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stens einiges. Dieses Einige erfiillt ihn aber mit Staunen |

und Bewunderung. Asien ist eine Welt fiir sich, grofi,

tief, ungeheuer vielfiltig ; eine Welt, in der Menschen |
seit Jahrtausenden um die tiefsten Fragen der Existenz
ringen. Freilich ist auch in Asien nicht alles zu bewun-

dern. Aber Grofies gibt es in der asiatischen Suche nach

Gott sicher, und diese Suche verdient unsere grofite
Aufmerksamkeit.

Einen einheitlichen asiatischen Gottesbegriff gibt es

nicht. Das ausgezeichnete, auch ins Englische iiber-

setzte Werk des bedeutenden japanischen Buddholo-
gen H. Nakamura' beweist mit einer Fiille von Mate-
rial, daf zwischen der Denkart der grofien asiatischen

Kulturkreise grundsitzliche Gegensitze bestehen.
Man kann z.B. die Eigenart des indischen und des chi-
nesischen Denkens folgendermafien charakterisieren :

Der Inder

1. betont das Allgemeine, Geistige ;

2. hat eine Vorliebe fiir abstrakte und negative Aus-
driicke;

3. istvonder letztlichen Einheit alles Seins iberzeugt ;

4. betrachtet das Sein statisch ;

Der Chinese
i
2
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. ergotzt sich am einzelnen und dessen Mannigfaltig-

betont das einzelne, das Materiale ;
liebt konkrete Bildersprache, Diagramme; ‘

Sk o e L S -

keit;
ist an der Geschichte interessiert;
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5. verachtet die sinnliche Welt;
6. ist an inneren, seelischen Vorgingen interessiert;

7. ist spekulativ und religids veranlagt ;

5. liebt die Natur und die Eleganz des gesellschaft-
lichen Umganges;;

6. ist an der guten Ordnung der Gesellschaft interes-
siert;

7. ist praktisch und utilitaristisch veranlagt.

Indien und China sind also grundverschieden ; und
Japan ist wieder eine andere Welt. Wir wollen also
diese drei Welten durchwandern auf der Suche nach
Gott.

Die begliickende Erfabrung des Einen

Indien ist auch heute ein tief religidses Land. Tigliche
Gebete, unzihlige Riten, grofie religiose Festlichkei-
ten, Wallfahrten, usw. durchwalten das ganze Leben
des Einzelnen und der Gesellschaft. Allem entsagende
Gottsucher wohnen auch jetzt noch zu Hunderttau-
senden in den Tempeln, Einsiedeleien und Wildern
oder durchwandern das Land. «Im Hause des Hindu-
ismus wohnen nebeneinander Fetischisten, Verehrer
von Dorfgottern, ...Anhinger eines Dimonenglau-
bens, Verehrer von Geriten und Werkzeugen, bzw.
der in diesen hausenden Michte, Vollzieher roher Ri-
ten... ; andererseits konsequente Asketen, Menschen,
die mit glithender Liebe und inbriinstiger Hingabe ihr
Leben einem geistig-persénlichen Gott widmen oder
ihr Heil in Meditation und Versenkung oder in erha-
benen philosophischen oder theologischen Systemen
suchen.»?

Den tiefsten Quell dieser tibersprudelnden Religio-
sitit bildet ein mystisches Einheitserlebnis. Dieses Er-
lebnis ist, obwohl es im Hinduismus einen besonders
wichtigen Platz einnimmt, keineswegs auf diese Reli-
gion begrenzt. Unzihlige Minner und Frauen aller
Zeiten haben dhnliches erlebt. Mgen hier einige Be-
schreibungen solcher Erlebnisse folgen. Ich zitiere zu-
erst zwel Texte der indischen Klassiker, die, wie es
scheint, unter dem Eindruck solch einer Erfahrung ge-
schrieben wurden.

«Kleiner als das Kleine, jedoch grofler als das Gro-
fe,

Versteckt sich Atman in der Tiefe des Geschopfes.
Derjenige, der seinen Willen aufgegeben hat, wird
Thn betrachten ;

alles Weh, es verschwindet dann.

