Eduard Kroker

Der Sinn der menschlichen Existenz in der maoistischen Lehre

Die Frage nach dem Sinn der menschlichen Existenz findet sich in Mao Tse-tungs Tex-
ten formell nicht ausgesprochen. Aber es wire doch wohl verwunderlich, wenn der
Vorsitzende der michtigen Kommunistischen Partei die Kernfrage philosophischen Den-
kens nicht bedacht hitte!, Mao Tse-tung befafit sich mit der Sinnfrage nur auf eine in-
direkte Weise. Das ist begreiflich. Seine Schriften sind aus konkreten Anlissen erwach-
sen, zu konkreten Tageszwecken verfafit. Die Sinnfrage hingegen hat keine unmittel-
bar praktische Bedeutung. Gleichwohl miissen in diesem Zusammenhang drei Essays
herangezogen werden: Bethune2, Yi Gung versetzt Berge® und Dem Volke dienen .
Alle drei vermitteln Gedanken zum Tod und auf diesem Weg auch zur Kernfrage aller
Philosophie, zur Frage nach dem Sinn der menschlichen Existenz 5.

Sinn wird hier in der Bedeutung von Ziel und Zweck gebraucht; als Zweds, der die
Zustimmung des Sinnsuchenden spontan weckt, weil in seinem Licht die Existenz des
Sinnsuchenden legitimiert erscheint. Die Sinnfrage hat einen Bezug zum Gliick: Wenn
der Mensch durch den Besitz des Guten gliicklich wird, wie Diotima in Platons Sympo-
sion meint® wenn ferner der Einklang mit den Massen des Volks den Menschen gut
werden 1ift, wie Mao Tse-tung behauptet?, dann ist das Gliick mit der Sinnerfiillt-
heit des menschlichen Lebens identisch. Die Sinnfrage hat iiberdies einen Bezug zum
Tod: Wer sie angesichts der vorweggenommenen Erfahrung des Sterbens stellt, will
offenbar wissen, ob es sich lohne oder gelohnt habe zu leben. Die Sinnfrage hat auch
einen Bezug zur Transzendenz; sie iibersteigt den engen Bereich des Menschen, geht
iiber thn hinaus und — in aller Aufrichtigkeit gestellt — ins Unendliche hinein.

Der Sinn der kosmischen Existenz

Von der gesamten in pulsierender Bewegung begriffenen Wirklichkeit behauptet Mao
Tse-tung, sie eile auf ihr Ziel zu. Die Bewegung in den Weisen der Verinderung und
Entwicklung bringt immer etwas Neues hervor. Das Neue [6st das Alte in der Existenz
ab®. Der von Mao Tse-tung hochgeschitzte Chuang-tzu vergleicht die Wirklichkeit mit
einem galoppierenden Pferd. Mit jeder Bewegung dndert es sich®. Die Frage nach dem
Sinn entziindet sich hier an der Gewiflheit der Verinderung, die in ihrer dufiersten
Form auch Untergang bedeutet. Kurz vor der Kulturrevolution sagt Mao Tse-tung:
»Auch fiir die Menschheit gibt es einen letzten Tag. Die Theologen behaupten, der letz-
te Tag werde traurig sein. Aber wir sind der Ansicht, der Tod der Menschheit ist nur
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der Ubergang zu etwas hin, das noch einen grofferen Fortschritt bedeutet.“ 1% Mao Tse-
tung ist iberzeugt, dafl es mit der Welt weitergeht, dafl der letzte Tag nicht als , Jiing-
ster Tag®, nicht als Eingehen ins Nichts begriffen werden darf. Vielmehr ist hier an
eine Verinderung zu denken, nicht unihnlich jener, welche die Taoisten am Beispiel
des Seidenwurms erldutern, der sich in die Motte verwandelt 1.

In chinesisch-traditioneller und maoistischer Sicht ist das Universum von Ewigkeit
her existent. Gegeniiber einer solchen Wirklichkeit wird die Frage nach dem Sinn sel-
ber fragwiirdig. Fast unbestreitbar und keiner Widerlegung zuginglich scheint dann
der Gedanke, daf} das, was keinen Anfang und kein Ende hat, den Sinn seiner Exi-
stenz nur in sich selbst haben kann, wie das Absolute auch. Diese kompromifilose Aus-
sage behilt ihre Geltung auch dann, wenn man dem Universum eine gewisse Zweck-
dienlichkeit zuerkennt gerade im Hinblick auf die aus den Tiefen der kosmischen Ma-
terie hervorkommenden menschlichen Individuen.

Die Alten im Reich der Mitte haben das Universum nach Art eines lebendigen Or-
ganismus und die Menschheitsentwicklung als Fortsetzung der Naturgeschichte des
Kosmos gedacht 2. Von hier aus gesehen liegt es gleichermaflen in der Konsequenz mao-
istischen Denkens, dafl das Universum in seinem als Entwicklung beschriebenen Gang
auf dem Weg ist zu dem, was wir Geist nennen, Vermdgen der Reflexion, Kraft eines
vom Stoff befreiten Erkennens, das Raum und Zeit iibersteigt — auf dem Weg zu dem,
was im begrenzten Rahmen unserer Erfahrung die hdchste Stufe des Wirklichen bedeu-
tet. Schlieflich weifl man immerhin schon seit zwei Jahrtausenden, daf die vornehm-
ste und wohl auch die hichste Weise zu sein im geistigen Erkennen Wirklichkeit wird.

