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Gedanken und Worte chinesischer Weiser

Zu einer Zeit, da aus dem kommunistisch - maoistischen China tber die seltsamsten und unerwar-
testen Kanile Gedankengut politischer Natur bei uns einzudringen sucht und die rote Mao - Bibel, die
Sammiung Worte des Vorsitzenden Mao - Tse - Tung, in aller Hand ist, sich mit Gedanken und Worten
chinesischer Weiser zu beschaftigen, denen im eigenen Lande kaum noch gebthrende Aufmerksam-
keit geschenkt wird, hat etwas komisches und tragisches zugleich an sich. Ja, ich kann es mit nicht
versagen, dieses Kuriosum auch noch mit dret Ausspriichen Maos zu illustrieren, ehe wir uns von Mao
dem Tao zuwenden. Am 31. Juli 1955 sagte der rote Parteichef Chinas : Wir miissen an die Masse
glauben, wir milssen an die Partei glauben : das sind die zwei Grundprinzipien. Wenn wir an diesen zwei
Prinzipien zweifeln, kénnen wir nichts zuwege bringen .

Vom 27. Februar 1957 stammen diese Worte : Wir miissen es erlemnen, die Probleme allseitig zu
betrachten, nicht nur die Vorderseite der Dinge zu sehen, sondermn auch ihre Kehrseite. Unter bestimm-
ten Bedingungen kann Schlechtes zu guten Ergebnissen und gutes zu schlechten Ergebnissen fiihren.
Und zum Dritten ein Zitat aus der Mao - Rede vom 17. Oktober 1945 : Die Welt schreitet vorwarts, die
Zukunft ist gldnzend, und niemand kann diese aligemeine Tendenz der Geschichte dndemn. Wir miis-

{‘3 sen die Fortschritte in der Welt und die lichten Zukunftsperspektiven sténdig unter dem Volk propagie-
~ ren, damit es Siegeszuversicht gewinnt .

Es ware miiRig, sich mit Binsenweisheiten aufzuhalten, wie sie die Mao - Bibel zu Dutzenden ser-
viert, wenn hier nicht in einer geradezu raffinierten Weise alte religiose Anschauungen mit parteipoliti-
schen Maximen verkniipft witrden, wenn nicht - aus der allgemeinen Elendssituation heraus - gute
Chancen bestiinden, dem realpolitischen Parteidenken auf diesem Wege Vertrauen zuzuschanzen.
Ersparen wir uns die volle Analyse der drei Zitate, gdnnen wir aber dem zweiten ein paar Gedanken.
Wir miQten also lernen, heifdt es da, die Probleme allseitig zu betrachten. Dem ist nichts entgegen zu
stellen. Aber weiter : Unfer bestimmten Umstdnden kann Schiechtes zu guten Ergebnissen und Gutes
zu schlechten Ergebnissen fithren. Hier nun wird es nach der kopfnickend bejahten Einleitung doch
recht bedenklich | Gutes kann nur zu scheinbar schiechten Ergebnissen fuhren - und fir das Schiechte,
das angeblich unter gewissen Bedingungen zu guten Ergebnissen fihren kann, stelien diese Worte
geradezu eine Aufforderung es zu prakiizieren dar ! Die gewissen Bedingungen........ nun, die bestimmt
schon die Partei, in die wir Vertrauen haben ; und wenn sie meint, es sei gut, nun das Schiechte zu tun,
um gute Ergebnisse zu erzielen, den lichten Zukunftsperspektiven der zwangslaufig fortschreitenden

. Welt ndher zu kommen, so tun wir eben mit Uberzeugung das Schlechte, weil es gut ist .

Der Konfuzianer vor allem ist der einzelnen ethischen Belehrung, die gern bildhaft - praktikabel gege-
ben wird, sehr aufgeschlossen. Die Lehre des Konfuzius besteht aus Einzelbelehrungen und wird in
diesen zusammengefafiten, aus dem Zusammenhang der Reden gerissenen Zitaten zum Teil vorziig-
lich kopiert und - korrumpiert, indem solchen Sentenzen, die allgemein Lebensklugheit bergen oder aber
gar ethische Forderungen darstellen, die bewuRten politischen Ziele der Partei angeflickt werden, die
Hérer oder Leser immer wieder damit konfrontiert, wie eine Forisetzung der ethischen Regel hinzuneh-
men, ihnen ein geradezu refigiéses Verirauen entgegenbringend .

