Bilder Gottes und des Gottlichen

Knut Walf

DAO - «Schatz dem
Guten, Schutz dem
Bosen» ‘

Die Lebre vom Dao

" Dao, zentraler Begriff altchinesischer Weltin-
terpretation, wird in die sogenannten westli-
chen Sprachen meistens mit «Weg» iibersetzt.
Und Dao bedeutet im Chinesischen oder auch
Japanischen (do) in der Tat «Strafle». Dao 1st
aber mehr, hat eine abstrakte Bedeutung im
Sinn von «Lehre» oder «Kunst». Eher noch als
bei Ubersetzungen aus anderen Sprachen
flieft das Verstindnis, ja die Interpretation
des Ubersetzers in Ubersetzungen aus der chi-
nesischen Sprache ein, besonders natiirlich
dann, wenn es sich um abstrakte Begriffe
handelt. Abhingig vom jeweiligen weltan-
schaulichen Standpunkt wurde und wird auch
der Begriff Dao in westliche Sprachen unter-
schiedlich iibersetzt. Deshalb entscheiden sich im-
mer mehr Ubersetzer, Dao, diesen komplexen
Begriff, lieber uniibersetzt zu lassen. Es seien
nur einmal einige wenige Beispiele fiir die
Ubersetzung von Dao (aufler «Weg») genannt:
Logos, natura naturans, ratio, Hochstes We-
sen, Sinn, Weltgesetz, Nature, Providence, Rea-
son, cause premiére, nature, parole, principe,
raisomn.

Die Auffassung, dafl alles, was ist, seinen
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Ursprung im einheitlichen Prinzip Dao hat,
ist Gemeingut des traditionellen chinesischen
Denkens. Als Verb bezeichnet Dao auch
«fithren» oder «den Weg weisen». Das grofle
chinesische Zeichenworterbuch aus dem Jahre
1915 nennt immerhin 46 verschiedene Bedeu-
tungen flr «dao». «Dao» st ein konkreter,
aber eben auch - «westlich» gesprochen - ein
philosophisch-abstrakter und religioser Begriff.
Im Kontext der daoistischen Lehren hat er die
Bedeutung «begangener Weg». Es tritt also der
Faktor Zeit hinzu. Man kann auch von einer
Titigkeit oder von einem Handlungsaspekt
sprechen, etwa in dem Sinne: Seinen Weg
gehen. Hieraus ergibt sich eine weitere Varian-
te von Dao: das jedem Seienden eigene Verhal-
ten. Diese Form des Dao steht wiederum mit
dem Dao, das alles durchdringt, in Verbin-
dung, ja bildet eine Symbiose: Dao ist dann
das Einheitsprinzip des gesamten Kosmos.
Dao ist jedem Seienden eigen und ist zugleich
das Sein.

Die Lehre vom Dao ist die Basis fiir alle
Religionen sowie fiir alle philosophischen und
ethischen Richtungen oder Systeme des alten
China. Seine Anfinge sind dunkel, liegen 1m
vorhistorischen Ungewissen. Schon in magi-
scher Zeit ist Dao vermutlich der Name des
Gottes der Wege gewesen. Im I Ging (Buch
der Wandlungen), dem vermutlich iltesten, in
vollem Umfang iiberlieferten Buch (6., viel-
leicht schon 7. Jh. v. Chr.), lebt die Dao-Lehre:
Hinter der Wandlung steht das unwandelbare,
unvergingliche Dao. Auch Konfuzius ging
mit seinem ethischen System vom Dao aus.
Dao ist fiir ihn das Prinzip der Weltordnung.
Diese «Gemeinsamkeit» hat dazu gefiihrt, seit
Anfang des 20. Jahrhunderts von einem chine-
sischen «Universismus» zu sprechen; dieser
Auffassung wird jedoch zu Recht in letzter
Zeit widersprochenl.

Jedenfalls reicht die chinesische Lehre vom
Dao zum einen vor die Zeit des Daoismus
zuriick, zum anderen spielt sie auch auf8erhalb
des Daoismus ecine wichtige Rolle. Wie aber
der Name sagt, stiitzt sich vornehmlich der
sogenannte Daoismus auf die Dao-Lehre. Die
frithen Daoisten, die «Klassiker» des Daoismus
wie Laozi, Zhuangzi, Liezi oder Wenzi geben
dem Begriff Dao eine umfassendere Bedeu-
tung. Dao wird - in westlicher Terminologie
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gesprochen - zu einem metaphysischen Be-
griff. Insbesondere durch Laozi wird Dao als
Bezeichnung oder besser: Andeutung fiir den
namenlosen Ursprung alles Seienden gesehen.