Kein Zweifel! Wer die Entwidklungslinie vom leblosen Stoff bis zur Existenzstufe
des Menschen, zu seiner denkenden, reflektierenden, die stoffliche Realitit sich auf gei-
stige Art aneignenden Verhaltensweise nachzieht, wird betroffen entdecken, daff das
Schicksal des Kosmos durch die Menschheit geht, dafl der Sinn des Kosmos — auch nach
Mao Tse-tung — der Mensch ist; ich fiige hinzu: das, was den Menschen in seiner huma-
nen Existenz konstituiert: des Menschen Geist.

Der Sinn der kollektiven Existenz

Die Massen des Volks erfahren in der Vorstellung Mao Tse-tungs ein iibermensch-
liches, ein iiberweltliches Prestige. Und doch ist zu sagen, dafl sie sich der Sinnfrage
ebensowenig bewufit werden wie der Kosmos auch. Es ist niemals die Vielheit, die
denkt, sondern die einzelnen in ihr. Sie sind es, die die Reflexion iiber sich, iiber ihr
Eingewobensein in die Massen, vielleicht als die einzige Bestitigung ihrer selbstindi-
gen Eigenheit auszuiiben fihig und auch gewillt sind. Man konnte sich nun denken,
daf die Entwicklung, die von ihrem Begriff her eine Zielvorstellung impliziert, im Ent-
wicklungsendpunkt der Menschheit den Sinn der Massen des Volks aufscheinen ldfit.
Dann erweitert sich die Frage nach dem Sinn des Volks zur Frage nach dem Sinn der
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Geschichte tiberhaupt. Sie wird eine besondere Radikalitit erfahren, wenn sie ange-
sichts eines in der Vorstellung antizipierten Endes der Menschheit gestellt wird.

Die Moglichkeit der Vernichtung allen Lebens auf Erden wird heute nicht mehr be-
stritten. Der Mensch verfiigt bereits iber Handhaben, das ganze Menschengeschlecht
auszuldschen. Mao Tse-tung ist von der Entdeckung dieser Moglichkeit nicht sonderlich
beeindruckt. Er wird sie nicht leugnen, wenngleich er ihre Wahrscheinlichkeit gering
einschdtzt 13, Zum einen, weil sie in keiner Weise seine Grundiiberzeugung erschiittert,
dafl die Sache der Geschichte auch nach totaler Zerstérung des Kosmos und seiner Men-
schen weitergeht, zum anderen, weil nichts von der Wirklichkeit verlorengehen kann,
auch wenn der atomare Tod als das Ende der Menschheit gedacht wird. ,Die Kugel
des Seins ist rund, was kénnte aus ihr herausfallen. Sollte nicht auch fiir Mao Tse-tung
die bedriickende und zugleich trostvolle Einsicht Poincarés Geltung besitzen? . .. daff
das Leben nur ein kurzer Zeitraum ist zwischen den zwei Ewigkeiten des Todes und
dafl das bewufite Denken in eben diesem Zeitraum nur einen Augenblick gedauert hat
und weiter dauern wird. Das Denken ist nur ein Lichtstrahl mitten in einer langen
Nacht, aber dieser Lichtstrahl ist alles.« 14

Auch wenn Mao Tse-tung keineswegs in Abrede stellt, daf} die Geschichte der Mensch-
heit in absehbarer Zeit in der bishenigen Form ein Ende finden wird, bleibt er tiberzeugt,
dafl die Zukunft glinzend ist. Geschichte ist eben ein Weg, der nur zum Besseren fiih-
ren kann. Ein unerschiitterlicher Optimismus beseelt Mao Tse-tung. Er ist von einem
Vertrauen zum Sein erfiillt, das im Grund rithrend ist, von einem blinden, unangreif-
baren Glauben an das Sein mit seiner Tendenz zum Fortschritt, zur Entfaltung neuer
Seinsformen auf dem Weg zu den fernen Gestaden der Grofien Harmonie. ,Die Welt
schreitet vorwirts, die Zukunft ist glinzend, und niemand kann diese allgemeine Ten-
denz der Geschichte andern. Wir miissen die Fortschritte in der Welt und die lichten
Zukunftsperspektiven stindig unter dem Volk propagieren, damit es Siegeszuversicht
gewinnt.“ 15

Das Subjekt der Geschichte ist nicht der Einzelmensch. In Mao Tse-tungs Vorstellung
sind es nicht die groflen Gestalten der Weltgeschichte, die das Antlitz der Welt geprigt
haben, sondern die Massen des Volks. , Wir selbst aber sind oft naiv bis zur Licher-
lichkeit. Wer das nicht begriffen hat, wird nicht einmal die minimalen Kenntnisse er-
werben konnen.“16 Wie aber die Volksmassen als Ansammlung von einzelnen, als ge-
sichtslose Vielheit handeln, wie sie in das historische Geschehen im Sinn des Fortschritts,
d. h. richtig eingreifen, wie sie das Nichterrechenbare, die Zufalle bewdltigen und die
Harmonisierung von freier, auf begrenzter Kenntnis beruhender Entscheidung und ge-
schichtlicher Notwendigkeit vollziehen sollen, all das wird in der Schwebe gelassen.

