Das geistige Bild Indiens
Zum 26. philosophischen Kongref Indiens, 27.—29. Dezember 1951 in Poona
Von JOSEPH NEUNER S.].

Die folgenden Zeilen sollen keinesfalls eine Beschreibung der Veranstaltungen
dieses Kongresses sein, sondern ein Versuch, aus den Referaten wie aus personli-
chen Begegnungen Ziige zusammenzustellen, die fiir das geistige Bild des heutigen
Indien charakteristisch erscheinen. Jeder ernsthafte Beobachter weild, wie schwer
es ist, ein solches Bild eines Volkes zu zeichnen, selbst in Europa, wo uns doch die
geschichtlichen und kulturellen Hintergriinde viel unmittelbarer zuginglich und
bewuft sind. Wie viel schwerer es in Indie1 sein muf, ergibt sich aus den so ver-
schiedenartigen und gegensiitzlichen Elementen, aus denen sich Indiens kulturelles
Erbe aufbaut, aus dem zusétzlichen schweren Konflikt zwischen Ost und West, der
mit Indiens Unabhéngigkeit keineswegs iiberwunden, sondern cher in das ent-
scheidende Stadium seiner Krise eingetreten ist, aus der ungeheuren Spannung
zwischen einer riickstiindigen Dorfwirtschaft und den modernen Industriezentren,
die ohne Vermittlung nebeneinander bestehen, aus der politischen Passivitiit eines
Riesenvolkes, das durch Jahrhunderte gefiihrt wurde, das aber in diesen Wochen
zum ersten Mal nach demokratischen Prinzipien zur Wahlurne geht — 170 Millio-
nen Wihler —, um seine eigene Vertretung und Regierung zu bestimmen.

Von all diesen Problemen ist hier nicht ausdriicklich die Rede. Sie bilden nur
eine Art Hintergrund zu dem Bild und seinen oft so widerspruchsvollen Ziigen,
wie es sich wihrend dieses Kongresses auf engem Raum und im Laufe weniger
Tage zeigte. Wenn auch jede Hoffnung auf Allseitigkeit enttiuscht werden muf,
so lassen sich doch einige besonders hervorstechende Ziige auffinden und nach-
zeichnen.

Ost und West

Schon das duflere Bild des Kongresses, der iiber 150 Delegierte aus den Uni-
versititsstidten Indiens zusammenfiihrte, zeigte den schroffen Gegensatz zwischen
ostlicher Tradition und modernem westlichem Lebensstil. Viele Vertreter kommen
in der Kleidung der Brahmanen, der traditionellen Triger indischer Geistigkeit,
andere erscheinen in den Gewiindern verschiedener Monchsgemeinden. Die Mehr-
zahl trigt europdische Kleidung. Thnen allen aber ist ein ausgepriigtes nationales
Kulturbewuf3tsein eigen. Auch fiir den fortschrittlichsten Professor gelten die
kostbaren geschichtlichen Traditionen Indiens als unveriduferliches nationales
Erbe. In den einleitenden Reden zum Beispicl gab es kein Ende des Lobes, das
iiber die Kongrefistadt Poona ausgeschiittet wurde. Es ist zwar erst seit vier Jahren
Sitz einer unabhéngigen Universitit — bis dahin waren seine Colleges der Univer-
sitit Bombay eingegliedert —, aber es ist seit Jahrhunderten Sitz und Zentrum
indischer Wissenschaft und nationsler Kultur, und mit Recht wurde gesagt:
»Wenn Lakschmi (die Gottin des Reichtums) iiber Bombay gelichelt haben mag,
so hat Saraswati, die méichtigere Gottin (der Wissenschaft), Poona gesegnet.*

Wenn auch die Macht der Tradition nicht in einem ungebrochenen Fortleben
der alten indischen Philosophic an den heutigen Universititen besteht, so ist doch
unleughbar ein fester Besitz von geistigen Werten aus dieser Tradition noch leben-
dig. Mégen die Fragestellungen der Erkenntnisphilosophie und der Metaphysik
noch so sehr westlichem Denken entnommen sein, sie werden doch meist irgendwie
mit den Lehren der indischen Weisen in Verbindung gebracht. Auch auf anderen
Gebieten, etwa in der Deutung psychologischer und parapsychologischer Phino-
mene, wird bewuf3t die Parallele zu den alten Yoga-Lehren gesucht. Wenn die
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Anerkennung einer iibermateriellen Welt den meisten modernen Vertretern indi-
scher Philosophie eine Selbstverstindlichkeit ist, so ist diese positive Haltung
sicherlich in den ererbten Traditionen begriindet.