Das wichtigste Buch des Daoismus ist das
des Laozi, das Dao-De-Djing, ein Buch, das in
seiner Bedeutung mit der Bibel zu vergleichen
ist, und auch das nach der Bibel am meisten
verbreitete Buch der Weltliteratur sein diirfte.
Sein Verfasser soll Laozi gewesen sein. Es ist
bis heute wissenschaftlich nicht geklirt, ob
Laozi eine historische oder eine legendire
Person ist. Die neuere Forschung nimmt an,
dafl das Dao-De-Djing um 300 v. Chr. aus
wahrscheinlich sehr viel ilteren Texten zusam-
mengestellt worden ist. Das bedeutendste daoi-
stische Buch neben dem Dao-De-Djing ist
jenes des Zhuangzi und trigt den Titel «Wahres
Buch vom Siidlichen Bliitenland». Die Lebensda-
ten des Zhuangzi sind historisch einiger-
maflen gesichert (ca. 350 - ca. 300 v. Chr.). Zu
den groflen Buchern des Daoismus zahlt fer-
ner jenes des Liezi, das den Titel «Das wahre
Buch vom quellenden Urgrund» trigt. Als
einer der direkten Schiiler des Laozi gilt Wen-
zi, der im Unterschied zu Zhuangzi und Liezi
die daoistische Lehre in einer seiner Zeit ent-
sprechenden wissenschaftlichen Weise behan-
delt hat. Sein Werk wurde durch Schiiler auf-
gezeichnet. Deshalb konnten auch in diesem
Fall keine sicheren Lebensdaten festgelegt wer-
den (3. Jh. v. Chr.?)2.

Zu den ersten, die sich wihrend des vergan-
genen Jahrhunderts im Westen mit den daoisti-
schen Schriften, besonders mit Laozis Dao-
De-Djing, befallit haben, zihlten christliche
Theologen oder doch zumindest an Theologie
stark interessierte Laien3. Dieser Umstand, dafl
im Westen Theologen oder zumindest an
Theologie Interessierte zu den ersten zdhlten,
die sich mit dem Daoismus beschaftigt und
sich ohne jeden Zweifel um die Verbreitung
der daoistischen Klassiker verdient gemacht
haben, hat zu Interpretationen von Begriffen
und Inhalten daoistischer Schriften gefiihrt,
die Anlaf zu Miflverstindnissen gaben und
geben?. Eine weitere Gefahr bestand und be-
steht in der Verlockung, allzu schnell Paralle-
len zwischen chinesischem und westlichem Ge-
dankengut entdecken zu wollen. Eines der
absurdesten Beispiele findet man gerade in
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der Rezeptionsgeschichte der daoistischen
Schriften 1m Westen. Eine ganze Reihe von
Wissenschaftlern des 19., aber auch noch des
20. Jahrhunderts wollte im Dao-De-Djing den
Namen des Gottes Israels, Jahwe, entdeckt
haben, und zwar in Kap. 14. Man tat dies mit
geradezu bewundernswertem Scharfsinn und
linguistischer Artistik. Die dort vorkommen-
den Worter [ (oder Ji) Hi und Wei (Web)
wollte dann insbesondere Victor von Straufi,
der 1870 eine der beiden ersten deutschen
Ausgaben des Dao-De-Djing veroffentlicht hat,
als «Jahwe» identifizieren’. Fir ihn stand
obendrein aufler Zweifel, daf Dao eine Be-
zeichnung des personlichen Gottes im Sinne
der jidisch-christlichen Offenbarung sei, und
deshalb sprach er in seinem Kommentar zu
Kap. 14 des Laozi auch konsequent von «Tao»,
also ohne Artikel, wihrend er in seiner
Textiibersetzung «das Tao» sagt.

