GANDHI, EIN PROPHET AUF DER SUCHE
NACH DER WAHRHEIT

von Adel-Théodore Khoury

Vor hundert Jahren, am 2. 10. 1869, wurde Gandhi in Porbandar (Gujarat,
Indien) geboren. Die Ausstrahlung seiner Personlichkeit beindruckte alle seine
Mitarbeiter und Bekannten. Sehr umstritten als Politiker, haben die meisten
Menschen in Indien und viele auflerhalb Indiens ihn fir einen Heiligen ge-
halten. Viele suchten, unter seiner Leitung, in ihrem Leben die Wahrheit und die
Gewaltlosigkeit zu verwirklichen. Dieser Anhidnger der Gewaltlosigkeit starb
eines gewaltsamen Todes durch die Schiisse eines indischen Fanatikers am 30. 1.
1948. Wie alle Groflen dieser Welt, die ihr ganzes Leben unbeirrt ihren
eigenen Weg gegangen sind und ihr Ideal zu verwirklichen suchten, hatte
Gandhi viele Feinde, die zwar scinen politischen Auffassungen widersprachen,
seiner Aufrichtigkeit und seinen menschlichen Qualitaten jedoch vorbehaltlos
Achtung zollten. Er hatte auch viele Freunde und Schiiler, die ihm unbeschrankte
Verehrung entgegenbrachten.

Gandhi hat die menschliche Reife und Fiille, die alle an ihm bewunderten,
durch einen langwierigen, mithsamen Kampf gegen das Unwahre in sich selbst
und seiner Umwelt erreicht. Er ist als Vorkampfer der Unabhingigkeit Indiens
und als unerschiitterlicher Anhénger der Methode der Gewaltlosigkeit auch in
der Politik bekannt. Seine gesellschaftspolitischen Vorstellungen sind wohl ver-
gessen; sein Ideal der bauerlichen, einfachen, fast bediirfnislosen, autarken und
selbstindigen Dorfgemeinschaft hat sich als nicht realisierbar erwiesen. Gandhi
selbst mufite seine verschiedenen Versuche, dieses Ideal in Mustersiedlungen in
Stidafrika und in Indien zu verwirklichen, aufgeben. Seine Mitarbeiter wandten
sich von diesem utopischen Ideal ab. Die massiven Angriffe Gandhis gegen die
westliche Zivilisation, die er als materialistisch bezeichnet, konnten die kulti-
vierte Bevolkerungsschicht nicht beeindrucken und noch weniger die Massen fiir
cin Ideal der Armut, der Askese, der Enthaltsamkeit, der stindigen Arbeit und
der Gewaltlosigkeit gewinnen und begeistern. So muflte er in seiner politischen
und sozialen Tatigkeit viele Enttiuschungen erleben. Zwar wurde die Unab-
héngigkeit Indiens erreicht, nicht jedoch in der Form oder zu dem Ziele hin,
das er sich fur Indien ertraumt hatte. Trotz aller Bemiithungen konnte er Hindus
und Muslims nicht miteinander verséhnen, und so mufite er voll Trauer zusehen,
wie die Spannungen und der gegenseitige Hafl in Morden und Massakern
freien Lauf nahmen und endlich die Teilung des Landes in Indien und Pakistan
herbeifiihrten.

Die bitteren Enttduschungen konnten Gandhi aber in seinem Glauben an die
Wabhrheit nicht erschiittern. Er hat sich selbst als Optimist bezeichnet: ,Ich glaube
an die Wahrheit und habe darum keinen Zweifel an der Zukunft dieses Landes
oder der Menschen.“! In diesem Satz driicken sich zwei Eigenschaften Ghandis
aus, die auf seine Umwelt einen tiefen Eindruck ausgeiibt haben: sein Glaube
an die Wahrheit und seine innere Zuversicht. Die Wahrheit, an die er glaubte
und nach der er suchte, war aber keine spekulative, sondern eine lebendige

1 Young India (= YI) 18. 8. 1925: 219. Ich zitiere nach der Ubersetzung von
K. KrostermatErR, Mahatma Gandhi, Freiheit ohne Gewalt (Hegner/Kéln 1968).
Alle Zahlenangaben hinter den Belegen beziehen sich auf dieses Buch.
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Wahrheit, die in die Tat umgesetzt werden mufl, die in der Praxis gelebt und
in der Gesellschaft erprobt wird. Gerade das hat Gandhi erstrebt und ver-
wirklicht. Darum hat er auch sein Leben als ein stindiges Experiment mit der
Wahrheit bezeichnet. Die folgenden Ausfithrungen mochten zeigen, wie aktuell
die Einstellung Gandhis zur Wahrheit ist, da ja alle Menschen Wabhrheits-
sucher sind.