Aber die ererbte Geistigkeit steht einer neuen Welt gegeniiber, die ihre For-
derungen stellt. Der Konflikt zwischen Vergangenheit und moderner Zeit wird
spiirbar, wo es sich um die konkreten Formeln dieser Geistigkeit handelt. Er klei-
det sich in die Frage nach der Haltung gegeniiber der westlichen Welt.

Das Problem kam besonders im Symposion iiber ,,the Concept of Men and the
Philosophy of Education in the East and the West“ zur Sprache. Das Thema war
kurz zuvor in Delhi von UNESCO-Vertretern aus aller Welt besprochen worden;
in den Referaten wurde das Echo der dortigen Ergebnisse vorgelegt. Die grund-
sitzlichen Ertrdge Delhis wurden wohl einstimmig anerkannt, ja von manchen
als Binsenwahrheiten hingestellt: daf} der Mensch als Mensch zu verstehen sei,
daf’ er einen Selbstwert in sich trage, daf} er nie zum bloffen Mittel herabsinken
konne und an Fremdzwecke versklavt werden diirfe. Deshalb handle es sich in der
augenblicklichen Weltsituation darum, die Voraussetzungen fiir eine wiirdige Stel-
lung des Menschen zu schaffen. Gefahrenherde fiir die Wiirde des Menschen
drohen vom religiésen Fanatismus, von nationaler Enge und sozialer Bedriickung.
Die Hauptaufgaben der Erziehung zum wahren Menschenbild umfassen daher die
Forderung gegenseitiger Kenntnis, Wertschétzung und Toleranz in religiésen Din-
gen, das gegenseitige Verstehen iiber volkische und kulturelle Grenzen hinweg
und die grundsitzliche Anleitung zur Exfassung des Selbstwertes der menschlichen
Personlichkeit. Auf dieser allgemeinen Ebene war eine Einigung verhiltnismiBig
leicht. Ferner wurde allgemein betont, dal3 die Unabhéngigkeit Indiens ein wich-
tiger Schritt auf dem Wege zu diesem gemeinsamen Ziel sei; denn die Freiheit
Indiens bedeute nicht nur politische Gleichberechtigung, sondern vielmehr die gei-
stige Freiheit, die ein altes Kulturland zum ebenbiirdigen Gesprichspartner mache
in Fragen, die das Schicksal der ganzen Menschheit betreffen. Indien kann heute
in geistigen und kulturellen Belangen ohne Minderwertigkeitsbewuftsein spre-
chen, und der Westen wird sich nicht mehr in diinkelhafter Torheit fiir den all-
einigen Kulturtriger der Menschheit halten. Ost und West sitzen nun wirklich
am ,,runden Tisch®.

Aber gerade deshalb wurde die Frage um so dringender, was nun wirklich der
Osten und der Westen zu dem konkreten Bild des modernen Menschen beizutra-
gen habe. Immer wieder wurde die alte Formel vom ,,geistigen Osten* und ,,ma-
terialistischen Westen® horbar, gewif in vielen Abténungen und versihnenden
Klauseln, so daB® auch ein westlicher Mensch sich nicht gerade seines Daseins zu
schimen brauchte; aber es wurde doch sehr deutlich, wie tief sich dieses Unter-
scheidungsschema dem indischen Denken eingeprigt hat. Dagegen freilich er-
hoben sich sehr kraftvolle Stimmen, und sie fanden fast regelmiifig in der Zu-
horerschaft ein beifilliges Echo, Stimmen, die laut und mutig erklirten, Indien
solle doch nicht aus seinem technischen und organisatorischen Unvermogen eine
Tugend machen; es solle ruhig eingestehen, dall viel Geist dazu gehirte, die mo-
dernen Naturwissenschaften aufzubauen, und da die selbstvergessene Hingabe
an die Erforschung der Natur wahrlich nicht als Materialismus gebrandmarkt wer-
den diirfe. Indien spiegle sich im Glanz einer Geistigkeit, die es vor Jahrtausen-
den hervorgebracht habe; heute aber solle es sich nicht rilhmen, wenn es versiumt
habe, am modernen Fortschritt mitzuarbeiten.

