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macht wurden, betreffen nur die Sache und haben kein anderes Ziel, als die
katholische Lehre darzustellen, die freilich in vielen und wesentlichen, wenn
auch nicht in allen Punkfen iibereinstimmt mit den theologischen Grund-
lagen der ,,Sammlung®. Diese noch strittigen Punkte miissen in aller Geduld
und Offenheit geklirt werden. Es konnte dann sein, da® bei solchen Ge-
sprichen jene ,,merkwiirdige Erfahrung* erwichst, von der in einem Rund-
brief der ,,Sammlung® einmal die Rede ist, die Erfahrung namlich, ,,da}
gerade das Herausheben der Unterschiede die Gespriichspartner einander
nitherbringt® 76,

Gedanken zur religiosen Begegnung von Ost und West
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Die Begegnung von Ost und West ist in eine neue, wahrscheinlich endgiil-
tige Phase eingetreten. Die Einheit der Welt wird heute von allen Menschen,
gleich in welchem Erdteil sie wohnen, klar erkannt, von vielen wird auch die
darin eingeschlossene Aufgabe und Verpflichtung fiir die Menschheit ge-
sichtet. Offenbar sollen die Menschen, die in der einen Welt zusammen-
wohnen, in der Mannigfaltigkeit der V6lker und Rassen und der damit ver-
bundenen Verschiedenheit der Charaktere briiderlich in Gemeinschaft an
der Verwirklichung der allgemeinen Menschheitsziele arbeiten. Die moder-
nen technischen Errungenschaften erméglichen einen nie dagewesenen Grad
von gegenseitiger Mitteilung auf allen Gebieten des politischen, sozialen,
wirtschaftlichen und kulturellen Lebens. Man méchte annehmen, daf’ der
Religion als der innersten Triebkraft und héchsten Spitze der Kultur ein be-
sonderer Beruf bei der Einigung und Begliickung der Menschheit zufillt.
Doch zeigt sich, dafy gerade die Religion tatsiichlich die Menschen in zahl-
reiche, einander oft feindselig gegeniiberstehende Weltanschauungsgruppen
trennt. Dald dies so ist, wird von allen guten Menschen aufrichtig beklagt;
warum dies so ist, wird je nach dem verschiedenen Standpunkt anders be-
urteilt. Sicher ist fiir die Menschen das gegenseitige Verstiindnis beziiglich
der letzten Fragen besonders schwierig.

Das grofe Thema der Ost-West-Begegnung lifdt sich von verschiedenen
Gesichtspunkten angreifen. Uber gewisse Grundverschiedenheiten der Hal-
tungen in Ost und West, wie z. B. einerseits Intuition und Innenschau und
anderseits rationales Denken und technische Welteroberung, ist schon viel
Zutreffendes gesagt worden. Um die Begegnung zu einem fruchtbaren Wert-
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austausch werden zu lassen, ist ein moglichst tief reichendes gegenseitiges
Verstehen von vordringlicher Wichtigkeit. Diesem mochten die folgenden
Ausfithrungen dienen.

GEMEINSAMES UND TRENNENDES

Beim internationalen Kongref3 fiir Religionsgeschichte, der im Sommer
1958 eine grofle Anzahl von Religionswissenschaftlern aus aller Welt in
Tokio zusammenfiihrte, fiel auf, daf’ sich die nach Rasse, Nationalitiit und
Religionsbekenntnis sehr verschiedenen Teilnehmer weniger durch ihre ras-
sischen, nationalen und religiosen Eigentiimlichkeiten getrennt fiihlten, als
vielmehr deutlich in zwei Gruppen auseinanderfielen, niimlich in eine
Gruppe religios gliubiger Menschen und eine andere von solchen, die keine
wirkliche religiose Uberzeugung besallen, d.h. religios gleichgiiltig oder
a-religios waren. Diese Beobachtung beleuchtet scharf unsere heutige gei-
stige Weltlage. Im Zug der Technisierung und Mechanisierung hat der seit
Beginn der Neuzeit mit der allgemeinen Sikularisierung verbundene reli-
giose Indifferentismus rapide Fortschritte gemacht und breite Bevilke-
rungsschichten in allen Lindern der Erde ergriffen. Der moderne sikulari-
sierte Mensch sieht den Hochstwert seines Daseins in der moglichsten Aus-
nutzung aller Naturkrifte fiir die eigene Bereicherung und Wohlfahrt. In
dieser von der Technokratie eingegebenen Weltsicht wird der Mensch zu
einem bloflen Faktor im Produktionsproze® der materiellen Giiter. Die gei-
stigen Werte sind ihrer Vorrangstellung beraubt. Diese Auffassung ist auch
bei den Vertretern der modernen Religionswissenschaft weit verbreitet;
doch steht sie im Widerspruch zur religiésen Weltanschauung, die gerade in
dieser Gegensiitzlichkeit ihre Besonderheit deutlich zur Erscheinung bringt.
Alle religiosen Menschen, gleich welchen Bekenntnisses, sind zutiefst vom
zeitlosen Wert des religiosen Gutes iiberzeugt. Deshalb fiihlen sie sich ge-
geniiber dem massiven Angriff des modernen Sikularismus in der Verteidi-
gung der religiosen Werte solidarisch.