1. Bedeutung der Wahrheit — Die Suche nach der Wahrheit ist fiir Gandhi
eine Pflicht, die jedem Menschen auferlegt ist. Der Wert der Wahrheit ist
unermefilich. Gandhi war davon so tiberzeugt, dafl er seine Treue der Wahrheit
gegenuber hoher schitzte als alles andere in seinem Leben: ,Mein Mahatmatum
ist wertlos. Es ist meinen dufleren Titigkeiten zuzuschreiben, meiner Politik,
die das Unwichtigste an mir ist und das, was am ehesten vergeht. Von bleiben-
dem Wert ist mein Festhalten an der Wahrheit, an der Gewaltlosigkeit und an
der Enthaltsamkeit — das ist der wesentliche Teil meines Selbst... Es ist mein
Alles.“ 2 Auch wenn alles untergeht, so werden , Wahrheit und Gewaltlosigkeit
nie untergehen®.® Zwei Jahre vor seinem Tode betonte Gandhi noch: ,Glaubt
mir, wenn ich euch nach sechzig Jahren personlicher Erfahrung sage, dafl das
einzige wirkliche Ungliick ist, den Pfad der Wahrheit zu verlassen.“ 4

Die Wahrheit und ihre Verwirklichung in der Gewaltlosigkeit sind Gesund-
heit’. Wenn man bedenkt, dafl ,Gesundheit, nicht Krankheit, das Gesetz der
Natur ist*®, mufl man folgern, dal die Wahrheit, insofern sie gesucht und
verwirklicht wird, das Zeichen der Gesundheit der einzelnen und der Gesell-
schaft ist. Noch mehr, die Wahrheit ist das Prinzip des Lebens in der Welt:
»Die Welt lebt nur, weil es in ihr mehr Liebe gibt als Hafl, mehr Wahrheit als
Unwahrheit.“7 So darf man mit dem Mahabharata-Epos erkldren, ,dafl die
Wahrheit schwerer wiege als alles andere auf Erden®.® — Allmahlich offenbart
sich die Wahrheit Gandhi als ein absoluter Wert, so dafl er sie mit Gott indenti-
fiziert: ,Meine ,Erfindung’ ist, dafl nicht nur Gott Wahrheit ist, sondern daf
die Wahrheit Gott ist.“® In einem Brief an seine Mitarbeiter im Sabarmati
Ashram schreibt er: ,Wahrheit ist wohl der richtige Name Gottes. In der Tat
ist es richtiger zu sagen, dafl die Wahrheit Gott ist, als dall Gott die Wahrheit
ist... Wahrheit ist die rechte Bezeichnung fiir Gott... Gott als Wahrheit war
fiir mich immer eine unschitzbare Kostbarkeit.“ 10

Gegen die Bezeichnung Gottes als Liebe soll damit nicht polemisiert werden,
denn die Liebe in der Form der Gewaltlosigkeit ist fir Gandhi der wirk-
samste Weg zur Verwirklichung der Wahrheit. Die Wahrheit ist aber primér
und hat den Vorrang vor ibrer Verwirklichung in der Liebe. Ubrigens hat
gegen die Wahrheit kein Mensch Einwinde zu erheben, nicht einmal die
Atheisten. Seine Einstellung dazu driickt Gandhi in folgendem Text aus: ,Mit
denen, die sagen: ,Gott ist die Liebe’, stimme ich auch tberein. Gott ist die
Liche. Aber tief drinnen in meinem Innern sagte ich mir, dal Gott, wenn er
auch die Liebe sein mag, so doch vor allem die Wahrheit ist. Wenn es dem
Menschen méglich ist, die vollstindigste Beschreibung Gottes zu geben, dann ist

® Y1 (25. 2. 1926): 224 o H (28. 7. 1946): 142

® Harijan (= H) 1. 5. 1987: 234 7 Y1 (15. 12. 1927): 148
‘ H (28. 7. 1946): 103 ® Ebd. 142

5 Vgl. Y1 (15. 12. 1927): 144 9 Y7 (17. 5. 1928): 83

© Weekly Letter to the Inmates of Sabarmati Ashram written in Yeravda
Central Prison in 1980: 79, 81 f
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es die: Gott ist die Wahrheit. Vor zwei Jahren ging ich noch einen Schritt
weiter und sagte: Die Wahrheit ist Gott... Ich kam zu dem Schluf nach einem
bestindigen und unnachgiebigen Suchen nach der Wahrheit, das vor fast finfzig
Jahren begann.“ 1*

So sind also ,Gott und Wahrheit umkehrbar®. 2 Darum mufl die Suche nach
der Wahrheit das wichtigste Anliegen des Lebens sein, dem man, wie Gandhi
fiir sich selbst ausdriickt, ,bestindig und unnachgiebig“ nachgehen soll. Von
seinem Experiment in dem von ihm gegriindeten Kloster schreibt er: ,Hingabe
an diese Wahrheit ist die einzige Rechtfertigung fiir unsere Existenz. All unsere
Titigkeiten sollen in der Wahrheit ihre Mitte haben.”® — Seinen Glauben
an den unvergleichbaren Wert der Wahrheit hat Gandhi von den Lehren der
heiligen Schriften abgeleitet und ihn auf sie aufgebaut. Es geht hier vor allem
um die Schriften des Hinduismus, und unter diesen um die Bhagavad-Gita. Er
erklirt aber dazu: ,Mehr noch mein Glaube (an Wahrheit und Gewaltlosigkeit),
der nun ein Teil meines eigenen Wesens geworden ist, ist selbstindig geworden,
unabhingig von diesen oder anderen Biichern. Es mufl gewifl im Leben eines
tiefreligiosen Menschen die Zeit kommen, da der Glaube selbst-tragend wird.“*