Durch die Gnade des Schopfers betrachtet er die
Grofle des Atman.»*

«Wenn der Mensch sein Selbst verleugnet, wenn er
Gewalt, Hochmut, Geliiste, Zorn und Habgier
aufgibt, wenn er nicht mehr an das Mein> denkt,
wenn er im Frieden ist, dann ist er fihig mit

Brahman eins zu werden. Brahman geworden ist
seine Seele still ; er trauert nicht, er begehrt nicht
mehr. In Eintracht mit allen Dingen empfingt er
die héchste Liebe zu Mir. Durch seine Liebe er-
kennt er Mich, wie ich bin ; er erkennt, wie grof} Ich
bin, und wer Ich bin. Und sobald er Mich erkennt,
wie Ich bin, geht er in Mich ein.»®

Die folgenden beiden Texte stammen von zwei Ja-
panerinnen unserer Tage. Beide wurden ohne Religion
erzogen, wurden aber durch das hier geschilderte Er-
lebnis schliefilich zum christlichen Glauben gefiihrt.
Den ersten Bericht entnehme ich einem an mich ge-
richteten Brief. Das hier geschilderte Erlebnis fand vor
ungefahr flinfzig Jahren statt. «Eines Tags, als ich zehn
Jahr alt war, ging ich, des Puppenspieles miide, in un-
seren Garten und setzte mich auf eine Bank. Da, auf
einmal, umgab mich ein grofies Licht, ein Licht aus ei-
ner anderen Welt. Es war strahlend und doch sanft.
Nicht nur ich, sondern auch die Biume und der Berg
waren in dieses Licht getaucht. Ich begriff plotzlich,
dafl ein wunderbares, die ganze Welt iibersteigendes
Wesen existiert. Ich verstand auch, dafl dieses Wesen
unendliche Liebe sei. Es zog mein kleines Herz ginz-
lich an sich. Wie lange die Ekstase dauerte, weif§ ich
nicht. Aber als ich wieder zu mir kam, erschienen mir
meine lieben Puppen und alles andere in dieser Welt
wie Asche und Spreu. Zehn Jahre nach diesem Erlebnis
horte ich zum ersten Mal einen christlichen Glaubens-
unterricht iiber Gott und wuflte sogleich, dafl er Der-
jenige war, den ich damals erlebt habe. Freilich gibt es
kein Wort, um Thn wiirdig zu beschreiben.»

Der zweite Bericht stammt von einer meiner Studen-
tinnen. Ohne jede Religion erzogen, hatte sie viel zu
leiden. Eines Abends war sie schon nahe am Verzwei-
feln. Da, als sie miide den Weg zu ihrer Wohnung auf-
stieg, fiel ihr Blick auf den nichtlichen Sternenhimmel.
Da geschah es. «Mir war — schreibt sie —, als ob der
ganze Himmel auf mich zu kime. Als ob der ganze
Himmel nur fiir mich allein da wire ! Jeder Stern leuch-
tete, licht und groff, unglaublich hell. Und durch alle
Sterne raunte es mir zu : <Ja, du darfst leben ! So wie du
bist, bist du des Lebens wert. So wie du bist, liebe ich
dichs.» Das Etlebnis war iiberwiltigend. Ein halbes
Jahr spiter bat sie um die Taufe.

Von diesen und unzihligen anderen Texten her
konnte man das mystische Grunderlebnis folgender-
mafien charakterisieren :
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1. Das Erlebnis ist ein plotzliches und wird als Gnade
erfahren.

2. Es ist eine Erfahrung der Einheit mit dem Numino-
sen.

3. Das Bewuf3tsein von Zeit und Raum verschwindet;
man riihrt an die Ewigkeit.

4. Die Erfahrung bringt tiefe Freude und unendlichen
Frieden. Alle Probleme und Zweifel verschwinden.
Man fiihlt sich befreit,

5. Man fiihlt sich geborgen in einer unendlichen, er-
barmenden Liebe.

6. Das Erlebnis ist unaussagbar.

7. Das Erlebnis verursacht einen grundsitzlichen
Wandel der Lebensart: der Mensch wird freundlich,
demiitig, selbstlos, friedfertig, geduldig; er liebt alle
und alles'mit der Liebe, die er erfahren hat.