Das Objekt der Geschichte ist auch nicht der Einzelmensch, sondern wieder das Volk.
Verinderung und Verwandlung sind nur dann als Fortschritt zu begreifen, wenn sie
an den Volksmassen vor sich gehen. Fortschritt wird von Mao Tse-tung in Kategorien
der Ethik gedacht, weniger in Begriffen der Wirtschaft und Industrie. Fortschritt be-
deutet in seinen Augen wachsende Selbstlosigkeit, Loslosung von den Bindungen und
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Siichten des Egoismus, innere Freiheit, die zunehmend weitere Rdume im Menschen
dem Willen zur Selbstlosigkeit erschlieft und unterstelle 17,

Geschichte geht auf die vollstindige Beseitigung der Finsternis in der Welt und in
China und auf die Umwandlung in eine noch nie dagewesene lichtvolle Welt 8. Licht-
voll hell kann sie nur sein, wenn es niemanden mehr gibt, der sich dem Prozeff der Um-
wandlung widersetzt, niemanden, der nicht die Umwandlung an sich selbst erfahren
hat. Diese Umwandlung ist nicht auf das chinesische Volk beschriankt. Die umzuge-
staltende objektive Welt, von der hier die Rede ist, schliefit auch alle Gegner der Um-
gestaltung ein. Die Gegner miissen zunichst die Etappe einer zwangsweisen Umfor-
mung durchlaufen, bevor sie in die Etappe der bewufiten Umerziehung eintreten kén-
nen. Wenn es soweit ist, dafl die ganze Menschheit sich selbst und die Welt bewufit
umgestaltet, dann wird die Epoche des Kommunismus in der ganzen Welt erreicht
sein 19,

Daf es hierbei ohne Zwang nicht gehen wird, weifl Mao Tse-tung genau. Er kalku-
liert die entsprechenden Mittel des Zwangs ein, auch wenn er von ihnen nur ungern
und selten spricht, Den Weg der Verwandlung charakterisiert Mao Tse-tung mit dem
Terminus Revolution. Das Ergebnis der revolutioniren, die Welt verwandelnden Be-
wegung ist die ,grofie Gleichheit® 20,

Vorausgeschickt sei, daff den Massen des Volks nach Mao Tse-tungs Ansicht das re-
volutionire Bewuftsein innewohnt. Thr Wille ist mafigebend, auch wenn er sich nur
andeutungshaft artikuliert. Die als Andeutung gekennzeichnete Willensiufierung be-
darf der Interpretation. Sie wird von jenem Teil der Volksmassen geleistet, den Mao
Tse-tung die ,kernbildende Kraft“?! und Lenin die ,Vorhut® nennt. Die Interpreta-
tion kann in die Irre gehen. Sie ist in die Irre gegangen, damals, als die Vorhut sich
von den Massen loste und die Kulturrevolution zerschlagen werden mufite. Nicht die
Interpretationen, sondern die Auflerungen sind es, von denen man im Sinn Mao Tse-
tungs annehmen kann, ja annehmen muf}, sie stehen im Einklang mit der Geschichrte,
sind richtig, moralisch einwandfrei, ethisch im wahrsten Sinn des Wortes.

Das Ziel, worauf die geschichtliche Bewegung zuliuft, ist die klassenlose Gesellschaft,
die grofle Gemeinschaft, die grofle Gleichheit, die grofie Harmonie. Ein Zustand, in
dem jeder Gegensatz, jeder Widerspruch, jeder Streit aufgehoben ist. Ob der Begriff
eines solchen Ziels im Rahmen der Grundposition Mao Tse-tungs iiberhaupt noch voll-
zogen werden kann, ohne mit der Logik in Widerspruch zu geraten, sei dahinge-
stellt. Wird einmal alle Wirklichkeit als in Bewegung begriffen konzipiert, so kann das
letzte Ziel einer stets sich wandelnden Welt auch nur in Bewegung gedacht werden.
Nun ist zu bedenken, dafl der Begriff Harmonie als Ausdruck zur Bezeichnung eines
subjektiven, gliickhaften Zustands verstanden werden mufl. Er mag durch die wie im-
mer beschaffenen dufleren Verhiltnisse hervorgerufen worden sein und Empfindungs-
lagen anzeigen, die sich vielleicht als Wohlbefinden, als Wohlbehagen, Zustimmung
und Einverstindnis umschreiben lassen. Mao Tse-tungs ontologische Aussage, seine
Lehre von der im Widerspruch fundierten Wirklichkeit, von der Bewegung als ihrer
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Seinsform ldf8c dieses Ziel der groflen Einheit nur in diesem subjektiven Sinn als legitim
und vielleicht sogar als realisierbar erkennen. Hingegen 14ft sich die objektive Wirk-
lichkeit des letzten Ziels nach wie vor nur als etwas Vergingliches begreifen, das aus
gegensitzlichen Elementen gebildet und im stindigen Kampf begriffen ist.