Doch beschriinkt sich das Bewutsein der Gemeinsamkeit nicht auf die
Abwehr der a-religidsen Michte. Dank der tiefdringenden Erkenntnisse der
modernen Religionsphinomenologie lif}t sich eine religiose Haltung aunf-
zeigen, deren Authentizitit von jedem religiosen Menschen anerkannt wer-
den kann. Diese Haltung zeigt sich als Ergriffenheit des ganzen Menschen
vom wirklich existierenden, die Welt und den Menschen transzendierenden
Heiligen, das mit Schauer und Entziicken erfiillt. Durch diese Phinomen-
beschreibung wird das Wesen der Religion selbst nicht aufgedeckt, aber ein
grundlegendes gemeinsames Element aller echten religiosen Erfahrung be-
zeichnet. Der religiose Mensch ist sich der werthaften Wirklichkeit des hei-
ligen Gegenstandes bewuf3t und von diesem mehr oder minder stark erfiillt.
Offensichtlich wichst mit der Intensitiit seiner Erfahrung auch seine Ver-
bundenheit mit allen religidsen Menschen, die gleich ihm die Wirklichkeit
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des Heiligen anerkennen und erfahren. Hier scheint die wichtige Erkenntnis
auf, die Cuttat in seinem bemerkenswerten Buch ,,Die Begegnung der Reli-
gionen®! auf Grund eines etwas verschiedenen Gedankenganges erarbeitete
und ungefihr so formulierte: Je tiefer einer in seiner eigenen Religion ver-
wurzelt ist, um so mehr wird er auch andere Religionen verstehen kénnen.

Cuttat legt dar, daf’ es keinen neutralen, aufferhalb der Religionen ge-
legenen ,,héheren Standort* zur Beurteilung religiéser Phiinomene geben
kann, weil der religiose Mensch durch seine Erfahrung notwendig engagiert
ist. In dieser seiner eigenen Erfahrung, die ihn dem Heiligen begegnen lift,
besitzt der Mensch das Organ, das ihn zum Verstindnis auch anderer Erfah-
rungen befihigt. Freilich ist dieses Organ in vieler Hinsicht unvollkommen
und nicht irrtumsfrei. Denn die religiose Erfahrung des Menschen ist in die
Gesamtheit seiner weltanschaulichen Vorstellungen eingebettet, die ver-
schiedenen Quellen entspringen und ungleichen Wertes sind. Auch die lau-
terste Absicht, Liebe zur Wahrheit und Einfithlung in andere schiitzen nicht
sicher vor Voreingenommenheit und ungerechten Urteilen, die je nach dem
geistigen Temperament zu entgegengesetzten Extremen verleiten kénnen.

Die Schwierigkeiten fiir das gegenseitige Verstindnis von Ost und West
entspringen zu einem groen Teil den eigentiimlichen religidsen Tenden-
zen der beiden Hemisphiren. Der Osten stellt, durchdrungen vom Bewuf3t-
sein der letzten fundamentalen Einheit der Wirklichkeit, iiber alles die Ein-
heit. Dabei geriit er, wenig bekiimmert um die Wahrheit, leicht in unklaren
Mystizismus, metaphysisch abstrakte Einheitsspekulation und Synkretismus.
Dagegen neigt der Westen, der den héchsten Wert in der Wahrheit erblickt,
zu Verletzung der Liebe durch intellektuelle Unduldsamkeit. Die Fehlent-
wicklungen der zwei entgegengesetzten Tendenzen kénnen bei aufrichtigem
Bemiihen auf beiden Seiten itberwunden oder doch betrichtlich vermindert
und in die rechte Bahn gelenkt werden.