Schon in der Eréffnungsrede wurde dieses Thema von dem offiziellen Regie-
rungsverireter Mr. N. V. Gadgil, Minister of Public Works in der Zentralregierung,
aufgenommen. Er war in seinen Worten nicht nur Vertreter der Regierung und
damit der offiziellen Politik, sondern Sprecher einer neuen Generation: .,Wir
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sprechen oft von unserem reichen Erbe und von der geistigen Kultur des Ostens.
Ich will keinen Materialismus predigen; ich bin mir auch der Grenzen einer ma-
teralistischen Philosophie bewufst. Aber ich denke, die Zeit ist gekommen, in der
wir auch die reale Bedeutung und Begrenzung unseres sogenannten geistigen Aus-
blicks verstehen sollten. Unseligerweise hat dieser geistige Ausblick haufig unser
Volk nachlassig gemacht in Erfiillung der unmittelbaren Aufgaben gegen sich selbst
und den Mitmenschen. In mancher Hinsicht hat er zu einem Fatalismus gefiihrt.
Vielen von uns hat er den Drang genommen, dem Unrecht Widerstand zu leisten.
Die Leute nehmen Elend und Ungliick beinahe als unvermeidliche Folge eines
grausamen Karmagesetzes an. Das ist nicht philosophische Gelassenheit dem Lei-
den gegeniiber, das ist eine Haltung der Unterwiirfigkeit gegeniiber iiberwiltigen-
den Machten des Ubels; es ist eine defaitistische Haltung. Ich méchte Sie bitten,
auf den unermeBlichen Schaden hinzuschauen, den dieser sogenannte geistige
Ausblick unserem Volkscharakter zugefiigt hat. In der modernen Forderung eines
volleren und besseren Lebens ist nichts Ungeistiges; das ist nicht Materialismus
im iiblen Sinne.* Die Tatsache, daB® solche Worte nicht nur hingenommen, son-
dern immer wieder als mutig und fortschrittlich begriif3t wurden, zeigt doch deut-
lich, dafs neue formende Kriifte in der Gestaltung Indiens wirksam sind.

Geist und Technik

Damit ist die Frage zwischen Ost und West zu einer innerindischen Frage ge-
worden. Es handelt sich fiir den modern denkenden Inder gar nicht darum, etwas
Fremdes zu iibernehmen, wenn er sich fiir eine moderne Lebensausrichtung und
Lebensgestaltung entscheidet. Er hat das Bewuftsein, da® Indien sich selbst, sei-
ner besten Tradition untreu geworden ist, wenn es sich, ,hypnotisiert von seiner
Vergangenheit®, in die abstrakten Sphiren einer Geistiglkeit fliichtet, die sich
nicht in der Welt und Geschichte bewihrt. Unter denen, die ein neues Indien su-
chen, kann man vielleicht zwei Hauptrichtungen unterscheiden:

Es gibt in manchen modernen Indern nicht nur den Zweifel an einer iibersinn-
lichen Welt, sondern hier und dort zeigt sich eine wahre Erbitterung gegen die
Welt des Religitsen. Religion erscheint ihnen, ganz im Sinne Nietzsches, als Ver-
fithrung zur Flucht vor der Welt. Sie ist der Krankheitskeim des Siechtums und
der wiirdelosen Ohnmacht, die Indien wihrend so langer Perioden seiner Ge-
schichte zur Sklaverei erniedrigt hat. Rationales Weltbild und technische Haltung
gegeniiber den Forderungen des Lebens sind fiir viele zum Ersatz des Religitsen
geworden. Auf dem letatjihrigen Kongre3 der Philosophen in Calcutta war die
Formel hérbar geworden: ,,Wir haber genug von Gott, Gita und Gandhi; wir
brauchen Energie, Mut und Entschlossenheit.”* Aus solchen Auflerungen erwuchs
das Thema des Symposions in diesem Jahr: ,,Kann es Religion ohne Gott geben 2%
Gewis war die Behandlung des Themas recht akademisch, mehr begrifflich und
historisch als lebendig. Zwar war es den meisten Vertretern der Philosophie eine
Selbstverstindlichkeit, die Realitiit einer geistigen Welt anzuerkennen, aber hinter
der Fragestellung stand doch die Sorge ciner alten Kultur, ob nicht die geistige
Ausrichtung ein Irrweg gewesen sei, ob es nicht auch fiir Indien eine Religion des
Fortschritts und der Humanitit im Sinne von Aug. Comte geben sollte, die endlich
durch den kiihnen Griff in das Jetat der geschichtlichen Aufgabe Indiens gerecht
werden kénnte.

