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Severin Renoldner

Religion als Unterbrechung

# Was ist Religion? Auf diese Frage werden seit Jahrhunderten ganz unter-
schiedliche Antworten gegeben. Auch der aktuelle Trend einer postsiku-
laren Riickkehr der Religion ist ambivalent: er pendelt zwischen Mystizis-
mus und Gewalt. Aus der ethischen Innenperspektive der Weltreligionen
jedoch zeigt sich eine ebenso markante sowie anstoflige Deutung: Religion
ist Unterbrechung von Inhumanitit! Der Linzer Theologe Severin Renold-
ner zeigt in seinem Beitrag besonders an Mahatma Ghandis gewaltfreier
Widerstandsbewegung auf, warum der Einsatz fiir eine gerechte Welt ein
Wesenskern der Religionen ist. (Redaktion)

1. Christliche Religion und Religion
allgemein: Stérenfried oder
Systemerhalter?

Unterbrechung, Stérung und Widerstand
sind keine Begriffe, die religiose Harmo-
nie ausdriicken. Wiahrend trendige Stré-
mungen des ,guten religiésen Gefiihls
innere Ausgeglichenheit, good vibrations,
eine Beziehung zum Erdmittelpunkt, die
innere, seelische Abstimmung mit kos-
mischer Strahlung oder ,Energie® propa-
gieren, halten die groflen Weltreligionen
durchaus konfliktreiche, nicht-trendige
Bilder fiir die Beziehung des Menschen zu
Gott parat. Wenn auch in vielen Religionen
der ,Kampf“ des Menschen auf der Welt
gewaltfrei ausgetragen werden soll, sehen
die Urbilder und Archetypen doch oft ge-
waltvoll aus: Krishnas Kampf mit Arjuna,
der ritselhafte Auftrag Jahwes an Abra-
ham, seinen einzigen Sohn zu opfern, der
heilige Krieg oder die Schlacht am Ende
der Zeiten. Moses Weg durch die Wiiste ist
wie der Weg des Siddharta Gautama zum
friedlichen Buddha voller Irrungen und

1

Unklarheiten, ebenso Jakobs Kampf mit
Gott, erst recht die Kreuzigung und Auf-
erstehung Jesu Christi, in der sich zugleich
auch die letzte Gewaltlosigkeit manifes-
tiert.

Der Religionsbegriff ist zwiespaltig,
wenn er einerseits gewaltfreies friedliches
Leben in Eintracht mit Gott nahe legt,
aber selbst aus Blitzen, Erdbeben und ar-
chaischen Kampfen der Gottheit oder des
Menschen mit Gott abstammt. ,Religion®
im Sinn von re-eligere' hat ebenfalls zwei
Antipoden als mégliche Ubersetzung:
(wieder) ausreiflen, ausjdten, ausrotten
oder (wieder) erwahlen, auserwahlen. Mit
dieser haufig gewahlten letzteren Deutung
des Begriffes Religion kann man gut fiir
die christlich-jiidische Idee des auserwihl-
ten Volkes oder der von Gott auserwéhlten
Menschen optieren.

Aber selbst diese Deutung, die auf
den ersten Blick am wenigsten dunkel,
kampferisch, konflikthaft wirkt, entpuppt
sich bei niaherem Hinsehen als unklar,
wenn nicht dunkel, so doch triib: was ge-
schieht dem ,, Auserwéhlten“? Erleidet er

Géngig ist auch die Ableitung aus ,religare® — (wieder) anbinden.
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das Schicksal Jjobs? Muss er tausend Jahre
durchs Dunkel tappen, bevor ihm die Er-
leuchtung zuteil wird, oder muss er taglich
sein Kreuz auf sich nehmen und Christus
nachfolgen?* Es sieht nicht so aus, als ob
die erlosende Religion gleich mit Harmo-
nie, gutem Gefiihl und geregelten Bezie-
hungen in dem auserwihlten Menschen
Wohnung nehmen wiirde. Wem will man
die ,Gnade® Franz Jdgerstatters wiinschen
oder sonst das erschiitternde Schicksal
eines der von Gott beriihrten, direkt ange-
sprochenen Menschen? Die Heiligen und
Martyrer, Boddhisatvas und Erleuchteten
sind beides: unruhig suchende Kédmpfer
und gewaltfreie, erloste Menschen, voll
Liebe und Barmherzigkeit, in der Vorweg-
nahme einer endzeitlichen Harmonie® und
Versohnung.