Eine solche sich in unzihligen Fillen erneuernde Er-
fahrung ist der lebendige Born des Hinduismus. Von
den oben angefiihrten Eigenschaften dieser Erfahrung
sind besonders zwei Aspekte wichtig: 1. das Erlebnis
der Einheit, 2. das Erlebnis der giitigen, bergenden
Huld. Bei den indischen Mystikern ist das Einheitser-
lebnis besonders stark. Aber das Erlebnis der Huld
fehlt keineswegs in der indischen Tradition. Schon das

die Ureinheit am meisten betonende System des Sazi-
kara heifit nicht «Einheits-Lehre» (Monismus), son-
dernadvaita, d.h. «Nicht-Zweiheit-Lehre». Brahman
und der Mensch sind nicht zwei, aber daraus folgt
nicht, dafl sie einfach ein und dasselbe wiren. Ein be-
liebter Ausdruck des Buddhismus fiir die Beziehung
zwischen dem Ur-Daf (tathata) und der phanomena-
len Welt ist ; «nicht-zwei, nicht-eins». Noch mehr be-
tont der «Weg der Liebe» (bhakti-marga), dem die
grofle Mehrzahl der Hindus folgt, die anbetende, sich
in Liebesekstase vergessende Begegnung mit dem uns
liebenden Gott. Zum Beispiel der grofie Dichter und
Mystiker Rabindranath Tagore (1861-1941) sieht
«Gott durch Menschenaugen, als eine liebende, gna-
denreiche und barmherzige Person, die stindig mit der
hilfsbediirftigen Menschheit in Verbindung tritt»°.

Es bleibt aber wahr, daf in der indischen Gotteser-
fahrung, auch in deren theistisch gefarbten Formen der
bhakti und vor allem in der stillen Versenkung der
jnana (Weisheit), die Einheitserfahrung besonders
stark hervortritt. Dieses Faktum hat viele, vor allem
protestantische Theologen wie A. Ritschl, N, Séder-
blom, E. Brunner, H. Kraemer usw., dazu veranlafit,
die «prophetische Religion» der Bibel der «mystischen
Religion» des Ostens gegeniiberzustellen:

Der Prophet

1. begegnet dem lebendigen, allmichtigen, befehlen-
den, «ganz anderen» Gott;

2. betet zu Gott und verkiindet ihn;

3. glaubt an den Wert der geschaffenen Welt;
4. brennt von heiligem Zorn gegen die Stinde, beson-
ders gegen den Gotzendienst;

5. lebt aus dem vertrauenden Glauben ;
6. strebtder von Gott verheifienen Zukunft entgegen ;
7. weifl sich unter dem Richterspruch Gottes;

Der Mystiker

1. erfihrt seine Einheit mit dem schweigenden Abso-
lutum

2. weifl, dafl nur das Schweigen den Unaussagbaren
wiirdig lobt;

3. betrachtet die Welt als Illusion;

4. betrachtet gelassen alle Wesen als sich auf verschie-
denen Stufen der Selbstverwirklichung befindend und
ist tolerant gegeniiber allen Formen der Religiositit;
5. lebt aus der selbstevidenten Erfahrung;

6. ruht in der begliickenden Gegenwart;

7. ist seiner schon erfolgten Befreiung sicher.

Diese Theologen betrachten die beiden obigen
Grundformen der Religion als vollig unvereinbar ; man
mufd wihlen: entweder Glaube oder Mystik. Denn der
Mystiker begeht ja — in seiner sublimen Art — die Ur-
siinde: er will Gott sein.

An dieser Gegeniiberstellung ist sicher etwas Wah-
res. Es muf} uns aber bedenklich stimmen, wenn wir
sehen, daf} sie auch von Reprisentanten der ostlichen
Religiositdt mit entgegengesetzter Wertsetzung vorge-
nommen wird. Es wird dann der fanatische, selbstge-
rechte, arrogante Monotheist mit seiner alles verdam-
menden Besserwisserei, Inquisition,
Kreuzziigen und Religionskriegen dem toleranten,
friedlichen, alles Leben schonenden, alles bergenden

Intoleranz,

und verklirenden mystischen Orient gegentiberge-
stellt.

Solche Gegeniiberstellungen sind niitzlich, um zu
zeigen, zu welchen Extremen jeder der beiden Typen
der Religion gelangen kann, wenn er sich exklusiv
setzt. Deshalb sind sie unseres Erachtens nicht ein Be-
weis dafiir, dafl prophetischer Glaube und mystische
Erfahrung einander ausschliefen, sondern, im Gegen-
teil, dafl sie einander nétig haben und erginzen. Die
grofle katholische Tradition des Christentums, beson-
ders in der Ostkirche, hat stets die gnidig-begliickende
mystische Erfahrung hochgeschitzt. Aus Paulus und
Johannes schopfend und durch den mit dem indischen
Typ der Religion verwandten Neuplatonismus be-
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fruchtet, hat sie das Christentum wesentlich mitge-
formt. Wo sie blitht, zeitigt sie Friichte der Demut, des
Gespiirs fiir das Ungeniigen jeder menschlichen For-
mel, der stillen Freude, der Ruhe in Gott, des Sich-
Verschmelzens mit jener ewigen Liebe, welche «Sonne
und Sterne bewegt» (Dante) und alles mit ihrem Glanz
verklirt. Fehlt sie, so wird der Monotheismus zu der
von Comte bedauerten «westlichen Krankheits.

