Der FluB und der Berg: zwei
Sinnbilder menschlicher Existenz

Subhash Anand

Die Suche nach Sofortbefriedigung ist ein Aspekt einer technologisch hochent-
wickelten Konsumgesellschaft. Der wissenschaftlich-technische Fortschritt
ermoglicht immer schnellere Abldufe: die schnelle Massenproduktion, den
Schnellimbif’, die Kommunikation in Quasi-Echtzeit und den Schnelltransport.
Mit einer Flut von pornographischen Produkten, mit bewuftseinserweiternden
Drogen, Popmusik und Tanz, Luxushotels, CD-ROMs usw. haben die Méglich-
keiten, sich im Handumdrehen Genuf zu verschaffen, enorm zugenommen. Wenn
auch Asien technologisch noch keinen ausreichend hohen Stand erreicht hat, so
bekommt es doch iiber die globalen Kommunikationsnetze, die den Fernsehzu-
schanern die neuesten ,Errungenschaften” auf dem Verbrauchermarkt présen-
tieren, den ungeheuren Einfluf® einer technologisierten Konsumgesellschaft zu
spiiren. Das fiihrt nicht nur zu einem kulturellen Neokolonialismus, sondern auch
zu einer Entfremdung von den ethischen und religiosen Perspektiven der eigenen
Tradition: tief menschliche und personale Begegnungen werden von oberflich-
lichen Zusammenkiinften abgelost, mit ihrem aufgesetzten Schnickschnack und
dem hohlen Glanz stets nenester Marktprodukte, und unsere Jugend gerdt immer
mehr in den Sog der schnellen ,Liebe” und in die Finge einer Wegwerfgesell-
schaft.

Enttduscht von dieser Pseudokultur, wenden sich manche Menschen im Westen
Asien zu, um sich von dort Licht und Orientierung zu holen. Doch leider haben
viele von ihnen ihr fehlerhaftes Paradigma noch nicht abgelegt: Sie suchen die
schnelle, die sofortige Befreiung. Das war natiirlich fiir einige der selbsternannten
sogenannten indischen Gurus und Bhagwans mit ihren todschicken Aschrams
ein ,gefundenes Fressen“: Sie betrogen die frustrierten Westler um ihre Mensch-
lichkeit, indem sie ihre Einfalt nur noch weiter ausbeuteten.! Doch Asien verfiigt
iiber eine gut fundierte Tradition, die immer noch das Leben vieler Menschen
formt und fiir den modernen Menschen eine Quelle echter Erleuchtung sein kann.

Samsara: von der Nutzlosigkeit sofortiger Befriedi-

gung

Grundlegend fiir das asiatische Bewufitsein ist die Tatsache, daft die Menschen
ihre Existenz in die Fragmente von Raum und Zeit aufgesplittet erfahren. Dieses
Wissen hat in der hinduistischen Lehre des samsara seine begriffliche Ausformu-




lierung gefunden: samsara - das ist der Kreislauf von Geburt und Tod. Das Wort
,samsara® ist von der Vorsilbe sam (zusammen, gemeinsam) und der Wurzel sr
(fliefien)? abgeleitet und deutet ein ununterbrochenes Stromen an. In der Zeit zu
existieren bedeutet ein stdndiges Sterben und Wieder-geboren-Werden.> Wir sind
Teil dieses Kosmos, der sich stindig verdndert, und so wird er sachgerecht als
jagat bezeichnet, ein Wort, das von der Wurzel ga (gehen)? herkommt. Der
Buddha soll einmal gesagt haben: , Alle Dinge sind fliichtig”, und daher ,ist alles
von Leid gezeichnet“S. Genau deshalb, weil alles auf dieser Welt dahingeht, ist
auch jede Art von Anhinglichkeit zwangsldufig mit Leid verkniipft. Neuheiten
kénnen unsere Aufmerksamkeit nur fiir eine kurze Weile fesseln. Das Genieften
von Dingen, die uns Sofortbefriedigung verschaffen, mag uns voriibergehend
gliicklich machen, doch auf Dauer ruft es unweigerlich Langeweile und Frustrati-
on hervor, die ihrerseits wieder zu Depression und sogar zur Selbsttdtung fithren
konnen.6