Der ZAuBER ASIENS

Die 6stlichen Religionen haben in unseren Tagen allenthalben wachsende
Beachtung gefunden. Wie im antiken Rom der Kaiserzeit ist asiatische Reli-
giositét vielerorts im Westen zur Mode geworden. Wenn als Folge der un-
erhorten Kriegskatastrophen die Jagd nach Exotischem einen Grund fiir
diese Erscheinung ausmacht, so wirkt doch bei der Aufnahme 8stlicher Reli-
giositit unbestreitbar auch ein aufrichtiges Verlangen mit. Wir kénnen aus
dem Widerhall, den die 6stlichen Religionen im Abendland wecken, Be-
deutsames iiber Eigenart, Werte und Gefahren des Ustlichen lernen.

Man méchte von vornherein vermuten, daf} jene religiosen Erscheinungen
Asiens, die eine Niihe zur westlichen Geistigkeit aufweisen und deshalb vom
Abendland unmittelbar verstanden werden kénnen, die gréfite Aufmerk-

1 Vgl. diese Zschr. 161 (1957/58) 77.
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samkeit erregen und am leichtesten aufgenommen werden. Wir denken an
die Bhakti, den Weg der hingebenden Gottesliebe Indiens und an den Amida-
Glauben, der in China und Japan eine unvergleichliche Lebensmichtigkeit
und volkserzieherische Kraft entfaltet. Diese Religionsformen zeigen zwei-
fellos eine Verwandtschaft zur abendlindischen Religionshaltung. Schon
frith wurde bemerkt, daf3® Amida, der Buddha der Weisheit und Barmher-
zigkeit, von seinen Anhéngern wie der eine Gott des Monotheismus verehrt
wird. Der flehentliche Anruf seines Namens erfiillt die Amida-Tempel &hn-
lich .wie das Gebet frommer Christen die Wallfahrtsstiitten. Buddhistische
Kiinstler schopften aus seiner Vision die Inspiration zu erstrangigen, echt
religiosen Werken. Das Motiv seiner Herabkunft aus himmlischen Héhen,
vom Lichtkranz umstrahlt, wurde mit wenig Verinderung in zahllosen Raigo-
Bildern dargestellt. Wenn die metaphysische Mahadyana-Lehre auch diesen
Buddha mit der unpersonlichen kosmischen Weisheit identifizierte, so haben
doch die buddhistischen Frommen fiir den in unergriindlichem Erbarmen
sich dem Flehen siindiger, in die Existenznot des Lebens verstrickter Men-
schen neigenden Buddha Amida den personalen Ausdruck gefunden. Das Be-
wufdtsein eines gemeinsamen religiosen Erlebens, das den westlichen Be-
schauer beim Anblick des Bildes Amidas iiberfillt, kann zu tieferem reli-
giosen Verstandnis helfen.

Was jedoch den heutigen Abendlinder an der ostlichen Geistigkeit vor
allem beeindruckt, sind nicht Bhakti und Amida, mogen sie seinem ur-
spriinglichen Empfinden noch so nahe sein. Man braucht nur einen Blick in
die Kataloge der Neuerscheinungen in Europa und Amerika zu werfen oder
durch die Universititsbuchhandlungen westlicher Stiidte zu gehen, um einer
ganzen Literatur ansichtig zu werden, die sich mit dstlicher Mystik und
Meditation, vorab mit Yoga und Zen, beschiiftigt. Diese Richtungen stellen
die ostliche Geistigkeit in ihrer Gegensiitzlichkeit zum Abendland dar. Sie
geben Kunde vom Wege nach Innen, der zur Einheit fithrt. Wenn der Amida-
Fromme iiber sich selbst hinaus nach Oben schaut und um Hilfe ruft, so
wendet sich der Ubende des Yoga oder Zen in tiefem Schweigen nach Innen.
Gerade diese ausschlieffliche Richtung nach Innen, mit Verachtung von
allem, was blof} aufen ist, bezaubert heute den westlichen Menschen, dem
sich hier eine religiose Dimension zeigt, die gewifs dem Abendland nicht
fremd ist, aber vielen Westlern aus dem Blick gekommen war. Wir miissen
richtig verstehen, was hier religios gemeint ist.