Aber auch der mystische Typ der Religion braucht
den prophetischen. Die Forschungen der Tiefenpsy-
chologie sowie die durch Rauschmittel erzeugten Er-
lebnisse haben erwiesen, dafl dem mystischen Ein-
heitserlebnis sehr dhnliche psychologische Erfahrun-
gen entstehen konnen, ohne dafl jenen ein religidser
Wahrheitsgehalt und Wert zukime. Aldous Huxley,
dessen glithender Bericht iiber seine durch Meskalin
erzeugte «mystische» Erfahrung so viel Aufschen er-
regt hat, hat auf seinem Sterbebett iiber diese Erfah-
rung folgendes beachtenswerte Gestindnis gemacht:
«Es war eine Einsicht. Aber zugleich war es auch die
gefihrlichste Tauschung. Man betete sich selber an !»”

Solche Selbstanbetung zeugt von Hochmut und
fihrt nur zu leicht zu moralischer Unverantwortlich-
keit und Indifferenz den Néten des Nachsten gegen-
iiber. Die subjektive Einzelerfahrung ist keineswegs
ein gentigendes Kriterium ihrer religiosen Authentizi-
tat, Letztlich trifft hier wohl das Wort Jesu zu : «An ih-
ren Friichten werdet ihr sie erkennen.» Was aber sol-
che guten Friichte sind, zeigt autoritativ die propheti-
sche Religion, wie sie in Jesus ihren Hohepunkt er-
reicht hat, mit ihrer Unzertrennlichkeit der ganzheitli-
chen Gottesliebe von der d:enenden, konkreten, uni-
versalen Menschenliebe. Die gottliche Offenbarung,
bezeugt durch die «Wolke der Zeugen» (Hebr 12,1)
und getragen durch den Glauben des wandernden
Gottesvolkes, bietet in der Vieldeutigkeit der subjekti-
ven Erfahrungen einen sicheren Halt.

Mir scheinen also alle Schematisierungen, die den
personlichen Gott und ein unpersonliches Absolutum,
den transzendenten Gott und ein immanentes Prinzip
gegeneinander ausspielen, als ungebiithrende Verein-
fachungen. Die in den mystischen Religionen ge-
brauchten Nicht-Unterscheidungs-Formeln sind oft
ethisch orientiert (wie das deutsche Wort «selbst-los»),
oder sie sind zu negierende Negationen, die das Myste-
rium des Unendlichen, welches fiir ein Denken, das
Subjekt und Objekt gegeniiberstellt, unfafibar ist, an-
deuten wollen. Nur wenn diese Formeln eine monisti-
sche Identitit ausdriicken wollen, miifiten sie abgewie-
sen werden, und dies nicht nur im Namen der prophe-
tischen Religionen, die auch in Asien, sowohl in der
Form des Mohammedanismus wie auch im uralten und
auch heute vielerorts sehr lebendigen Christentum
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blithen, sondern auch im Namen der bbakti-From-
migkeit des Hinduismus und der boddhisattva-
Frommigkeit des Buddhismus. Eine einseitige Ein-
heitsmystik wiirde auch zur exklusiven Betonung der
am Anfang unseres Artikels genannten Eigentiimlich-
keiten der indischen Denkart fithren und dadurch die
gesamtmenschlichen Werte der chinesischen Denkart
vernachlissigen. |

Andererseits ist die Betonung des Einheitsaspektes
in der &stlichen Mystik sicher ein hochwichtiger An-
trieb zur besseren Beriicksichtigung dieses Aspektes in
allen Religionen. Gott ist transzendent, aber er ist auch
immanent. Er ist unsagbar erhaben, und doch «leben
wir, bewegen wir uns und sind wir in Thm» (Apg
17,28). Er ist immanent durch die Schopfung; er ist
noch griindlicher immanent durch seine freie, gnaden-
volle Selbstmitteilung. Ist der Mensch nichtin Gott ge-
taucht, so wird seine Religiositit zum heiseren Ge-
schrei, zum unruhigen Aktivismus, zur Verbrimung
weltlicher Ziele durch religitse Slogans, zum hohlen
Gefafl ohne Substanz, zur diinnen Wasserader, die sich
alsbald im Sand verluft. Der Mensch findet sich nur
dann, wenn er sich in den durch ihn flieflenden Stro-
men der unendlichen, gottlichen Liebe verliert.

