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Das indische Menschen-
bild aufgrund der
klassischen Quellen

Dem Osten ist es niemals in den Sinn gekommen,
den Menschen als animal rationale zu definieren.
Im iibrigen ist es dem Orient tiberhaupt kaum je-
mals in den Sinn gekommen zu definieren und
erst recht nicht, den Menschen zu definieren. Das
bedeutet nicht etwa, dall der Mensch dott nicht in
einem Sinne eine zentrale Rolle gespielt hitte. Man
konnte sogar sagen, dal3 man ihn dort generell auf
die gleiche Schopfungsebene versetzt, wie es ein
Thomas von Aquin getan hat, nimlich in den
Grenzbereich zwischen der Sphire der Engel und
den animalischen Bereichen. Doch miissen wir
den falschen Findruck, den dieser im iibrigen
durchaus giiltige Vergleich erwecken koénnte,
gleich richtigstellen. Die Genien, Geister oder
Gétter, die im Osten den Platz der Engel einneh-
men, sind weder reine Geister, noch fiir immer in
ihre «héhere» Stellung eingesetzt. Und was die
Tiere anbetrifft, so betrachtet man sie keineswegs
als ihrer Natur nach ohne Vernunft, sondern nur
ihrer Stellung nach, die selbst auf der Stufenleiter
der Formen, die das Leben annehmen kann, nur
zeitlich begrenzt ist.

Sowohl fiir den Osten wie fiir den Westen bleibt
die menschliche Lebensform indessen in einem
«letzten» Sinne zentral, nimlich in Beziehung auf
die Frage nach dem Heile. In diesem Sinne und nur
in diesem kann man von einem orientalischen Hu-
manismus sprechen. In diesem Sinne ist es also
gerechtfertigt, ja notwendig, die schwierige Auf-
gabe einer Ubersetzung der soteriologischen Ideen
des Ostens wie des Westens in der einen wie der
anderen Richtung in Angriff zu nehmen. Diese
wenigen Seiten wollen vor allem als eine Warnung
vor jeder Leichtfertigkeit bei dieser Konfrontation
verstanden werden, einer Leichtfertigkeit sowohl
in Gestalt einer nicht geniigend selbstkritischen
Haltung den sogenannten «Selbstverstindlichkei-
ten» gegentiber, die man der eigenen Kultur ent-
nimmt, als auch in Gestalt einer unreflektierten
Erwartung, beim andern «wohlfeile» Mittel und
Wege der Befreiung zu finden.

Unser Beitrag, der unter der Auflage steht, sich
auf 3500 Worte zu beschrinken, wiirde jegliche
sachliche Erheblichkeit vetlieren, wollte er ver-
suchen, den gesamten Orient zu etrfassen. Das
hieBe, sich zur Verwendung verstaubter Klischees
verurteilen oder sich tiuschenden Perspektiven
iiberantworten, die den ungerechtfertigten Ein-
druck von geistiger Tiefe wecken. Wie kénnte man
im tibrigen den Anspruch erheben, den Menschen
der alten vedischen Tradition und den neuen Men-
schen Kabirs oder Tukarams, den idealen Men-
schen nach Konfuzius oder nach Lao-tse, den
kommenden Menschen nach den Ideen Sti Auro-
bindos oder Maos, auf einen gemeinsamen Nenner
zu bringen?

Selbst wenn wit uns, wie es unste Absicht ist,
auf die indischen «Anthropologien» beschrinken,
bleibt der Ficher unendlich breit, mindestens
ebenso breit wie der der abendlindischen Men-
schenbilder. Wie soll man also vorgehen? Es ist
kaum allzu schwierig. Und die Fachleute der Ver-
gleichswissenschaften jeder Couleur haben nach
Art eines Diptychons die kontrastierendsten Ziige
ostlicher und westlicher Menschenbilder katalogi-
siert, dabei allerdings in der Praxis stillschweigend
das Ordnungsprinzip der Begriffs- und Symbol-
sprache des Westens allein entlehnt. Das lebendige
Gewebe, dem ihre Sinne die Charakteristika der
anderen Gedankenwelt entnehmen, die sie fiir den
Vergleich aussondern, erfihrt durch dieses Vot-
gehen Verzerrungen und Zerstiickelungen, die es
fir den Asiaten, dessen « Humanitit» man auf diese
Weise angeblich im Gegensatz zur eigenen heraus-
kristallisiert und lokalisiert, vollig unerkennbar
werden lassen. In Wirklichkeit verweisen das Ge-
lebte, das Gedachte und das Gesptrochene in einet
fur jede Kultur eigenen und urspriinglichen Weise,
eins auf das andere. Der einzige Ariadnefaden, der
ins Zentrum seines allercigensten Seins-in-der-
Welt fithren kann, ist die Art und Weise, in der
das Subjekt sein spezielles Verhiltnis zur Welt und
zu den ibrigen lebenden Wesen lebt und aus-
driickt.

