spitze einer historischen Heils-
bewegung stellt. Die ethische Umkehr, die er ver-
kiindet, ist Einschirfung des Wortes; sie ver-
schmilzt keineswegs mit dem mystischen Aben-
teuer.’® Gott ist in uns, sagt Gandhi; Gott ist mit
uns, beteuert King. Aber fiir den einen wie fiir den
anderen beruhen diese Erklirungen auf einer gei-
stigen Erfahrung personlicher Art. King hat sich
dariiber mehrmals seinen Freunden gegeniiber im
Vertrauen ausgesprochen. Als eines Tages die
Mordandrohungen, die seine Frau und er erhiel-
ten, nicht aufhoren wollten, begann sein Mut zu
wanken. «Ich war bereit, aufzugeben. Ich suchte
nach einem Weg, unterzutauchen, ohne als Feig-
ling dazustehen. In dieser Situation der Erschop-
fung, als mein Mut fast véllig verloren war, be-
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schloB ich, mein Problem in die Hand Gottes zu
legen... Ich betete laut: <... die Menschen wen-
den sich an mich, um Fithrung zu bekommen, und
wenn ich ohne Kraft und ohne Mut vor ihnen her-
gehe, werden auch sie wankend... Ich bin an der
Stelle angelangt, an der ich allein nichts mehr tun
kann.» Und in diesem Augenblick hatte ich das
BewuBtsein der gottlichen Gegenwart, wie ich es
nie zuvor gehabt hatte. Es war, als kénne ich die
ruhige Versicherung einer inneren Stimme ver-
nehmen: <Auf, fiir die Gerechtigkeit! Auf, fiir die
Wahrheit! Gott wird dit immer zur Seite stehen!
... Meine Unsicherheit verschwand, und ich war
bereit, mich allem zu stellen.»??

Aber belassen wir es bei dieser sich in groBen
Ziigen nahelegenden Parallele, die eine ausfiht-
lichere Weiterfiihrung nuancieren wiirde. Gleich
dem Werke des MahAtma hat auch das des ermor-
deten Pastors seine Grenzen und seine Enttiu-
schungen gehabt. Manche Mitglieder der schwar-
zen Gesellschaft Amerikas haben angesichts der
Langsamkeit, mit der die Wandlungen eintraten,
schon zu Lebzeiten Kings vorgezogen, den Weg
der Gewalttitigkeit einzuschlagen. Martin wulite
um den bitteren Geschmack zerstorter Triume.
«Das Leben des Paulus ist die tragische Ge-
schichte eines zerstorten Traumes... Die zerstor-
ten Traume sind die Kennmarke unseres sterbli-

I Uber Gandhi siche das ausgezeichnete Biichlein von S. Lassier,
Ghandi et la non-violence (Pxris 1970); darin finden sich auch weitere
bibliographische Angaben.

2 M. K. Gandhi, Expériences de Vérité ou Autobiographie (Paris
1950) 2-3.

3 Wit entnehmen diesen Abril dem Buch von S. Lassier, 33.

4 Vgl. G.Rocher, Introduction & la Sociologie génétale, Bd.3
(Paris 1968) 245, 137.

5 J.Nehru, Ma vie et mes prisons (Paris 1952) 222.

6 Vgl, L.Dumont, La civilisation indienne et nous (Paris 1964);
Homo Hietarchicus (Paris 1966), sieche vor allem Anhang B.

7 Diese Bemerkung Nehtus ist recht interessant fiir die Soziologie
der Entwicklung, wenn diese sich nach der wohltitigen oder ver-
hingnisvollen Rolle der religiosen Substrate fiir die Mobilisierung
eines Volkes zu seinem sozialen und politischen Fortschritt fragt.
Wenn Gandhis Okonomische Initiativen eindeutig reaktionire
Aspekte zeigen, so haben seine politischen Unternehmungen be-
kanatlich nur in dem MaBe Erfolg gehabt, in dem er es verstand, die
«uralten Gefiihle» zu mobilisieren, von denen Nehru spricht, nim-
lich die traditionellen religitsen Energien und Schemata Indiens, Das
stirkt die Stellungnahme Soedjatmokos, wenn er behauptet, die Ent-
wicklung verlange die Aktivierung dieser grundlegenden Motivie-
rungen einer Gesellschaft, die «in dem religios-kulturellen Mutter-
boden» einer Gesellschaft «organisch enthalten» sind und deren Mo-
bilisierung nur dann méglich wird, wenn sie von innen her ausgeldst
wird, from the «well-spring of religious life itself (aus dem Urquell
ges religiGsen Lebens selbst)». Vgl. H.Desroche, Sociologies Reli-
dieuses (Paris 1968) 150-173.