Ist in einem so begriffenen Ziel der Sinn der Volksmassen zu suchen? Theoretisch
sind die Massen unsterblich. In praktisch konkreter Hinsicht ist die Moglichkeit des
Untergangs nicht zu leugnen. Der Untergang ist sogar wahrscheinlich. Ist das Volk in
seiner Existenz von der Existenz des Kosmos getragen, so ist es auch mit seinem Schick-
sal verkntipft. Das Gesetz der Wandlung ist ebenso fiir die Massen des Volks wie fiir
das Universum giiltig. Die Verwandlung auf das Neue hin ist die Folge der Tendenz
einer in den Lauf der Entwicklung eingebundenen Welt. Das Neue, das nach dem Zer-
fall der Massen des Volks zu erwarten ist, zeichnet sich durch zwei Merkmale aus. Es
wird den Charakter des Fortschritts haben, also das objektiv Bessere gegeniiber dem
Vorausgegangenen sein. Es wird den Charakter des absolut Neuen haben, dessen Kon-
zeption eben nicht mehr an Vorstellungen vergangener Zustinde orientiert sein wird.

Die Alten haben dieses Neue in die fernste Zukunft verlegt, von der fernsten Zu-
kunft erwartet — nicht fiir sich, sondern fiir ihre Kinder und Kindeskinder. Ob freilich
eine solche nur im Rahmenhaften verbleibende Gedankenkonstruktion die Massen des
Volks zu befriedigen vermag, wird davon abhingen, wie weit die Theorie Mao Tse-
tungs dem Gedanken des Uberlebens der Volksmassen noch Raum lafit und das Wei-
terleben nach dem Tod, die Unsterblichkeit einsichtig machen kann.

Die Konzeption befriedigt nur zum Teil. Schliefllich sind es nicht die Massen an sich,
die Empfindungen hegen, Gedanken denken, Bewufitseinszustinde besitzen, sondern
die einzelnen in ihnen. Sie sind es, die aus dem Dasein der Massen heraustreten und
sterben, bevor sie das Ziel, das Reich der Groflen Harmonie erreichen.

Kann denn iiberhaupt aus der angeblich teleologischen Notwendigkeit der Geschich-
te die Gewiflheit abgeleitet werden, der historische Entwicklungsprozefl werde die
Menschheit in den anvisierten Endzustand, in das Reich der Groflen Harmonie fithren?
Selbst wenn die Ableitung gelinge, wie kann der anvisierte Endzustand — er wird als
Inbegriff der Vollendung und des Gliicks ausgegeben — die innere Erfiillung dem be-
deuten, der das Reich der Groflen Harmonie nie erleben wird?

Der Sinn der menschlichen Existenz

Das 17. Kapitel der kleinen Mao-Bibel gibt eine indirekte Antwort auf die Frage
nach dem Sinn der menschlichen Existenz 22, Sie ruht auf der immer wieder ausgespro-
chenen, den Parteigenossen eingehimmerten Erkenntnis, dafl der neue Mensch sowohl
das Werk der Massen ist, ihrer heilenden, formenden, verwandelnden Einwirkung, als
auch das Werk des Willens des einzelnen, der sich bewufit dem wohltitigen, erzicheri-
schen Einflufl der Massen stellt.
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Mao Tse-tung spricht vom Dienst der Funktionire, der Soldaten, der Staatsorgane
und der Parteimitglieder2®. Das ist zwar nur eine beispielhafte Aufzihlung, die aber
doch wohl niemanden ausschliefit, der zu den Massen des Volks gehort?4. Er spricht in
einer erschopfenden Weise iiber den Sinn der menschlichen Existenz, insofern er die
ganze Zeitspanne des Lebens bis zum letzten Daseinsaugenblick des Menschen in die
Aussage einbezieht. Nachdenklich wendet er sich auch dem Sterben, der letzten Exi-
stenzerfahrung des Menschen, seiner Daseinsgrenze, zu und erklart nachdriicklich, daf§
kein einziger Augenblick des Lebens vom Dienst an den Massen ausgenommen wer-
den diirfe 25,

Seine Aussage wire unzulianglich, gilte sie nicht tiberdies fiir alle Weisen der Lebens-
gestaltung. Mao Tse-tung fiihrt eine Reihe von einzelnen Tétigkeiten auf und verlangt,
dafl jedes Wort, jede Handlung, jede politische Richtlinie den Interessen des Volks ent-
sprechen und dienen miisse 26,

Auf solche Weise kommen Theorie und Praxis zu Wort, diese beiden als einzig mog-
lich und allein notwendig ausgewiesenen Vollzugsweisen menschlicher Existenz: die
Theorie als Denken in der Gestalt der politischen Richtlinie, die Praxis als produzie-
rendes Tun von groflerem Gewicht noch als jede unartikulierte oder ins Gesprach ein-
gebundene Reflexion und die Rede schlieflich in ihrer das Gemeinschaftliche beférdern-
den Funktion, eine Spielart des Praktischen.