II. Dao - ein apersonales Prinzip?

Einige Forscher (G. Béky, Kah Kyung Cho
uw.a.) haben Dao mit dem Begriff deitas
(«Gottheit») verglichen, den mittelalterliche
Theologen und Mystiker, insbesondere Mei-
ster Eckhart, verwendet haben und dem sie
einen Vorrang vor Gott (Deus) einrdumen.
Ahnliche Gedanken finden sich auch in Be-
griffen anderer westlicher Denker; es sei nur
der «Ungrund» von Jakob Biohme genannt oder
eben wieder die «Gottheit» des Angelus Silesius.
Dao hat nun in der Tat vornehmlich eine
apersonale Gestalt, doch gibt es bei den daoi-
stischen Klassikern gelegentlich auch Hinweise
auf Dao, das personliche Ziige besitzt. So hat
es etwa Empfindungen: »Dao ist giitig und
treu.»” Auch findet sich bei Zhuangzi eine Art
Anrufung des Dao durch den weisen Hsu Yu:
«O mein Meister! O mein Meister! Du ver-
nichtest alle Wesen der Welt, und dennoch
tibst Du keine Gerechtigkeit. Deine Wohltaten
kommen Tausenden von Generationen zugu-
te, und dennoch iibst Du kein Wohlgefallen.
Du bist alter als die ilteste Vorzeit, und
dennoch bist Du nicht alt. Du beschirmst den
Himmel und trigst die Erde, Du gestaltest
und bildest alle Formen, und dennoch bringst
Du kein Werk der Geschicklichkeit zustande.
So ist der Weg meines Meisters.»8
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Liezi weif iiber Dao zu sagen: «Es hat kein
Wissen und kein Kénnen und ist doch allwis-
send und allmichtig»’ Und wiederum
Zhuangzi: «Dao handelt nicht und hat keine
Gestalt. Man kann es iiberliefern, ohne daf es
ein anderer erhalten konnte. Man kann es
verstechen, ohne es sehen zu koénnen. Es ist
seine eigene Wurzel und hat immer existiert,
selbst vor der Erschaffung von Himmel und
Erde. Uber dem héchsten Gipfel des Univer-
sums existierend, ist es doch nicht hoch. Dies-
seits der sechs Enden des Universums liegend,
ist es dennoch nicht tief. Geboren vor dem
Himmel und der Erde, besitzt es doch keine
Dauer. Alter als das ilteste Altertum, wird es
dennoch nicht alt.»10

Schon diese wenigen Texte lassen erkennen,
daR trotz aller personlichen Ziige, die dem
Dao eigen sind, dieses nicht mit den Gottes-
vorstellungen der monotheistischen Religio-
nen verglichen werden kann. Die Erklirungs-
versuche der Daoisten sind frei won jeglichem
Anthropomorphismus. Man kann deshalb auch
begriindet die Auffassung einiger ilterer Dao-
ismus-Forscher oder -Interpreten zuriickwei-
sen, daf Dao mit dem personlichen Gott des
Christentums oder ihm benachbarter Religio-

nen zu vergleichen sei (Dvorak, de Harlez,’

von Strauf u.a.). Denn anders als die Prophe-
ten Israels und die meisten christlichen Theo-
logen, anders aber auch als die Philosophen
Griechenlands, die das Géttliche als ein ewiges
Sein erkannten!l, war Dao fiir die Daoisten
nicht welt-transzendent. Alles hingt letztlich
mit dem Dao zusammen, geht aus thm hervor,
flieRt dorthin zuriick. Alles nimmt nicht al-
lein teil am Goéttlichen, sondern trigt auch
dessen Charakter.

Laozi spricht bereits im ersten Kapitel des
Dao-De-Djing, in dem er Dao zu umkreisen
versucht, von der «Urmutter der zahllosen
Dinge», die Dao verkérpert. Von Laozi wird
eine Bipolaritit des Dao gezeichnet, die dem
Monotheismus kontrir gegeniibersteht. Mit
Bipolaritit soll nicht nur das Gegensatzpaar
minnlich-weiblich gemeint sein. Der Gott der
monotheistischen Religionen ist ein «positi-
ver» Gott, seine «Figenschaften» sind - aus-
schlieflich positiv. Das Bése, das Negative
bleibt deshalb in den monotheistischen Reli-

gionen ein noch groferes Geheimnis als Gott.
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selbst. Im Dao-De-Djing hingegen findet sich
die ritselhaft-provozierende Aussage: «Das
Dao - Bewahrer aller Dinge - ist Schatz dem
Guten, Schutz dem Bosen.»12