8 Vgl. A.Malraux, Antimémoires (Patis 1967) 327-328.

9 Harijan, 5. Januar 1947.

10 Vgl. A, Malraux, aaO. 355.

11 R. de Becker, L’Hindouisme et la crise du monde moderne
(Patis 1966) go—91.

chen Lebens.» Aber wie er es von seinen Briidern
verlangte, schaute auch er ihnen ehtlich ins Auge.
«Zweifellos werden manche von uns sterben, be-
vor das Tor der Freiheit erreicht ist, abet wir miis-
sen weiter unseren Kurs einhalten. Wir miissen
eine begrenzte Enttduschung annehmen, diitfen
aber niemals unsere grenzenlose Hoffnung ver-
lieren.»2¢ Fiir King vermochte dieses hartnickige
Beharren auf der Hoffhung einen zerstorten Traum
zu einem Traum zu machen, dessen Erfiillung nur
aufgeschoben war. Sein Glaube, ohne den «die
schonsten Triume des Menschen schweigend in
Staub zerfallen», gab ihm die Sicherheit, daB eines
Tages die Morgenrote aufgehen werde. Zusam-
men mit anderen geistig-religiosen Bezugnahmen
war dies auch fiir Gandhi eine GewiBheit. Die Er-
schiitterung der Hoffnung, die einer wie det andere
im BewuBtsein der Menschen verursacht hat, be-
zeugt, daBl, wenn es der Macht ohne Weisheit nicht
gelungen ist, eine echt menschliche Politik zu be-
griinden, die dringende Notwendigkeit einer
Weisheit, und mehr noch, eines Glaubens und
einer Mystik, insgeheim oder ausdriicklich aner-
kannt wird. Wer wiirde nach dem, was Gandhi
und King gewesen sind und getan haben, zu be-
haupten wagen, in den grofen Wandlungen un-
serer Geschichte kénnten die echten Helden nicht
auch die «Heiligen» sein?

1z Vgl. Paul VI., Lettre apostolique sut les questions sociales
(14.Mai 1971) Nr. 45.

13 Die Dringlichkeit einer praktischen Stellungnahme in dieser
Diskussion wird denen nicht entgehen, die den Fragen des Soziolo-
gen Georges Friedmann zustimmen, wenn er feststellt, daBl in der
heutigen Gesellschaft ein «grofBles Ungleichgewicht» herrscht. «Was
im Westen wie im Osten im hichsten MaBe fehlt», sagt et, «ist eine
Politik (im strengsten Sinne des Wortes) des Besser-Lebens auf der
Grundlage eines Wertsystems» (La Puissance et la Sagesse [Paris
1970] 80-81). Interessanterweise bekundet Friedmann, der sich in
einer ersten Veroffentlichung Gandhis Unternehmen gegeniiber kri-
tisch zeigt wegen seiner negativen Bewettung des wissenschaftlichen
und technischen Fortschrittes, die er an den Tag legt, in einer zwei-
ten, spiteren Veroffentlichung, die er der ersten gegeniiberstellt —
nach einer Vertiefung det Analyse der heutigen Gesellschaft — ein
bewunderndes Verstindnis dem Mahdtma gegeniiber. «Wir diirfen
nie vergesseny, schlieft er, «was — gerade fiir unsere Zeit — in dem
Urteil eines weisen Hindu an Wahrem enthalten ist: Die Mensch-
heit braucht ¢gelebte Ideale: und nicht so sehr Ideologien» (ebd.
238).

: 4 M. L.King, La Force d’aimer (Paris 1965) 225—227. Eine Bi-
bliographie iiber King findet sich in dem ausgezeichneten Buch von
H. Getbeau, Martin Luther King (Paris 1968).

15 C, Scott King, Ma vie avec M. L.King (Paris 1970) 240.

16 Man hat in den Vereinigten Staaten die Schaffung anderer — si-
kularisierter — Brennpunkte zur Bestitigung der «schwarzen» Iden-
titit versucht. Aber ist es ihnen, selbst nach Kings Tod, irgendwie ge-
lungen, sich iiber den Kreis sehr kleiner Gruppen hinaus durchzu-
setzen? Interessant ist in diesem Zusammenhang die erstaunliche
und héchst aufschluBreiche Erklirung von Huey Newton, einem der
Vetantwortlichen der Black Panthers: «Alles, was wir erreicht haben,
ist der Krieg und viel vergossenes Blut. Wir waren so anmalend,
daB wir die Vernichtung der Kirche verkiindeten. Als wir aus ihr
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fottgegangen sind, haben wir uns von der Gemeinschaft entfernt;
denn die Kirche ist die einzige Institution, in der die gesamte
schwarze Gemeinschaft sich auf diese odet jene Weise wiedetfindet.. .
Wir werden zur Kirche zuriickkehren» (23.Mai 1971).

17 Vgl. R.C,Zachner, Inde, Israél, Islam. Religions mystiques et
Révélations prophétiques (Paris 1965) Kap. 1.

18 Nach seiner Indienreise stellte King sich die Frage, ob er nicht
Gandhi folgen solle auf dem Weg der Entsagenden, indem e alles
von sich giibe, was et besaB. « SchlieBlich», so schreibt Coretta, «ent-
schied er sich, daB er angesichts der amerikanischen Lebensbedin-
gungen gewisse Dinge haben miisse und daB et sich bemiihen
miisse, auf geistiger Ebene Gandhi dhnlicher zu werden» (2a0. 191).
9 La Force d’aimer 193, vgl. 230.