Die zweite Losung des Problems ist' gemessener. Sie anerkennt die geistige
Tradition Indiens als heiliges nationales Erbe und gibt dieser Tradition ihre cigene
Deutung und Prigung. Charakteristisch fiir diesen Mittelweg waren etwa die Aus-
fithrungen S.V.Dandekars, des Leiters der sozialphilosophischen Sektion des Kon-
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gresses. Er ist aus der Tradition Maharashtras hervorgegangen und gehért zu den
angesehensten Vertretern der Brahmanengemeinde Poonas. In dieser Tradition
spiegelt sich noch etwas vom Geist der grofien Freiheitskimpfe gegen den natio-
nalen und religidsen Feind Indiens, den mohammedanischen Imperialismus zu Be-
ginn der Neuzeit. Der praktische, dem Konkreten zugewandte Volkscharakter Ma-
harashtras hat sich hier mit einem glithenden Nationalismus verbunden. Noch in
diesem Jahrhundert war Poona, zusammen mit Bengalen, das Zentrum der natio-
nalen Freiheitsbewegung, und heute ist es Hauptsitz der Mahasabha, jener politi-
schen Partei, die fiir Indien nicht den sikularen, religids neutralen Staat will,
sondern cin indisches Reich mit der nationalen hinduistischen Kultur erstrebt.

S. V. Dandekar gab in seiner Adresse eine Deutung der hinduistischen Tradition,
die man zwar nicht schlechthin neu nennen kann, die aber doch die Grundwerte
des Hinduismus in einer sehr einseitigen, eben der Maharashtra-Tradition ent-
sprechenden Beleuchtung darstellt. Er geht nicht, wie die klassische indische Er-
losungsphilosophie, von der individualistischen Fragestellung von Bindung und
Befreiung des Einzelmenschen aus, sondern stellt seine Thesen mitten in die Pro-
blematik der modernen Welt, genauer: des neuen Indien. Die Uberwindung der
Gegenwartskrisen ist in den drei Kennworten enthalten, die der indischen Tra-
dition entstammen: Gleichheit, Gewaltlosigkeit, Askese. Nach S. V. Dandekar be-
deutet Gleichheit nicht das Ausléschen der Unterschiede, da die Funktionen der
Einzelnen im Gemeinschaftskérper notwendig verschieden bleiben miissen; sie
werden vielmehr einer héheren Einheit eingefiigt. Der allumfassende und all-
durchdringende Atman ist jedem Wesen in gleicher Weise gegenwiirtig und in
jeder seiner Funktionen wirksam. Auch Gewaltlosigkeit darf nicht im Sinne eines
mechanischen Verbotes alles Tétens verstanden werden, wie es etwa vom Jainis-
mus gelehrt und geuht wurde; es ist nun einmal ein Grundgesetz des empirischen
Lebens, dafs es sich immer auf dem Tode anderen Lebens aufbaut. Gewaltlosigkeit
bedeutet vielmehr das Gebot, mit unserem geistigen Selbst iiber die Sphire der
Gegensiitze und des Kampfes hinauszuragen. Sie bedeutet Wohlwollen und Ge-
meinschaft in der geistigen Ordnung iiber den Konflikten der materiellen Sphire.
Endlich darf Askese nicht als Weltverneinung verstanden werden. Es ist dem Men-
schen schlechthin unmdglich, auferhalb der Welt und des geschichtlichen Wer-
dens zu existieren. Durch eine grundsiitzliche Abwendung von seiner Aufgabe in
der Welt wiirde er sich in Gegensatz zu Gottes Schépfungsplan stellen. Nur darf
sich das geistige Selbst des Menschen nicht mit dem Weltprozef gleichsetzen. Die
innere Freiheit und Gelassenheit gegeniiber dem Dringen und Haften der welt-
lichen Existenz ist das Wesen der Askese.

Es ist hier nicht der Raum, die innere Berechtigung einer solchen Deutung der
indischen Tradition zu untersuchen. Der Gegensatz zwischen der reinen Welt-
abkehr und der Anerkennung der innerweltlichen Aufgabe des Menschen ist eine
der uralten Streitfragen der indischen Geistesgeschichte, die sich bis in die klassi-
sche Epoche der groBen Epen und Gesetzbiicher, ja bis in die schipferische Pe-
riode der upanishadischen Denker zuriickverfolgen lift. Man kann aber doch
mit einiger Zuversicht sagen, dall die Betonung der Weltoffenheit im modernen
Sinn eine neue Haltung darstellt, die sich erst zu bewihren hat. Zwei Fragen also
mag man gegeniiber der Haltung S. V. Dandekars stellen: Zuerst die mehr theo-
retische, wie weit seine Haltung als wahrhaft indische Tradition bezeichnet wer-
den kann, oder ob sie nicht doch eine Angleichung an westliche, letztlich christ-
liche Einstellung bedeutet. In manchen organisatorischen Fermen, die sich die
weltoffene Haltung des Hinduismus geschaffen hat, wie zum Beispiel in den Bil-
dungswerken und Erziehungsanstalten des Arya Samaj oder der Ramakrishna Mis-
sion, sind die Ankléinge an westliche Methoden sehr deutlich, und die ,,Servants
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of India® sind eine bewuf3te Nachahmung des christlichen Ordensideals, beson-
ders des Jesuitenordens.