I Dao - Sein und Nicht-Sein

Jede Aussage iiber Dao, wie vorsichtig sie auch
sein mag, findet bei den Daoisten durch eine
andere, nicht selten durch eine ginzlich entge-
gengesetzte ihre Erginzung: «Als Gegenteil ist
oft das Wort erst wahr.»13 Die Daoisten cha-
rakterisieren Dao unter anderem durch die
beiden folgenden Aussagen: Dao bewegt sich
hin und her, kehrt immer wieder in sich, in
den Ursprung zuriick!4. Und: Dao ist schwach
und einfach wie das kleine Kind oder wie die
unbearbeiteten Dinge der Natur!®. Das Nicht-
seiende oder der Zustand, der dem Sein «vor-
angeht», hat die Daoisten hiufig beschiftigt.
So heifdt es etwa bei Zhuangzi: «Gibt es einen
Anfang, so gibt es auch eine Zeit, da dieser
Anfang noch nicht war, und weiterhin eine
Zeit, die der Zeit, da dieser Anfang noch nicht
war, vorangeht. Gibt es Sein, so geht ihm das
Nicht-Sein voran, und diesem Nicht-Sein geht
eine Zeit voran, da auch das Nicht-Sein noch
nicht angefangen hatte.»1¢ Auch der daoisti-
sche Philosoph Wenzi hat sich mit der Frage
nach dem nichtseienden Dao eingehend aus-
einandergesetzt: «Tao formt und bildet alle
Dinge, ohne selbst je kérperlich zu sein. Still
ist es und regungslos, aber es durchdringt das
Chaos und das Dunkel... Zerlegt man es in
seine kleinsten Teilchen, so dringt man doch
nicht in sein Inneres ein..»7

In allen Religionen westasiatischen Ur-
sprungs ist die Frage nach dem letzten Grund
allen Seins, nach «Gott», eng mit jener nach
dem Anfang der Welt und dem Ursprung der
Schopfung verkniipft. Es fillt nun auf, daff
«das Problem einer eventuellen Schopfung
im chinesischen Denken kaum eine Rolle»!8
spielt. Aber gerade bei den daoistischen Klassi-
kern, insbesondere bei Liezi und Zhuangzi,
finden sich sehr interessante kosmogonische
Theorien und Beschreibungen, Theorien, die
sich ohne jeden Zweifel auf sehr alte
miindliche Traditionen stiitzen und deshalb
besondere Aufmerksamkeit verdienen. Die
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daoistischen Auffassungen iiber den Zusam-
menhang zwischen Dao und der «ersten Ursa-
che» (cause premiére) und die Lehren insbeson-
dere der monotheistischen Religionen vom
Schopfergott miteinander zu vergleichen, ist
also sicher reizvoll. Aber auch in China gab es
offensichtlich die Frage nach einem (persona-
len) Schopfer der Welt, mag dieses Fragen
auch nicht wie in der westlichen Theologie
und Philosophie (zumindest bis zur Auf-
klirung) zu einem beherrschenden Topos ge-
worden sein. Im Dao-De-Djing wird die Frage
nach dem Ursprung der Schépfung so nicht
gestellt, und es finden sich dementsprechend
auch keine «zufriedenstellenden» Antworten
bei Laozi. «Namenlos - des Himmels, der
Erde Beginn», so driickt es Laozi aus!®.