Diese Einsicht wird in einer Erzdhlung in dem grofien indischen Volksepos
Mahabharata eindrucksvoll herausgearbeitet.” Ein Konig wurde als Folge eines
Fluches iiber Nacht ein alter Mann. Sein Begehren nach Lust bestand jedoch
unvermindert fort. So ersuchte er seine Sthne, ihre Jugend gegen sein Alter
einzutauschen, so daR er mit jungen Frauen ein Leben in Lust und Vergniigen
weiterfithren konnte. Alle aufser dem
Jiingsten lehnten dieses Ansinnen ab.
Doch auch nach tausend Jahren aus-
gekosteter Lust blieb der Konig unbe-
friedigt. Als er die Nutzlosigkeit all
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der Welt und in unserem Land abgespielt haben - des seltsamen Schauspiels von
materiellem Fortschritt und sittlichem Niedergang, die Hand in Hand daherkom-
men.“?

Die hinduistischen und buddhistischen Weisen sind sich dessen bewufdt, da® wir,
solange wir in den Ablauf der Zeit eingebunden sind, unentrinnbar dem Leid
unterworfen sein werden. Deshalb sehnen sie sich nach Freiheit nicht bloft vom
moralischen Ubel (der Siinde, wie es das christliche Anliegen ist), sondern noch
grundlegender von der Zeitlichkeit selbst. Bereits die Bhagavad-gita spricht von
moksha, d.h. von Befreiung aus dem Kreislauf von Geburt und Tod (7.29). Und der
Buddha trug die Lehre vom Nirvana als ,,dem Erloschen allen Begehrens“10 vor.
Das Verb nir-va deutet den Akt des Ausblasens (einer Flamme oder eines Feuers)
an, und so erinnert das Wort nirvana an das Erloschen der stindig flackernden
Flamme der Zeit.11

Das Wissen, dafs das menschliche Leben mehr umfaft als diese Welt zu bieten
hat, ist auch Teil des jiidischen und islamischen Bewufitseins. Der fromme Jude
ist sich dariiber im klaren, daf’ die gesamte Schopfung ein Geschenk Gottes ist.
So driickt er seinen Dank an Gott fiir all seine Segnungen in dem Gebet nach
Tisch aus. Doch er ist sich gleichzeitig dessen bewuidt, daf’ die ,Nahrung dieser
Mahl-Zeit ein Vorgeschmack der Nahrung der Messianischen Zeit ist, so wie die
Freude der Hoch-Zeit eine Vorausahnung der Messianischen Freude ist. Doch die
Messianische Zeit ist noch immer nicht gekommen, und so bittet Israel
schlieflich nicht darum, von den Gaben sterblicher Menschen abhingig zu sein,
sondern allein von den Geschenken, die aus der offenen und freigebigen Hand
Gottes kommen.“12 Wenn schon die Schépfung, die eine Gabe Gottes ist, den
frommen Juden nicht restlos zu erfiillen vermag, um wieviel weniger kann das
eine durch menschliche Technologie erméglichte Sofortbefriedigung. So beginnt
auch ein jiidischer Weisheitslehrer sein Buch mit den Satzen: ,Windhauch,
Windhauch, sagte Kohelet, Windhauch, Windhauch, das ist alles Windhauch.
Welchen Vorteil hat der Mensch von all seinem Besitz, fiir den er sich anstrengt
unter der Sonne?“ (Koh 1,2-3).

Der Muslim glaubt, dafs ,unser eigentliches Wesen unser iiberzeitliches Ich ist,
das in die zeitabhdngige Hiille unseres Korpers eingezwéngt, ja, in ihr gefangen
und von wirbelnden Gedanken und Emotionen eingeschlossen ist“13. Wenn die
Menschen ihre wahre Identitit vergessen, dann leisten sie keinen Beitrag zu den
langfristigen sittlichen Zielen menschlichen Strebens, ja sie verstehen sie nicht
einmal bzw. machen nicht einmal den Versuch, sie zu verstehen. Sie begniigen
sich damit, in den Tag hineinzuleben, ja von einer Stunde zur andern: ,,Sie haben
ein Herz, mit dem sie nicht verstehen, Augen, mit denen sie nicht sehen, und
Ohren, mit denen sie nicht horen. Sie sind [stumpfsinnig] wie Vieh.“14