Ein derartiges Vorgehen beschert dem Abend-
linder von Anfang an Uberraschungen — zum Bei-
spiel wenn er sich dariiber klar wird, daBl die
Wahrnehmung durch die Sinnesorgane von det
indischen Tradition allgemein als Auswirkung
eines Heraustretens des feinen innersten Prinzips
dieser Sinne (antapkarapa) zur Begegnung mit sei-
nem Wahrnehmungsgegenstand verstanden wird.
Das verdeutlicht und befruchtet in ganz unerwar-
teter Weise jenen hundertmal wiederholten Ge-
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meinplatz, daf fiir den Osten Mensch und Kosmos
zueinander in einer Entsprechung stehen, das
heiBt Punkt fiar Punkt aufeinander bezogen sind,
wobei der Mensch die Rolle des Mikrokosmos
spielt, wihrend die Welt eine Art Makranthropos
bildet. Diese Lehre wirft gleichfalls ihr Licht auf
den Satz der Upanischaden, daB3 bei der Aufls-
sung des Lebenden jedes einzelne seiner Organe
oder besser gesagt jede «Sinneskraft» ihren natur-
gegebenen Ort im Schofle des kosmischen Orga-
nismus aufsucht, von dessen Ausmal (extension)
sie alles in allem nur eine akzidentelle Abgrenzung
war. In diesem Zusammenhang verdient der Ge-
brauch, den die Sprache der Upanischaden von
dem Sanskritwort devard (Gottheit) macht, beson-
dete Uberlegungen. Es kann damit eine Lebens-
funktion bezeichnet sein, wie etwa in folgendem
Beispiel: « Einatmen und Ausatmen haben sie kei-
neswegs verlassen, wohl aber alle anderen devazd.
Dank diesen beiden aber sind die Geschdpfe nicht
zugrunde gegangen» (Satapatha Brah.2,5,2,2).

Dieser Wortgebrauch scheint uns zumindest
drei Dinge zu implizieren:

a) daBl die Lebensfunktionen des Individuum-
Mikrokosmos verstanden werden als Teilnahmen
an den groBen Bereichen, in die sich die Gesamt-
ordnung des Kosmos teilt;

b) daB die Gotter ihrerseits aufgrund der Entspre-
chung zwischen ihnen und den Funktionen des
Lebendigen ihre Macht nicht unabhingig von die-
sen, noch diese von ihnen, austiben, sondern durch-
aus in Abhingigkeit vom Ganzen und in seinem
Dienst; :

c) daB das Lebensideal des Individuums darin be-
steht, in der Ausiibung seiner Fihigkeiten die har-
monische Abstimmung, die unter den kosmischen
Kriften herrscht, nachzubilden.

Man kann gleichsam sagen: Dem Individuum
sind seine Krifte und Fihigkeiten nur gelichen.
Im Augenblick des Todes vereinen sie sich mit den
elementaren beziehungsweise ihnen entsprechen-
den Kriften des groBen Lebenden, das der Kos-
mos darstellt.

Mogen diese zur Zeit det brébmanas (um 8oo vor
Christus) herrschenden Ideen sich auch im Laufe
der verschiedenen Epochen betrichtlich modifi-
ziett haben — sie beeinflussen nach wie vor die
unterschiedlichsten von indischen Denkern erar-
beiteten Erkenntnistheorien.

Gleich dem alten Griechenland hat das antike
Indien die groBe Stunde der rauschartigen Begei-
sterung iiber die Entdeckung der souverinen
Macht des Verstandes iiber die tibrigen Fihig-

keiten etlebt. Doch ist es dabei nicht der Art von
Dogmatismus verfallen, der das abendlindische
Denken jenen feindlichen Briidern — dem zum
Dualismus tendierenden Spiritualismus und dem
materialistischen Monismus — ausgeliefert hat. In
Indien hat man der Sinneserkenntnis niemals die
geistige (spirituelle) Qualitit abgesprochen, und
der Sitz der Verstandesfunktion ist zu keiner Zeit
als der Materie fremd und entgegengesetzt vet-
standen worden. So entwickeln sich in Indien die
Epistemologien und Anthropologien niemals im
Rahmen des Gegensatzes Materie-Geist. Dieses
Unterscheidungsmerkmal des indischen Denkens
hingt untrennbar zusammen mit seiner Ableh-
nung jeglicher Trennung von Gedachtem und
Gelebtem.

Wenn es auch in Indien «gnostische Bewegun-
geny gibt — das heift Lehren von einer Erlangung
des Heiles durch Erkenntnis —, so nehmen selbst
diese niemals einen rein oder in erster Linie theore-
tischen Zug an. Sie entwickeln ihre Theorie aus-
schlieBlich in Abhingigkeit und im Dienst einer
gelebten Praxis der Kontemplation, mit anderen
Worten: der intensiven Esfahrung des Witklich-
keitsganzen (Leib und Geist, Vielfalt und Einfalt,
Dauer und Ewigkeit). Das bringt von der Mot-
genfrithe der indischen anthroposophischen Spe-
kulation an die Theorie von der Ineinanderfiigung
der Krifte zum Ausdruck. Die subtilen Krifte, die
durch die Sinnesorgane witksam werden, sind
«umschlossen (englobées)» von der Fihigkeit, die
die Formen (manas) denkt; diese ihrerseits steht
unter der Herrschaft der Fihigkeit des Unterschei-
dens und Utteilens (b#ddip). In der Todesstunde
wird jede einzelne dieser Krifte und Fihigkeiten
in hierarchischer Ordnung wiederaufgenommen
und wiederaufgesogen von der Kraft, die sie be-
herrscht und umschlieBt, bis am Ende das Bewult-
sein (buddih) selbst untertaucht — jedoch ohne sich
dabei zu verlieten — in dem #fman, das zwar jede
bewuBte Handlung von innen her erleuchtet, selbst
aber jenseits jeglichen UnterscheidungsbewuBt-
seins seinen Platz hat. Wir sagen wohlgemerkt:
von innen her, in der Eigenschaft als innerster
Zeuge. Daraus ergibt sich fir uns die Warnung,
uns von der unausweichlichen, aber doch tiuschen-
den Metapher vom UmschlieBenden und Um-
schlossenen betoren zu lassen. Das diman, die
Uber-Kraft (superpuissance), die alle anderen be-
herrscht und umschlieBt, wird wirksam aus dem
Innersten jeder einzelnen von ihnen, um ihr seine
Kraft zu tibertragen.