2. Uoraussetzungen der Wahrheitssuche — Der erste Schritt auf diesem Weg
besteht darin, alles zu beseitigen, was den Wahrheitssucher hindern kann. Es
gilt, das Herz zur Aufnahme der Wahrheit vorzubereiten; es gilt, ,dem Ruf
der Wahrheit zu folgen..., von einem Augenblick auf den anderen® !* Diese
stindige Bereitschaft, dem Ruf der Wahrheit zu folgen, verlangt von dem chr-
lichen Sucher eine anstrengende Wachsamkeit, denn ,die Suche nach der Wahr-
heit ist eine mithsame Sache“1®, die ,die ganze Kraft® beansprucht” und die
Bereitschaft voraussetzt, ,ohne Schwanken jede Probe und jede Hirte zu be-
stehen, die ... in der Verfolgung der Wahrheit begegnen mégen® 8, Die dazu
erforderliche Kraft mufl durch Gebet von Gott erfleht werden®, damit das Ziel,
die durch die Wahrheit zu erfolgende vollstindige Selbstauslieferung an Gott?*,
ohne allzu lange Irrwege erreicht werden kann. Wer sich aber abhingig vom
Beistande Gottes fithlt, muf sich der echten Demut befleiffigen: ,Man kann die
Wahrheit nicht in einem Menschen finden, der nicht einen iiberwiltigenden
Sinn fiir echte Demut hat.“ 2

Demut und unnachgiebige Bereitschaft zur Suche nach der Wahrheit erleichtern
die Schaffung der wichtigsten Voraussetzung des erfolgreichen Suchens: das ist
die griindliche Selbstreinigung?. Man mufl auf alle anderen Interessen ver-
zichten und ihnen gleichgiiltig gegeniiberstehen®; man mufl alle Fesseln des
Fleisches und der Begierde, die das Herz gefangenhalten und den Geist er-
blinden, loslésen, und zwar durch die Ablegung und die Erfiillung verschiedener
Geliibde. Gandhi hat immer wieder betont, wie wichtig diese Geliibde sind und
welch unentbehrliche innere Freiheit sie verleihen. Er gibt Beispiele solcher

1 Y] (81. 12. 1931); weitere Ausfithrungen 93—95

12 Y] (18. 6. 1925): 107 18 {Weekly Letter ... 1930: 80

u Y] (15. 12. 1927): 143 15 [ (29. 4. 1938): 282

16 Ashram Observances in Action, pp. 48—57: 210

17 Ebd. 211 18 J7 (28. 7. 1946): 103

19 Vgl, Ashram Observances . . ., pp. 22—39: 124; auch H (28. 7. 1946): 103
20 Y7 (20. 12. 1928): 129 21 YT (81. 12. 1981): 97

2 Vgl. H (14. 8. 1986): 160
28 Antwort der Bhagavad-Gita nach Gandhi, vgl. Weekly Letter... 1930: 81
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Geliibde: ,Wir glauben..., und dieser Glaube stiitzt sich auf Erfahrung, daf§
die, die sich auf die personliche Suche nach der Wahrheit, die Gott ist, machen
sollen, verschiedene Geliibde durchschreiten miissen, wie zum Beispiel das
Geliibde der Wahrheit, das Geliibde der Enthaltsamkeit, weil man unmoglich
die Liebe zur Wahrheit oder zu Gott mit irgend etwas anderem teilen kann,
das Geliibde der Gewaltlosigkeit, der Armut und der Besitzlosigkeit. Wer diese
finf Geliibde nicht ablegt, braucht das Experiment gar nicht zu unternehmen.“ 24

Auflerdem mufl sich der Wahrheitssucher bewufit werden, dafl die Verwirk-
lichung der Wahrheit ein langes Studium erfordert 2. Man mufi auch schweigen
kénnen, um in sich selbst bis zum Wahrheitsgrund gelangen zu kénnen. Wo
Gandhi die Bedeutung des Schweigens gelernt hat, erzahlt er selbst: ,Es ist mir
oft aufgefallen, dafl ein Wahrheitssucher schweigen muff. Ich kenne die wunder-
bare Wirksamkeit des Schweigens. Ich besuchte ein Trappistenkloster in Sid-
afrika. Es war ein schoner Platz. Die meisten Insassen hatten das Geliibde des
Schweigens abgelegt. Ich fragte den Vater Abt nach dem Beweggrund dafir,
und er meinte, es sei ganz offenkundig: ,Wir sind schwache menschliche Wesen.
Sehr oft wissen wir gar nicht, was wir sagen. Wenn wir der leisen kleinen
Stimme, die immer in uns spricht, lauschen wollen, dann konnen wir sie nicht
horen, wenn wir immer sprechen!‘ Ich verstand diese kostbare Lehre. Ich kenne
das Geheimnis des Schweigens.* 26

3. Methode der Wahrheitssuche — Die richtigen Voraussetzungen ermdglichen
und erleichtern die Anwendung der wirksamen Methode bei der Suche nach der
Wahrheit. Diese Methode bezeichnet Gandhi zutreffend als ein Experimentieren.
Er gab seiner Autobiographie den Untertitel: Die Geschichte meiner Experimente
mit der Wahrheit. Durch solche Experimente sollen die Gottsucher zur ,Ver-
wirklichung der Wahrheit® ?” hingefiihrt werden.

Der erste Grundsatz dieses Experimentierens mit der Wahrheit lautet: die
Wahrheit stindig iiben?®. Das bedeutet zunéchst fiir den einzelnen, dafl er die
Wahrhaftigkeit in seinem tédglichen Leben pflegen soll: ,Wahrheit im Denken,
Wahrheit im Sprechen, Wahrheit im Tun.“ 2 In dieser Hinsicht war Gandhi ein
hervorragendes Vorbild. Die mutige Wahrhaftigkeit im tadglichen Leben ent-
spricht und wurzelt in der Wahrhaftigkeit, die man Gott dem Schopfer gegen-
tiber iiben mufl 3.