Satsanga: Von der Freude, in Gemeinschaft zu leben
Dieses asiatische Bewufstsein hat seinen symbolischen Ausdruck gefunden: im
Fluf als einem Sinnbild menschlicher Existenz und im Berg, der die Menschen an
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ihr Ziel erinnern soll. Ein Fluf - das ist stromendes Wasser (saras). Auch dieses
Wort ist von der Wurzel srl® abgeleitet. Daher ist jeder FluR ein sarasvatil6
(etwas, das stromt). Es ist hochst bedeutungsvoll, daft der heiligste Fluf Indiens
Ganga heifst - ein Name, der sich von der Wurzel gam!7 (gehen) herleitet, denn
,unsere Mutter Ganga“, wie man den Strom in Indien nennt, ist in stdndiger
Bewegung, und auf ihrer Reise zum Meer wird sie von Yamuna begleitet, die als
,Schwester des Totengottes Yama angesehen wird“18, Der Tod erinnert uns
machtvoll an die Fliichtigkeit unserer Existenz, falls es kein Jenseits gibt. ,Auch
der Buddhist vergleicht das Leben mit einem FluR“, und dieser Vergleich gilt
auch ,fiir den Strom des Bewuftseins“19. Die Juden im Exil driickten ihre tiefe
Sehnsucht nach der Heimat so aus: ,,An den Strémen von Babel, da safsen wir und
weinten, wenn wir an Zion dachten.* (Ps 137,1)

Auf der anderen Seite erfiillt uns die Héhe eines Berges mit Ehrfurcht, und sein
Gipfel erscheint als Symbol der Gegenwart Gottes. Aus diesem Grund befinden
sich auch viele Pilgerstitten des Volkes auf einem Berg. Doch ist damit eine noch
tiefere Erkenntnis verkniipft: Ein Berg ist wie ein Fels, der unverriickbar fest-
steht (acala). Auch Gott ist ein acala.2? Er lebt jenseits der Wechselfdlle des
samsara, aufberhalb der Héhen und Tiefen von Raum und Zeit. Der volkstiimliche
Gott der Hindus, Shiva, wohnt bekanntlich nicht nur auf einem Berg, sondern ist
auch der Herr der Berge.2! Es ist der Berg Sinai, auf dem Mose Gott begegnet (Ex
13,3). Und es ist der Berg Horeb, auf dem Elija ein ,sanftes, leises Séuseln*
vernimmt als die machtvolle Stimme Gottes (1Kon 19,8-13). Muhammad emp-
fingt seine erste Offenbarung in einer Héhle des ,Berges Hira in der Wiiste, nicht
weit von Mekka entfernt“?2. Und seine letzte Predigt hélt er auf dem Berg
Arafat.23

Ein FluR erinnert uns oft ganz natiirlich an eine Hiigellandschaft, denn alle Fliisse
kommen von oben. Auch wir kommen von Gott und sind, als solche, Seiende, die
zum Sein unterwegs sind. So ist der Fluf} ein Symbol dafiir, dafs wir im Leben als
Pilger unterwegs sind. Heifst das nun, daf es in diesem irdischen Leben keine
Augenblicke tief empfundener Freude gibt? Doch, es gibt sie, so lautet die
Botschaft des Christentums, indem sie eine tiefere Dimension der Pilgerschaft
unseres Lebens herausstellt.

Auch Jesus war ein Pilger. Sein Leben macht das Geheimnis des gottlichen
Wortes auf eine sehr tiefe Weise sichtbar. In seinem Evangelium sagt uns
Johannes, daf das Wort prds ton theon sei, in stindiger Bewegung auf Gott hin
(Joh 1,1).24 Auch Jesus ist in stindiger Bewegung auf seinen Abba hin, dem er
nicht nur begegnet, wenn er in die flieRenden Wasser des Jordan hinabsteigt, um
sich von Johannes taufen zu lassen (Joh 3,21-22), sondern 6fters noch auf einem
Berg, um im Schweigen zum Abba zu beten (Lk 6,12). In einer solchen Erfahrung
wurde ihm eine Vorahnung des letzten Zieles der Pilgerfahrt zuteil: ,Und
wahrend er betete, verdnderte sich das Aussehen seines Gesichtes, und sein
Gewand wurde leuchtend weifR“ (Lk 9,28-29). Dieser Weg fiihrt Jesus zielgenau
zum Abba, der die Liebe ist (vgl. LJoh 4,8). Diese Liebe wendet sich uns zu und
ruft uns ins Dasein.?5 Daher griindet unsere Existenz in der Liebe, und deshalb
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sind wir als Pilger nicht nur unterwegs zum Sein, sondern vor allem zur Liebe. Die
Erfahrung dieser Liebe kann uns mit tiefer Freude erfiillen, solange wir als Pilger
im Exil weilen. Die endgiiltige Erfahrung der Liebe - einer Gemeinschaft von drei
Personen - kann vorausempfunden werden, wenn wir bereits hier auf Erden in
liebender Gemeinschaft mit anderen leben, denn alle Geschopfe sind Sakramente
nicht nur des Seins, sondern auch der Liebe.