Selbst wenn die tibrigen Krifte und Fihigkeiten,
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durch den Tod zerstreut, fehlen, vermag das Le-
ben dank dem d#mwan weiterzubestehen. Fehlt da-
gegen das d/man, so schwindet es. Die asketischen
Ubungen sollen zu Lebzeiten des yogi realisieren,
was von jedem Menschen auf natiirliche Weise bei
seinem Tod bleibt: die fortschreitende Einziehung
— nach Art der Glieder eines Teleskops — der nie-
deren Krifte in die héheren. Solche Ubungen
werden weder in der Absicht unternommen, noch
haben sie tatsichlich die Auswirkung, was korpet-
lich oder sinnenhaft ist, zu beseitigen; sie wollen es
vielmehr vetfeiern, indem sie es von der Verskla-
vung durch Raum und Zeit, die ihren gemein-
menschlichen Gebrauch belasten, befreien. Hin-
sichtlich der Etappen dieses Vorganges und der
Mittel zu seiner Durchfihrung divergieren die
Meinungen von einer Schule zur anderen. Doch
alle Schulen stimmen darin tiberein, dafB3 eine Ver-
wirklichung der absoluten FEinheit (&aivalya,
moksa) durch Aufsuchen der Einsamkeit und Los-
losung, nicht den «Geist» von der «Materiex»
trennt, sondern vielmehr alle seelischen Krifte in
einem einzigen Prinzip sammelt, das zugleich Prin-
zip der Verstandesfunktionen und der kérperlichen
Formen ist. Diese seelischen Krifte werden damit
aus der Determiniertheit durch partielle Gegen-
stinde herausgenommen, ohne daB sie dadurch
aufhérten in actu zu sein.

Freude und Leid sind kaum mehr als Oberfli-
cheneindriicke und nicht in der Lage, den Men-
schen wahrhaft zu bewegen, der vollkommen ge-
sammelt ist. Der Lotussitz des yogs, der das samddhi
zu erreichen sucht, ist schmerzhaft, ruft Krimpfe
hetvor, usw. Der yogi kiimmert sich nicht darum,
denn -das SchmerzbewuBtsein soll verschiedenen
immer angenehmeren BewulBtseinsebenen wei-
chen, um dann in ein TiefenbewuBtsein einzutau-
chen, im Verhiltnis zu dem alle anderen Bewul3t-
seinsebenen nur Merkmale und Anzeichen einer
mehr oderweniger grofen Entfernung beziehungs-
weise Nihe sind. Wer einmal bis dahin gelangt ist
und «derart weil», weill auch zugleich, daB dieses
Tiefenbewultsein schon immer dagewesen war.

Die mystischen Wege Indiens sind, recht ver-
standen, also nicht fwga mundi, sondern Realisie-
rung des Wirklichen, das endlich entdeckt worden
ist in seiner «alleinigen» Realitit, da es in seiner
realen Einheit wahrgenommen worden ist. Die
mystische Einswerdung mit dem Einen beseitigt
nicht die unendliche Spiegelung der zahllosen For-
men an seiner Oberfliche, unterdriickt nicht den
stindigen, an der AuBenseite bleibenden Wechsel
von Freude und Leid, realisiert sie aber als das, was

sie sind: Zeichen, die die einzige Gegenwart ent-
hiillen, indem sie sie zugleich verhiillen, und stin-
dig neue Gelegenheiten, in ihr die beseligende
Einswerdung zu etfahren.

Ein solcher Gedankengang mul3 notwendig den
gesamten Komplex erneut vor das Tribunal ihre
tausend Einwinde geltend machender Abend-
linder bringen.® Wie steht es in diesem Zusammen-
hang mit der Geschichte? Jedesmal, wenn das &st-
liche, zumal das indische Menschenbild das unsere
in Frage zu stellen droht, ziehen wir uns gewohn-
heitsgemil auf das so bequeme Klischee der « Un-
geschichtlichkeit» der indischen Sicht der Dinge
zuriick, mit seiner ganzen Litanei der nach unse-
rer Auffassung fiir die heutzutage notwendige An-
passung an das geistige Klima und den Rhythmus
der Entwicklung, wie sie der Welt durch das Kon-
kurrenzverhiltnis der Weltmichte auferlegt seien,
so verhidngnisvollen Folgen.

Um richtig zu sehen, wie der Mensch der indi-
schen Tradition seinen Platz in der Zeit bezieht,
muf unbedingt auf die Ursprungsmythen ver-
wiesen werden, die seine inspitierten Dichter schon
in den Frithzeiten der Veda gestaltet haben, Dabei
verbliifft den Religionshistoriker immer eine Be-
obachtung: wie in einer und derselben Sammlung
kanonischer Texte derart viele, ihrer Struktur nach
unvereinbare Ursprungsmythen ohne Schwierig-
keiten von der Tradition gesammelt werden und
gemeinsam als Autoritit gelten konnten.?

Jeder Ursprungsmythos berichtet auf seine Wei-
se, wie das Vielfache aus dem Einen hervorgegan-
gen ist und wie die schopferische und zerstére-
rische Zeit Welten und Seelen in einem nie enden-
den Kreis in Bewegung hilt, nur unterbrochen
von Latenzperioden, wihrend deren das groBe
Lebende, das All, in einem traumlosen Schlaf auf
den wellenlosen Wassetn der unendlichen Sub-
stanz schlummert, aus denen eines Tages alles wie-
der aufsteigen wird.