Das soziale Auftreten von Religion
ereignet sich urspriinglich gerade nicht als
Ordnungsmacht, die der Staat braucht,
nicht als offentliche Instanz fiir gute Sitte
und Moral, auch nicht als Sinngebung im
Hintergrund (damit das Zusammenleben
gelingt), sondern als Unterbrechung, St6-

rung. Sie kommt mit Konflikt, Widerstand,
Kampf und setzt sich mit vorhandenen
Ordnungen, Moralen und Gewohnheiten
kritisch auseinander. ,,Ihr habt gehort ...
Ich aber sage euch ...“*

Historisch war fast immer das Ge-
genteil vorherrschend: alle Weltreligionen
haben in langen Phasen die Rolle der sta-
bilisierenden Macht gespielt. Der religiose
Impuls in der Geschichte beruft sich daher
immer wieder auf die konfliktreichen Ur-
spriinge, und nicht selten wird er von den
fiir Religion zustandigen Hauptamtlichen,
Priestern und Kultverantwortlichen als
Stérenfried zuriickgewiesen. Religions-
griinder haben ein dhnliches Schicksal er-
litten wie ihre spateren ,,Propheten®

Der Sonderfall der Sékularisierung auf
dem Boden des ,,christlich gepragten® Eu-
ropa bietet eine Chance, dieser Bruchlinie
nachzuspiiren. Oft wird ja festgestellt, dass
Europa die am wenigsten religios geprigte
Bevolkerung von allen Kontinenten habe;
insbesondere wird auf die signifikant ,,re-
ligiosere” Gesellschaft der USA verwie-
sen.® Dieser Befund ist nicht nur Grund

2 Vgl Lk 9,23.
3 Kurz vor seiner Hinrichtung schreibt Franz Jagerstitter: ,,Nicht Kerker, nicht Fesseln, auch nicht
der Tod sind es imstande, einen von der Liebe Gottes zu trennen ...“ Zit. n. Erna Putz, Franz

Jagerstitter: ,,... besser die Hinde als der Wille gefesselt ... Griinbach 1997, 249.

Mt 5,21f.

Ich verweise auf Friedrich Heers Begriffsunterscheidung zwischen Christentum, womit die in-
haltliche christliche Botschaft gemeint, und Christen/eit, womit die empirische Ausdehnung
der christlich bezeichneten Reiche und Machtbereiche angesprochen ist. Vgl. Friedrich Heer,
Europdische Geistesgeschichte, Stuttgart 1953, 85ff.

Eine Werte-Studie von Paul Zulehner und Hermann Denz kommt 1993 (représentative Befra-
gungen mit besonderem Fokus auf die unterschiedliche Entwicklung in den beiden Halften Eu-
ropas vor und nach 1989) zu dem Ergebnis, dass Religiositit allgemein in den USA statistisch
signifikant mehr verbreitet, ,,christliche Religiositdt“ sogar mehr als doppelt so hoch sei wie in
Europa, wobei es starke nationale Unterschiede gebe (in Europa erreicht nur Polen Spitzenwerte
wie die USA), und in Ost- wie Westeuropa im Prinzip ein dhnlicher Trend vorliege. Der Grund
fiir den besonders geringen Wert bei ,,christlichem® Religionsbekenntnis liegt in einer in Euro-
pa verbreiteten deistischen Alltagsglaubigkeit, die von einem ,,hoheren Wesen* ohne Transzen-
denz, Inkarnation oder Erlosung ausgehe. 35 % aller EuropéerInnen glaubten laut dieser Studie
an einen personalen Gott, 33% an ein ,hoheres Wesen', 32 % hatten keine oder eine unklare
Vorstellung. Vgl. Paul M. Zulehner/Hermann Denz, Wie Europa lebt und glaubt. Européische
Wertestudie, Diisseldorf 1993, 27-33.
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zu Klage iiber Werteverlust, sondern bietet
auch positive Moglichkeiten: einmal ist die
Aufkldrung und mit ihr die Sakularisie-
rung selbst als Unterbrechung scheinbar
geordneter religios-politischer ~ Verhilt-
nisse in Europa aufgetreten; zum anderen
verweisen viele Friichte der Aufklirung
auf christliche Wurzeln, Grundideen, wo-
von {ibrigens die meisten Philosophen
der Aufklarung selbst iiberzeugt waren:
Gleichheit aller Menschen vor Gott / vor
dem Gesetz, Demokratie, Verantwortung
aller fiir das Gemeinwohl, Gewissens- und
Glaubensfreiheit aufgrund der Wiirde des
Menschen, Menschenrechte ... .

Die Schuldbekenntnisse der Christen-
heit zu den groflen historischen Verbre-
chen im Namen Christi (Judenverfolgung,
Kreuzziige, Mission im Dienst der Koloni-
sierung, Versklavung und Unterwerfung,
Inquisition, Hexenverfolgung) sind einer-
seits ein Zugestandnis an die ,, Aufkldrung®
(heutiger Gestalt), andererseits deuten sie
eine Riickbesinnung auf christliche Wur-
zeln, ein Eingestandnis der inneren Wider-
spriiche und damit eine immanente Selbst-
unterbrechung oder Selbststorung an. Man
deutet zumindest an, die im Namen der
offentlichen Ordnung begangenen Verbre-
chen als Widerspriiche zu den religiosen
Urspriingen aufzuarbeiten, um diese Wur-
zeln (als Storenfriede) wieder in das eigene
religiose Leben herein zu lassen.

Die Aufklarung war zunachst ein euro-
paisches Ereignis.” Es scheint angebracht,

zu dieser Auseinandersetzung mit Europa
bzw. den Wurzeln des aus Europa expor-
tierten christlichen Glaubens Zeugen aus
anderen Kontinenten anzuhdren. Dabei
geht es einerseits um christliche Theologie,
andererseits um den religiésen Impuls in
einer anderen Weltreligion, dem Hinduis-
mus.