Gott, Urgrund sozialer Menschlichkeit

Wer von den Gottesbegriffen Asiens redet, darf nicht
vergessen, dafl grofle Menschenmengen in Asien noch
einem recht primitiven Polytheismus huldigen. In den
Volksreligionen wimmelt es von Gottern und Gei-
stern. Nur zu oft werden sie als boswillige, neidische,
rachsiichtige, launische Wesen betrachtet. Kennt man
das Gefithl der Unsicherheit und Furcht, das der
Glauben an solche Wesen einflofit, versteht man nur
zu gut, warum z.B. einer der bedeutendsten japani-
schen Christen der Meiji-Zeit, K. Uchimura, mit solch
bewegten Worten das Befreiungserlebnis seiner Be-
kehrung schildert: er fiihle sich endlich von den lah-
menden, dngstigenden, die ungerechte Gesellschafts-
ordnung fixierenden und unsinnige Pflichten auferle-
genden Gotterscharen befreit. Solch eine Befreiung
von «Gottern», die nur Projektionen menschlicher
Furcht, Begierde, Unwissenheit usw. sind, ist die
grofie Tat der Offenbarungsreligion. Aber auch eine
andere Form der Religion hat in Asien — wenn auch
nicht so wirkungsvoll wie die Offenbarungsreligion —
zu solch einer Reinigung der Religiositit beigetragen :
dies ist die chinesische Himmeslreligion.

Die Chinesen haben ein feines Gespiir fiir die
Schénheit und weise Ordnung der Natur, wie auch fiir
Gerechtigkeit, Sauberkeit, Verniinftigkeit in der ge-
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sellschaftlichen Ordnung. Die grofie Leistung der chi-
nesischen Religiositat ist die Verbindung dieser beiden
Bereiche durch ihre Verankerung in einem héchsten
Urprinzip.

Die Moral des K’ung-tzt (Konfuzius) ist dafiir ein
gutes Beispiel. K’ung-tzl fordert eine sehr hochste-
hende Moral, wenn er sagt: «Meine ganze Lehre lafit
sich in einen einzigen Punkt zusammenfassen: Strebe
nach Vollkommenheit und liebe die anderen Menschen
wie dich selbst» (Analekten IV,15) ; «Behandle andere
Menschen so, wie du von ihnen behandelt zu werden
wiinschest» (VI,28); «Der edle Mensch betrachtet alle
Menschen, die zwischen den vier Meeren wohnen, als
seine Brider» (XII,5); «Ein vollkommener Mensch
oder einer, der nach Vollkommenheit strebt, wird nie
um den Preis der Verletzung des Guten sein Leben ret-
ten. In gewissen Umstinden wird er sein Leben zum
Preis geben, um so das Gute zu befolgen» (XV,8).

Diese Ethik fuflt fiir K’ung-tsti auf dem «Willen des
Himmels» (XVI,8). «Der Himmel belohnt die Men-
schen, die der rechten Vernunft folgen ; er bestraft hin-
gegen jene, die gegen die rechte Vernunft handeln»
(IIL,13). Gutsein ist Nachahmen des Himmels.

Der «Himmel» ist Grund der alles umfassenden, gii-
tigen Naturordnung; er ist auch Grund der Gesell-
schaftsordnung, die nicht durch Geliiste, Begierden,
Streiterei, Gewalt, Ungerechtigkeit, usw. verunstaltet,
sondern durch Ordnung, gegenseitige Hilfe, Wohl-
wollen, gute Manieren, Ehrerbietung, Kunst, Wissen-
schaft, usw. regiert und veredelt werden soll. Dafl
nicht brutale Militirgewalt, nicht erblicher Adelstand
oder Priesterschaft, noch Plutokratie, sondern ein
durch rigorose Priifungen als fihig erwiesener Gelehr-
tenstand Jahrhunderte lang den Regierungsapparat des
chinesischen Reiches bildete, ist eine einzigartige und
bewunderswerte Folge dieser Weltanschauung,