Die friedliche Koexistenz einet solchen Vielzahl
mythischer Lehren von den Utsachen kann nicht
ohne Bedeutung sein. Von allen Seiten kommen
im iibrigen Bestitigungen dafiir, daf das indische
Denken stindig von dem Problem des Existierens-
in-der-Zeit getrieben gewesen ist. Dabei ist fiir die-
ses Denken charakteristisch, daB es nicht bereit ist,
ein fur allemal an einer bestimmten Art, dieses
Problem zu stellen, festzuhalten. Von dieser Regel
gibt es meines Wissens nut zwei groBe Ausnah-
men, die indessen, wenn man sie niher betrachtet,
die Regel nur bestitigen. Im iibrigen hingen diese
beiden Ausnahmen historisch und dialektisch mit-
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einander zusammen. Wit sptechen von einem Teil
der buddhistischen Auffassung und auf der ande-
ren Seite von der Auffassung der shankarischen
adyaita. Der Ausnahmecharakter liegt dabei darin,
daB die mythische Atiologie entschieden aufge-
geben ist zugunsten eines Standpunktes von radikal
entmythisierender und entmystifizierender Ten-
denz. Die kritische Tendenz fehlt, wohlgemerkt,
auch in anderen auf indischem Boden entstandenen
Denksystemen keineswegs. Sie laBt sich sogar
selbst in den allerfrithesten Ursprungsmythen zwi-
schen den Zeilen lesen. Doch fehlt hier die Radi-
kalitit. Hier konnte oder wollte man nicht ginz-
lich auf den Riickgriff auf die mythische Denk-
weise verzichten. Anders liegen die Dinge zumin-
dest intentionell im Falle der beiden genannten
Ausnahmen.

Was lehrt uns nun, wenn wir sorgfiltig priifen,
seine bewul3te und kraftvolle Originalitit iber den
Geist des ewigen Indien? Fiir Gautama und fiir
Shankara geht es keineswegs darum, dem von dem
Ritsel der Existenz in der Zeit gebannten philo-
sophischen oder selbst dem der Kontemplation
hingegebenen religiGsen Geist im Entsetzen und
Schrecken das Mysterium des Lebens und des To-
des, noch die beschwichtigende Morgenréte einer
totalen rationalen Losung, noch die feste Hoff-
nung auf einen Ort ewiger Ruhe zu geben, selbst
wenn man ihre Lehte noch so oft in diesem Sinne
interpretiert. Sie wollen vielmehr dem, der auf sie
hort, die Uberzeugung von der geringen Bedeu-
tung des Problemes selbst, sowohl vom philoso-
phischen als auch vom religiésen Standpunkt aus,
einfléBen, zu der sie selbst gelangt sind. Ja letzten
Endes wird weder der Philosophie noch der Reli-
gion recht gegeben — nicht im Namen eines frei-
geisternden Libertinismus (eine Tendenz, die von
den beiden genannten Denkern entschieden be-
kimpft wird), sondern damit sich in einer tber
beide hinausreichenden Wirklichkeitsordnung die
von dem, was das empirische Bewul3tsein ergibt,
postulierte Wahrheit und die von dem Wunsch,
iiber sie hinauszugelangen, postulierte Wahrheit,
miteinander verbinden.

Man muB also ihre Botschaft, will man iht Ge-
rechtigkeit angedeihen lassen, auf einer metaphilo-
sophischen und metareligitsen Ebene lesen. Was
sie darlegen, betrifft wohl das Eine und das Viel-
fache, die Zeit und die Ewigkeit, aber auf eine
ganz andere Weise, als dies in den Utsprungs-
mythen oder den mehr oder weniger gelehrten
Kosmologien und Kosmogonien der Fall ist. Gau-
tama und Shankara isolieren im Reinzustand eine

eigenartige Komponente des indischen Geistes
heraus, die sich durch seine ganze Denk- und
Geistesgeschichte hin iiberall entdecken lift, und
lenken dabei das ganze Gewicht der Aufmerksam-
keit und des Strebens auf das Ziel sowohl der ge-
samten Spekulation als auch und ebensosehr der
gesamten Praxis des Handelns: auf den Frieden,
auf einen Frieden, der jeglichen Durst, jegliche
Begierde 16scht, indem sie das Begehren als sol-
ches an seiner Wurzel abschneidet. Das Feuer des
Begehrens ausloschen, das bei der Berithrung mit
den Erscheinungsformen aufflammt, wenn man
sich, in dem Glauben, sie zu ergreifen, von ihrem
triigerischen Charakter ergreifen liB3t: das auf eine
radikalere und exklusivere Weise als alle anderen
Denker Indiens zu verwirklichen, wollten diese
beiden Denker den Menschen helfen. Worauf sie
hinzielen, ist die Befreiung von den Fesseln der
Unwissenheit und der Begierde: die Beseitigung
der Unwissenheit hinsichtlich des Mechanismus
der Begierde. Zu diesem Punkt hat Buddha sich in
einer unmittelbarer von der Praxis bestimmten
Weise gedulBert, Shankara in einer Form, die mehr
den Traditionen des philosophischen Denkens ge-
mil ist. Beim einen wie beim anderen findet man
jedoch, dafl er iiber die theoretische Frage nach
dem Einen und dem Vielen, der Zeit und der
Ewigkeit hinausgeht und sie hinter sich lift. Sie er-
fillen damit den geheimsten, aber auch bedrin-
gendsten Wunsch der gesamten Geschichte der in-
dischen Kultur: total und in integraler Weise in
der Welt zu sein, in einem Zustand, der stindig
neu entsteht, also kein Altern kennt, und in dem
der Geist niemals det Vergreisung verfillt, die ihn
an der Wende der ersten Enttiuschung verdunkelt
und ihn von da an immer schwerer belastet mit der
gehiuften Masse der wiederholten Enttiuschun-
gen.