Der WEeG nacH INNEN

Der religiose Mensch strebt in zweifacher Richtung, nach Oben und nach
Innen. Wenn in der westlichen Religiositiit die Richtung nach Oben die Fiih-
rung behauptet, so wendet sich die 6stliche Seele vorziiglich nach Innen. Je
mehr sich der Mensch von den Sinneseindriicken abzukehren und je tiefer
er in das eigene Innere herabzusteigen vermag, um so stiller wird es in ihm.
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Er versinkt in abgriindiges Schweigen, das ihm die Niihe des heiligen Gegen-
standes im eigenen Innen anzeigt. Die innere Einkehr gehort zu den Ur-
erfahrungen der Menschheit. Im Osten wurde sie immer besonders hoch ge-
schiitzt, in opfervollem Bemiihen geiibt und mit geschickter Technik zu viel-
gestaltiger Kunst entfaltet. Wihrend die christliche Frommigkeit den Be-
reich der iibernatiirlichen Gnadenmystik wenigen auserlesenen Seelen vor-
behielt, steht der Eingang zu der vom Osten vorziiglich erschlossenen und
geiibten natiirlichen Mystik allen offen, die den schmerzlichen Einsatz wa-
gen wollen. Ob die psychischen Fihigkeiten aller Menschen tatsiichlich den
Erfordernissen der natiirlichen Mystik gewachsen sind und ob die mysti-
sche Erfahrung wirklich fiir alle Menschen in so hohem Grade wiinschens-
wert ist, soll hier auler Betracht bleiben, wenngleich diese Zweifel ernst
sind und um der geistigen Klarheit und des Schutzes der seelischen Gesund-
heit willen Losung erheischen. Sicher handelt es sich bei der natiirlichen
Mystik um eine bedeutsame religidse Erfahrung, die bei der Beurteilung der
religiosen Méglichkeiten der Menschheit erwogen zu werden verdient.

Was sich dem Menschen darbietet, wenn er den Weg nach Innen zu Ende
gegangen ist und den eigenen Seelengrund beriihrte, dieses von allen Mysti-
kern fiir unaussprechlich Erachtete wird wahrscheinlich von allen Men-
schen gleich oder doch dhnlich erfahren, aber bei der reflexen Priifung sehr
verschieden beurteilt. Die modernen Psychologen aus der Schule von C.G.
Jung sprechen von der Individuation oder Integration des Menschen, nim-
lich seinem psychischen Ganzwerden unter Einschluf des unterbewufiten
Bereiches und schlieBlich des gesamten seelischen Urbesitzes der Mensch-
heit. Solche Erklirungen bleiben auf der psychologischen Ebene. Die mysti-
sche Liehre in Ost und West stimmt darin iiberein, daB} eine Erfahrung, die
zur BewuBtseinsisolierung in der Tiefe des verabsolutierten Ichs fiihrt, das
Ziel verfehlt. Vor diesem Irrweg warnen die Zenmeister ebenso eindringlich
wie die Mystiker des Islams. Die Erkenntnis, da® der Mensch sich selbst
iibersteigen muf}, um vollkommen Mensch zu sein, ist irgendwie Gemeingut
der religiosen Menschheitsweisheit und beruht auf einer tiefen, giiltigen Er-
fahrung. Doch wie ist das Ubersteigen zu verstehen ?

Mit dem Zug nach Innen verbindet sich im Osten eine andere Tendenz, die
ebenfalls Gemeinbesitz der Menschheit ist, nimlich das Verlangen nach Ein-
heit. Indien hat seit den Tagen der Seher des T'at tvam asi das Einheitserleb-
nis in Philosophie und Religion tausendfach dargestellt. Atman und Brahma,
das seiner selbst bewufte Individuum und das kosmische All, sind nicht
zwei, sondern existieren in ungeschiedener Einheit. In China betrachtete
man das unpersonliche Tao, den universalen Weg, als den Inbegriff der
Wirklichkeit. Und die Buddhisten nannten die Allwirklichkeit die Buddha-
Natur oder den Buddha-Geist oder auch das Buddha-Herz. Die mahéya-
nistische Lehre vom kosmischen Buddha-Leib gehért zu den vollkommen-
sten Prigungen der monistischen Spekulation.