Die Wahrhaftigkeit schlieBt praktisch eine stindige, strenge Selbstkritik ein.
Der Wahrheitssucher muf} sich seiner eigenen Beschriinktheit immer tiefer bewufit
werden. Er muff wahrhaben, dafl er unvollkommen ist und sich daher irren
kann. Er weiff, dafl er in mancher Hinsicht voreingenommen ist3!, dafl er auf
manchem Gebiet keine Zustindigkeit besitzt. Uber die Experimente unter Mit-
arbeit von Mannern und Frauen im Rahmen des von ihm gegriindeten Klosters
schreibt Gandhi: ,Ich habe starke Zweifel an meiner Zustdndigkeit, solch ein
Experiment durchzufithren. Aber das gilt fiir all meine Experimente. Deswegen
betrachte ich niemand als meinen Schiller... Diese Experimente werden im
Namen Gottes oder der Wahrheit unternommen, Er ist der Topfermeister,

% Y1 (81.12.1981): 96 5 H (14. 8.1936): 160 % YI (6. 8. 1925): 180

¥ Vel. YI (31. 12. 1981): 83; auch Weekly Letter ... 1930: 80f

® Vgl. Weekly Letter ... 1930: 81 2 Fbd. 80

% Vgl. Rede vor dem All India Congress Committee (August 1942): 230

M GanpHr gesteht seine eigene Voreingenommenheit bzgl. der Bedeutung und
der Notwendigkeit der Gelitbde; vgl. Y7 (22. 8. 1929): 199
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wahrend wir in seinen allmichtigen Hinden nur Lehm sind.” 32 Der Wahrheits-
sucher mufl auch mit den Grenzen seiner physischen Krifte rechnen. Ein alter
und verbrauchter Kérper kann ein Hindernis werden: ,Welche bessere Genug-
tuung kann ich leisten®, erklarte der 73jdhrige Gandhi, ,als daf ich meinen
Korper willig iibergebe, wenn er aufgehort hat, niitzlich zu sein und vielleicht
ein Hindernis auf dem wahren Weg geworden ist?“3

Wer seine Grenzen kennt und anerkennt, der ist immer wieder bereit, seine
Fehler zuzugeben. Gandhi hat wiederholt auf diesen Grundsatz hingewiesen:
»Ich bin genauso dem Irrtum ausgesetzt wie irgend jemand anders. Mein Dienen
hatte viele Begrenztheiten, aber Gott hat es bis jetzt gesegnet, trotz aller Un-
vollkommenheiten.“ 3 ,Ich habe es gelernt. ... fiir Fehler, die ich finde, Zuge-
stdndnisse zu machen.“ % In seiner Autobiographie schreibt Gandhi: ,Ein An-
hidnger der Wahrheit... mufl immer offen bleiben fiir Verbesserungen, und
wenn immer er entdeckt, dafl er Unrecht hatte, mufl er dies unter allen Um-
stinden bekennen und dafiir Sihne leisten.” 3¢ Diesen Grundsatz hat Gandhi
auch stets befolgt. Er glaubte nicht an seinen Meinungen festhalten zu miissen,
konsequent sein war fiir ihn kein absolutes Gebot?3?. Seine Ideen und Auf-
fassungen waren fir ihn nie endgiiltig, und er zdgerte nicht, sie zu indern oder
aufzugeben, sobald er zu neuen oder anderen Erkenntnissen gekommen war.
Dariiber schreibt er: ,Die Meinungen, die ich mir gebildet habe, und die
Folgerungen, zu denen ich gekommen bin, sind nicht endgiiltig. Vielleicht
verdndere ich sic morgen schon... Alles, was ich getan habe, ist, dafl ich ver-
suchte, in beiden (Wahrheit und Gewaltlosigkeit) Experimente auf einer
moglichst weiten Basis durchzufithren. Dabei habe ich mich manchmal geirrt,
und ich habe von meinen Fehlern gelernt.“ 38 Wer weifl, daf er irren kann, ist
sich im klaren, dafl die Wahrheitssuche nicht ohne Risiken erfolgen kann. Uber
die Experimente scines Ashram bekennt Gandhi: Meine Mitarbeiter ,sind sich
der damit verbundenen Risiken sehr wohl bewufit... Die Maoglichkeit zu strau-
cheln ist bei allen solchen Experimenten gegeben. Hundertprozentiger Erfolg ist
nicht Experimenten beschieden, sondern der Allwissenheit®3?, Desgleichen
schreibt er iiber seinen Weg der Gewaltlosigkeit: ,Ich weif}, dafl ich bei meinem
Unternechmen der Gewaltlosigkeit ein Risiko eingehe, das man ,verriickt’ nennen
kann. Aber die Siege der Wahrheit wurden nie ohne Risiko gewonnen, oft sogar
unter schwersten Risiken.“ 40

Das Bewufitsein der Risiken und der Maglichkeit des Irrtums mufi den Wahr-
heitssucher anspornen, seine Suche mit unermiidlicher Ausdauer fortzusetzen.
Gandhi ,schitzte sogar (sein) Versagen und (seine) Enttduschung hoch, als
Stufen nach oben “#. Er meint dazu: ,Fin Mann der Wahrheit mufl immer
Selbstvertrauen haben, auch wenn er selbstkritisch sein mufl. Seine Hingabe an
die Wahrheit erfordert volles Selbstvertrauen. Sein Bewufitsein von der Fehl-
barkeit der menschlichen Natur mufl ihn demiitig machen und darum immer
bereit, sofort seinen Schritt zuriidkizunehmen, wenn er einen Irrtum entdeckt...
Entdeckung der Fehler macht den Verehrer der Wahrheit vorsichtiger darin,
bestimmte Dinge zu glauben oder bestimmte Folgerungen zu ziehen; aber wenn