Diese Berufung zur Gemeinschaft ist fiir die asiatische Religiositdt fundamental.
Die Tradition des Hinduismus l4dt uns zum sat-sanga®S, die des Buddhismus zum
sangha?? ein, die muslimische Tradition zur Umma?8, und der fromme Jude sieht
in der geschwisterlichen Gemeinschaft eine Vorwegnahme des vollendet erfiillten
Lebens auf dem Berg Zion (Ps 133). Wahrend die drei letztgenannten Traditionen
Gemeinschaft als Glaubensgemeinschaft definieren, erfordert die hinduistische
sat-sanga kein Bekenntnis zu einem bestimmten Credo, und das nicht nur, weil
sat ganz allgemein Sein bedeutet, sondern auch weil es auf eine Person hinweist,
die die Enge aller Grenzen iiberschritten hat.29 Dieser Begriff 143t sich auf fiinf
verschiedene Weisen verstehen, je nachdem, wie wir ihn schreiben.30

Wir sind berufen zur Gemeinschaft mit der Natur (saf-sanga), um uns an ihren
Schoénheiten zu erfreuen. Dies ist fiir den urbanisierten modernen Menschen um
so wichtiger, als es in unseren iiberfiillten Stddten mit ihren aufragenden Wolken-
kratzern und verschiedenen Umweltverschmutzungen noch viele Menschen gibt,
die die Schénheit eines Sonnenaufgangs oder -untergangs noch nie gesehen, die
den tiefen Klang erfiillten Schweigens im Wald noch nie erlebt, den nichtlichen
Sternenglanz eines unverstellt sichtbaren Himmels noch nie erblickt, sich am
Konzert zwitschernder Vogel noch nie erfreut oder den schwerelosen Tanz von
Schmetterlingen noch nie gebannt verfolgt haben. Die Erde ist unsere Mutter, und
ohne die bestdndige Erfahrung ihrer miitterlichen Gegenwart werden wir nicht in
vollem Sinne Mensch sein. Die Gemeinschaft mit ihr macht uns zu ganzen
Menschen.

Wie wir bereits bemerkt haben, ist das Streben nach Augenblicksbefriedigung
Teil unserer wissenschaftlich-technischen Kultur, die von einer immer schnelle-
ren Entwicklung geprédgt ist. In einer solchen Kultur ist der einzelne Mensch von
grofser Bedeutung, doch im Entwicklungsprozef’ selbst wird seine Personwiirde
zweitrangig. Der einzelne ist dann nur noch in dem Mafie wichtig, als er in der
Lage ist, die Produktion zu fordern, augenblickliche Befriedigung zu bieten bzw.
das Geld zu haben, sie sich zu leisten. Doch die Berufung, zu lieben und geliebt zu
werden, begriindet unsere wahre und eigentliche Existenz, und wir werden Perso-
nen erstin dem Mafie, in dem wir lieben und geliebt werden.

Sat-Sanga: Menschliche Beziehungen sind die konkreteste Erfahrung, selbst zu
lieben und geliebt zu werden. Aus diesem Grund haben auch die neupfingstlichen
Gruppen einen so groften Zulauf: Sie pflegen das menschliche Miteinander und
ziehen so selbst nichtchristliche Gemeinschaften an.3! Wenn wir auf Menschen
stofen, die eine Tiefe in sich haben, dann erleben wir Freude und werden selbst
herausgefordert, unsere eigenen Tiefen auszuloten.

SAT-Sanga: Als Personen sind wir alle zum komtemplativen Gebet berufen32, um



das Hochste Sein (SAT) bereits hier auf Erden in gewisser Weise zu erfahren.
Diese Erfahrung ist eine Vorahnung unserer endgiiltigen liebenden Einheit mit
der Liebe: SAT-SANGA.33 Menschen, die diese Erfahrung gemacht haben, durch-
laufen Augenblicke tiefer Freude, einer Freude, die ihr Leben formt, da sie heilend
wirkt, sie liebevoller und mitfithlender macht und es ihnen erméglicht, sich nach
anderen auszustrecken und selbst fiir andere heilend zu wirken. Ihre blofie
Gegenwart erfiillt uns mit Frieden und Freude.