Die zweite Frage ist mehr praktischer Natur und wird zu einer Schicksalsfrage
Indiens: Wie weit ist diese weltoffene Haltung des Hinduismus eine Idee, die viel-
leicht von einzelnen Perstnlichkeiten verstanden und erfiillt wird, die der Masse
des Volkes aber fremd bleibt? Kann der Hinduismus in skiner weltoffenen Form
das Ferment eines neuen Indien werden? Hat der Hinduismus die inneren Kriifte,
auch eine moderne Kultur zu vergeistigen? Es gibt Bewunderer Indiens im We-
sten, die diese Frage mit groffer Selbstverstiindlichkeit bejahen und das Heil unse-
rer mechanisierten Kultur aus den geistigen Traditionen Indiens erwarten. Bisher
fehlt aber die Bewihrung. Hinter dieser Frage steht zum Beispiel das ungeheuere
Erziehungsproblem des heutigen Indien, das von jedem ernsten Beobachter mit
wachsender Sorge erkannt wird. Es gibt wohl keine Versammlung von fiihrenden
Erziehern, in der nicht das rasche und radikale Absinken des moralischen Stan-
des der Mittelschiiler und besonders der Hochschulstudenten beklagt wird. Es gibt
Vorschlige zur Reform des Lehrprogramms und der Schultypen, zur geistigen
Hebung des Lehrpersonals usw. Zuletzt aber handelt es sich immer wieder um die
Maglichkeit, sittliche Werte lebendig und wirksam zu vermitteln. Der Hinduismus
hat es in groffem Umfang unter den modernen Verhiltnissen nicht vermocht. Sein
Einflu3 beruht in erster Linie auf der Familie. Im gleichen MafBe, in dem die
Familien-, Sippen- und Kastentradition zerbrickelt, schwinden die Normen der
Sitte, und es bleibt die haltlose Masse der Individuen, die aus ihrem festen Ver-
band geldst sind; sie werden von den Triebkriften der modernen Welt, von Ge-
winn und Genuf3 getrieben wie das Gerdll in den wilden Bergbichen des Hima-
laja, wenn es einmal aus dem Gefiige dec gewachsenen Felsen herausgebrochen ist.

In diesem Zusammenhang gehéren auch die bedriickenden Aufschliisse, die man
mit erschreckender RegelmiBigkeit iiber die geistige EinfluBsphire philosophi-
scher Vorlesungen oder Veranstaltungen an den Universititen empfingt. Die Zahl
der Hérer ist verschwindend gegeniiber den Massen derer, die sich zu den Hor-
silen der Naturwissenschaften und der Technik dringen. S. Radhakrishnan hat
im Rahmen der University Commission einen gestuften Plan fiir die religitse Un-
terweisung an den indischen Hochschulen ausgearbeitet. Er wurde von keiner
Universitit angenommen. Gelegentlich wurde die Ablehnung deutlich genug for-
muliert: Religion hat in der modernen Welt keinen Platz mehr. Die wirklichen
Lebensstréme Indiens scheinen ganz neuen Gesetzen zu folgen, der immanenten
Stromung einer technischen Zeit, die den Ballast einer vergangenen Epoche lingst
an ihre Ufer gespiilt hat. Das rasche Anwachsen des Kommunismus in manchen
Gebieten ist wohl im gleichen Zusammenhang zu sehen. Man steht vor der unaus-
weichlichen Frage, wie weit ein Kongre von Philosophen fiir das geistige Bild
Indiens heute noch reprisentativ genannt werden kann.

