SSOAR

Open Access Repository

Sarvodaya: eine autochthone Form "innerweltlicher

Askese" in Siidasien?
Kantowsky, Detlef

Verdffentlichungsversion / Published Version
Sammelwerksbeitrag / collection article

Empfohlene Zitierung / Suggested Citation:

Kantowsky, D. (1981). Sarvodaya: eine autochthone Form "innerweltlicher Askese" in Stidasien? In W. Schulte (Hrsg.),
Soziologie in der Gesellschaft: Referate aus den Veranstaltungen der Sektionen der Deutschen Gesellschaft fiir
Soziologie, der Ad-hoc-Gruppen und des Berufsverbandes Deutscher Soziologen beim 20. Deutschen Soziologentag
in Bremen 1980 (S. 605-609). Bremen: Deutsche Gesellschaft fir Soziologie (DGS). https://nbn-resolving.org/

urn:nbn:de:0168-ssoar-189288

Nutzungsbedingungen:

Dieser Text wird unter einer Deposit-Lizenz (Keine
Weiterverbreitung - keine Bearbeitung) zur Verfigung gestellt.
Gewéhrt wird ein nicht exklusives, nicht (Ubertragbares,
persénliches und beschrénktes Recht auf Nutzung dieses
Dokuments.  Dieses Dokument ist ausschlieSlich  fiir
den persénlichen, nicht-kommerziellen Gebrauch bestimmt.
Auf sémtlichen Kopien dieses Dokuments missen alle
Urheberrechtshinweise und sonstigen Hinweise auf gesetzlichen
Schutz beibehalten werden. Sie dlrfen dieses Dokument
nicht in irgendeiner Weise abéndern, noch dirfen Sie
dieses Dokument fiir &ffentliche oder kommerzielle Zwecke
vervielféltigen, offentlich ausstellen, auffiihren, vertreiben oder
anderweitig nutzen.

Mit der Verwendung dieses Dokuments erkennen Sie die
Nutzungsbedingungen an.

gesIs

Leibniz-Institut
fiir Sozialwissenschaften

Terms of use:

This document is made available under Deposit Licence (No
Redistribution - no modifications). We grant a non-exclusive, non-
transferable, individual and limited right to using this document.
This document is solely intended for your personal, non-
commercial use. All of the copies of this documents must retain
all copyright information and other information regarding legal
protection. You are not allowed to alter this document in any
way, to copy it for public or commercial purposes, to exhibit the
document in public, to perform, distribute or otherwise use the
document in public.

By using this particular document, you accept the above-stated
conditions of use.

Mitglied der

Leibniz-Gemeinschaft ;‘


http://www.ssoar.info
https://nbn-resolving.org/urn:nbn:de:0168-ssoar-189288
https://nbn-resolving.org/urn:nbn:de:0168-ssoar-189288

605

SARVODAYA - EINE AUTOCHTHONE FORM ‘'INNERWELTLICHER ASKESE' IN SUb-
ASIEN?

Anhang: Bibliographie zur Rezeption der Hinduismus/Buddhismus-Stu-
die Max Webers in der Region

Detlef Kantowsky

Wahrheit (Satya) und Freiheit (Swaraj) entwickeln sich nur in einer
Atmosphdre der Gewaltlosigkeit (Ahimsa). Diese aber kann nur in Ge-
sellschaften sich durchsetzen, wo Gleichheit herrscht, wo auch noch
dem letzten ("unto this last") ein gleicher Anteil am Verfiligbaren
eingerdumt wird. Jeder einzelne muB daher fiir Sarvodaya, d.h. Wohl-
fahrt fiir alle, arbeiten. Dies war Gandhis einfache Erkldrung des
Konzeptes, und sein "Constructive Programme" war das Instrument,
iiber das er die eigene Selbstverwirklichung mit der sozialen Lage
der rituell Unterprivilegierten des hinduistischen Kastensystems zu
verkniipfen suchte.

Grundannahmen (2A) und Verhaltensnormen (N) von Gandhis Konzept zur
Selbstverwirklichung iiber den Dienst am N&chsten lassen sich wie
folgt zusammenfassen: (1)

Gandhis Konzept zur Selbstverwirklichung: Grundannahmen (A) und Ver-
haltensnormen (N)

N 1: Strebe nach Selbstverwirklichung.

A1 Selbstverwirklichung bedeutet Suche nach Gott als
der letzten Wahrheit.

N 2 : Strebe nach Wahrheit.
Alle Lebewesen sind letztlich eins.

b4

A3 Die eigene Selbstverwirklichung hdngt ab von der
und bedingt die Selbstverwirklichung aller.

A4 Gewalttidtigkeit gegeniiber irgendeinem Lebewesen ist
Gewalttdtigkeit dir selbst gegeniiber.