2. Glaube unterbricht soziale
Wirklichkeit — prophetische
Theologie heute

Verschiedene politische Theologien fiih-
ren den religiosen, urspriinglichen Impuls
der Unterbrechung gesellschaftlicher Zu-
stinde heute fort. In Lateinamerika ist die
Befreiungstheologie aufgrund ihrer Nihe
zu den Armen wohl die sprichwortlichste
Zeitzeugin angesichts heutiger Not. Das
Evangelium wird immer wieder als Quel-
le der Unbehaglichkeit, der Storung, ja als
Aufforderung zum Widerstand gedeutet.
Der peruanische Befreiungstheologe
Luis Zambrano schreibt 2004, an Gusta-
vo Gutiérrez angelehnt, tiber die Funkti-
onen von Theologie und Glauben in der
heutigen gesellschaftlichen Realitdt: ,,Die
theologische Reflexion, im Konkreten die
Befreiungstheologie, geht ,vom Evangeli-
um und den Erfahrungen der Manner und
Frauen, die sich im Prozess der Befreiung
in Lateinamerika, diesem Subkontinent
der Unterdriickung und Beraubung, enga-

Die bedeutendsten Vertreter der Aufklarung gingen davon aus, dass die européische (oder eng-

lische, franzdsische bzw. deutsche) Kultur schlechthin eine der iibrigen Welt iiberlegene und
daher zu exportierende Kultur sei. Rousseau hielt es fiir empirisch erwiesen, dass Frankreich der
auserwihlte Boden sei, auf dem sich gewisse Fortschritte mehr oder weniger zwingenderweise
zuerst ereignen miissten. Einige dieser Denker waren nicht weniger ,,kolonialistisch® eingestellt
als ihre Widersacher auf den absolutistischen Fiirstenthronen oder deren Hoftheologen und
verwendeten z.B. wie selbstverstdndlich den Begriff der ,Wilden® in Bezug auf Kolonialvélker.
Vgl. Giinther Nonnenmacher, Die Ordnung der Gesellschaft. Mangel und Herrschaft in der po-
litischen Philosophie der Neuzeit: Hobbes, Locke, Adam Smith, Rousseau. Acta humaniora,

Weinheim 1989.
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gieren, aus’ Und weil die soziale Situation
so ist, muss sie notwendigerweise beschrie-
ben, miissen ihre Ursachen analysiert wer-
den, miissen die von den (Sozial-) Wis-
senschaften vorgeschlagenen Losungen
angedeutet werden; schliefilich bildet die
gesamte menschliche Wirklichkeit eine
Herausforderung fir die Evangelisierung,
und, tiber dem allen, fiir die Theologie.“®
Die Widerstiandigkeit gegen vorhandenes
Unrecht wird zum Kriterium fiir echten
Glauben; ihre realitdtsnahe, kritische Re-
flexion zum Kriterium fiir gute Theologie.

Zambrano fordert eine theologische
Grundhaltung, die sich aus diesen Erfah-
rungen bildet und nicht auf eine neutrale
Zuriickhaltung oder auf scheinbare Frie-
densoptionen zuriickzieht. Die Option
fiir die Armen, die Befreiung aus Unter-
driickung, Abhingigkeit und Armut, ist
nicht mehr nur in der Befreiungstheolo-
gie ausdriicklich anerkannte prophetische
Botschaft modernen Christentums. Die
Katholische Soziallehre hat diesen Be-
griff aufgenommen. Daran lassen die So-
zialenzykliken Johannes Pauls II. keinen
Zweifel: ,Ich mochte hier auf eines da-
von besonders hinweisen: auf die Option
und vorrangige Liebe fiir die Armen. Dies
ist eine Option oder eine bevorzugte Art
und Weise, wie die christliche Liebe aus-
geiibt wird; eine solche Option wird von
der ganzen Tradition der Kirche bezeugt.
Sie bezieht sich auf das Leben eines jeden
Christen, insofern er dem Leben Christi
nachfolgt; sie gilt aber gleichermaflen fiir
unsere sozialen Verpflichtungen und daher

auch fir unseren Lebensstil sowie fiir die
entsprechenden Entscheidungen hinsicht-
lich des Eigentums und des Gebrauchs der
Giiter.

Das in San Salvador nach der Ermor-
dung von sechs Jesuiten-Theologen (1989),
und zehn Jahre nach Ermordung von Erz-
bischof Oscar Arnulfo Romero an der
(UCA)
errichtete ,Centro Monsefior Romero*
(CMR) definiert in seiner Aufgabenbe-
schreibung die Option fiir die Armen als

ysuniversidad Centroamericana“

Grundanliegen: ,,Das ,Fiir® dieser Option
darf nicht paternalistisch missverstan-
den werden. Die Armen werden nicht als
die Objekte bzw. Nutznieler der Aufgabe
und Titigkeiten des CMR betrachtet. Sie
sind vielmehr der Ort, an dem Gott sich in
der konkreten Situation des Landes zeigt
und von dem aus Gott zu allen Menschen
spricht.