Das Ringen wm eine neue Philosophie

Wenn man nach den positiven Ansitze1 fragt, die in diesem Kongre sichtbar
wurden, so mag man sich zuerst der hohen Verantwortung erinnern, mit der die
Versammlung ihre Sitzungen begann. In den 122 Telegrammen und Botschaften,
die von Regierungskreisen und vielen bedeutsamen Korperschaften dem Kongref3
zugingen, erscheint das Ziel dieser Tagung niemals als das blof3 akademische An-
liegen einiger Professoren. Immer wird auf die groflen Anliegen der Gegenwart
hingewiesen: die Versshnung von Ost und West auf der Grundlage gemeinsamer
Werte, die der gesamten Menschheit gehéren; oder die Erzichung zu hoherer
Moral und persénlicher Integritit, die fiir Indiens Fortschritt wichtiger sind als
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materielle Hilfe; oder der Beitrag indischer Geistigkeit zur Sicherung des Welt-
friedens. Es sei hier nochmals die Eréffnungsrede Mr. N. V. Gadgils zitiert, die
einen machtvollen Appell an den Kongref darstellte: ,,Heute wartet die Welt auf
eine neuc Philosophie, auf ein neues Gefiige lebendiger Ideen, die imstande sind,
die gewaltigen Michte und stiirmenden Leidenschaften zu bindigen, die fiber
die Welt und durch die Menschenherzen toben. Immer waren es die machtvollen
Ideen der Philosophie, die das Rad der Geschichte und die Gesinnung der Men-
schen gewendet haben. Wer soll diese Ideen hervorbringen, wenn nicht die Phi-
losophen? Es ist die geschichtliche Rolle der Philosophen, die seelische Neu-
orientierung unseres Volkes herbeizufiihren, die so unerldBlich ist fiir die Zu-
kunftsgestaltung unserer Nation. Ich wende mich in einem ernsten Appell an Sie
alle, sich zu vereinen und sich zu einer Gemeinschaft der Bemiihung zusammen-
zufinden. Di¢ Grundlage muf’ sein ein weiter Humanismus, der auf der vollen
und ehrlichen Anerkennung der inneren Werte des Menschen als Menschen be-
ruht und der einschlieB3t, daf’ ein jeder das Recht hat zur vollsten Entfaltung sei-
ner Moglichkeiten und seiner Personlichkeit.

Man fragt sich mit Recht, wie weit sich diese auch sonst immer wieder formu-
lierten Erwartungen erfiillt haben. Zuniichst wird man sagen miissen, daf} ein Teil
der Kongref3arbeit in einer zu schulmiBigen, rein begrifflichen oder historischen
Behandlung von Einzelfragen bestand. Mr. Gadgilds Befiirchtung war nicht un-
begriindet: ,,.Die Leute werden heute etwas skeptisch gegeniiber Konferenzen und
Zusammenkiinften. Sie sind nicht an intellektuellen Haarspaltereien und un-
fruchtbarem Scholastizismus interessiert. Diese Skeptik ist zum Teil berechtigt,
weil sich manche unserer Denker in einer blof worthaften Ubermittlung von
Werten gefallen ... Die Werte, fiir dic wir eintreten, miissen unser geistiger Be-
sitz sein.” Besonders fehlte den Versammlungen der einzelnen Sektionen die
gemeinsame Zielsetzung. In der logisch-metaphysischen Sektion mufiten zum Bei-
spiel innerhalb vier Stunden 18 Arbeiten vorgelegt und diskutiert werden, deren
Themen ohne jeden inneren Zusammenhang von den Verfassern selbst gewihlt
waren. Solche Unzutriglichkeiten mag man zunichst einfach als organisatorische
Mingel bezeichnen, aber sie weisen immerhin auf ein tieferes Problem zuriick.
Sind in den Teilnehmern dieses Kongresses wirklich gemeinsame Fragestellungen
gegenwirtig, die iiber dem Schulbetrieb hinausliegen? Man wird gewifs nicht
leugnen, dafs manche der vorgetragenen Arbeiten in verschiedenen Fragen genaue
und zuverlissige Orientierung boten. Man wird auch mit Freuden anerkennen,
dald viele der Arbeiten aus einem persénlichen Anlicgen des Verfassers hervor-
wuchsen, etwa das Problem von Vernunft und Off.enbarung auf dem Hintergrunde
der PhllObOPhlB Aurobindhos. Auch wo die Themen aus der Vergangenheit ge-
nommen waren, gab es erstrangige Darbietungen. Es gibt wirklich indische Philo-
sophen, fiir die Shankara der grofie Genius ist, mindestens so intensiv und leben-
dig bejaht wie Thomas von Aquin in der Scholastik. Es handelt sich hier also gar
nicht um eine Kritik an der Einzelleistung, sondern um die Frage nach jenem
unsichtbaren Zusammenhang, der das Denken einer Generation umschlief3t und
ihm trotz aller Verschiedenheit und auch Gegensitze etwas wie eine gemeinsame
Mitte gibt. Diese Mitte schien zu fehlen.