N 3 : Handle gewaltlos, damit alle Lebewesen in ihrem
Streben nach Selbstverwirklichung nicht behindert,
sondern gefdrdert werden.
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Nur das gewaltlose Miteinander von Ego und Alter im Streben nach
Wahrheit garantiert nach Gandhis Auffassung die Selbstverwirklichung
aller. Aus diesem Grundkonzept ergeben sich dann die bekannten Dorf-
programme und seine Forderung nach Abschaffung jeder Form von zen-
traler Herrschaft. Das Indien der DOrfer, wie es Gandhi vorschwebte,

sollte ohne iibergeordnete Steuerungsgremien auskommen kdnnen.

Dieses Konzept der "Welfare for All" erf&dhrt im buddhistischen Kon-
text von Sri Lanka eine bezeichnende Umformulierung zum "Awakening
of All". Uber entsprechende Bildungs- und Aufkldrungsarbeit gilt es,
das egozentrische Nichtwissen des Individuums aufzuheben, seine Ein-
sicht in die Nicht-Ichhaftigkeit (Anatta) seiner Existenz gemdB bud-
dhistischer Lehre zu entwickeln. Ist Ich-Haftigkeit, das Haften also
an der Illusion vom Ich, iberwunden, wird eine soziale Ordnung des
gewaltlosen Miteinander m6glich, in der die leidbringenden Daseins-
krdfte von Gier (tanha), HaB (dosa) und Verblendung (moha) ihre fort-
treibende Wirkung verlieren.

Sarvodayas ProzeB der Persdnlichkeitsentfaltung, d.h. der zunehmenden
Einsicht in die Selbst-Losigkeit der jeweiligen Da-Seinsform, baut
auf einer Umdeutung der vier erhabenen Verweilungszustdnde (Brahma-
vihara) auf. Metta (Glite), Karuna (Mitleid), Muditha (Mitfreude) und
Upekkha (Gleichmut) sind fiir den Sarvodaya-Arbeiter nicht nur in Ver-
senkungsiibungen zu pflegende Geisteszustdnde auf dem langen Weg zur
Geistentfaltung, sondern vor allem auch praktische Tugenden, die sich
im sozialen Umfeld zu bew#dhren haben. Nach diesem Verstdndnis mu8
man nicht in die Waldeinsamkeit fliehen, um sich von Ich-haftenden
Verstrickungen zu befreien. Vielmehr kann man Selbst-Losigkeit auch
iiben, indem man Energie, Wissen und Besitz mit anderen teilt und fiir

Gramodaya, Deshodaya und Vishvodaya einzusetzen sich bemiiht.

Wdhrend also Gandhi Selbstverwirklichung {iber den Dienst am N&chsten
zu erreichen suchte, verstehen die Sarvodaya-Mitglieder in Sri Lanka
ihren Einsatz im Rahmen von Shramadana, d.h. gemeinsamer Arbeit, als
Ergebnis ihrer zunehmenden Einsicht in die Nicht-Selbstheit ihrer ge-
genwdrtigen Existenz. Wenn auch von unterschiedlichen Pers&nlichkeits-
vorstellung des Hinduismus und Buddhismus auggehend, kommen beide Be-

wegungen so letztlich doch zum gleichen Ergebnis: Selbst-Verwirkli-
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chung bzw. Selbst-Losigkeit sind auch durch t#tige Arbeit in der
Welt und nicht nur fern von ihr in der bescheidenen Idylle von Ash-
ram oder Waldklause zu realisieren.

Diese in Sarvodaya sich ausprigende Form innerweltlichen Handelns
ist mit uns geliufigen Entwicklungsmodellen nicht zu vergleichen.
Obwohl fiir Gandhi Handeln eine Form der Selbstverwirklichung war,
blieb es doch immer eingebunden in das libergreifende Konzept von
Gewaltlosigkeit und Nichstenliebe: Man solle mit Bedacht arbeiten,
nur die im Dorf notwendigen Gebrauchsgiiter herstellen und nicht ver-
suchen, Tauschwerte fiir einen anonymen Markt zu akkumulieren. Besitz
tiber das zum Leben Notwendige war fiir Gandhi Diebstahl und eine Form
von Gewalt. Auch ohne Max Weber zu kennen, hatte er den Zusammenhang
zwischen protestantischer Ethik und dem Geist des Kapitalismus durch-
schaut und versucht, dieser destruktiven Form der Selbst-Behauptung
gegen die Umwelt eine spezifisch 6stliche Form der Selbst-Verwirkli-
chung tiber die Mit-Welt gegeniilberzustellen. Ihm ging es nicht um die
Bestdtigung auBerweltlichen Seelenheils durch innerweltlichen Erfolg
in der Konkurrenz mit anderen, sondern um die Wiederherstellung ei-
nes ausgewogenen Gleichgewichts zur Bediirfnisbefriedigung aller. Der
volkswirtschaftlichen Lehrmeinung von den knappen Giitern setzte Gan-
dhi die einfache Tatsache gegeniiber, daB die Erde genug fiir alle bie-
te, wenn man von den "needs" der Menschen statt von ihnen anerzoge-
nen "greeds" ausginge.