Unsere Gemeinschaft mit der Natur (sat-sanga), mit anderen Menschen (sat-

Sanga) und mit Gott (SAT-Sanga) verlangt nach einer Gemeinschaft mit uns
selbst (sat-sanga), und zwar aus drei Griinden. Der erste ist, daf® wir von unserer
Kultur, Religion und Erziehung, von unserer Familiensituation und vielem ande-
ren geformt sind. Wir nehmen leicht Personlichkeitsmerkmale an, die mehr den
allgemein verbreiteten Erwartungen entsprechen. Diese Gefahr ist heute um so
realer, als wir in einer wissenschaftlich orientierten Welt leben, die vom Konsum-
rausch und einer ausufernden Verbreitung von Medien gekennzeichnet ist, die
uns wirkungsvoll manipulieren und unser Denken formen. Wir meinen, frei zu
sein, sind aber oft nur das Opfer einer Illusion, denn was wirklich unsere Hand-
lungen bestimmt, kommt aus unserem Unbewufsten.

Als zweiter Grund ist festzuhalten: Gott, der Kiinstler aller Kiinstler, wiederholt
sich nicht. Daher ist jedes endliche Seiende, und in ganz besonderer Weise jede
menschliche Person, das einmalige Werk seiner Schopferhand. Jeder einzelne
von uns hat eine ganz bestimmte Berufung. Denn dieser Gott hat uns unter-
schiedliche Gaben gegeben. Diese Berufung ist vom Augenblick unserer Emp-
fingnis an in unser Sein eingeschrieben. Doch wihrend wir heranwachsen, lagern
sich verschiedenartigste Erfahrungen wie Schichten iibereinander ab und verdun-
keln die Vision unseres Auftrags. Der einzigartige Same, den Gott in uns einsenk-
te, bleibt unter vielen Schichten des Erdreiches begraben. Er sproft nicht und
blitht nicht auf. Wir werden nicht wirklich das, was wir nach Gottes Willen sein
sollen. Wir erschlieRen nicht alle Ressourcen, die in uns angelegt sind. Wir
horchen nicht in unsere Tiefen hinab. Viele Menschen unter uns fiihlen sich,
alleingelassen mit der Stille in sich, nicht mehr wohl, doch nur im Schweigen der
Stille kénnen wir uns selbst begegnen und mit Maria voller Freude rufen: ,Denn
der Méchtige hat GroRes an mir getan“ (Lk 1,49). Nur wenn ich mich wirklich
selbst liebe und mich so sehen und annehmen kann, wie ich bin, werde ich fahig
sein, andere zu lieben und sie so zu sehen und anzunehmen, wie sie sind.

Als Drittes gilt: Der Ruf zu kontemplativem Beten verlangt von uns die Einkehr in
die Tiefen unserer Seele. Gott ist nicht im Draufen. Er ist gegenwdrtig im
Innersten unseres Herzens. Es soll nicht bestritten werden: Die Schonheit der
Natur, die Liebe zu den Mitmenschen und unser gemeinsames Beten lassen uns
Gottes Gegenwart spiiren. Doch wenn wir ihm in der Tiefe unseres Herzens
begegnen, dann werden wir gewahr: Er selbst ist unsere Tiefe, und nur in Thm
werden wir uneingeschrinkt das, was wir sein sollen. Und wir kénnen mit
Augustinus sagen: ,Deus est intimior intimo meo.” (,Gott ist mir innerlicher, als
ich selbst es mir bin.“) Je mehr wir uns selbst erkennen, desto grofier werden die
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Freude und der Friede sein, die wir erfahren - eine Freude und ein Friede, den die
Welt weder geben noch nehmen kann.