Denn das, wonach Indien und mit ihm der ganze
Osten unbestreitbar strebten, ist ganz offenbar das
ewige Leben. Das ist, wenn man es niher betrach-
tet, das, was ebensogut die Taoisten wollen wie
die Anhinger Konfuzes, die Gliubigen des Hin-
duismus wie die Buddhisten; dasselbe hat bereits
der indische rdjz detr Legende gesucht, der die
Sterbenden vor ihrem Tod wiegen liel und ihre
Leichname nach dem T'ode wieder, um dahinter zu
kommen, ob das Lebensprinzip moglicherweise
im Augenblick seines Entflichens gefafit werden
kénne. Nur aus dieser Perspektive 1aBt sich in kot-
rekter Weise der Sinn jenes nahezu allen otientali-
schen Anthropologien gemeinsamen Dogmas deu-
ten, das in der Lehte vom &arman greifbar wird,
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die allzuoft und allzu irrefithrend zum Gebrauch
des Abendlinders neu iibersetzt worden ist unter
den Bezeichnungen Seelenwandetung oder Met-
empsychose, als ginge es dabei vor allem darum,
der individuellen Seele unter einer Reihe sukzes-
siver Neueinkleidungen eine ewige Dauer zuzu-
sprechen...

Der eigentliche Sinn des karmischen Welt- und
Menschenbildes ist ganz anderer Art. Es gibt der
Vorstellungskraft ein Modell des Existenzver-
stindnisses, griindend auf einem Prinzip, das alle
Ebenen seiner Verwirklichung zugleich bestimmt
und koordiniert: die anthropologische, die kosmo-
logische, die ethische, die soziologische und die
religiose — das Prinzip des Primates der Kraft der
Absich? (intention) allen tibrigen Kriften gegen-
tiber. Am ehesten macht man sich das begteiflich,
wenn man sich vor Augen halt, daB3 es in Indien die
Absicht zu téten ist, welche die Ursache des Mor-
des darstellt, und nicht die Mordwaffe, die Mord-
tat als solche oder das Mitwirken zufilliger Begleit-
umstinde. Im Utbrigen verwandelt die Mord-
absicht — ganz in der Logik dieser Perspektive —
den Morder nicht minder als das Opfer, ja sogar
noch mehr als dieses. Wenn das Opfer durch Mord
sterben sollte, so muBl man die Ursache dafiir in
seiner eigenen Vergangenheit suchen. Fir den
Mozrder dagegen bringt das Verbrechen in der Zu-
kunft seine Friichte. Die Mordabsicht, die auf der
empirischen Ebene wirksam ist, hat dagegen kei-
nerlei Sinn auf der Ebene des absolut Realen. Der
Tod des Ermordeten setzt namlich der Verfolgung
seines Weges keineswegs ein Ende. Die Umstinde
einer neuen empirischen Existenz werden ihn
schicksalhaft eines Tages in die Situation verset-
zen, an seinem Morder Rache zu nehmen. Das
Handeln des Morders rithrt her von seiner prakti-
schen Unwissenheit hinsichtlich der Art und Weise,
in der sich die von den Leidenschaften getragenen
Absichten zum Schaden ihres Subjektes verwirk-
lichen. Uber die Einzelheiten des Vergeltungs-
mechanismus koénnen die Meinungen der Gelehr-
ten divergieren, aber alle stimmen darin {iberein,
daB sie ihn als in seinem Verlauf unerbittlich be-
trachten. Somit lautet das Wesentliche der Bot-
schaft, welche die in ihren Einzelheiten verschie-
denen, in ihrer Intention aber einheitlichen kar-
mischen Lehren, eine besser als die andere, zum
Ausdruck bringt: Die Absichten gewinnen Ge-
stalt und bringen ihre Frucht aufgrund der Un-
wissenheit.

Das ewige Leben, in dem wir das tiefere Motiv
allen Suchens des indischen Denkens erkannt ha-

ben, ist dann — nach der Logik dieser Perspektive —
gedacht als eine Art Existenz, die leer ist jeglichen
karmischen Inhaltes und eben dadurch den Wech-
selfillen des samsira unterwotfen. Samsira ist die
Bezeichnung fiir den totalen Fluf alles Existie-
renden, das von dem kosmogonischen Strom mit-
getragen wird aufgrund der residualen Verhirtun-
gen intentionaler Akte, die die Etfahrung der ein-
zelnen existierenden Wesen auf eine individuelle
Ereignisfolge einengen, die durch giinstige oder
ungiinstige Situierungen, wie etwa das Hinein-
geborensein in eine bestimmte Kaste, ihre je eigen-
tiimliche Firbung erhalten. Diese individuellen
Reihen werden nicht durch den empirischen Tod
unterbrochen. Dieser besitzt folglich nur akziden-
telle Bedeutung, was wiederum mit einem Welt-
bild harmoniert, das fiir die Abfolge der Welten
keinen absoluten Anfang und kein absolutes Ende
kennt.