Der Dienst ist im Bewufitsein der Verantwortlichkeit zu leisten?’, sagt Mao Tse-
tung. Verantwortung schlieft das Wissen ein, dafl der Dienst dem Menschen aufgege-
ben ist. Diese Aufgabe ist auferlegt und nicht nur freiwillig iibernommen. Sie bedeutet
eine Pflicht. Sie bindet den Menschen im buchstiblichen Sinn auf eine geistige Weise.
Sie verpflichtet ihn. Verantwortung schliefit tiberdies das Wissen ein, daf} die Erfil-
lung der Aufgabe und die Art, wie die Erfiillung geleistet wurde, gerechtfertigt werden
miissen, und zwar ebenso vor der Partei, dem Exponenten der Volksmassen, wie vor
den Volksmassen selbst 6.

Man wird sich fragen miissen, ob die GewifSheit, das ganze Leben hindurch auf solche
Weise in die Pflicht genommen zu sein, noch das Gefiihl der Freiheit aufkommen lafic, ob
sie mit sorgloser Lebensfreude noch irgendwie vereinbar ist, die sich als Ergebnis der na-
turhaft erstrebten Entfaltung der Anlagen und so als Ergebnis der inneren Erfilltheit
des Menschen einstellt. Jedenfalls kann vom heiteren Uberschwang im Reich Mao Tse-
tungs auf dem Weg zur groflen Gleichheit keine Rede sein. Mao Tse-tung wird die
Konsequenzen einer solchen Sicht kaum zur Kenntnis nehmen. Kiihl und ungeriihre
stellt er fest: , Der Dienst ist mit Leib und Seele zu verrichten.“ Oder wie der chinesi-
sche Text es sagt: ,Mit Herz und Geist.“2® Die Kraft des Herzens und des Geistes ist
erschopfend, also doch wohl schonungslos einzusetzen. Man sieht: Was den Rang des
Menschen, seinen besonderen Wert ausmacht, wird nur in seiner Instrumentalitat an-
erkannt und auf diesen ihren zweckdienlichen Charakter hin reduziert und angespro-
chen.

Mao Tse-tung legt Nachdruck auf die besondere Qualifizierung des Dienstes, wenn
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er vor Stolz und Gleichgiiltigkeit warnt30, Er scheint von der Erfahrung auszugehen,
dafl vielfach, wenn nicht gemeinhin zwischen Leistung und Wissen ein Abgrund klafft;
dafl der Dienst nur selten im Bewufltsein der gemiflen Stellung des Dienenden gegen-
tiber den Massen des Volks geleistet wird; daff die erbrachte dienende Titigkeit wie
auch das Wissen um die Kompetenz fiir die Entfaltung einer prizis umrissenen, viel-
leicht nur einigen wenigen Mitgliedern der Partei gestatteten Aktivitdt Lust impliziert
und zum Genuf} eines elitdren Gefiihls verhilft; dafl sie Stimmungs- und Bewufitseins-
lagen aufkommen lifl¢, die allerdings gelegentlich in Arroganz, Uberheblichkeit wie
tiberhaupt in unbesonnenes Verhalten umschlagen 3t.

Mao Tse-tung weifl, dafl der Mensch infolge dieses Zwiespalts gerade in seinem als
Dienst qualifizierten Tun fiir Mangel anfillig ist, fiir Irrtiimer, aber auch fiir bewuf3-
tes Fehlverhalten. So ist nun einmal der Mensch, auch der im ,Reich der Harmonie®
angelangte Mensch; wenngleich auch zu sagen ist, und das diirfre versshnlich stimmen:
schon vor dem Eingang in das zukiinftige maoistische Reich wird er im Bewuf3tsein sei-
nes dienenden Tuns und im Wissen um sein Bezogensein auf den Adressaten, die Mas-
sen des Volks, gern auch Kritik an seiner Tatigkeit hinnehmen.

Aus all diesen Griinden mahnt Mao Tse-tung: , Wir miissen bescheiden und umsich-
tig sein.“ Ich fiige hinzu: im Dienst®2. Die Direktive vom 13. Dezember 1963 mit der
eindeutigen Uberschrift: ,Wie man voneinander lernt und Selbstgefilligkeit und Ein-
bildung tiberwindet® gibt die Beweggriinde zur Bescheidenheit an?. Sie weist auf die
bedeutungslose Rolle des einzelnen im Wissenschaftsbetrieb hin, auf den Wissensstand
und die Erfolge des einzelnen, die sich nur als ,ein winziger Tropfen in dem Meer der
revolutiondren Erkenntnis und der revolutioniren Arbeit® der Volksmassen ausneh-
men. Sie erinnert daran, ,daf alle Arbeit in der chinesischen Volksrepublik einer riesi-
gen Maschine gleicht mit ihrem Riderwerk, ihren Schrauben, ihrem Stahlgeriist und
den {ibrigen Teilen verschiedener Form und Grofle®, denen allen zwar keine Unersetz-
lichkeit, wohl aber Unentbehrlichkeit eigen ist. Sie ruft ins Gedachtnis zuriick, dafl die
Einzelperson nur einen engen begrenzten geistigen Horizont besitzt, ,wihrend -der
Wirkungskreis der revolutiondren Arbeit und Erkenntnis der Volksmassen weit und
von duflerst reichem und vielschichtigem Gehalt ist“34. Aus all dem geht hervor, ,dafl
ein wahrer Diener des Kollektivs Bescheidenheit® besitzt, dafl ihm iiberdies als Lohn
und Wirkung der Bescheidenheit ,ein fortschrittlicher Geist® und eine realistische Ein-
stellung zuteil geworden sind. Bescheidenheit — so steht im gleichen Text zu lesen — ist
Ausdruck einer wirklichkeitsnahen Haltung und einer progressiven Denkweise?. Sie
befihigt den Menschen, die Tatsachen objektiv zu sehen; sie ist eine unabdingbare Vor-
aussetzung fiir die zutreffende Kenntnisnahme der Wirklichkeit und fiir den rechten
Umgang mit ihr 6.