Dharma: Gemeinschaft als unverfalschte Religiositat

In der Bhagavad-gitalehrt Krishna seinen Schiiler, dafs, wenn immer es eine Krise
des dharma gibt, er sich offenbaren werde (4.7), und daf® all sein Wirken auf die
Erhaltung des Kosmos gerichtet sein wird (3. 22-24), da er ihn trigt (loka-
sangraha, 25). Traditionell wird der dharma als das gesehen, was diesen Kosmos
zusammenhilt3¢ Gerade so wie die Gemeinschaft der Juden durch die Zehn
Gebote zusammengehalten wurde, so wird auch die gesamte Schépfung durch die
Zehn Worte Gottes®S zusammengehalten. Das Wort Religion - eine mégliche
Ubersetzung von dharma - leitet sich vom Lateinischen re-ligare (zuriickbinden)
oder aus einer hypothetischen indo-europdischen Wurzel re-lig/re-leg (von Belang
sein, betroffen sein) her.3¢ Wir kénnen also sagen, daf die Funktion wahrer
Religion darin besteht, alles Geschaffene znsammenzuhalten. Fiir einen glauben-
den Menschen bedeutet Schopfung in der Tat, dafs alle Dinge aufeinander bezo-
gen sind. Religiositit besteht dann darin, dies als Tatsache anzunehmen und sein
Leben danach zu gestalten. Den besten Ausdruck findet diese Haltung in der
Liebe.

Die Geschichte des Christentums zeigt, daf’ die Schwerpunktverlagerung auf
Orthodoxie hin zu vielen Spaltungen in der Kirche gefiihrt und sich dariiber
hinaus in vielfachen Formen von Gewalt ausgewirkt hat. Jesus war die Orthopra-
xis wichtiger. Im Gleichnis vom Barmherzigen Samariter macht er deutlich, daf’
die Hinwendung zu den Verletzten - womit auch die Schopfung als ganze mitinbe-
griffen ist (Rom 8,21-22) - eine hohere Form der Orthopraxis darstellt als der
liturgische Tempeldienst (Lk 10,29-37). Ohne diese Liebe, die vergibt und hei-
lend wirkt, sind all unsere Akte der Frommigkeit ohne Wert (Mt 5,23-24; Mk
11,25). Im Gleichnis vom Weltgericht fithrt er die wirksame Hilfe am leidenden
Mitmenschen als notwendig und hinreichend an, um sein Reich in Besitz zu
nehmen (Mt 25,31-45). Johannes scheint sogar anzudeuten, daf’ die im Dienst
am Mitmenschen konkret werdende Geschwisterliebe die wahre und eigentliche
Gedachtnisfeier ist und noch vor dem Herrenmahl ihren Platz hat (Joh 13,1-15.
35). Ich bin der Meinung, daf’ wir erst dann fahig sein werden, in der Erlebniskul-
tur unserer Gesellschaft die christliche Botschaft den Menschen nahezubringen,
wenn unser Leben zum sichtbaren und wirksamen Zeichen der Liebe wird (Joh
17,20-23).

Die Liebe ist ein alle Grenzen sprengendes grof’es Geheimnis, denn Gott ist die
Liebe. Sie 1ddt uns ein, unser Leben zu einer Pilgerreise zu machen, einer Reise
iiber alle Grenzen hinweg. Jesus war ein solcher Pilger. Er beginnt seine Pilger-
reise, indem er in den Jordan hinabsteigt. Sein 6ffentliches Wirken war ein Dienst
am Mitmenschen, und er macht uns an einer Fiille von Beispielen klar, daf? sein
ganzes Leben und Lehren , eine Kampfansage ... an die unausrottbare Neigung der
Kulturen war, Schranken aufzurichten, Grenzen zu beschworen, Hierarchien



aufzubauen und Diskriminierungen am Leben zu erhalten“37. Sein Pilgerweg
hatte seinen Hohepunkt auf dem Kalvarienberg, wo aus seinem durchbohrten
Herzen Strome lebendigen Wassers herausflossen (Joh 7,38; 19,34). Es war der
Strom der Liebe - der Heilige Geist -, der in unsere Herzen ausgegossen ist (R6m
5,5; Joh 7,39). Diese Liebe 14dt uns ein, zu sein wie Jesus: Auch wir sind berufen,
Grenzen zu iiberschreiten und Tiiren zur Gemeinschaft in uns aufzustofien (sat-
Sanga), indem wir kleine Gemeinschaften nicht nur von Christen, sondern von
allen Menschen guten Willens aufbauen und mit ihnen zusammenarbeiten, um fiir
unsere Gesellschaft wie fiir die Erde, die uns trégt, heilend zu wirken. Ich meine,
dies ist eine Hoffnungsvision fiir das 21. Jahrhundert.38

* Ich danke meinen Kollegen G. Lazar und R. Rocha, die mir geholfen haben, die notwendigen

Belege fiir den Islam und den Buddhismus zusammenzustellen. Fiir die in diesem Beitrag
gedufierten Ansichten bin ich jedoch allein verantwortlich.
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