Das letzte Ziel ist seiner Natur nach ganz anders
geartet. Hs wird bezeichnet mit den Worten moksa
(Befreiung) oder #irvina (Erloschen, Aushauchen)
und entzieht sich seinem Wesen nach jeglicher
positiven Definition. Der Zustand, den es «meint»,
1Bt sich am besten durch den leeren Raum (4&dsz)
symbolisieren, der nicht allein jedem Ding gestat-
tet, fiir sich getrennt zu existieren, sondern auch
alle unaufhérlich durchdringt, da er der Existenz
nach frither ist, bei allen jhren Verinderungen sich
selbst gleich bleibt und nach ihrem Verschwinden
weiterbesteht. Doch «leer» hat einen positiven
Wert, aus dem alles, was Wert hat, mehr durch
Subtraktion als durch Addition von Eigentiim-
lichkeiten hervorgeht. Fine Reinigung der Ab-
sicht von jeder Begierde, von jedem Profitstreben,
hemmt fiir sich allein noch nicht die einmal erreich-
te Geschwindigkeit der karmischen Reihen, ver-
wirklicht aber die Befreiung, indem sie dem Blick
des derart durch die Gnosis gereinigten Geistes
die Fihigkeit wiedergibt, hinter der triigerischen
Spiegelung der Etscheinungsformen und Bewuft-
seinszustinde das beseligende Leere durchschei-
nen zu sehen und mit ihm in Verbindung zu treten.
Wenn es auch nichts Gemeinsames, keinen meta-
physischen oder logischen Berithrungspunkt gibt
zwischen dem Empirischen und dem Absoluten,
so besteht dennoch nach Auffassung der indischen
Weisheit die Moglichkeit, sie in einer gleichen
spirituellen Erfahrung zu vereinen, die, jenseits
von Seiendem und Nicht-Seiendem liegend, auf
ein Prinzip zuriickgeht, das frither ist als beide und
das allein die Eigenschaft besitzt, den nicht zu ent-
tduschen, der gewuBt hat, wie man es (nicht) be-
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gehrt, Die Struktur dieser so ungemein paradoxen
Intention eines Wollens, das Nicht-Wollen ist,
muB sich auf zwei Pfeiler stiitzen: den eines Be-
wuBltwerdens des Sinnes, den der FluB alles Exi-
stierenden (samséra) besitzt, und in derselben gei-
stigen Bewegung den der gleichzeitigen Verwirk-
lichung der Weisheit, die das Leere offenbatt, das
ungestort ist durch die Wechselfille des stiirmi-
schen Stromes eben dieser Existenzen (jfidna).
Die Folgen und Auswirkungen dieses Verstind-
nisses des letzten Zieles lassen sich in grofier Men-
ge von demjenigen finden, der die kulturellen
Gegebenheiten Indiens in seinem Lichte liest. So
erklirt sich, um damit zu beginnen, unschwer das
Fehlen eines Sinnes fiir die Siinde, wie ihn die
kreatianistischen monotheistischen Religionen ken-
nen.? Jede Reue und Zerknirschung ist gegen-
standslos in einer letztlich aus reinen Intentionali-
titen gebildeten Welt. Wenn es in einem bestimm-
ten Sinne noch einen Platz fir « Bekehrung» gibt
(ndmlich zur rettenden Gnosis), so gibt es doch
keinen fiir das Bereuen einer Schuld, fiir ein
schlechtes Gewissen und noch weniger fiir Zer-
knirschung des Herzens. Im iibrigen ist niemals
etwas definitiv und unwiderruflich schlecht getan.
Jede Absicht hat ihre Frucht.Doch ist diese Frucht
einmal gegessen, hat die betreffende Handlung
keine weiteren Folgen mehr. Die Situationen, die
sich im Laufe einer Existenz bieten, sind alle in
moralischem Sinne belastet. Sie ohne Aufbegehren
gegen das unerbittliche karmische Gesetz, das sich
darin ausdriickt, auf sich nehmen, hat einen aus
sich reinigenden Wert. Das gilt fiir die von der
Kaste, in die der einzelne hineingeboren ist, auf-
gestellten Tabus, sowie fiir sonstige Verhaltens-
regeln, welche die Existenz des gliubigen Hindus
das ganze Leben lang, von der Empfingnis bis zum
Tod, begleiten. Im {ibrigen geniigt es, «gut» zu
atmen, damit sich bei jedem Atemzug das Gewicht
des karma verringert. Die Beobachtung der Rein-
heitsregeln fiir die Nahrung hat dieselbe Wirkung.
Ganz allgemein trigt die Beobachtung des dharsa,
dessen Sinn darin besteht, Individuum und Ge-
sellschaft zum Finklang mit dem Lebensrhythmus
des Universums zu bringen, zur Anniherung an
die Schwelle bei, von der aus der befreiende Zu-
gang zur heilbringenden Erkenntnis méglich wird.
Doch wenn sich auf diese Weise auch die Heils-
chancen verbessern, so sind und bleiben es doch
eben nur Chancen, und der entscheidende Schritt
der vollkommenen Erleuchtung bleibt zu tun. Im
tbrigen steht es frei, durch geeignete asketische
Akte diese Aufstiegsbewegung zu beschleunigen,

indem man systematisch die schidlichen Restbe-
stindevon Handlungen der Vergangenheit aufhebt.

Dennoch kann man durchaus, wenn man in dem
ungeheuren Reichtum der spirituellen Tradition
Indiens sucht, auch Ausdriicke von Reue finden,
die «christlich» klingen. Doch in jedem Falle sicht
man sich veranlaBt, den marginalen Charakter sol-
cher Ausdriicke im Verhiltnis zu den Hauptstrd-
mungen, die sie tragen, anzuerkennen. Eine Aus-
nahme — nahezu die einzige — bildet die Richtung
der bhakti, die am stirksten monotheistische Nei-
gungen zeigende, am hingebungsvollsten fromme
und emotionalste aller spirituellen Stromungen
Indiens. Und selbst in diesem Falle prigt die All-
gegenwirtigkeit des karmischen Determinismus in
jedem indischen Bewufitsein mit ihrem eigenen
Siegel auch die Erfahrung der Schuld, die den
Herrn beleidigt.