Zu der eben genannten Tugend gesellt sich die Umsicht im Dienst 37, Der Umsichtige
bedenkt, was sich in seiner Umgebung begibt. Das chinesische Wort fiir Umsicht erin-
nert an das Schauen der Wahrheit. Umsicht hat es sowohl mit den gegenwirtigen Ver-

hiltnissen zu tun als auch mit den kommenden Ereignissen, die die Gegenwart kontu-
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rieren. Der Umsichtige nimmt die Umwelt wahr und beriicksichtigt sie. Er zieht in sein
Kalkil die moglichen Auswirkungen des Gegenwiirtigen auf die unmittelbare Zukunft
ein, sucht sie in seinem dienenden, die Massen des Volks betreffenden Verhalten zu be-
denken38, ,Wir diirfen unser Augenmerk nicht nur auf die unmittelbar vor uns lie-
genden Aufgaben und das Gliick der Gegenwart richten, sondern miissen ebenso die
Arbeit und das Gliick vor Augen haben, die in ferner Zukunft auf uns warten.* 39

All diese Eigenschaften stehen dem Begriffsinhalt dessen nahe, was wir Selbstlosig-
keit zu nennen gewohnt sind. Ich gebe die Verdeutlichung des Gemeinten mit den Wor-
ten Mao Tse-tungs wieder: ,Der Selbstlose denkt nicht an sich, denkt nicht an den
eigenen Vorteil. Er hat eben nur die Interessen des Volks im Sinn. Er arbeitet nicht um
der Belohnung willen, nicht um persénliche, das eigene Ich betreffende Wiinsche zu
befriedigen, auch nicht um dufleren Ruhm zu ernten. Er verschwendet keine Gedanken
an das Prestige im Dienst. Er prahlt auch nicht mit seiner Arbeit. Sie gilt einzig und
allein den Massen des Volks. Aus diesem Grund erschépft er sich in harter Arbeit fiir
das Wohl der Massen und der Partei. Seine Auszeichnung, seine Position und sein Ge-
halt nchmen in seinem Denken iiberhaupt keinen Platz ein. Den Mitmenschen gegen-
tiber briistet er sich nicht mit seinen Leistungen. Er gestattet sich solche Gedanken nicht
einmal insgeheim. Er denkt nur daran, wie er dem Volk noch besser dienen kann40. Er
weifd, dafl seine Person nur ein Schriubchen im revolutioniren Getriebe ist4!. Es ist
thm zur Natur geworden, sich selbst zu vergessen. Er wird den Dienst zur Vollkom-
menheit verrichten, wenn er eben {iber seine Wiinsche und seine Person hinwegblidkt.
»Wer ... eine solche Gesinnung besitzt®, heif}t es bei Mao Tse-tung, ,,wird ein edler
Mensch mit klarem Charakter und hohen moralischen Qualitidten sein, ein Mensch,
der von niedrigen Interessen frei ist, der dem Volk niitzlich ist* 42, schon um seiner selbst
willen unabhingig von jeder im Interesse des Volks vollbrachten Tat.

Mao Tse-tung reflektiert iiber den vollkommenen Dienst im Zusammenhang mit dem
Ende der menschlichen Existenz. Die Bereitschaft zum Dienst schliefit in seiner Vorstel-
lung die Bereitschaft zu sterben ein. Damit ist ein wesentlicher Zug im maoistischen
Menschenbild genannt. Der Neue Mensch weifs um seinen Stellenwert im Rahmen der
Gesellschaft, er weifl um seine instrumentale Rolle, er weiff, dafl er ihr nur gerecht wer-
den kann, wenn er auch in der Grenzsituation des Todes nicht davor zuriickschreckt,
auf sein Leben zu verzichten 3,