Vielleicht am deutlichsten wurde dieser Mangel einer gemeinsamen, erlebnis-
miBigen Grundlage in dem Symposion iiber die Frage: ,,Is Existentialism Philo-
sophy?“ Man wird nicht bestreiten, da sich die Sprecher bemiiht haben, in die
Literatur dieser neuen Weise des Philosophierens einzudringen und die haupt-
sichlichsten Fragekomplexe iibersichtlich darzustellen. Was aber zu fehlen
schien, war die existentielle Erlebnisebene. Der Beobachter der UNESCO, ein
Franzose, fafSte seine Kritik in der Warnung zusammen, irgendeine Philosophie,
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und ganz besonders den Existentialismus, in die Terminologie der konventionellen
Sprache zu fibersetzen. Dieser Mangel an einem personlichen Zugang zu existen-
tiellem Denken scheint nicht notwendig. Es gibt wohl wenige Philosophien, die in
ihren eigensten Ansitzen so wesentliche existentielle Elemente enthalten wie in-
disches Denken. Die Upanishadische Philosophie entsprang nicht, wie die grie-
chische, aus der Deutung des den Menschen umgebenden Kosmos, sondern aus der
Erfahrung der menschlichen Existenz: des Leides, des Todes, der Angst. Warum
soll den heutigen Inder Existentialismus anmuten wie eine Schrift mit fremden
Schriftzeichen? Auch hier sei nicht geleugnet, daf® es einzelne Denker gibt, die
tief in den Geist moderner Philosophie eingedrungen sind. Auch auf dem Kongrefl
befafite sich eines der Referate in sehr griindlicher Weise mit den existentiellen
Elementen der buddhistischen Dialektik. Aber dieser Geist ist nicht Gemeingut
und kann deshalb auch nicht Ausgangspunkt eines neuen, indischen Denkens
werden, das eine strahlende und formende Kraft ausiiben kénnte.

Es fehlte also eine gemeinsame Mitte. Es gab historische und systematische Re-
ferate, die auf Schulbedarf zugeschnitten waren; es gab Referate, die wie gliithende
Funken aus den groffen Feuern einer vergangenen Tradition spriihten — aber die
Feuer waren nicht mehr sichtbar. Es gab auch jene relativistische Religionsphilo-
sophie, die an ein allumfassendes religigses Gefiihl appelliert und die Menschheit
auf den Héhen mystischer Gotteserfahrung aus ihren verlorenen und getrennten
Télern versammeln méchte — aber es ist wohl sehr richtig bemerkt worden, da
ein allgemeiner Appell an religiose Gefiihle unserer konkreten Welt wenig be-
deutet; es haben ja auch alle jene Bliiten aus Plato, aus den Upanishaden und auch
aus den Evangelien, die hier zu einem Straufs geflochten werden, liingst ihren Duft
verloren, den Duft des Erdreichs, aus dem sie gewachsen sind. Aus all dem ergibt
sich keine zukunftstrichtige Geistigkeit. Man miiite also wohl schliefen, daB die
Krifte, die eine neue Philosophie bauen kénnten, nicht da waren. So haben sicher
manche der Anwesenden empfunden, zum Beispiel mein Nachbar, der auch nicht
immer den Zusammenhang zwischen den vorgetragenen Ersrterungen und der ak-
tuellen Wirklichkeit finden konnte und fragte: Und was fiir eine Botschaft haben
wir nun an Indien?

Und doch ist das Ergebnis nicht unerfreulich. Das geistige Bild Indiens hat
seine Einheit noch nicht gefunden, eben weil die historische Situation von ihrem
Gleichgewicht noch weit entfernt ist. Eine einheitliche Philosophie wichst nur im
Rahmen einer einheitlichen Kultur, die Indien in den Spannungen zwischen Ost
und West, Alt und Neu, Geist und Technik noch lange nicht gefunden hat und
eigentlich noch gar nicht finden konnte. Um so mehr darf man sich freuen, daf3
sich doch Grundtendenzen gemeinsamer Ziclsetzungen bemerkbar machen, daf
auch die genannten Mingel ehrlich und ernst anerkannt werden und vor allem,
daf5 sich Indien nicht in nerviser Angst abschlief8t, eine Geste, die doch im Cha-
rakterbild des Heranwachsenden eine grofie Rolle spielt und eine der schwersten
Gefahren fiir jede Entwicklung bedeutet. Man darf mit ehrlicher Anerkennung
sagen, dafl Indien nicht nur Vergangenes festzuhalten sucht, sondern auf der
Suche ist und — um nochmals Mr. Gadgils Worte zu gebrauchen — ,,daR die Zeit
heute gekommen ist, in der wir den Abgrund iiberbriicken miissen zwischen alt-
ererbter Geistigkeit und den modernen Forderungen eines besseren Lebens. Wir
mochten sagen, dafl das ideale Leben alte Sitte mit einer neuen Okonomie ver-
binden muf3*.