Um die Armen als diesen Ort anzuer-
kennen, muss die grausame Wirklichkeit
unbedingt so wahrgenommen werden, wie
sie wirklich ist. Aus dieser notwendigen
anthropologisch-christlichen ~ Grundhal-
tung wird die Realitdt analysiert. Und die
ehrliche Wahrnehmung der Realitdt der
Verarmung verlangt dann eine aktive Ant-
wort. Wenn der Mensch sich vom Leiden
des Anderen innerlich betreffen lasst, wird
in ihm eine innere Bewegung der Barm-
herzigkeit geweckt, die im Evangelium
durch das Gleichnis vom guten Samariter
beschrieben ist. Der Mensch soll durch die
Praxis der Barmherzigkeit Unterdriickung

«jQ

und Ungerechtigkeit beseitigen.

Luis Zambrano, Teologia y sciencias sociales. Serie: Profetismo hoy, Puno (Peru) 2004, 62, Ubers.

v. mir. Das Zitat im Zitat stammt aus Gustavo Gutiérrez, Teologia de la Liberacién, Salamanca

1980, 15.

®  Johannes Paul II., Enzyklika Sollicitudo Rei Socialis Nr. 42.

10

Joaquin Garay, Eine kritische Instanz aus dem Gedachtnis der Martyrer. Das Zentrum Monse-

fior Romero der Universitit ,,José Simeon Cafias“ (UCA) in San Salvador, El Salvador, in: Nor-
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Hier wird nédher ausgefiihrt, wie der
Widerspruch des inneren Friedens mit
Gott und dem konfliktreichen Leben in
der Welt gedacht ist: gerade der vor Gott
erfahrene, auf Gerechtigkeit und Liebe
beruhende Friede geht als Auftrag in eine
von Hass, Unterdriickung, Ausbeutung
und Elend geprigte Welt. Der prophe-
tische Impuls des sozial gelebten Glaubens
protestiert dagegen, er will diese Zustande
andern, zugleich muss er geradezu auf Ab-
lehnung und Verfolgung stof3en. Letztlich
ist er aber voll Hoffnung auf die Auferste-
hung und Errichtung des Reiches Gottes.
Die Orte der Theologie, die diesen Glau-
ben gewissenhaft reflektiert, sind nicht
zuféllig mit Blut getrdnkt - sichtbar an der
UCA, dem Ort, wo sechs Professoren 1989
quasi an ihren Lehrstithlen erschossen
wurden, und am Erzbischofstuhl von San
Salvador.

Es ist aber nicht der Kampf selbst, der
hier glorifiziert wird, sondern der Gott der
Gerechtigkeit, der iiber der Geschichte
steht, die Zukunft im Reich Gottes und das
Zeugnis fiir das Vertrauen auf die Zukunft,
welche die Feder dieser Theologie fithren.
Das prophetische Zeugnis bezieht sich auf
eine gute Zukunft. Ist diese Zukunft mit
dem Reich Gottes gleichzusetzen? Folgt
man den Befreiungstheologen, ist dieser
Schluss falsch. Richtig ist aber, dass die
Motivation aus dem transzendenten Ziel,
auf das der Mensch zugeht, gewonnen
wird. Wer glaubt, kann erkennen, dass Weg
und Ziel tibereinstimmen sollen. Was wir
auf der Welt tun, gibt Zeugnis von jenem
Reich Gottes, an das wir glauben - nichts
sonst.

3. Politischer Widerstand aus
religiés-ethischen Motiven.
Das Verhaltnis von Weg und Ziel

Der vielleicht bedeutendste Bewunderer
und Interpretateur der christlichen Berg-
predigt im 20. Jahrhundert war der Hindu
Mohandas Karamchand (genannt: ,Ma-
hatma“) Gandhi. Gandhis Widerstands-
kampf, von ihm selbst als ,,Festbleiben in
der Wahrheit® (satyagraha) verstanden,
war die religios motivierte Unterbrechung
der geordneten Verhiltnisse im britischen
Kolonialreich schlechthin. Provokant kiin-
dete er seine Gesetzesiibertretungen of-
fentlich an - gleichzeitig fair, um seinen
Gegnern die Chance einzurdumen, recht-
zeitig Gegenmafinahmen zu treffen. Gan-
dhi strebt keinen kurzfristigen, simplen
»Sieg® an, sondern langfristige, nachhaltige
Anderung.

In seinem Brief an den Vizekonig Lord
Irvin driickt er dies so aus: ,,Aber wenn Sie
keinen Weg sehen konnen, sich mit diesen
Ubeln zu befassen, und mein Brief keinen
Eindruck auf Ihr Herz macht, so werde ich
am elften Tage d. M. (Anm.: April 1930)
mit ausgewdihlten Mitarbeitern des Ashram
daranschreiten, die Verordnungen der Salz-
gesetze zu missachten. ... Es steht Thnen,
ich weify es, natiirlich frei, meinen Plan
durch meine Verhaftung zu vereiteln. Ich
hoffe, dass dann Zehntausende bereit sein
werden, in disziplinierter Weise das Werk
nach mir aufzunehmen und durch die Tat
des Ungehorsams gegen das Salzgesetz sich
offen der Strafe auszusetzen ...“!" Gandhi,
der knapp zehn Jahre seines Lebens in
Gefingnissen zubrachte, hielt sich an das

bert Arntz/Raul Fornet-Betancourt/ Georg Wolter (Hg.), Werkstatt ,,Reich Gottes®. Befreiungs-
theologische Impulse in der Praxis, Grof8burgwedel 2002, 82.
' Branziska Standenath, Vier Monate Gast Mahatma Gandhis. Indiens Freiheitskampf 1930, Graz