Kann Mao Tse-tung Motive namhaft machen, die als zureichende Griinde fiir den
heroischen, die eigene Existenz negierenden Einsatz vor der Vernunft Geltung besit-
zen? Er verweist auf die Wiirde des Todes, der als Folge des vollkommenen Dienstes
in Kauf genommen wird. In seinen Augen ist das menschliche Leben nichts anderes als
Kampf und Revolution, ein permanenter Revolutionskampf und nur als solcher le-
benswert. Mao Tse-tung spricht von der Revolution, dem Produktionskampf, dem
Klassenkampf und dem wissenschaftlichen Experiment, drei Spielarten der Revolution,
denen jede Tétigkeit im Leben zugeordnet werden kann. ,Wo es Kampf gibt®, sagt
Mao Tse-tung, ,,gibt es auch Opfer, und der Tod ist keine Seltenheit.“ 44
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Die Wiirde wichst dem Tod von der Grofle und von der numinosen Qualitic der
Volksmassen zu. Fiir sie wird das Sterben erlitten und im Erleiden bejaht. Der Ge-
danke, daf es ein Akt verpflichtender Liebe ist, den kommenden Generationen einfach-
hin Platz zu machen, diirfte im Einklang mit der traditionellen Einstellung der Chi-
nesen sein. Mit Recht betont Mao Tse-tung: ,Wenn wir fiir das Volk sterben, sterben
wir einen wiirdigen Tod.“ % Das Wissen um den Rang des Volks und die Wiirde des
Todes gehore zur geistigen Ausstattung des neuen Menschen, der sich auf dem Weg be-
findet in das Reich der Groflen Harmonie. ,Der Tod ist jedem beschieden®4$, meint
Mao Tse-tung. Das Wort kdnnte als Trdstung an jeden Sterbenden gerichtet sein, um
die Bitterkeit des Sterbens zu lindern. Aber der Tod verliert nichts von seiner Hirte —
meinen wir —, wenn der Mensch in seinem Angesicht, etwa vor der Schlacht oder sonst
vor einem die Existenz gefihrdenden Unternehmen, erinnert wird, dafl nicht nur er,
sondern jeder andere auch, dem unabinderlichen Los zu sterben ausgeliefert ist. Mao
Tse-tung zitiert in seiner Ansprache anldfilich der Trauerfeier fiir Chang Ssu-te den
Historiker Ssu-ma Ch’ien, der berichtet, wie er, zur Strafe der Kastration verurteilt,
es vorgezogen habe, anstatt sich selbst den Tod zu geben, die Strafe zu erdulden.

Doch heute spiirt man in seinen Sitzen die quilende Untréstlichkeit. ,,Es stirbt al-
lerdings ein jeder, aber der Tod des einen ist gewichtiger als der Tai-Berg; der Tod
des anderen hat weniger Gewicht als Schwanenflaum.“#7 Der Tod als Flucht vor der
Strafe, wie schimpflich sie auch immer sein mag, wire im Verstandnis Ssu-ma Ch’iens
unvertretbar und vor der eigenen Gewissensinstanz nicht zu rechtfertigen. Mao Tse-
tung greift das Bild Ssu-Ma Ch’iens auf: ,Stirbt man fiir die Interessen des Volks, so
ist der Tod gewichtiger als der Tai-Berg.“ Gewichtig im Sinn von bedeutsam, und das
so sehr, dafl der Tod des einzelnen, wie auch der einzelne selbst und sein Lebensweg,
iiber den Tod hinaus inmitten der Gesellschaft nicht vergessen werden kann, wie man
ja auch den Tai-Berg, den hochsten in der Provinz Shantung, nicht tibersehen, nicht in
Frage stellen, geschweige aus dem Bewufitsein und aus der Existenz verdringen kann.

Die Wiirde des Todes wird freilich nur dann ein iiberzeugendes Motiv fiir die Hin-
gabe des Lebens sein, wenn der Tod als Akt des Sterbens im Bewuf3tsein des Sterben-
den einen Wert erhilt, der die Kostbarkeit des Lebens aufwiegt, ja tbertrifft. Das
diirfre dort der Fall sein, wo das Weiterleben im Prozef der Verwandlung nur um
den Preis des Sterbens erkauft werden kann. Mao Tse-tung deutet die Moglichkeit des
Weiterlebens an, wenn er auf die enge Bezichung des einzelnen zu den Massen des
Volks verweist. ,Uns liegen die Interessen des Volks am Herzen, Wir denken an die
gewaltigen Leiden der Mehrheit des Volks.“ % Diese Mehrheit ist dem Dienenden ge-
fiihlsmifig so ans Herz gewachsen und intellektuell so zu eigen geworden, dafl er sich
um ihrer Leiden willen mit ihr identifiziert. Das kann bewufit oder unbewuft ge-
schehen, jedenfalls verleiht die Identifikation die Mdglichkeit, vom eigenen Selbst ab-
zusehen. Sie befihigt zur Verwirklichung dieser Moglichkeit, zum selbstlosen Dienst.
Mao Tse-tung fordert die vorbehaltlose Selbstlosigkeit von seinen Kadern, ja von je-
dermann, der zum Volk gehért, und proklamiert sie als Kennmal des neuen Menschen.
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Hier wire in der Tat zu fragen, ob man von Selbstlosigkeit noch reden kann, wenn
das Ich unter dem Vorwand der Selbstaufgabe auf die Massen iibertragen und in sie
hineinverlegt wird. Kein Zweifel, dafl die in der Vorstellung antizipierte Ineinsset-
zung mit den Massen des Volks ein zugkriftiges Motiv zum Dienst bedeutet und der
auf vollkommene Weise geleistete Dienst die Zugehorigkeit zu den Massen des Volks
bestitigt und sichert. Er ist vollkommen, wenn der im Dienst geiibte Verzicht auf jedes
Eigeninteresse den Willen zur volligen Preisgabe des Selbst im Sterben fiir das Volk
einschliefft. Hier miifite die Folgerung naheliegen, dafl durch die Ubertragung des Ich
auf die Massen des Volks dem Einzelmenschen das Sein der Massen zuteil wird. Die
Massen sterben nicht, sie kénnen nicht sterben, wie auch der Familienverband, die Ge-
schlechterabfolge, in ihrer Existenz nicht aufhort. An die Stelle der Familie, der sozialen
Familie, sind in der maoistischen Lehre die Massen des Volks getreten, die Kommune,
die Brigade, die sozialistischen Héfe, die ,,Héfe zur Sonne“. Kann dieses prekire, im
Grund uneigentliche Weiterleben die Sehnsucht des Menschen nach Unsterblichkeit
erfiillen?