Was hat der christliche Beobachter zu diesem geistigen Bild zu sagen? Mit die-
ser Frage soll natiirlich nicht zur Erérterung unmittelbarer missionarischer Hoff-
nungen hingelenkt werden. Zwar wurde in den Versammlungen des Kongresses der
Name Christi wiederholt gehdrt — vielleicht &fter als auf mancher Philosophen-
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versammlung des Westens —, und jedesmal wurde er mit Ehrfurcht genannt;
jedesmal aber stand er in einer Reihe mit Buddha oder Krishna oder einer anderen
Gestalt der Vergangenheit: ,,Jesus Christus und Sokrates sind glithende Beispiele
aus alter Geschichte, was lebendige Philosophien zu tun vermdgen, um-das Rad
der Geschichte zu wenden und dem Menschen hohere Motive zu schenken®
(Mr. Gadgil). Von der Erkenntnis der Einzigartiglkeit Christi ist Indien — wenig-
stens das intellektuelle Indien — weit entfernt.

Und doch geht auch der Christ nicht ohne Hoffnung von diesem Kongref hin-
weg. Indien sucht eine neue Geistigkeit. Ist es denn nicht ein grofies Ereignis in
einem alten Kulturvolk, wenn die Frage nach Gott in einem bestimmteren Sinne
gestellt wird? Dieser KongreB hat zwei Worte mit leidenschaftlicher Betonung ge-
sprochen: Gott und Mensch. Indien ist weithin an seiner {iberlieferten Idee von
Gott und Geist irre geworden. Sein Gottesbegriff hat den Menschen und die Welt
nicht zu vollem Recht kommen lassen. Der Christ weif3, daf3 das wahre Bild von
Gott und Mensch nur von Gott selbst gezeigt und der Menschheit eingeprigt wer-
den kann, und dies eben geschah in Christus. Deshalb gibt es auch in Christus
keine Angst, daB Gott uns der Welt und den Aufgaben des Daseins entfremden
konnte; denn Christus ist Gottes letztes Ja zur Welt und zum Menschen, und zwar
zur siinden- und todgebundenen Welt. Es gibt in Christus aber auch keine Gefahr
der Verfilschung der Religion in einen flachen und triigerischen Humanismus,
weil die Transzendenz des Menschen in Christus zum letzten Ernst wird bis in dag
Geheimnis des Kreuzes und der Auferstehung. Die zwei Kennworte des Kon-
gresses ,,Gott und Mensch® weisen auf Christus hin; denn sie besitzen und be-
wahren ihre volle Wahrheit nur im Geheimnis des Gottmenschen.
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Der Papst iiber das Unternehmertum — Das Echo auf die pipstlichen Ausfithrungen zu Ehe-

fragen — Wohin die moderne Ehe-Auffassung praktisch fiilhrt — Das tapfere finnische Volk —

Ein Weltproblem der Menschheit — Die Industrialisierung der Landwirtschaft — Deutsche

heimatvertriebene Kinder in Frankreich — Gibt es christlichen Patriotismus? — War der Ur-
mensch Monotheist?

Der Papst iiber das Unternehmertum. In einer Ansprache an den Fithrungsrat
der Katholischen Italienischen Unternehmer-Vereinigung hat Papst Pius XII. am
31. Januar 1952 (Osservatore Romano, 1. Februar 1952) iiber den christlichen Sinn
des Unternehmertums und iiber die Normen gesprochen, nach denen im Betrieb
die einzelnen Interessen ausgeslichen werden sollen. Da der Papst dabei noch ein-
mal auf seine im Jahre 1950 gegebene Weisung beziiglich des Mitbestimmungs-
rechtes zuriickgreift, mdgen einige Sitze aus der neuen Ansprache in wortlicher
Ubersetzung folgen: ,,Ein industrielles oder wirtschaftliches Unternehmen, christ-
lich und edel gesehen, ist mehr als ein Mittel, um Geld zu verdienen und die
Wiirde der cigenen gesellschaftlichen Stellung, die Unabhéingigkeit der eigenen
Person und Familie zu wahren. Es ist mehr als eine technische Gemeinschaftsarbeit
von Geist, Kapital und Arbeitskraft, um der Produktion und dem Fortschritt zu
dicnen. Es ist mehr als eine wichtige Kraft im Spiel des wirtschaftlichen Lebens,
mehr als ein einfacher, wenn auch noch so lgblicher Beitrag zur Schaffung sozia-
ler Gerechtigkeit ... Das ist ja gerade die Not der sozialen Ordnung, daf} sie
weder ernsthaft christlich noch wahbrhaft menschlich ist; sie trigt nur technische
und wirtschaftliche Ziige, ruht nicht auf jener einzigen Grundlage, die allein auf
die Dauer tragfihig ist: auf der vollen allseitigen Anerkennung der menschlichen
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