Es ist bekannt, dafl die Interpretation des «Him-
mels» in der chinesischen Geistesgeschichte nicht ein-
heitlich ist. Die von den Indern grundverschiedene
chinesische Denkart neigt sicherlich zu einer diesseiti-
gen und in etwa materialistischen Auffassung. Doch
auch bei denen, die den Himmel mit dem materiellen
Himmelszelt identifizierten, blieb er — um M. Eliades
Ausdruck zu gebrauchen — eine Hierophanie. Bei an-
deren chinesischen Denkern aber wird der «Himmel»
als ein personliches Wesen betrachtet, unter dessen
gnidigem Willen die Welt steht und dem der Mensch
sich zu schicken hat. Nicht nur Matteo Ricci meinte
diese Auffassung als die urspriinglichere den chinesi-
schen Klassikern entnehmen zu kénnen, sondern auch
heutige Gelehrte, wie z.B. Seung-Kook Lew, Profes-
sor an der konfuzianistischen Sung Kyun Kwan Uni-
versitit in Seoul, sind derselben Ansicht. Man muf§

freilich zugeben, daff der chinesische Himmelsgott nie
so tatkriftig in das Geschick des Menschen eingreift,
wie der Offenbarungsgott. Solch ein scheinbares
«Nicht-Tun» ist aber nicht unbedingt ein Fehler. Um
dies zu zeigen, miissen wir noch eine andere Hoch-
form der chinesischen Religositdt betrachten: den
Taoismus.

Der Konfuzianist ist fiir Kultus und sozial niitzliche
Betitigung ; der Taoist fiir die Einfalt der Natur und
das Nicht-Tun. Dieses Nicht-Tun ist aber keineswegs
Trigheit. «Tao ist ewig Nicht-Tun, und daher bleibt
nichts ungetan» (Lao-tst, Tao-Te-King, 37). Es er-
zeugt, aber besitzt nicht. Deshalb gilt es: «Erzeugen
und nicht besitzen, wirken und nichts darauf geben,
erhalten und nicht beherrschen, das heifit tiefe Tu-
gend» (51). K’ung-tsi meint, man solle den guten
Menschen Gutes tun, den Bosen gegeniiber aber nur
Gerechtigkeit iben (XIV,36). Der Heilige des Lao-tsu
jedoch sagt: «Gute behandle ich gut. Nichtgute be-
handle ich auch gut. Tugend ist Giite» (49). Tao ist wie
Wasser: es belebt, erndhrt, erzeugt durch seine miit-
terliche Schwiche, die letztlich alles Starke und Minn-
liche besiegt. Fiir den Menschen, der die alles durch-
webende Urrealitit so empfindet, 6ffnet sich eine Welt
von ungeahnter Schénheit, Zartheit und Tiefe. Mit
Recht schreibt G. Béky : «Die hauchzarten Bilder der
chinesischen und japanischen Maler ; die beinahe iiber-
irdischen Feinheiten der bildenden Kunst, die mit ei-
nem Minimum von Aufwand und Materie etwas Un-
aussprechliches ausdriickt (oder besser suggeriert) ; die
uniibertreffbare Farbmischung eines Kimonos; der
tiberaus zarte Glanz des chinesischen Porzellans ; die
verschwommene Vollkommenheit eines Zen-Gemil-
des und noch viele andere Erscheinungen aus der Ge-
schichte Chinas und Japans sind ohne das Tao nicht zu
denken. Sie alle stehen im Banne des Wesenlosen, in
ihnen wirkt unauffillig die zarte Kraft des Taos, des
Tief-Weiblichen.»®

Eine in der stillen und schénen Urordnung der Welt
fuflende und sie nachbildende, humanitire, dankbare,
gemeinschaftliche, allem Ubermafl abholde Mensch-
lichkeit (konfuzianisch) — ein Sich-Schmiegen in die
Miitterlichkeit des unaussprechlichen, alles durchwe-
benden Urgrundes (taoistisch): dies sind die grofien
religidsen Inhalte, welche die Erfahrung Chinas der
Menschheit anbietet.

Heute freilich ist China eine andere Welt. Noch nie
hat eine Gesellschaft so vollkommen mit ihrer Vergan-
genheit gebrochen. Der Maoismus behauptet sich als
eine extrem-puritanische, kimpferische, absolute, ex-
klusive Diesseits-Religion. Ist dies der Weg zur Mo-
dernisierung Asiens? Das am meisten modernisierte
Land Asiens, Japan, hat auf jeden Fall einen anderen
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Weg gewihlt. Wie verhilt es sich vom Standpunkt der
Religion ?