1V. Dao und Goit

Nach allem, was bisher hier tiber Dao gesagt
wurde, stellt sich einem westlichen Leser viel-
leicht die Frage nach dem Verhiltnis von Dao
und Gott. Zwar wurde bereits darauf hinge-
wiesen, dafl Dao nicht mit den Gottesvorstel-
lungen der monotheistischen Religionen (Ju-
dentum, Christentum, Islam) verglichen wer-
den kann. Gelegentlich wird nun behauptet,
die alten Chinesen hitten in dem Begriff
«Di»(Ti) ein «Aquivalent> zu Gott gekannt.
Und manchmal wird auch eine Analogie zwi-
schen Dao und Di einerseits sowie deitas
(Gottheit) und Deus (Gott) andererseits herge-
stellt. Di wurde und wird in den westlichen
Dao-De-Djing-Ausgaben bis heute hiufig mit
«Gott» Ubersetzt, so etwa in der Hilfte der
deutschen Ausgaben, vorwiegend in den
ilteren. Von Strauf gibt Di gar mit «<HERR»
wieder! Ahnlich steht es bei Ausgaben in ande-
ren westlichen Sprachen, besonders stark aber
immer noch in den englischen bzw. amerika-
nischen Ubersetzungen des Dao-De-Djing.
Wenn nun «Di» 1m Dao-De-Djing im Zu-
sammenhang mit Dao genannt wird, mufl
man es aber natirlich in jener Bedeutung
verstehen, die es zur Zeit des vermutlichen
Entstehens dieses Textes besafl. In jener Zeit
war es ein Aquivalent fiir «Himmel», und als
«Schang-Di» wurde der Himmel personifiziert
(«Herr des Himmels»). Jedoch entspricht
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Schang-Di in keiner Weise dem Gott der Of-
fenbarung in Glaube und Verstindnis der drei
westasiatischen  Grofireligionen. Vermutlich
kannten die Chinesen vor dem Eindringen
des Christentums (in der Form des Nestoria-
nismus) und des Islams {iberhaupt «keinen
ganz reinen Theismus»20, Denn Di wurde in
Schang-Di zwar mit menschlichen Eigenschaf:
ten ausgestattet, war jedoch kein personliches
Wesen. Die Daoisten haben dann diesen Di
seiner anthropomorphen Ziige entkleidet. Die
chinesischen und japanischen Interpreten des
Dao-De-Djing gehen iibrigens in ihren Kom-
mentaren zum Dao-De-Djing auf das Begriffs-
paar Dao und Di kaum einmal ein. Di ist fiir
sie letztlich ein unmythologischer Begriff, zu-
dem durch die Volksreligion «belastet». Dao
kann somit mit Di nicht verglichen werden.
Und wenn Laozi von beiden spricht, dient
dies ja nur dazu, die Grofle des Dao zu
beschreiben: «Ehe noch Di war, war Dao.»
Damit soll nicht ausgeschlossen werden, daf
Dao auch die philosophische Transformation
des Di ist, etwa im Sinne der philosophisch-
theologischen Reflexion mittelalterlicher Den-
ker des Abendlandes, die sich im Begriffspaar
Gott-Gottheit (Deus-deitas) zeigt.

Nach vielen Jahren der Beschiftigung mit
Dao wird man zwangsldufig nicht so sehr zur
Erkenntnis, aber wohl zum Gefiihl kommen,
dafl man Dao nur erabnen kann. Dazu mufd
man auch die erkenntnisgerichtete Einstellung
des westlichen Menschen verlassen. Am ehe-
sten vermittelt Zen diese Haltung, das ja sei-
nen Ursprung im chinesischen Chan-Buddhis-
mus hat, der wiederum eine Synthese oder
Symbiose daoistischen und buddhistischen
Gedankengutes darstellt. Der chinesische Zen-
Meister Nan-ch’tian (748-834) driickte es so
aus: «Wo man Dao, an dem nichts zu bezwel-
feln ist, wirklich erreicht hat, da ist man leer
und ledig, wie in der offenen Weite des unge-
heuren leeren Raums, und fragt nicht mehr
nach Ja und Nein.»

Wer- auf die Suche nach dem Dao geht,
sollte die Mentalitit ablegen, Wissen um das
Dao zielgerichtet erwerben zu wollen. Dement-
sprechend wird in Ostasien tberhaupt nicht
der Versuch unternommen, Dao etwa kiinst-
lerisch darzustellen, selbst nicht symbolisch,
da es allenfalls subjektive Ahnungen des Dao
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gibt, die nur ansatzweise zu objektivieren und
damit kommunikabel sind. Wohl gibt es das,
was gelegentlich «didaktischer Daoismus»  ge-
nannt wird, etwa Versuche der Kiinste
einschliefflich des Gartenbaus, das Sitzen in
Stille oder Meditation der Bewegung (Taiji)
usw., wodurch der Mensch fiir das Dao
geoffnet werden kann. Denn Dao ist un-
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