Wir k&nnen feststellen, daf die Sarvodaya-Bewegungen in Indien und

Sri Lanka der sozialen Gewalt westlicher Wirklichkeitsentwiirfe eige-
ne Interpretationsmuster und Daseinsnormen entgegenstellen, die be-
weisen, daf sowohl im Hinduismus wie auch im Buddhismus Elemente ent-
halten sind, aus denen eine kulturspezifische Ethik des altruistischen
Handelns in der Welt abgeleitet werden kann: Metta, das "universelle
Mitleid", wird eben nicht nur als Durchgangsstufe zur eigenen intel-
lektuellen Erleuchtung bzw. Selbst-Verwirklichung aufgefaBt, (2)
sondern ist bei Sarvodaya tatsdchlich der Angelpunkt einer aktiven
Briiderlichkeit, damit "alle Lebewesen in ihrem Streben nach Selbst~

verwirklichung nicht behindert sondern gefdrdert werden”.
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Das weitere argumentative Umfeld der immanenten Darstellung des Kon-
zeptes der Sarvodaya-Bewegungen in Indien und Sri Lanka wird in der
ausfiihrlichen, kommentierten Bibliographie beschrieben. Bei der Aus-
wahl der aufgenommenen Titel ging es um die Rezeption von Max Webers
Hinduismus/Buddhismus-Studien in der Region generell sowie um Aus-
einandersetzungen mit seinen Thesen zur Sozialethik des Hinduismus/
Buddhismus speziell.

Es zeigt sich, daB Max Weber nicht als Kritiker, sondern (-~ idber die
USA vermittelt -) als Apologet einer bestimmten, angeblich universel-
len Entwicklungsrichtung in Siidasien rezipiert wurde von einer Intel-
lektuellenschicht, deren Interessen heute auf das engste mit einer
Politik zur Durchsetzung des westlichen Paradigmas der Modernisierug
zusammenhdngen. Webers spezielle Kontrastanalyse von Hinduismus und
Buddhismus muBte von dieser Schicht als liicken- und fehlerhafte Dar-
stellung verworfen werden, um die generelle Modernisierungsf&dhigkeit
des Landes behaupten sowie Schliisselrollen bei der entsprechenden
Neustrukturierung von Erziehung und Verwaltung reklamieren zu kénnen.
Anstatt, bei Weber ansetzend, weiterzufragen, (3) in welcher Richtung
denn (- wenn schon der Geist des Kapitalismus aus der Mitte der durch
spezifisch andersartige Madchte beherrschten siidasiatischen Gemein-
schaften nicht hatte geboren werden kdnnen -) eine eigene Entwick-
lungschance fiir Indien (- trotz des artefaktischen Imports von kapi-
talistischen Strukturen durch das internationale System -) heute mg-
lich wdre, tat man das genau hier ansetzende Sarvodaya-Konzept Gan-
dhis als "romantische Utopie" ab. (4) Der Appellvon J.P. Singh-Uberoi
der im Jahre 1968 seine indischen Kollegen immerhin aufgerufen hatte,
eine eigene, den besonderen Problemen des Landes angemessene Sozial-
wissenschaft zu entwickeln, blieb ohne Folgen. (5)

Die indische Sozialwissenschaft, so scheint es jedenfalls heute noch,
bemiiht sich, die universalhistorischen Vorstellungen Webers zu bestd-
tigen, daB8 der auf dem Boden des Okzidents aufgetretene Rationalismus
der Weltbeherrschung eine Entwicklungsrichtung von universeller Gilil-
tigkeit vorgezeichnet habe. Wie die Rezeption der Hinduismus/Buddhis-
mus-Studie in der Region zeigt, hat man bislang nicht vermocht, Max
Weber im Sinne Gandhis weiterzudenken und das Sarvodaya-Konzept als
einen kulturspezifischen und situationsaddquaten Weg aus dem stahl-
harten Geh&duse 2zu begreifen, in das die Ubernahme des blirgerlichen

Betriebskapitalismus mit seiner rationalen Organisation der freien
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Arbeit - auch im schillernden indischen Gewand der "mixed economy”

und eines "socialist pattern of society” - zwangsl&ufig fithrt. Wie
warnte dagegen Gandhi, ganz im Sinne Webers, schon 1940: "Pandit Neh-

ru wants industrialization because he thinks that, if it is socializ-

ed,

it would be free from the evils of capitalism. My own view is

that the evils are inherent in industrialism, and no amount of so-

cialization can eradicate them". (6)

Anmerkungen:

(1)

(2)

(3)

(4)

(5)

(6)
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