Die lichelnde Urharmonie

Fiir den Religionswissenschaftler ist Japan ein lebendi-
ges Museum. Vom primitivsten Schamanismus bis zu
den subtilsten Versenkungsmethoden, vom lirmen-
den, populiren Tempelfest bis zu der wethevollen
Stille der Heiligtiimer lebt, bliht, gedeiht alles. Wir
miissen uns mit einigen Andeutungen begniigen, die
aber, wie wir hoffen, den wesentlichen Beitrag Japans
zur Gotteserfahrung aufleuchten lassen werden.

Das grofite Fest in Japan ist das Neujahrsfest. Jeder
fihrt an seinen Heimatort; alles wird gefegt, geputzt;
die Neujahrsspeisen werden vorbereitet; alle Fabri-
ken, Biiros, Schulen ruhen ; man bezahlt seine Schul-
den ; man schreibt unzihlige Neujahrskarten, um sich
zu bedanken und einander alles Gute zu wiinschen;
man zieht den schonsten Kimono an und pilgert in der
Neujahrsnacht zu einem Schrein. Endlose Menschen-
strome wallen zu den schintoistischen oder buddhisti-
schen Tempeln; jeder bleibt einen Moment mit ge-
beugtem Haupt und gefalteten Hinden vor dem
Haupttempel stehen; er sammelt sich, verneigt sich,
wirft eine Spende in die Almosen-Truhe und geht fro-
hen Sinnes heim. Das Wetter ist immer schén: groff
und rot steigt die Neujahrssonne am Horizont auf, von
Millionen begriifit. Die Familie setzt sich mit frohem
Geplauder zu Tisch, man besucht Bekannte und Ver-
wandte. ;

Wer so ein japanisches Neujahr nicht erlebt hat,
kann wohl kaum ahnen, was fiir ein tiefes Gefiihl einer
Artuniversaler Harmonie in diesen Tagen das Land er-
fiillt. Die in ihren schonen Formen faflbare, konkrete
Vielheit der Welt erscheint wie durch eine Ewigkeit
umarmt, und diese Ewigkeit ist mild und lichelnd.
Wenn man die unzihligen Schreinbesucher fragen
wiirde, zu wem sie denn da gebetet haben und ob sie an
den im betreffenden Heiligtum verehrten Schinto-
Gott oder Buddha glaubten, wiirde man in den mei-
sten Fillen wohl kaum eine bestimmte Antwort erhal-
ten. Was die japanische Seele am tiefsten ergreift, ist
eben nicht irgend ein objektiviertes, begrifflich klar
falbares Numen, sondern das Etwas, das den unendli-
chen Hintergrund aller Realitit bildet und so jeder
Subjekt-Objekt-Unterscheidung vorausliegt. Hinter
all den unzihligen Géttern — der Schinto kennt deren
acht Millionen ! — west Etwas. Um es zu erkennen, ge-
niigt es nicht, einen das Objekt deckenden Schleier zu
liiften. Der Schleier liegt vielmehr auf dem Herzen des
Subjektes: verschwindet er in der Ergriffenheit des
Augenblickes, so spiirt der Mensch seine Verbindung

mit dem Urquell alles Lebens, dem Grundton der Ur-
harmonie.

Japaner haben nicht viel tibrig fiir metaphysische
Spekulation. Sie sind auch nicht zur Weltflucht und le-
benslangem Asketentum geneigt. Japan ist das einzige
Land, wo beinahe alle buddhistischen Moénche heira-
ten. In religiosen Sachen liebt der Japaner keine Kom-
plikation. Deshalb wihlten all die grofien buddhisti-
schen Reformatoren des mittelalterlichen Japans ein
einziges Element, fiir das sie alles einsetzen. Fiir Do-
gen (1200-1253) ist es das meditierende Sitzen in der
Lotus-Haltung; fiir Nichiren (1222-1282) ist es die
Rezitation der ersten Worte der Lotus-Sutra ; fiir Ho-
nen (1133-1212) und Shinran (1173-1262) ist es die
gliubige Anrufung des Amida. Der Buddhismus in Ja-
pan wird zum Glauben an die Gnade eines Erlasers.
Shinran fiihrt diese Gnadenlehre bis zum Extrem:
«Sogar die guten Menschen werden im Reinen Land
(dem Paradies des Amida) neugeboren werden. Wie
viel eher also die Bésen !» (Tannisho 3). Sogar die «Gu-
ten», die auf ithre Werke und nicht Amidas Gnade ver-
trauen, werden von ihm gerettet. Wie viel mehr also
die Bosen, die ihre Unwiirdigkeit anerkennen. Keine
auch der schlimmsten Siinden ist von dieser Vergebung
ausgeschlossen. Sogar die Zuflucht zu Amidas Namen
ist nicht eine Bedingung des Heils: Amida rettet alle.
In der Todesstunde nimmt er sie zu sich.