32 Ashram Observances .. ., pp. 48—57: 208f 3% Rede... 1942: 230

* Y (16. 2. 1922): 224 %5 H (11. 3. 1939): 225 3 Autobiographie, Kap. 39: 83
7 Vgl. H (29. 4. 1938): 282 38 H (28. 11. 1936): 283

® Ashram Observances . .., pp. 48—57: 208f % Y] (12. 3. 1930): 167

YT (25. 2. 1926): 224
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er sich einmal zu etwas entschlossen hat, dann mufl er in seiner Sicherheit un-
erschiitterlich bleiben. Seine Fehler mogen bewirken, dafl das Vertrauen der
Menschen in ihn erschiittert wird; aber er darf nicht von dem abgehen, was er als
wahr gefunden hat.” 42

Zu einer festeren Zuversicht in der Wahrheitssuche fithrt also das Bekenntnis
der Fehler, die Selbstkritik und auch die von den anderen vorgebrachte Kritik.
Die Kritik von Feinden und Freunden ist iberhaupt sehr niitzlich. In der Aus-
einandersetzung mit der Meinung der Kritiker erhellt sich manches Problem
und stellt sich mancher Aspekt einer Sache heraus. Darum darf sich der Wahr-
heitssucher nicht wundern, Zielscheibe der Kritik zu sein, und er darf sich
dadurch nicht entmutigen lassen. Trotz stindigen Bemiihens ,kann das, was
einem Menschen als Wahrheit erscheint, einem anderen Menschen als Unwahr-
heit erscheinen. Aber das braucht den Sucher nicht zu beunruhigen® . Denn
,der menschliche Geist bedient sich verschiedener Mittel“ in seiner Suche nach
der Wahrheit, und da ,die Entwicklung des menschlichen Geistes nicht fiir alle
gleich ist, so folgt, dafl das, was fiir den einen Wahrheit ist, fiir den anderen
Unwahrheit sein mag“#%. Ubrigens, wenn man die Sache niher betrachtet, stellt
sich heraus, ,daf das, was wie verschiedene Wahrheiten aussieht, in Wirklichkeit
so ist wie die zahllosen und anscheinend verschiedenen Blitter ein und des
selben Baumes. Erscheint nicht Gott selbst verschiedenen Menschen unter ver-
schiedenen Aspekten?” 45

Diese tolerante und optimistische Haltung bringt Gandhi, der am religidsen
Erbe Indiens und vor allem am Hinduismus festhdlt, den anderen Religionen
entgegen. Er erkldrt sogar seine Sympathie fur die in Indien vertretenen Reli-
gionen: Parsismus, Christentum und Islam. Der Dialog mit den anderen
Religionen scheint ihm eine Bereicherung zu sein und damit eine Erleichterung
der Suche nach der Wahrheit: ,Ich bin zu dem Schlufl gekommen, dafi, wer die
Lehren anderer Religionen echrfirchtig studiert — ganz gleich, zu welchem
Glauben er sich selbst bekennt —, sein Herz weitet und nicht verengt. Ich
betrachte keine der grofien Religionen der Menschheit als falsch. Alle haben
sie die Menschheit bereichert.” 46

Der Dialog mit allen anderen Menschen ist ein Teil der Methode Gandhis
bei der Suche nach der Wahrheit. Denn die stindige Ubung der Wahrheit kann
nicht nur im Rahmen des personlichen Lebens erfolgen, sie mufl sich in der
Gesellschaft vollziehen. Die Wahrheit ist fiir ihn keine theoretische Ansicht,
sondern eine hochst praktische Einsicht. Die Suche nach der Wahrheit mufl
jedesmal scheitern, solange sie nicht zur Tat fihrt und solange sich die erreichte
Wabhrheit nicht in der Gesellschaft und im Dienst der Menschen verwirklicht hat.
Der Weg dieser Verwirklichung ist nach Gandhis Ansicht und Praxis der der
unermiidlichen Ubung der Gewaltlosigkeit: , Wahrheit und Gewaltlosigkeit sind
nicht fiir ein paar Auserwahlte, sondern fir die ganze Menschheit gemeint und
sie sollen im taglichen Leben gelibt werden.“ #” Wie eng Wahrheit und Gewalt-
losigkeit zusammenhingen, verdeutlicht das folgende Wort: ,Wir werden gott-
gleich in dem Mafle, als wir Gewaltlosigkeit verwirklichen, aber wir kénnen nie
ganz Gott werden.“* Gandhi hat die Gewaltlosigkeit als .die grofite Kraft,
die der Menschheit zur Verfiigung steht” 4%, bezeichnet.