Wo die Erfahrung der natiirlichen Mystik im Sinn des religiésen Pan-
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theismus gedeutet wird, schwindet die Welt der Vielheit in die Bedeutungs-
losigkeit. Mégen die zehntausend Dinge des Alls aufbliihen und vergehen,
mogen Worte und Lehrsysteme sich mischen und wandeln, — das Eine, Un-
geborene, Unwandelbare, Unvergiingliche bleibt. Dieses Eine allein existiert
eigentlich. Von diesem Standort schaut der monistische Mystiker auf alle
religiosen Lehren als vorliufige Gebilde herab. Er ist duldsam gegen alle,
aber hingt an keiner Lehre, die sich in Worten ausdriicken Lif3t. Die Tole-
ranz der Mystik entwertet mit dem Wort alle Wahrheitsaussage, mag sie
durch die natiirliche Vernunft oder auf Grund géttlicher Offenbarung ge-
schehen. Wenn die mystische Erfahrung sich selbstbewuf3t absolut setzt,
melden sich die Gefahren des religiosen Subjektivismus. Doch auch wo die
selbstischen Triebe, wie es die Mystik verlangt, an der Wurzel abgeschnitten
werden, geht es kaum ohne eine arge Verkiirzung der Wirklichkeit ab. Den
vielen Dingen und insbesondere der menschlichen Einzelperson kommt eine
Eigenexistenz zu, die wohl von dem Einen abhiingt und bestimmt wird, aber
nicht im Einen aufgeht. Der religise Mensch muf sich, sein volles Men-
schenleben auslebend und zwischen den Polen des Einen und des Vielen
voranschreitend, dem Ideal nihern. Die Toleranz der Mystik wird allzuoft
um den teuren Preis der MiRachtung der vielen Dinge erkauft. Leicht schligt
diese Toleranz dann in unerfreuliche Intoleranz um, weil der Mystiker, un-
bekiimmert um alles auf8er ihm, alle anderen zu seiner ihm allein wichtigen
Einheitsschau zwingen mochte.

Die Havrtunc pes WEesTENS

Anderer Art ist die viel beklagte westliche Unduldsamkeit. Man hat ihren
Grund in einer Vorliebe fiir das Trennen und Unterscheiden erblicken wol-
len. Die westlichen Denker setzten ihre Geisteskraft an den Aufbau klarer
Begriffssysteme. Im Bemiihen um scharfe begriffliche Formulierung trenn-
ten sie, was der Natur nach aufeinander bezogen und zur Einheit angelegt
ist. Gewifd schwebte auch ihnen die Einheit als Ziel ihres geistigen Bemiihens
vor. Sie unterschieden, um wieder zu vereinen. Aber dabei kam es vor, daf3
ihnen wohl die Scheidung gelang, sie aber dariiber das Zusammenfiigen in
die Einheit vergafen. Subjekt und Objekt, Relatives und Absolutes, Mensch
und Kosmos, die doch zusammengehéren, blieben getrennt. Auch verwech-
selten manche Denker ihre in heiflem Bemiihen erbauten Gedankensysteme
mit der Wahrheit und erhoben fiir ihre Gedanken einen Geltungsanspruch,
der keinem menschlichen Denken zusteht. Besonders in der Neuzeit feierte
die Hybris der menschlichen Ratio im Westen Triumphe. In der Verbindung
mit technischer Uberlegenheit und politischer Macht brachte sie jene tief
bedauerlichen Auswiichse des Kolonialismus hervor, die in der Vergangen-
heit die Atmosphire zwischen Orient und Okzident vergifteten und unsag-
baren Schaden angerichtet haben. Diese Periode ist an ihr Ende gekommen.
Der Westen ist in seine Grenzen zuriickgewiesen, er hat in manchem um-
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gelernt und ist dabei, weiter Neues zu lernen. Doch bleiben Unterscheidung
und Ordnung, begriffliches Denken und Systematik sowie eine tiefe Liebe
fiir die Wahrheit das kostbare Traditionserbe des abendlindischen Geistes.