20 Ebd. 131-143.
Ubersetzt von Karlhermann Bergner

Joseph Beaude

«Christen ohne Kirche» —
Gedanken zu einem Buch
von Leszek Kolakowski

Das im Jahre 1965 in polnischer Sprache erschie-
nene Buch von Leszek Kolakowski, Swiadomoié
religijna i wie$ koscielna, wurde 1969 von Anna Pos-
ner ins Franzosische iibersetzt und erschien in Pa-
ris mit dem Titel Chrétiens sans Eglise. La conscience
religiense et le lien confessionnel an XV II® sitele. Dieses
umfangreiche Werk eines marxistischen Philoso-
phen bietet eine nichtkonfessionelle Interpretation
des Christentums an, «die sich griindet auf die Prin-
zipien des historischen Materialismus, welcher die
Phinomene des religivsen BewuBtseins unter Be-
zugnahme auf ihre historische Entstehung zu
strukturieren sucht». Gegenstand und Thema des
Buches ist der Gegensatz zwischen religitsem Be-
wuBtsein und Institution. Der Autor sucht durch
Untersuchung der anti-institutionalistischen Leh-
ren den «Widerstreit zwischen Glawben und Kon-
Jession» zu erliutern und seine Wirkung aufzuzei-
gen. Diese Kontestation der Institution scheitert:
Entweder geht sie unter, weil sie «rein» bleiben
will, das heiBt radikal unorganisiert, oder sie insti-
tutionalisiert und verleugnet sich damit selbst, um
ihre Stirke zu behalten. In diesen theologischen
Konflikten, die eine Ausdrucksform von Macht-
konflikten sind, ist die Macht der Kirchen stets die
stirkere. Das nichtkonfessionelle Christentum «hat
den Kirchen gegeniiber nicht die Kraft zu einer
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geboren am 6. Januar 1932 in Lamballe (Frankreich), Dominikaner,
1958 zum Priester geweiht. Er studierte an der Ordenshochschule
von I’Arbresle (Lyon), an den Fakultiten von Le Saulchoir und an
der Ecole pratique des hautes études (Sorbonne), erhielt eine orien-
talistische Ausbildung am Institut de civilisation indienne von Paris,
gehort dem Centre Thomas More de recherches en sciences hu-
maines des religions (Lyon) an. Er veroffentlichte zahlreiche Artikel,
vor allem in der Zeitschrift « Lumitre et Vies,

wirklichen Zersetzungswitkung». Das bedeutet
indessen nicht, daB es véllig wirkungslos geblie-
ben wire. Es konnte zwar nicht gegen die kirch-
liche Organisation ankommen, hat aber insofern
doch eine Wirkung gehabt, als es die Kirchen
zwang, seine Ideen zu assimilieren, um sie zu neu-
tralisieren. Es ist eine «negative Kraft, die auf die
sukzessiven Reintegrationen des positiven Chri-
stentums einen EinfluB ausiibt».

Um diese dialektische Beziehung,'die zwischen
der Institution und ihrer Kontestation besteht,
deutlicher sichtbar zu machen, ist Kolakowski ge-
nétigt, {iber seinen Gegenstand, wie et ithn auf der
ersten Seite seines Buches umrissen hat, hinauszu-
greifen. Dieser konkret umrissene Gegenstand ist
die zweite Reformation des 17.]Jahthundetts in
Holland. Er beruft sich auf «gewisse orthodoxe
(oder fast orthodoxe) katholische Lehren, die man,
namentlich wenn man sie unter ideologischem
Aspekt betrachtet, als bestimmten mystischen Leh-
ren, die ich untersuche, dhnlich bewerten kanny.
Der Grund fiir diesen Riickgriff ist nicht eine ein-
fache Ahnlichkeit, sondern der Umstand, daB diese
denen der Sekten verwandten Lehren innerhalb
der Kirche und der katholischen Orthodoxie zu
finden sind. An ihnen erkennt man, wie der Anti-
institutionalismus in unterschiedlichen Graden
von der Institution assimiliert werden kann. In
dieser Hinsicht tritt vor allem das ausséhnende
Genie Bérulles, des groBen mystischen Theologen
und vollkommenen Mannes der Kirche, hervor.

Die Texte aus dem 17. Jahthundert, die der Au-
tor gelesen hat, sind ebenso vielfiltiz wie zahl-
reich. Aufgrund dieser Vielfalt und Anzahl wire es
unklug und wenig vornehm, ihn im Hinblick auf
seine erste Absicht, «rein informative Tatsachen»
zu bringen, beurteilen zu wollen. Im besten Falle
besitzt der Leser eine gewisse sachliche Kenntnis
iiber einige wenige Kapitel, niemals jedoch tiber das
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