1931, 268f.
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Beispiel des US-amerikanischen Schrift-
stellers und Biirgerrechtlers Henry David
Thoreau: ,,Unter einer Regierung, die ir-
gendjemanden unrechtméfig einsperrt, ist
das Gefingnis der angemessene Platz fiir
einen gerechten Menschen.“

Gandhi leistete Widerstand gegen das
britische Gesetz - in diesem Fall gegen
das Salzmonopol. Er tat es aus religiosen
Motiven, die mit seinem Gottesbild eng
zusammenhéngen: Gott ist die Wahrheit.
»,Um den allgemeinen und alles durch-
dringenden Geist der Wahrheit von Ange-
sicht zu Angesicht zu schauen, muss man
fahig sein, das geringste Geschopf zu lie-
ben wie sich selbst. Und jemand, der da-
nach strebt, kann es sich nicht leisten, sich
aus allen Bereichen weltlichen Lebens her-
auszuhalten. Deshalb hat meine Hingabe
an die Wahrheit mich ins Feld der Politik
getrieben. Ich kann ohne das mindeste Zo-
gern sagen, dass, wer behauptet, Religion
habe nichts mit Politik zu tun, nicht weifs,
was Religion bedeutet.“"> Gerade aus der
religidsen Harmonie, aus der festen Uber-
zeugung der Gegenwart Gottes und dem
Bild seiner Botschaft miisse der glaubige
Mensch Widerstand leisten gegen ekla-
tantes Unrecht.

Gandhi glaubte diesen Grundsatz in
allen groflen Religionen zu erkennen. ,Die
Wahrheit ist nicht das ausschlieflliche Ei-
gentum einer einzelnen heiligen Schrift.
Die Forderung der Zeitist nicht eine einzige

12

Religion, sondern die gegenseitige Achtung
und Duldsamkeit der Anhdnger aller Reli-
gionen. Wir wollen keine Gleichschaltung,
sondern die Einheit in der Vielheit. ... Und
sind wir selbst unvollkommen, so muss
Religion, wie wir sie auffassen, notwendig
ebenfalls unvollkommen sein. Wir haben
die vollkommene Religion noch nicht er-
fasst, ebenso wenig, wie wir Gott erfasst
haben.“!* Gandhi sieht die verschiedenen
Weltreligionen (zumindest die in Indien
vertretenen Hindus, Moslems, Christen,
Sikhs und weitere Minderheiten) auf un-
terschiedlichen Wegen, die alle zu Gott
(= zur Wahrheit) fithren.

Wahrheit und Liebe, satya und ahim-
sa, Gott und der Weg der Gewaltfreiheit,
beides muss einander entsprechen; das
eine ist der Weg zum anderen. Wege und
Ziele, Mittel und Zwecke miissen tiberein-
stimmen. ,Wenn wir uns um das Mittel
kitmmern, werden wir den Zweck frither
oder spiter bestimmt erreichen.“” Gewalt-
freiheit (= Liebe) ist der einzige und un-
mittelbare Weg zu Gott (= Wahrheit). Ge-
waltfreiheit zu praktizieren, bedeutet aber
nicht, passiv oder neutral abseits zu stehen
- Gandhi lehnte den Ausdruck ,passiver
Widerstand“ (passive resistance) fiir seine
Praxis entschieden ab. Er hielt es im Ge-
genteil fiir moralisch geboten, dass religi-
0se Menschen dem Unrecht aktiv entgegen
treten, um sich nicht (passiv) mitschuldig
zu machen. Abseits zu stehen, nichts zu

Henry David Thoreau, Uber die Pflicht zum Ungehorsam gegen den Staat und andere Essays.
Ubers. v. Walter E. Richartz, Ziirich 1973, 20.
Mohandas K. Gandhi, Eine Autobiographie oder Die Geschichte meiner Experimente mit der

Wahrheit. Hg. v. R. Hinder, Gladenbach *1983, 422. Hervorhebung v. mir.

" Mohandas Karamchand Gandhi, Gedanken von Mahatma Gandhi. Hg. v. Mira Behn (Madeleine
Slade), Wien *1981, 7-9. Gandhi ist insofern auch politisch motiviert, als er eine gesamtindische
ethische Gemeinsamkeit schaffen mochte, die sich nicht (wie von Grofibritannien erfolgreich
betrieben) in einen hinduistischen, moslemischen etc. Sektor spalten lassen soll.