Aber auch unabhingig von den Massen, fiir die das Sterben erlitten wird, ist es mit
einer besonderen Wiirde ausgestattet. Sie rithrt von der Selbstiiberschreitung des Men-
schen her. Thr Glanz fliefft auf die Sterbenden tiber. Er verleiht ihm im Gedichtnis der
Zeitgenossen Existenz, die Existenz des Gedenkens. Die Uberschreitung vollzieht sich
im Werk Mao Tse-tungs ausgesprochenermaflen zundchst auf den Mitmenschen, unre-
flektiert auf das Absolute hin. Sollte unter dieser Voraussetzung die Moglichkeit einer
Art Weiterlebens nicht denkbar sein, einmal aufgrund der Transzendierung des endli-
chen, einzelhaften Ich, zum anderen aufgrund der Massen des Volks, auf die hin die
Uberschreitung erfolgt — sie werden in der Parabel vom térichten Alten ,,Yu Gung ver-
setzt Berge“ nicht nur mit dem Absoluten verglichen, sondern mit ihm identifiziert —,
und schliefflich aufgrund der Macht und Majestit des Absoluten, das als anfanglos und
ohne Ende, als ewig unverinderlich, gedacht werden muf? Die Verwandlungsfihigkeit
der Menschen steht offenbar dem Charakter des Absoluten nicht im Weg, wie auch die
wechselnden Erscheinungen in der Natur unseres Kosmos ihrem Urgrund, dem unver-
snderlichen Tao, antiker Vorstellung zufolge nicht im Weg stehen. Allerdings muf} so-
fort auch gesagt werden, dafl Mao Tse-tung die Folgerungen aus solchen, von ihm selbst
statuierten Voraussetzungen nicht, zumindest nicht expressis verbis zieht.

Yao Wen-yiian, einer der Verfemten aus der Viererbande, ist 1963, gewifl im pri-
sumierten vollen Einverstindnis mit dem Vorsitzenden der Kommunistischen Partei,
der Frage nachgegangen, welchen Sinn das Leben auch dann haben miisse, wenn die
Erfahrung der Liebe den Jugendlichen zu iiberwiltigen sucht. ,Was ist der Sinn unse-
res Lebens? Wofiir leben wir? . .. Der Zwedk unseres Lebens ist klar definiert. Wir le-
ben fiir die Revolution, fiir das Volls, fiir das Wohl, fiir die wachsende Kraft unseres
sozialistischen Vaterlandes, fiir die vollstindige Befreiung aller Volker der Welt und
fiir den vollstindigen Sieg der Sache des Kommunismus in der Welt. Dies ist die Auf-
gabe, die die Geschichte der revolutioniren Jugend von heute iibertragen hat. Alle jun-
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gen Leute, die danach streben, wahre proletarische Kimpfer zu werden, werden diesem
groflen Ziel Herz und Geist widmen und durch fortgesetzte Siege in diesem groflen
Unternehmen hochstes Gliick und hochste Freude finden.“ 50

Das Gliick der Sinnerfiillung wird demnach dem zuteil, der sein Ich in den Adres-
saten des Dienstes verlegt, und zwar im Zug einer Lebensfithrung, die sich eben in selbst-
loser Weise fiir die Massen des Volks erschopft. Das ausschlaggebende Motiv solchen
Tuns ist die bewufite Ubertragung des Ich auf die Massen des Volks. In der Vorstel-
lung Mao Tse-tungs scheint die Identifikation des Dienenden mit dem Volk die not-
wendige Bedingung zu sein fiir die Moglichkeit des vollkommenen Dienstes. Wird er
geleistet, so zeitigt er als Ergebnis, Wirkung und Frucht die bewufit vollzogene Identi-
fikation mit den Massen des Volks. Kein Zweifel, daf ein solcher Dienst das Uber-
leben in der Erinnerung, im Gedidchtnis der Zeitgenossen garantiert.

Der selbstlose Dienst besagt aber auch die Transzendierung des einzelhaften, auf das
TIch beschrinkten Seins. Sie geschieht explizit auf die Massen des Volks hin, unausdriiclk-
lich auf das hin, was die Massen in der Lehre Mao Tse-tungs bedeuten, auf das Abso-
lute, das mit dem Volk in eins gesetzt oder doch als in ihm residierend gedacht wird.
So kann man begreifen, wenn der in solchem Geist erbrachte Dienst in der Lehre Mao
Tse-tungs als Sinn der menschlichen Existenz ausgegeben und verkiindet wird.
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