Eine andere Folge: Die soziale Gruppe (Familie,
Jjati, Kaste, Geschifts- oder Freundschaftsbezie-
hungen einschlieBlich des vertrauten Umganges
mit den Haustieren) wird nie zusammengehalten
allein durch die Ergebnisse des Zufalles, noch al-
lein durch das Spiel der biologischen Abstam-
mung, der wirtschaftlichen Krifte oder der tem-
peramentbegriindeten Anziehungskrifte. Diese
Gruppierungen von Lebewesen sanktionieren in
Wirklichkeit die karmische Vergangenheit jedes
einzelnen ihrer Mitglieder, was zu der Vermutung
fihrt — und das ist ein dem ganzen Osten gemein-
sames Empfinden —, dafBl dieselben Individuen im
Verlauf friitherer Existenzen bereits in Gemein-
schaft miteinander gelebt haben, und daf sie sich
bei spiteren Reinkarnationen erneut in ihren Ge-
meinschaften wiedertreffen werden. Was sie be-
sonders dauerhaft aneinander bindet, ist die ganze
Masse vergangener intentionaler Akte, deren Fol-
gen sich zu einem Geflecht aneinander anschlie-
Bender Reihen verkniipfen, die stindig verlingert
werden durch neue intentionale Handlungen, die
unter denselben Subjekten zustande kommen. Die-
ses Verstindnis der Gruppe gibt allen sozialen
Anderungen notwendig eine ganz besondere emo-
tionale Firbung. Die Gruppen sind eine Art
«Konstellationen», die gemeinsam im Lauf der
Weltzeiten ihres Weges zichen. Ihre Solidaritit
zum Guten wie zum Bésen steht eingeschrieben
im unzerstérbaren Gedichtnis der groBen Maschi-
ne-zur-gerechten-Vergeltung-des-Guten-und-des-
Bosen, die das Universum darstellt, das man sich
als zu diesem Zwecke in einer Vielzahl von Ver-
geltungsebenen schichtweise aufgebaut vorstellt
(Héllen und Patadiese).
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Diese rdumliche Solidaritit ist im iibrigen nur
ein Sonderfall der groBen allumfassenden Solidari-
tit aller Lebewesen im SchoBe des samsira. Das
Gesetz der Gewaltlosigkeit (abimsi), das heil3t der
Achtung vor dem Leben aller Lebewesen, ist also
ebenfalls eine direkte Folgetung aus dem karmi-
schen Bild der Welt als Ozt der solidarischen Be-
stimmung der Lebewesen, die alle Gefangene ihrer
Unwissenheit sind. Unter allen méglichen Exi-
stenzebenen nimmt die irdische Ebene nichtsdesto-
weniger einen besonderen Platz ein. Sie wird tat-
sichlich anerkannt als die fiir die beschleunigte
Verbrennung der Frichte des karma geeignetste
und demzufolge als bestes Sprungbrett fiit den
Sprung in die Befreiung. Willentlich die Dauer des
irdischen Lebens abkiitzen, ehe es zur Reife ge-
langt ist, bedeutet folglich unter allen Handlungen,
die ihren Urheber belasten, die, welche mit der
schwersten karmischen Schuld belastet.

Das Bild, das eine Kultur sich vom Menschen
macht, ist nicht allein, ja vielleicht nicht einmal in
erster Linie Funktion der in ihr herrschenden
Vorstellungen iiber das Funktionieren ihrer kogni-
tiven und evolutiven Krifte oder iiber die Bezie-
hungen zwischen Ethik und Kosmologie, obwohl
alle diese Faktoren zweifellos seine Ziige mitbe-
dingen. Wir kénnen nur der Erinnerung halber
den machiavellistischen Zynismus erwihnen, der
auf vielen Seiten des Arthashastra sichtbar wird,
dessen Bedeutung fiir die Analyse der mensch-
lichen Beziehungen innethalb detr indischen Ge-
sellschaft mit vollem Recht von dem marxistischen
Indologen W.Ruben hervorgehoben worden ist.#
Dieser Zynismus erklirt sich nicht aus einer Er-
kenntnistheorie indischer Prigung, noch aus der
karma-Lehre. Man muB die Gtiinde dafiir vielmehr
in den wirtschaftlichen und sozialen Strukturen
des alten Indien suchen.

Doch kénnen wit im Zusammenhang mit dieser
Ausgabe von Concilium eins nicht schweigend
tibergehen: was uns die den Menschen fiir iht Ver-
halten vorgelegten Typenim speziellen Sinne, nim-
lich die anthropomorphen Goéttergestalten, unter
ihnen vor allem Krsna und Rima, die Verk6rpe-
tungen Vischnus, lehren. Diese Avataras, die durch
das Epos ihre Inszenierung etfahren haben, das
heif3t in einem urspriinglich «chevaleresken» kul-
turellen Kontext, det indessen mehr und mehr
brahmanisiert worden ist, haben in der Geschichte
des Vischnuismus einen Vorldufer in der Person
Nariyanas. Dieser Name bedeutet: jiingerer Bru-
der des Menschen. Diese Gestalt 1Bt sich andrer-
seits nicht von der mythischen Figur des in einem

vedischen Hymnus, dem sogenannten Purusagukta,
besungenen Riesen-Menschen trennen, dessen
eines Viertel das Universum ist, wihrend er mit
den drei dbrigen Vierteln seines Wesens dieses
transzendiert. Das aus diesem Viertel des Men-
schen hervorgegangene Universum hat im iibrigen
selbst Menschenform.s

Nachdem einmal in Indien der Schritt von die-
sem «Menschen» zu den «historischen» Avataras
des Epos getan war — und das war ganz unzweifel-
haft schon im 2. Jahrhundert vor unserer Zeit-
rechnung der Fall -, schlugen die brahmanistischen
Spekulationen, moéglicherweise unter dem EinfluB3
hellenistischen Denkens, sicherlich aber in Ver-
folgung der Aufgabe, Stromungen der zweifellos
vor-arischen Volksfrommigkeit der vedischen
Tradition zu assimilieren, einen «gnostischen»
Weg ein, der sich in der Folgezeit in ganz Siidost-
asien verbreitete. Die Folgeerscheinungen dieser
Entwicklungen fiir den religiésen Sinn Asiens
sollten sich als ebenso bedeutsam erweisen wie
etwa die Kommentare des Otrigenes zum Hohen-
lied im christlichen Abendland. Gleich diesem ver-
binden sie gnostisch-anthropologische Spekula-
tion mit mystischer Anagoge.