'3 Mohandas K. Gandhi, The Collected Works of Mahatma Gandhi. Hg.: The Publications Divisi-
on, Ministry of Information and Broadcasting, Government of India. Ahmedabad, New Delhi

1961-1985, Bd. 44, 59. Ubers. v. mir.
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tun, sei unmoralischer, als gewalttitigen
Widerstand zu leisten.'s

Bei seinem Abschied aus Siidafrika
(1914), wo er 20 Jahre lang fiir die Rechte
der Indischen ,,Kontraktarbeiter gekdmpft
hat, sagt Gandhi zu seinen Landsleuten:
»Wenn es jemals geschehen sollte, dass die
Regierung grausam zu euch ist, oder dass
eure Unternehmer euch misshandeln, soll-
tet ihr furchtlos die Arbeit niederlegen;
setzt euch am selben Ort nieder, hungert,
wenn sie euch keine Nahrung geben, lei-
det selbst, bis ihr misshandelt und getreten
werdet, und lasst euch schliefllich sogar,
wenn das euer Los ist, erhdngen oder tot-
schieflen, aber schwankt nicht in eurem
Glauben an Gott.“"”

Dabei ist diese Haltung des Wider-
standes keine prinzipielle. Sie stellt im
Gegenteil die Ausnahme dar und ist der
Korrektur durch die religiose Harmonie
unterworfen. Sichtbar wird das daran, ob
der Widerstand konstruktiv, d.h. mit dem
Aufbau eines besseren Zustandes kompa-
tibel, ja auf ihn wesentlich hingeordnet ist.
Es soll niemals nur etwas abgelehnt und
bekdmpft, sondern eigentlich der kons-
truktive Aufbau einer neuen Ordnung
schon im Widerstandshandeln sichtbar
werden. Gandhi boykottiert nach eigenem
Verstindnis weniger die britische Textil-
industrie, als er eine unabhéingige indische
Selbstversorgung aufbauen will. ,Nur der-
jenige, der den Gesetzen zu gehorchen ver-
mag, besitzt die Fihigkeit, ihnen nicht zu
gehorchen. Nur wer aufbauen kann, darf

zerstoren. !

4. Gerechtigkeit, Friede und die
Bewahrung der Schépfung.
Moderne Demokratie und
Widerstand / Unterbrechung

Die groflen Herausforderungen unserer
Zeit liegen global und regional in der Span-
nung und gegenseitigen Erginzung dieser
drei Begriffe. Wahrend die Erde quantitativ
ruinds ausgebeutet zu werden scheint, do-
minieren maximale Produktion, maximale
Leistung, maximaler Gewinn mit gleich-
zeitig verbreiteter maximaler Verelendung,
Armut und Not. Migrationsstrome, Kriege,
Biirgerkriege, Gewaltherrschaft (auch im
Namen der behaupteten westlichen Frei-
heit) und andere Formen von Gewalt sind
die Folge. ,Gerechtigkeit, Friede und die
Bewahrung der Schopfung® haben nichts
Schongeistiges an sich, sondern konfron-
tieren die Unordnung der Welt mit der
Hoffnung auf das Reich Gottes.

Gandhis Methode und Analyse so-
zialer Konfliktlagen und politischer Pro-
bleme waren so einfach, dass sie allgemein
verstanden wurden; auch Analphabeten
haben, manchmal zu Millionen, aktiv und
verantwortungsvoll an Gandhis Kampag-
nen mitgewirkt. Gandhis Schiiler Gulzaril
Nanda, in den 60er Jahren Innenminister
der (1948 unabhingig gewordenen) Repu-
blik Indien, erklirte einem US-amerika-
nischen Journalisten: ,Gewaltlosigkeit ...
wird sich tiberall dort als Waffe anbieten,
wo die Demokratie selbst die Probleme so
opak und komplex gemacht hat, dass die
Riickkehr zu einer duflersten Einfachheit

16 Vgl. Mohandas K. Gandhi, Vom Geist des Mahatma. Ein Gandhi-Brevier. Hg. v. Fritz Kraus,

Baden-Baden 1958, 167f.

7" Mohandas K. Gandhi, The Collected Works of Mahatma Gandhi (s. Anm. 15), Bd. 12, 467.

Ubers. v. mir.
18

Wennemar Scherrer, Den Frieden leben lernen. Der Sarvodaya-Weg Mahatma Gandhis. Ein

Beitrag zur Friedensarbeit und Friedenserziehung, Miinchen 1984, 61.
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des Zuganges zu ihnen dringendes Erfor-
dernis wird - wie es jetzt in Threm Land
der Fall ist.“"

Weiterfiihrende Literatur:

Magdalena Holztrattner (Hg.), Eine vor-
rangige Option fiir die Armen im 21. Jahr-
hundert? (STS Bd. 26), Innsbruck-Wien
2005. - An theoretischen und praktischen
Beispielen und Fragen wird das Postulat
der Option fiir die Armen von einer grofi-
en AutorInnengemeinschaft im Umfeld
der Salzburger theologischen Fakultat dis-
kutiert.