In keinem Land hat sich der urspriinglich allein As-
ketenménchen das Nirwana versprechende Buddhis-
mus zu solch einer optimistischen Glaubens- und
Gnadenlehre entwickelt. Geschah dies nicht deshalb,
weil der Japaner spontan von der milden, liebenden,
alles bergenden und versohnenden Urharmonie des
Seins Gberzeugt ist?

Das Fehlen einer Offenbarungsreligion und einer
Metaphysik und der daraus folgende Mangel an objek-
tiven Normen hat freilich auch zu Abwegen in der Re-
ligiositt der Japaner gefiihrt. Eine im Gemeinschafts-
leben erscheinende Folge solch eines Mangels ist das
Faktum, dafl der Japaner den begrenzten sozialen Be-
ziehungen eine fast absolute Bedeutung beimifit, was
zu skrupellosem Gruppenegoismus, absolutem Feu-
dalismus, aggressivem Nationalismus und auf religio-
sem Gebiet zu Spaltungen und einander leidenschaft-
lich bekimpfenden Sekten fiihrte. Auch die zu Hun-
derten aufblithenden «Neuen Religionen» bedeuten
vor allem sozialen Zusammenschlufl. Aber sie geben
den Menschen auch Halt, Vertrauen, Frieden und
Hoffnung in der Wiiste der Grofistadt.

Japanische Religiositit hat keine grofien Denksy-
steme errichtet, Aber sie hat Grofies geleistet in der
Praxis. Das stille Sitzen in der Lotus-Haltung; der
Gartenbau, durch den eine stille, kleine Welt der
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Schonheit entsteht, die der Besucher nicht betrachtet,
sondern in die er sich, gefiihlshaft und seinshaft, ver-
senkt ; die Meisterschaft der Pinselschrift, wo sich Re-
gel und Spontaneitit paaren; das Bogenschieflen, wo
der Pfeil dann das Ziel trifft, wenn der Schiitze es gar
nicht mehr treffen will, sondern seine Einheit mit dem
Ziel erlebt, und noch vieles andere sind fiir die Japaner
Wege, auf denen sich das Grofie ereignen kann: d.h.
das unmittelbare Einswerden mit dem Urgrund, der
alles trigt, alles in mannigfaltiger Schénheit aus sich
entliflt und birgt. Sicherlich schwindet alles Leben
schnell dahin, und keiner weiff, wie das Mysterium des
Seins letztlich beschaffen ist. Aber die Welt, wo es so
viel Gutes und Schones gibt, muff letzten Endes im
Guten und im Schénen gegriindet sein. Dies scheint
mir der Glaube, der unartikuliert, aber gefiihlsmiflig
doch sehr stark dem japanischen Lebensgefiihl zu
Grunde liegt. Dafl den Japanern die Musik Mozarts so
sehr zusagt, hat vielleicht hier seinen Grund. Ohne
Worte verkiindet sie das, was Mozart in seiner kindli-
chen Art in einem seiner Briefe so ausdriickt : «Braf la-
chen und lustig seyn, und allzeit mit Freuden, wie wir

gedenken, daff der Mufti (d.h. Erzbischof Colloredo)
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ein Schwanz, — Gott aber mitleidig, barmherzig und
liebreich seie.»

Der Gott der mystischen, begliickenden Erfahrung
des Einen; Gott, der Urgrund sozialer Menschlich-
keit; Gott die gnadig lichelnde Urharmonie — dies sind
die drei groflen Aspekte des Gottesbegriffes und der
Gotteserfahrung, aus denen die asiatische Welt Jahr-
tausende lang gelebt hat und auch heute noch lebt.
Diese Aspekte widersprechen dem Gott der christli-
chen Offenbarung keineswegs. Er ist der Eine, der al-
les in sich vereinigt; er ist die Liebe, welche alles
umarmt; er ist der eine Klang der Schonheit, der sich in
den tausend Brechungen des Liedes der Schopfung
darlegt. Er zeigt sich in Jesus, dem «universale concre-
tum» (H.U. von Balthasar), dem «Klang, den unsere
Eintracht singt» (Ignatius von Antiochien). Unsere
asiatischen Briider konnen uns helfen, ihn immer und
immer zu suchen. «Er ist ja deshalb unendlich, um,
auch wenn schon gefunden, sich ewig weiter suchen zu
lassen» (Augustinus).
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