Die grundlegendste, tiefste Scheidung ist die im religiosen Bezirk, die
Scheidung von Gott und Mensch. Aus ihr entsteht die religiose Haltung der
Unterwerfung des Menschen unter Gott und seinen heiligen Willen, der An-
betung der gottlichen Majestiit und des Verlangens nach dem Héchsten Gut,
der Gottheit. Der Mensch hat in dieser Haltung seinen bestimmten Ort in
der klar gebauten Ordnung der Wirklichkeit, er findet in ihr eine innere
Sicherheit, die ihm fiir die Wahrheit biirgt und die ihm iiberdies im Chri-
stentum die goéttliche Offenbarung bestiitigt. Diese religidse Erfahrung
zeichnet sich aus durch Klarheit des geistigen Erkennens, Festigkeit der
Willensrichtung im sittlichen Handeln und Reichtum des inneren Erlebens.
Ihr eignet das Bewulfdtsein absoluter Giiltigkeit und Werthaftigkeit. Der
gliubige Christ wird seinen religiésen Glauben fiir kein Gut der Erde ein-
tauschen, weil er in diesem Glauben nicht nur die Erfiillung seiner inneren
Strebungen findet, sondern auch vom iiberirdischen, gottlichen Ursprung
der Glaubensgnade iiberzeugt ist. Er fiihlt sich berechtigt, auch fiir die mit
seinem Glauben verbundene Weltanschauung, in der die durch das begriff-
liche Denken getrennten Pole von Relativem und Absolutem, Immanenz und
Transzendenz in die Einheit der Gesamtordnung gefiigt sind, den Giiltig-
keitsanspruch zu erheben.

Die Berechtigung dieses Anspruches wird vom Nichtchristen nicht an-
erkannt werden. Aber auch der gliubige Christ darf aus dem Bewuf3tsein des
eigenen Wahrheitshezirkes keinerlei Verachtung oder Geringschiitzung an-
derer religiéser Anschanungen und Erfahrungen oder sonst irgendeine Form
von Unduldsamkeit ableiten. Die Sicht jedes Menschen unterliegt, auch wenn
sie wahr ist, notwendig Einschrinkungen und Begrenzungen. Die Wege, auf
denen sich ein anderer der Wahrheit nihert, sind niemand auf Erden vol-
lig itberschaubar und durchschaubar. Auch in den von den unsrigen verschie-
denen Anschauungen und Erfahrungen sind echte Werte enthalten, die sich
unserer begrenzten Erkenntnis nur unvollkommen darbieten. Aus dem Be-
wuldtsein der eigenen Grenzen und der Ehrfurcht vor allen echten und hei-
ligen Werten entspringt und néhrt sich eine grundsitzliche Haltung wahrer
Toleranz.

Diese Toleranz, die an der Wahrheit festhilt und zugleich fiir anders ge-
artete Erfahrungen offen bleibt, ist von jener des religiosen Indifferentis-
mus der Aufklirungszeit grundverschieden. Die Aufklirer zweifelten in
agnostizistischem Skeptizismus an der Moglichkeit einer absoluten religio-
sen Wahrheitserkenntnis und stellten alle Religionen vor den obersten Ge-
richtshof ihrer Vernunft. Die von ihnen ausgesprochene Relativierung aller
religiosen Bekenntnisse und Werte kann man als Verurteilung oder auch als
Freispruch aller Religionen ansehen, da alle Religionen irgendwie fiir gleich
gut oder auch fiir gleich schlecht gehalten werden. Relativismus und Indif-
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ferentismus haben in West und Ost jene Siikularisierung heraufgefiihrt, die
die religiose Lebenskraft an der Wurzel abschneidet. Die religiése Erfahrung
ist als geistige Lebensiufferung dynamisch, sie verursacht eine nie ruhende
Titigkeit und den Aufstieg zu stets hoheren Stufen. Weder die Toleranz der
Mystik noch auch die Toleranz der Indifferenz entsprechen der Religion in
ihrem Vollsinn. Es muf} eine dritte, bessere und der Menschennatur ge-
miiflere Toleranz geben, nimlich die Toleranz der in der Wahrheit wurzeln-
den Liebe. Durch die Liebe wird das Unmdégliche moglich, daf? sich nimlich
der glaubige Mensch in dem Maf} der Festigkeit und Vertiefung seiner Wahr-
heitsiiberzeugung mit um so einfithlenderem Verstehen allen, auch allen an-
ders gesinnten Mitmenschen auf dem Wege zuwendet.