Man kann die Spekulationen det Upanischaden
iber das #fman (8. Jahrhundert vor Christus) und
die des Samkhya-Systems tiber den parasa (5. Jahr-
hundert vor Christus) nicht getrennt von der Rich-
tung betrachten, die im frithen Buddhismus die
Entwicklung der anatta-Lehre nimmt (d.h. die
Lehre vom Fehlen letzter Konsistenz des Seienden
und der empirischen Dinge). Der gemeinsame
Hintergrund beider Lehrentwicklungen liegt in ei-
ner Uberzeugung, die ihrerseits vermutlich Frucht
der «yogischen» Erprobung der BewufBtseinszu-
stinde ist; der Uberzeugung, daB das Erlebnis der
gemeinmenschlichen empirischen Erfahrung, in
«Momentey aufgelést, in Witklichkeit ein unech-
tes Erlebnis ist, das die psychagogischen Lehren
und Praktiken unwiderruflich zu zerstreuen be-
miiht sind. Daraus, daBl das Erlebnis der Ekstase
jenseits des Gegensatzes «Subjekt-Objektwelt»
ihren Ort hat, ergab sich mit innerer Logik eine
weitere Annahme: daB es, als Antithese zum
«UngliicksbewuBtsein» des Ausgeliefertseins an
die Unbestindigkeit des stindigen Flusses der aus
dem BegehrensbewuBtsein erlebten Momente, zu-
gleich im Herzen des Erfahrungssubjektes als
auch jenseits von diesem liegend, eine bedeutend
fundamentalere Partizipation an einer meta-empi-
rischen, transpersonalen Realitit geben miisse.

Der durch diese Spekulation gegen den Druck
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der naiv personalistischen Gefithle errichtete
Damm sollte seine gréfBte Hohe im Buddhismus
etreichen und zwar zu der Zeit, als das «Grofle
Fahtrzeug» sich zu konstituieren begann. Zu kei-
nem Zeitpunkt jedoch sollte und wird er hoch
genug sein, um das Vordringen von Spuren «pet-
sonalistischer» Frommigkeit (bhakti) bis ins Zen-
trum des Heiligtums der Lehre zu verhindern.
Umgekehrt aber kann keine in Indien gebotrene
oder von indischer Tradition beeinflufite From-
migkeitsrichtung jemals vollig die von den indi-
schen Denkern einige Jahrhunderte vor Beginn
unserer Zeitrechnung nachdriicklich eingefithrte
Problematik ignorieren, die um das Thema der
Unbestindigkeit der Existenz im samsira kreist.
Aus dieser «letzten» Perspektive muliten wir die
bemerkenswerte «Geodffnetheit» (im Sinne der
Nichtdefinierbarkeit) der ostlichen Betrachtungs-

I R.Panikkar, The Law of Karman and the Historical
Dimension of Man: Phil. East and West (1972) 25—43.

2 Dieser Pluralismus ist kennzeichnend fiir die gesamte
Geschichte des indischen Denkens. Sechs darfana liefern je
eine philosophisch aufgebaute Darstellung des Wirklichen,
die indessen vetschieden sind, sowohl in ihrer Grundlage
als in ihrem Ziel. Und doch konnten sie friedlich mitein-
ander koexistieren im Rahmen detr brahmanischen Ortho-
doxie als autorisierte Interpretationen der Botschaft der
geoffenbarten Schriften.

3 Das Sanskritwott pdpam, allgemein libersetzt mit
«Stinde», bezeichnet die Vetletzung der von der Kaste ge-
gebenen Pflichten, in denen sich fiir ein je bestimmtes Indi-
viduum seine Annahme des dbarma, det kosmischen Ord-
nung, des Naturgesetzes, konkretisiert.

4 Das Paficatantra und seine Morallehre (Betlin 1959).

5 Ein solches Denkschema liBt unwillkiitlich an die
Hierarchie der kosmischen Prinzipien denken, wie sie sich
im Mittleren Platonismus bei Numenius von Apamea oder
Philon von Alexandrien artikuliert finden, ebenso wie in
mehreren gnostischen Systemen und bei Origenes. Unter
einem (natiitlich in einem meht formell philosophischen
Sinn als in dem vedischen Hymnus) Ersten Prinzip erscheint
ein Zweites Prinzip nach dem Bild des Etsten, vetstanden
als die unmittelbarere Ursache der Formen der empirischen

weisen des Menschen, sowohl im vertikalen wie
im hotizontalen Sinne, sehen. Unter dieser letzten
Beleuchtung verwischt sich der spezifische Cha-
rakter des Phinomens Mensch.

Diese Tatsache bleibt nicht ohne Auswirkungen
auf die Eigenart der zwischenmenschlichen Bezie-
hungen. Sie werden vor allem anderen empfunden
als zu Recht bestehende Folgen des unzerbrech-
lichen karmischen Gesetzes, zugleich aber auch als
bevorzugte Gelegenheit, sich davon frei zu machen,
Die Befreiung wird im Gegensatz dazu angestrebt
auf der Linie des «Alleinseins», jedoch so weit
wie — und noch weiter als — das Universum, tiefer
als der unendliche Raum, dessen unaussprechliche
Fille sich am wenigsten inadiquat aussprechen
liBt, wenn man sie metaphotisch als das Leere
bezeichnet.

Welt, die ihrerseits vorgestellt wird wie ein gewaltiges Lebe-
wesen, beseelt von einer Weltseele. Diese selbst ist nut das
meht oder minder herabgesetzte Bild des «zweiten Gottes».
Was diesen anbetrifft, so hat er die Form des «Verstandes».
Darin ist er der Archetyp des geistigen Menschen, der in
einem jeden von uns Gefangener des aus Erde gebildeten
Menschen ist.

Ubersetzt von Katlhermann Bergner
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