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Mit diesem Buch liegt, wenn auch vorwiegend auf
die 1. Halfte des 20. Jhs. und auf Osterreich bezogen,
ein interessanter Versuch vor, aufgrund autobiogra-
phischer Aufzeichnungen einfacher Menschen den
umgekehrten Weg zu gehen, d. h. zu zeigen, welche
Rolle die (katholische) Religion im Leben der
gewohnlichen Gliubigen gespielt hat, wie sie ihr
Denken und Handeln beeinfluf3t hat. Dabei wird
einerseits deutlich, wie stark die durch Priester ver-
mittelte Theologie im Alltag rezipiert wurde, ande-
rerseits aber auch, wie sehr sich von der offiziellen
Theologie abweichende Vorstellungen herausgebil-
det haben, z. B. daB3 ein unschuldig verstorbenes
Kind ein ,Engerl” werde. An Sachverhalten, die tief
ins Leben der Menschen eingriffen, werden in den
einzelnen Artikeln Himmel und Hélle, Heiligenver-
ehrung, Sakramentenfrommigkeit, der Dienst am
Altar (Ministrantendienst), das Gebet, die Bedeu-
tung einzelner Feste, das Sterben und die Funktion
von Bildern behandelt, und zwar jeweils, wie bereits
betont, aufgrund autobiographischer Berichte von
Vertretern des Volkes. Nicht alle Beitriige sind gleich
gut. Die Ausfithrungen von P. Bohaumilitzky und
1. Nigl z. B. basieren auf einer zu schmalen Quellen-
basis, gelegentlich stért der etwas aufgeklirte Ton
(etwabei A. Heller), auch sprachliche Mingel finden
sich (z. B. Wortneuschépfungen wie Verschriftli-
chung” oder ,fokussieren”). Insgesamt aber verdient
das Werk, das gute Einblicke in die Ausdrucksfor-
men und den Wandel der Religiositit vermittelt, die

Beachtung der Fachwelt.
Linz Rudolf Zinnhobler

B RENOLDNER SEVERIN, Widerstand aus Liebe.
Mahatma Gandhi, die Gewaltfreiheit und die Neuen
Sozialen Bewegungen. Publik Forum Dokumenta-
tion, Oberursel 1990. (204). Brosch. DM 22,—.

Die vorliegende Versffentlichung ist die iiberarbeite-
te Fassung der Dissertation, die Vf. 1987 an der
Theol. Fakultit Innsbruck eingereicht hat. Der Aus-
gangspunkt der Beschiftigung mit Gandhi sind die
aktuellen Formen des Widerstandes gegen legitim
zustandegekommene Gesetze und der zivile Unge-
horsam, wie sie gegenwirtig in westlichen und stli-
chen Gesellschaften diskutiert und praktiziert wer-
den und durch die gerechtere und lebensfreund-
lichere Verhiltnisse erreicht werden sollen.

Der iiberwiegende Teil des Buches befafB3t sich mit
den religiésen Hintergriinden, die das Denken und
Leben Gandhis bestimmten, und der Wahrheitssu-
che und der Gewaltlosigkeit, die sich daraus erga-
ben. Es ist Vf. zu bescheinigen, daB er nicht nur die
verfiigbaren Quellen qualifiziert bearbeitet hat, son-
dern daB er auch mit einer groB3en Einfithlungsgabe
ans Werk ging.

Noch bevor die Gewaltlosigkeit zur (politischen)
Methode wird, ist sie eine Glaubensentscheidung,
die in der eigenen Seelenstiirke begriindet ist und die
sich weder durch die Zahl der eigenen Opfer noch
durch den Erfolg oder MiBerfolg als richtig oder
falsch erweist. Es werden aber auch die Vielschich-
tigkeit und die Vielfalt der Formen deutlich, in denen
sich Gewaltlosigkeit dulert, und es wird sichtbar,
wiesehr sich das, was landlaufig als Gewaltlosigkeit,

Pazifismus oder passiver Widerstand verstanden
wird, vom Anliegen Gandhis unterscheidet. Gewalt-
freiheit und die Aktionen, die von ihrem Geist getra-
gensind, sind keine leichte Sache, und es ist nicht zu
iibersehen, daf} sievon dem, dem gegeniiber sie prak-
tiziert werden, als durchaus gewalttitige Begren-
zung seiner Méglichkeiten erfahren werden.

In einem kurzen letzten Kapitel, in dem die Frage
nach einer moglichen Ubertragbarkeit auf Europa
aufgeworfen wird, werden die allgemein giiltigen
Grundsitze der Methode Gandhis noch einmal
zusammengefaBt. Vielleicht ist {iber die Ubertrag-
barkeit in andere gesellschaftspolitische Situationen
auch nicht mehr zu sagen. Das primére Anliegen ist
das Finden einer inneren Uberzeugung, die immer
auch zugleich Glaubensiiberzeugung ist, und die
Bekehrung zu ihr. Aus dieser inneren Haltung, die
einer stindigen Lauterung bedarf, ergeben sich dann
die hier und jetzt notwendigen Aktivititen. Die
Gefihrdungen, die der inneren Haltung drohen,
koénnen in Gesellschaften, die von einem wachsen-
den Individualismus und von Nationalismen
gepragt sind, anderswo liegen als diejenigen, mit
denensich Gandhi auseinanderzusetzen hatte. Auch
sind die Probleme der Atomkraft, der Riistung, oder
der Umweltzerstérung wohl nicht einfach gleichzu-
setzen mit der tiglichen Lebensbedrohung, die von
dem Fehlen der notwendigen Nahrungsmitteln
kommt. Manist daher Vf. dankbar, daf3 er der Versu-
chung widerstanden hat, Parallelen herzustellen, die
sich bei genauerem Zusehen als zu vordergriindig
erweisen wiirden.
Linz Josef Janda
B WOHLGENANNT LIESELOTTE / BUCHELE
HERWIG, Den o6ko-sozialen Umbau beginnen:
Grundeinkommen. (Soziale Brennpunkte, Bd. 15).
Europaverlag, Wien 1990. (256). Ppb. DM 32,—/
S 228.—.

Das Buch der wissenschaftlichen Mitarbeiterin der
Kath. Sozialakademie Osterreichs und des Prof. f.
Sozialethik an der Theol. Fakultit der Univ. Inns-
bruck basiert auf einer Arbeit, die die beiden Auto-
ren im Jahre 1985 in derselben Reihe unter dem Titel
.Grundeinkommen ohne Arbeit. Auf dem Wege zu
einer kommunikativen Gesellschaft” ediert haben.
Grundeinkommen unterscheidet sich seinem Begrif-
fe nach vom Mindestlohn, der an Erwerbsarbeit
gekoppelt ist, und auch von der Sozialhilfe, deren
Gewihrung von Bedingungen wie Armut, Hilfsbe-
diirftigkeit und Arbeitsunfahigkeit abhéngt. Es ist
eine ,bedingungslose’ Zuwendung der Gesellschaft
an das Individuum.

Fiir die Autoren stellt das Grundeinkommen keine
isolierte MaBnahme dar, sondern einen Baustein im
Sko-sozialen Umbau der Gesellschaft. Auf die
Beachtung dieses ihres Vorbehaltes legen sie gro3en
Wert. Siesind der Auffassung, die Aktion Grundein-
kommen miisse sofort in Angriff genommen wer-
den, weil die herrschende Ideologie von einem end-
losen quantitativen Wachstum die 6kologische Selb-
stausldschung der Menschheit impliziere und weil
heute selbst in den entwickelten Gesellschaften die
Ausgrenzung von verarmenden Minderheiten