Das GESPRACH ZWISCHEN DEN RELIGIONEN

Der Mensch sucht von Natur aus nach einer letzten Wahrheit. In der Reli-
gion glaubt er die letzte Weisheit zu erfassen. Ebenso natiirlich ist dem Men-
schen die Neigung des Festhaltens am eigenen Besitz, die sich in Verbindung
mit der sozialen Tendenz zur Mitteilung auf religiosem Gebiet in der Bestre-
bung iuflert, andere zur eigenen Religion zu bekehren. Diese Bestrebung
kann als Verkiindigung und Belehrung berechtigt sein, wird aber fragwiir-
dig, wenn der andere mit allen Mitteln beeinfluf$t und geradezu gezwungen
wird. Doch meint das Gespriich zwischen den Religionen nicht die Bekehrung
des anderen zur eigenen Religion, sondern einen geistigen Austausch mit
dem Ziel gegenseitiger Anniherung und Bereicherung. Wir glauben, daf3
eine solche Anniiherung ohne Aufgabe des eigenen Wahrheitsbhesitzes zwi-
schen Ost und West méglich ist.

Die 6stliche und westliche Eigenart stehen zueinander im Gegensatz, aber
schlieffen einander nicht notwendig aus. Deshalb ist gegenseitige Mitteilung
nicht von vornherein unméglich. Freilich darf die Uberzeugung von der
Richtigkeit der eigenen Anschauung das Verstindnis fiir die andere Seite
nicht verstellen. Die gleiche christliche Offenbarung wird von Ost und West
je nach dem eigenen Charakter aufgenommen und durch Riten und religitse
Formen und Gebriuche ins Sichtbare iibersetzt werden koénnen. Zudem ist
ihre Tiefe so unergriindlich, dal® sich die verschiedenen Kulturen aus der
Fiille der geoffenbarten Wahrheit von je einer anderen Seite besonders an-
gesprochen fithlen werden, die mit ihrer geistigen Eigenart besondere Ver-
wandtschaft zeigt. So kann das Verstindnis der Offenbarung fiir die ganze
Christenheit bereichert und vertieft werden, und keine Wahrheit, die in
irgendeiner Religion enthalten war, braucht verlorenzugehen.

Das Christentum besitzt als Religion gottlicher Offenbarung die ganze
Wahrheit, die von allen Menschen bis zum Ende der Weltzeit nicht aus-
geschopft werden kann. Die Kirche Christi ist dabei, in bestindigem Wach-
sen immer mehr Kriifte und Werte der Menschheit in sich aufzunehmen und
die Wahrheit immer vollkommener darzustellen. Die Lehre vom Corpus
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Christi mysticum ist der Ausdruck fiir eine Universalitiit, die wihrend die-
ser Weltzeit bestindig wachsend zur Vollendung in Gott strebt, in dem sie
griindet. Die Einverleibung in diese Universalitiit geschieht nicht nur durch
duflere Zugehorigkeit zur sichtbaren Kirche. Auch Kulturen und Lebens-
formen werden dem Wahrheitskosmos des Logos eingefiigt. Gertrud von
Le Fort schaut in einer grandiosen Vision ihrer ,,Hymnen an die Kirche®
diese nach Raum und Zeit und innerer Reichweite unbegrenzte Universali-
tit, wenn sie der Kirche die Worte in den Mund legt:

ssLch war heimlich in den Tempeln ihrer Gétter, ich war
dunkel in den Spriichen aller ihrer Weisen.

Ich war auf den Tiirmen ihrer Sternsucher, ich war bei
den einsamen Frauen, auf die der Geist fiel.

Ich war die Sehnsucht aller Zeiten, ich war das Licht
aller Zeiten, ich bin die Fiille der Zeiten.

Ich bin ihr grofles Zusammen, ich bin ihr ewiges Einig.

Ich bin die Strafie aller ihrer Strafien: auf mir ziehen
die Jahrtausende zu Gott.*

Es geht hier um mehr als blo8e psychologische Anpassung an Vélker und
ihre Sitten. Echte Werte, Wahrheiten, Lebenskriifte werden ohne Gewalt
dort eingegliedert, wo sie ihren Ort haben und zu existieren und sich zu
entfalten und vollenden berufen sind. Das Geheimnis Christi ist ein Geheim-
nis universaler Liebe. Fiir den Christen eréffnet sich hier eine letzte Weis-
heitssicht, die ihm die Brudergemeinschaft mit allen guten Menschen ver-
spricht. Wenn er in den nichtchristlichen Religionen Teilwahrheiten und
Teilwerte sieht, so wird er sich deshalb nicht rithmen, noch wird er hoch-
miitig auf andere herabschauen. Ein erléstes Glied am Leibe Christi weifs
mit jubelndem Dank um die Gnade seiner Berufung und in zitternder De-
mut um seine eigene Schwiiche und Unvollkommenheit.