Norbert Arntz/Raul Fornet-Betancourt/Ge-
org Wolter (Hg.), Werkstatt ,Reich Gottes®.
Befreiungstheologische Impulse in der
Praxis, Groflburgwedel 2002. - Religios-
politische Praxis aus befreiungstheolo-
gischer Perspektive findet in diesem Buch
Ausdruck: Lebenszeugnisse von Theologen
bei Obdachlosen, in Industriebetrieben
und Sozialprojekten Lateinamerikas und
Europas, mit theologischer Reflexion und
gesellschaftsveranderndem Anspruch.
Franz Eichinger/Johann Berger/Hansjorg
Eichmeyer (Hg.), Glauben lernen in einer
miindigen Welt. Linzer Bonhoeffer-Sym-
posium 2006, Wien 2006. — Bonhoeffers
theologisches Vermichtnis wird in diesem
Band weitergefithrt und weitergedacht.
Wiedergegeben werden die Ergebnisse
eines theologischen Symposiums zum 100.
Geburtstag Bonhoeffers 2006 in Linz sowie
ein bisher unveréffentlichtes Textzeugnis
der Zeitzeugin Renate Bethge.

Zahlreiche SchiilerInnen und Nach-
folgerInnen versuchen diese Optionen im
Rahmen rechtsstaatlicher Demokratie* zu
verwirklichen. Man kénnte argumentie-
ren, Demokratie, als die Verwirklichung
des Volkswillens im Regierungshandeln,
erlaube keinen Widerstand mehr. Aber
weder haben Mehrheiten ein gesichertes
moralisches Recht auf Wahrheit und Ge-
rechtigkeit (Mehrheiten haben oft schwer
geirrt), noch gibt es eine Gesellschaft, die
keine Unterbrechungen bzw. Stérungen
aus dem ethischen Impuls der Religionen
benotigt. Im Gegenteil ist der Umgang mit
ethisch motiviertem Widerstand ein Er-
kennungsmerkmal echter Demokratie. Ein
Staat, der das moralische Gewissen seiner
BiirgerInnen nicht in seiner Rechtsord-
nung achten kann, gentigt noch nicht voll
den Anspriichen rechtsstaatlich-demokra-
tischer Selbstbestimmung. ,Wahre Demo-
kratie kann nicht von zwanzig Personen an
der Spitze der Regierung vertreten werden.
Wahre Demokratie muss von unten aus-
geiibt werden, durch die Einwohner jedes
einzelnen Dorfes.“*!

Demokratie kann entscheidend von
der religids-ethisch motivierten Unterbre-
chunglernen. ,Ich hoffe zu demonstrieren,
dass wirkliche Selbstbestimmung nicht mit
dem Erwerb von Autoritit durch wenige
kommen wird, sondern mit dem Erwerb
der Fahigkeit, missbrauchter Autoritit zu
widerstehen, durch alle. Mit anderen Wor-
ten, Selbstbestimmung kann erreicht wer-
den, indem man die Massen zu einem Sinn
fir ihre Fahigkeit, Autoritdt zu regulieren

" Zit. n. Erik H. Erikson, Gandhis Wahrheit. Uber die Urspriinge der militanten Gewaltlosigkeit.
Ubers. v. Jiirgen Behrens, Frankfurt a. M. 1979, 94. Nanda bezieht sich im Interview auf die USA

der 60er Jahre.
20

Die wohl bedeutendste hier zu nennende Personlichkeit ist der baptistische Pastor Martin Lu-

ther King, der auf der Basis eines christlichen Grundverstdndnisses seine gewaltfreie Praxis aus
seiner Gandhi-Lektiire entwickelte. Vgl. Martin Luther King, Schopferischer Widerstand. Hg. v.

Heinrich W. Grosse, Giitersloh 1985.

21 Mohandas K. Gandhi, Gedanken von Mahatma Gandhi (s. Anm. 14), 20.
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und zu kontrollieren, erzieht.“** Es gehort
zum Wesen von Demokratie, sich bewusst
unterbrechen zu lassen (z.B. systemimma-
nent durch periodische Wahlen, aber auch
durch Instrumente der Beteiligung, vor
allem aber durch verfassungsmaf3ig garan-
tierte Grundrechte).

Darf Demokratie in einem Land die
Verarmung vieler Menschen bei gleich-
zeitigem Wachsen des Reichtums zulassen
- wie sie es nicht nur in den USA, sondern
in praktisch der gesamten EU duldet? Ist
nicht das Recht auf Existenzsicherung eine
Voraussetzung fiir die demokratische Teil-
habe und Mitgestaltung der Gesellschaft
auf der Basis der Achtung von Menschen-
wiirde? Darf Demokratie in einem einzigen
volkerrechtlichen Staatssubjekt (den USA)
nach dem eigenen Gutdiinken - z.B. um
wirtschaftlicher Vorteile willen - andere
Regionen der Welt mit Diktatur (Lateina-
merika), Krieg (Irak, Afghanistan), Wirt-
schaftsboykott und politischer Erpressung
tiberziehen? Darf die demokratische Mehr-
heit eines Teils der Welt die Giiter der Erde
so ruinds ausbeuten, dass die Erndhrung,
arztliche Versorgung und Wasserversor-
gung der Hilfte der Menschheit praktisch
unmoglich ist und gleichzeitig das Leben
kiinftiger Generationen in groflen Teilen
unmdoglich gemacht wird? Ethisch betrach-
tet, iiberdehnen hier (Teil-)Mehrheiten
ihre Zustindigkeit.