2 YI(10.9. 1925): 221 8 Weekly Letter... 1930: 81 # YT (81.12.1981): 95f
% Weekly Letter ... 1930: 81 6 With Gandhiji in Ceylon, p. 134: 119
“ H (30. 5. 1936): 216f  ® H (12. 11. 1988): 167 4 H (20. 7. 1935): 168
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4. Die Friichte der Wahrheit — Die Ubung der Gewaltlosigkeit ist die
schwierigste Etappe in der Suche und der Verwirklichung der Wahrheit. Wenn
sie aber immer wieder unternommen wird, kann sie nicht ohne Fruchte bleiben.
Zunichst ist zu betonen, dafl ,die Wahrheit nie einer gerechten Sache
schadet® 50, Darum schirft Gandhi ein: ,Ein Verehrer der Wahrheit kann nicht
haltmachen und iiberlegen, ob nicht jemand dadurch, dafi er die Wahrheit sagt,
verletzt werden konnte, weil er glaubt, dal Wahrheit nie schaden kann. % —
Wer versucht, in stindigem Uben die Wahrheit zu verwirklichen, wer die
Mitte seiner Existenz in der Wahrheit hat, wem die Wahrheit der Atem seines
Lebens ist, dem ,werden alle anderen Regeln des rechten Lebens ohne An-
strengung dazukommen, und er wird sie ganz instinktiv befolgen® 2. Denn
er hat das wahre Erkennen erreicht, oder wenigstens hat er sich ihm genahert.
,Und wo wahres Erkennen ist, dort ist immer Seligkeit.“% Die hochste Selig-
keit ist zwar Gott eigen, weil Gott die Wahrheit ist, aber auch der Wahrheits-
sucher hat an dieser Seligkeit teil. Er empfindet sie als ,unaussprechliche
Freude“ 3. Noch mehr: ,Dem Sucher wird die beseligende Schau® Gottes ge-
schenkt, Schau, die darin besteht, zu erkennen, ,dafl Gott im eigenen Herzen
wohnt* %5, — Was das Leben der Volker betrifft, so ist die Frucht der Wahrheit
und ihrer Verwirklichung in der Gewaltlosigkeit der heifl ersehnte Friede:
+Meine Erfahrung, die von Tag zu Tag reicher und stirker wird, sagt mir,
daf es fiir einzelne und fiir die Volker keinen Frieden gibt, ohne daff Wahrheit
und Gewaltlosigkeit bis zum menschenméglichen Extrem praktiziert werden.® %

5. Das Kriterium der Wahrheit — Der Wahrheitssucher braucht aber eine
Norm, die ihm erméglicht zu wissen, ob er immer noch auf dem rechten
Weg ist oder nicht. Diese Norm kann nicht der Erfolg eines Experiments sein.
Gandhi hilt sich an die Lehre der Gita: ,Es hat mich nie gekiimmert zu er-
fahren, ob und wann ich Erfolg habe. Fiir mich geniigt es, in meinem Be-
mithen um das, was ich als meine Pflicht erkenne, nicht nachzulassen. ,Auf
Arbeit hast du Anrecht, nicht auf die Friichte deines Tuns’, ist eine der goldenen
Regeln der Gita.“% Bis zum Ende seines Lebens betrachtete er seinen Dienst
als ,Dienst in einem Geiste der Losgelostheit, das heifit vollkommene Un-
abhingigkeit von dem Ergebnis der Titigkeit® . Der Erfolg einer Tatigkeit
kann wohl cine Bestitigung der Richtigkeit einer Methode sein, aber er kann
nicht als Norm der Wahrheit angesehen werden. Die Norm, die Gandhi bei der
Suche nach der Wahrheit anwendet, ist auch nicht die Autoritdt irgendeiner
menschlichen Instanz; sie ist auch nicht die altherkémmliche Uberlieferung. Sie
ist die im Innern des Menschen sich offenbarende Instanz, das Urteil der Ver-
nunft, das moralische Gefiithl, das Gebot des Herzens, die leise innere Stimme
des Gewissens. ,Ich wiirde jede Autoritdt verwerfen®, schreibt Gandhi, ,wenn
sie sich im Widerspruch befinde zu der gesunden Vernunft oder den Geboten
des Herzens.“ ® Gegenitber den heiligen Schriften des Hinduismus und den
Auffassungen der Hindutheologen verteidigt Gandhi seine reformatorische

80 H (10. 11. 1946): 105 8. From Yeravda Mandir, Ch. III: 203
52 Weekly Letter ... 1930: 80 5 Ebd. 80 84 Ashram Observances. . .: 210
55 Ebd. 211, 210 s Y[ (15, 12. 1927): 143

7 H (18. 8. 1940): 228 58 H (24. 2. 1946): 229

5 Zitiert in: W. E. Mimmann, Mahatma Gandhi, der Mann, sein Terk und
seine Wirkung (Tubingen 1950) 246
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Haltung und erklart: ,Ich meine, die wesentlichen Lehren dieser Schriften zu
wissen und zu spiiren. Ich lehne es ab, mich durch irgendeine Interpretation
binden zu lassen, wie gelehrt sie immer sein mag, wenn sie der Vernunft oder
dem moralischen Gefihl widerspricht.“ %0

In diesem Text betont Gandhi, dafl er die wesentlichen Lehren der Schriften
spiirt. Das Wort ist nicht zuféllig gebraucht. Gandhi hat nimlich immer wieder
die Geltung dieses Spiirens bei der Suche und der Verwirklichung der Wahrheit
hervorgehoben. Er kdmpft z. B. fiir die Aufhebung der Unberithrbarkeit und
die soziale Gleichberechtigung der Parias; sein Kampf, der sich gegen die gel-
tende soziale Ordnung und religiése Einstellung richtet, stiitzt sich auf folgendes
Kriterium: ,Unberiihrbarkeit ist gegen die Vernunft und gegen den Instinkt von
Mitgefiihl, Mitleid oder Liebe. ® Die Anwendung der Vernunft und des morali-
schen Gefiihls wird bei ihm zu einem selbstsicheren Instinkt: ,Ich fiihle instink-
tiv, dafl das Erdbeben eine Strafe fiir die Siinde der Unberiithrbarkeit war ...
Ich kann nicht beweisen, dafl die Heimsuchung in Bihar mit der Siinde der
Unbertihrbarkeit zu tun hat, obwohl ich instinktiv einen Zusammenhang fiihle.* 82