Ostliche Weise erreichten auf dem Wege der inneren Einkehr hohe Stu-
fen der Erleuchtung, ja manche glaubten sich im Besitz einer letzten Weis-
heit, von der aus gesehen ihnen alle anderen Erkenntnisstufen als blof3 vor-
liufig erschienen. Dem glidubigen Christen ist nichts so unannehmbar wie
die Qualifizierung seines Glaubens als ,,vorlidufig®, und er ist geneigt, diese
Anschauungsweise der dstlichen Religiositit als untragharen Hochmut aus-
zulegen. An sich ist das Wort ,,vorliufig® im Mund der wirklich erleuch-
teten geistlichen Minner des Ostens nicht hochmiitig gemeint. Ihr Stand-
punkt ist vielmehr jener der Mystik, den auch Goethe in seinen Altersjahren
bezogen hat: ,,das Unerforschliche schweigend verehren®. Sie sind von der
Unzuliinglichkeit aller Worte so sehr iiberzeugt, daf® sie zu Lehraussagen
kein inneres Verhiltnis mehr finden. Ihre unaussprechliche Erfahrung ist
ihnen das Letzte. :

Und doch, ob nicht auch von der mystischen Erfahrung aus ein Uberstei-
gen notig und moglich ist, ob sich nicht dem Weisen, der sich nicht in sich
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selbst verschlief’t, ein Tor zum Weiterschreiten iiber seine Erfahrung hin-
aus 6ffnet? Solange der Mensch auf Erden wandert, ist er nie vollig am Ziel
noch jemals ganz vollendet. Wie eine mathematische Formel fiir die ganze
materielle Wirklichkeit nicht aufgefunden wird, li3t sich keine geistige
Formel fiir alles Sein angeben. Es bleiben unauflésliche Antinomien, die der
Menschengeist stehen lassen und anerkennen mufl. Die Wirklichkeit wider-
steht dem Versuch von seiten des Menschen, sie in eine einzige unterschieds-
lose Einheit zu verschmelzen. Was die moderne Physik iiber die Kompli-
mentaritit zu sagen hat, bringt uns diese Tatsache zum BewufStsein. Es mag
wohl sein, daf3 auch kosmische Weisheit und personale Liebe, die beiden
Mittelpunkte des dstlichen und westlichen Denkens, nicht so véllig unver-
sohnliche Gegensiitze sind, wie es dem menschlichen Denken scheint. Viel-
leicht 6ffnet sich doch ein Weg von der unpersonlichen Weisheit zur ewigen,
personalen ,Liebe, die die Sonne und die anderen Sterne bewegt* (Dante).

Die Personlichkeit Gottes, die héchste menschliche Erkenntnis und Grund-
lehre der christlichen Offenbarung, ist nicht eine Anthropomorphisierung
durch den Menschen, vielmehr ist der persénliche Mensch eine Darstellung
der gottlichen Personalitit. Es ist so, wie der Philosoph der romantischen
Schule Jacobi tiefsinnig bemerkt hat: ,,Den Menschen bildend, theomorphi-
sierte Gott; notwendig anthropomorphisiert darum der Mensch®. Mit der
Personlichkeit des Menschen hiingt untrennbar seine Geschichtlichkeit zu-
sammen, und beide beruhen auf dem in der Genesis berichteten Eingriff
Gottes, mit dem die Menschheitsgeschichte beginnt: ,,Gott schuf den Men-
schen als sein Abbild. Als sein Abbild schuf er ihn* (1, 27). Es ist bemerkens-
wert, da® in den Modernisierungshestrebungen des japanischen Buddhis-
mus die beiden Begriffe der Personlichkeit und der Geschichte Wichtigkeit
gewinnen. Sollte sich hier die Richtung zeigen, in der das Gespriich zwischen
den Religionen in Ost und West weiter zu entfalten ist und Erfolg ver-
spricht?
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