Demokratie ,vertragt® nicht nur den
Widerstand, Ungehorsam und die Unter-
brechung, sondern sie hat dies sogar notig,
wenn sie nicht zur langweiligen Verwal-
tung des immer Gleichen verkommen will.
Die moderne Demokratie ist ihrerseits aus
dem Widerstand gegen den Absolutismus
hervorgegangen. Auch immanent neigt

Demokratie der ,Satten® dazu, neue He-
rausforderungen nicht anzunehmen. Inno-
vation kommt auch in ,,schon errungener®
Demokratie immer wieder durch Unter-
brechung und durch die in der Demokra-
tie nicht nur erlaubte, sondern erwiinschte
Kritik der bestehenden Machtverhaltnisse
zustande. Noch anderes ausgedriickt: es
gibt niemals eine definitiv ,errungene®
Demokratie, sondern Demokratie existiert
nur, wo sie lebendig ist, und das heif3t auch,
wo immer von neuem gegen ihre Machtha-
ber revoltiert wird. Starre, nur frither ein-
mal ,durchgesetzte®, aber nicht lebendig
weiter entwickelte Demokratie wird zur
»Demokratur®. Es ist notwendig, ihre Nor-
malitét zu unterbrechen.

Die Okologiebewegung der 70er und
80er Jahre des 20. Jahrhunderts lasst sich
als eine solche Unterbrechung verstehen:
sie storte das gewohnte, demokratisch ein-
gespielte Verhiltnis der gesellschaftlichen
Verteilungskdmpfe, das herkommliche Par-
teiengefiige und seine angestammte Auf-
gabenteilung, seine Wirtschaftspolitik und
den tblich gewordenen Lebensstil, indem
sie diese fundamental kritisierte und an
die Zerstérung ihrer eigenen Grundlagen
erinnerte.

Unterbrechung der modernen, demo-
kratischen Politik finden wir auch in den
sozialen Anspriichen, die Frauen an die
demokratische Ménnergesellschaft des 20.
Jahrhunderts herangetragen haben, oder
in der Auseinandersetzung um eine tota-
litir gewordene ,Verwirtschaftlichung®
des gesellschaftlichen Lebens, das alle Le-
bensbereiche dem okonomischen Kurz-
zeitgewinn unterwirft. In diesem Feld der
Auseinandersetzung wird deutlich, dass
die Unterbrechungen den Lebensnerv der

22 Mohandas K. Gandhi, All men are brothers. Life and thoughts of Mahatma Gandhi as told in his
own words. Hg.: United Nations Educational Scientific and Cultural Organization, Paris 1958,

140. Ubers. v. mir.
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Demokratie verteidigen, nicht ihn zersto-
ren: indem sie der Gesellschaft deutlich
machen, dass eine Diktatur des Okonomis-
mus den Verzicht auf Gestaltung nach dem
Willen der BiirgerInnen bedeutet, mithin
das Ende der Demokratie.

Derartige gesellschaftliche Unterbre-
chungen haben implizit religiosen Cha-
rakter (selbst wenn sich die AkteurInnen
dessen nicht bewusst sind): indem sie der
angeblichen Unméglichkeit, etwas zu ver-
andern (,,there is no alternative®) die Hoff-
nung und den Horizont einer anderen Ge-
rechtigkeit, die Geschopflichkeit der Dinge
und Menschen (Okologiebewegung), die
Vorlaufigkeit des Daseins und die Verant-
wortung des Menschen fiir die Welt entge-
genhalten.

Unterbrechung ereignet sich - nicht
nur, aber schwerpunktméflig — in zentra-
len Widerspriichen des gesellschaftlichen
Daseins. Indem sie der angeblichen Nor-
malitit eine andere Perspektive vorhilt,
verweist sie auf hohere, nicht verfiigbare
und nicht kdufliche Grundwerte, die stets
mit der universalen Wiirde des Menschen
und mit dem Vertrauen auf das nicht
machbar Scheinende zu tun haben. Daher
leuchtet in ihm haufig die Inspiration der
Religionen durch und sind in allen Konf-
likten religios inspirierte AkteurInnen mit
am Werk - ohne Exklusivititsanspruch,
aber in einer gewissen geistigen Nahe und
Verwandtschaft. Was sie als Stimme Got-
tes, als Inspiration des Heiligen Geistes
oder als den in der Welt wirkenden Bud-
dha nicht sozial verstindlich ausdriicken
(oder verschweigen), verweist in Wahrheit

auf Transzendenz und Inkarnation, theolo-
gisch gedeutet: auf Gottes Wirken in der
Welt.

Die globalisierte Welt mit ihren extre-
men Widerspriichlichkeiten und Selbst-
zerstorungsmechanismen, besonders die
westlich geprégten Elitezonen dieser Welt,
haben geradezu ungeheuren Bedarfan Un-
terbrechung. Der Impuls des Reiches Got-
tes, der Weg zur Wahrheit, Erleuchtung
oder ins Paradies kann nicht gepflastert
sein mit der Zustimmung zu den Okono-
mismen, Vergdtzungen und Alternativlo-
sigkeiten. Er kann nicht beschritten wer-
den in Ignoranz gegeniiber der Wiirde des
Menschen, die global mit Fiiflen getreten
wird. Leidet ein Teil der Menschheitsfami-
lie, so leiden alle tibrigen Teile mit ihm.
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