Das Gefiihl, das spiirt, das instinktiv sein Urteil fallt, ist keine blinde Kraft
in uns. Es ist die leise Stimme im Innern, von der der Trappisten-Abt zu
Gandhi sprach %, es ist das Gewissen, das nicht mehr von Begierde, blind-
machenden Interessen, Hochmut und Hafl vernebelt ist. So konnte Gandhi, der
die innere Befreiung in hohem Mafle erreicht hatte, fiir sich selbst erkliren:
»Was ist nun Wahrheit? Die Frage ist schwierig, aber ich habe sie fiir mich
selbst gel6st, indem ich sage: Es ist, was die Stimme im Innern sagt.“® Was
jedoch fiir Gandhi gilt, gilt eben nicht fiir alle Menschen; denn die Stimme im
Innern ist nicht bei allen gleich unbehindert, und das Gewissen ist nicht bei allen
gleich entwidkelt 9. ,Jeder sollte darum seine Beschrinkungen erkennen, ehe
er von der ,inneren Stimme’ spricht... Nicht jeder darf den Anspruch erheben,
die Stimme des Gewissens zu héren. Gerade, weil in der gegenwirtigen Zeit
jeder den Anspruch erhebt, seinem eigenen Gewissen zu folgen, ohne sich irgend
einer Disziplin zu unterziehen, wird der verirrten Welt soviel Unwahrheit an-
geboten. 66

Vorsicht, Selbstkritik und Demut sind also geboten, aber das Kriterium bei der
Wahrheitssuche bleibt die Stimme des Gewissens: ,Der einzige Tyrann, den ich
in dieser Welt anerkenne, ist die leise innere Stimme.“ %" Es gilt, dieser Stimme
mu lauschen, denn sie ist die Norm der Wahrheit, die Stimme Gottes in uns:
»Es ist meine feste Uberzeugung, daf Gott sich Tag fiir Tag den Menschen
offenbart, aber wir verschlieBen unsere Ohren der ,leisen Stimme* ... Ich fiihle
mit aller Deutlichkeit Gottes Allgegenwart.* %

Dieses Gefiihl der Allgegenwart Gottes und seiner Wirkung in ihm hat
Gandhi eine innere Sicherheit verlichen, die nur mit der Zuversicht der
Propheten zu vergleichen ist. Zwar wollte Gandhi nicht als Prophet angesehen
werden. Er hat sich stindig dagegen gewehrt, als Besitzer ciner gottlichen Kraft
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betrachtet zu werden ®. Er wollte sich nicht als Griinder einer Sekte sehen oder
als Verkiinder einer Lehre, die man Gandhianismus nennen konnte . Er wollte
keine Nachfolger, keine Jiinger und keine Schiiler haben. Diejenigen, die ihm
zuhérten und sich von ihm anweisen und leiten lieflen, nennt er seine
,Mit-Studenten, Mit-Pilger, Mit-Sucher, Mit-Arbeiter®™. Er erkliart sogar
ausdriidklich: ,Ich erhebe keinen Anspruch darauf, dafl irgend etwas Gottliches
in mir ist. Ich beanspruche nicht, ein Prophet zu sein. Ich bin nur ein demiitiger
Sucher nach der Wahrheit und darauf aus, sie zu finden.” 7

Trotz dieser Erklirung wurde Gandhi von vielen seiner Landsleute als grofier
Meister und Prophet verehrt. In der Tat wohnte in ihm das zuversichtliche
Selbstvertrauen eines Propheten, der sich durch den Beistand Gottes unter-
stittzt fithlt und sich bemiiht, ,dem Ruf der Wahrheit zu folgen, (seinem) Gott,
von einem Augenblick auf den anderen®?. Gandhi liel sich nicht erschiittern,
nicht einmal durch die Klagen seiner Freunde, die durch seine Entwicklung, die
sie fiir Unbestandigkeit hielten, verwirrt waren. Er meinte, daf die Suche nach
der Wahrheit eben Fortschreiten bedeutet und damit die Pflicht auferlegt,
eventuelle Irrtiimer zuzugeben und zu verbessern, uberholte Meinungen zu ver-
indern?. Gandhi hatte das Gefiib]l, nicht aufgehort zu haben ,innerlich zu
wachsen® 75, Seinen schockierten Freunden, die sich fragten, ob er sich nicht
.cines ibergrofien Selbstvertrauens schuldig mache®, erwidert er: ,Ich glaube
nicht. Ein Mann der Wahrheit muff immer Selbstvertrauen haben, auch wenn
er selbstkritisch sein muff.“? Denn dieses Selbstvertrauen beruht nicht auf
einem blinden Stolz, sondern auf dem unbeirrbaren Gefithl, auf Geheifi Gottes
zu handeln: ,In mir ist etwas, das mich drangt, herauszuschreien: Ich habe genau
gewuflt, was ich zu tun habe. Dieses ,Etwas’, das mich nie tauscht, sagt nun zu
mir: ,Du mufit dich gegen die ganze Welt stellen, auch wenn du allein stehen
muflt... Fiirchte dich nicht. Habe Vertrauen auf das kleine Ding in dir, das im
Herzen wohnt und sagt: Verlasse Freunde, Frau, alle — aber gib Zeugnis fiir
das, wofiir du gelebt hast und wofiir du sterben mufit’.“ 7?7 Was sich in diesen
Worten ausdriickt, ist wohl eine Art Sendungsbewufitsein. Den Auftrag zur
Suche und Verwirklichung der Wahrheit im Dienste seines Volkes und der gan-
zen Menschheit, glaubt Gandhi von Gott erhalten zu haben: ,Wenn immer ich

8 Tch erhebe keinen Anspruch auf iibermenschliche Krifte. Ich will keine. Ich
trage das gleiche vergingliche Fleisch, das der schwichste meiner Mitmenschen
tragt, und ich bin genauso dem Irrtum ausgesetzt wie irgend jemand anders®
(Y1, 16. 2. 1922: 224)

7 Vgl. H (28. 11. 1936): 283; (1. 5. 1937): 284. Ganpur schreibt: ,Ich habe der
Welt nichts Neues zu lehren. Wahrheit und Gewaltlosigkeit sind so alt wie die
Berge.“ (H, 28. 11. 1936: 288)
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2 Y1 (4. 12. 1924): 232
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7 _Ich bin nur ein Sucher der Wahrheit. Ich glaube, auf dem rechten Wege zu
sein. Ich glaube, mich unablissig zu bemiihen, sie zu finden. Aber ich gebe zu,
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gewaltlos gehandelt habe, wurde ich durch die Anregung einer unsichtbaren
Gewalt dazu gefithrt und darin bestirkt. Wenn es von meinem eigenen Willen
abhiingig wire, hitte ich elend versagt.“”® Am 28. Januar 1948, zwei Tage vor
seinem Tod, bekennt er: ,Ich habe meinen Dienst an der Menschheit nicht auf
Bitten irgendeines Menschen hin unternommen, ich kann ihn auch nicht auf
irgend jemandes Bitten hin aufgeben. Ich bin so, wie Gott mich wollte, und ich
handele, wie er mich anweist...“7® :

Dieser von seinem Auftrag so iiberzeugte Verkiinder der Wahrheit und der
Gewaltlosigkeit wollte nicht Gegenstand der Verehrung werden. Seine Figur
weist aber, und das nicht nur in den Augen seiner Anhinger, prophetische Ziige
auf. Was den heutigen Menschen jedoch tief beeindruckt, ist, daf dieser Prophet
nie beansprucht hat, im Besitz der Wahrheit zu sein. Die Wahrheit war fiir ihn
kein Gegenstand, den man bewiltigen und besitzen kann. Man kann sich nur
auf die Suche nach der Wahrheit machen: man kann sich darauf vorbereiten, von
der Wahrheit ergriffen zu werden, so dal man all seine Miihe und seine ganzen
Krifte der Verwirklichung dieser Wahrheit widmen kann. Das gilt nicht nur
fiir den einzelnen, sondern auch fiir die Gesellschaft und die ganze Menschheit.
Gescheiterte Versuche, enttiuschende Experimente, Hartnidkigkeit der Menschen
diirfen im Wahrheitssucher nicht Zorn und Gewalt hervorrufen, sondern nur
Gewaltlosigkeit, wahrhaftigen Dienst und unermiidliche Liebe. — Die Suche nach
der Wahrheit, die ein ganzes Leben in Anspruch nimmt, die durch innere Rein-
heit und Losgeldstheit gefordert wird, aber wiederum den Prozef der inneren
Befreiung beschleunigt, die nicht rein theoretisch gefiihrt wird, sondern ihren
Ausdruck in praktischem Wirken findet, die von Selbstvertrauen getragen wird,
aber selbstkritisch bleibt — eine solche Suche nach der Wahrheit und ihrer
Verwirklichung in der Licbe ist ein Ideal, das Gandhi in groflem Mafle reali-
siert und uns allen vorgelebt hat.

™ H (28. 1. 1939): 162 " K1LOSTERMAIER, 2.2.0., 70

IST DIE RELIGIONSWISSENSCHAFT AM ENDE?

von Heinz Robert Schlette

Bekanntlich ist es die erklirte Absicht der Religionswissenschaft, die Religio-
nen der Menschheit, seien sie vergangen oder noch antreffbar, moglichst ,ob-
jektiv® und allseitig zu erforschen: historisch, phinomenologisch, soziologisch,
psychologisch; vergleichend und verstehend. Seit wann es Religionswissenschaft
gibt, ist nicht genau datierbar; zwar wird in den zumeist iiberblickartigen Dar-
stellungen der Geschichte der Religionswissenschaft sehr weit zuriickgegriffen,
bisweilen bis zu den Vorsokratikern, jedenfalls aber bis auf Nicolaus Cusanus,
aber im Grunde ist die Wissenschaft von den Religionen, die von diesen so viel
wie moglich wissen mochte, sich aber strikt weigert, Wahrheits- und Werturteile
zu fillen, kaum alter als hundert Jahre. Als ,Begriinder® der Religionswissen-
schaft wird in einem bekannten Lexikon mit gutem Grund Friedrich Max
Miller (1828—1900) genannt, der sich insbesondere mit den hinduistischen
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