Der Diktator der Chinesischen Volksrepublik zéhtt nicht zu den Weisen, die unser Thema meint, doch
die raffinierte Kollektion von Redebruchstiicken, von denen wir drei zitierten, mag als Einfuhrung in un-
ser Thema dennoch Berechtigung besitzen, weil sie zugleich auf die schlichte Sprechweise hinweist,
deren sich im allgemeinen auch die chinesischen Weisen der Religion befleiRigen, mit deren Gedanken
und Worten wir uns befassen wollen. Es sind Reprasentanten des Konfuzianismus und des Taoismus,
die uns heute etwas zu sagen haben werden, und nicht des Buddhismus chinesischer Pragung. Das
hat seine Griinde .

Werfen wir namlich einen kurzen Blick auf die religionsgeschichtliche Entwicklung in China, so wird



und sehr rasch klar, daf die Lehre des Buddhismus fiir China eine Fremdreligion ist. Gewiss erhielt der
Buddhismus chinesischer Pragung eine national - mentale Pragung, ging auch die verschiedensten
Verbindungen mit eingessenen Religionen ein, doch wurde hieraus keine spezifische chinesische Reli-
gion mit erheblicher eigensténdiger Literatur - und so kénnen wir bei unserer Umschau im chinesischen
geistlichenen Leben figlich von einer Betrachtung tibernommener Gedanken und Lehren des Buddhis-
mus absehen .

Aus der altchinesischen Volksreligion als einer lebhaft sprudeinden Quelle entwickelten sich Konfuzi-
anismus und Taocismus, deren Lehrer vor allem hier und heute zu Wort kommen werden. Allen gemein-
sam, der mit vielen Géttern beschenkten alten Volksreligion wie den beiden Erben, ist eine Grundhal-
tung, welche de Groot einmal als Universismus charakterisiert hat. Das ist recht treffend gedeutet ;
denn Himmel Erde und Mensch als Hauptakteure und Grundelemente alier chinesischen Religionen
bilden hier in der Tat eine deutliche kosmische Einheit - und zwar aufgrund der steten und engen Wech-
selbeziehungen, in denen sie zueinander stehen. Im Menschen vereint sind Elemente des manniichen
Prinzips Yang und des weiblichen Prinzips Yin. Yang und Yin indessen haben wiederum ihre Entsprech-
ungen in Himmel und Erde, dem schipferischen Vater - Element und dem scheinbar passiveren, auf-
nehmenden Mutter - Element .

Wo steht nun der Mensch in diesem Triangel ? Li Gi, das Buch der Sifte gibt uns Aufklarung :

;~ Der Mensch vereint in sich die Geisteskriifte von Himmel und Erde, in ihm gleichen sich die Prinzipien des Lich-

s tes und Schattigen aus ( Also des Vater- und Mutter- Aspekts ) ...........

Zwischen den drei Elementen Himme! - Erde - Mensch herrscht kosmische Harmonie, ein, natirlich
nur geforderter, Idealzustand, zu dessen Erreichung nun allerdings die Konfuzianer und die Taoisten
einen jeweils anderen Weg einschlagen oder empfehlen. Konfuzius oder Kung Dse ( 551 - 478 v.Chr. )
war mehr ein Ethik - Lehrer, in Prediger der vielféltigen Regeln des Verhaitens, die zur verlorenen und
wiederzugewinnenden kosmischen Einheit fihren - und der Begriff TAO ist bei ihm eindeutig der Weqg,
den man mit ali seinen Stufen gehen muRk, den Wegweisern der Einzelgebote folgend. Mit anderen
Worten : Nach Konfuzius gilt es, viele tausend moralische Einzelziele zu erreichen, um zum grofien
Ziel der wahrhaftigen Einheit zu gelangen .

Anders bei Lao Dse ( Laotse ), der um 500 v. Chr. Lebte, und uns lediglich ein Werk von 81 Aphoris-
men hinterlieR, die indessen das ganze mystisch - kosmische Bild der Re - ligio, der Wiederbindung
zum gottlichen Ursprung zum Inhalt haben, das Taoismus genannt wird und sich im Kern mit den Leh-
ren der Mystiker aller Religions- und Kulturkreise deckt. Bei Laotse kann die Wiedervereinigung mit dem
Urwesen, das bei ihm TAO ist, nur durch die Unio mystica gefunden werden .

& Es ist nicht Aufgabe dieses studienhaften Referats, die Unterschiede dieser beiden groen chinesi-
schen Religionen im Detail aufzuzeigen. Immer wieder nur, und gleichgliltig in welcher Form, aus wel-
chem Anlaf und aus welchen Quellen gespeist, kann es nur darum gehen festzustellen, dai zu alien
Zeiten und bei allen Vélkern und Kulturen religiése Haltungen, Anschauungen, Lehren und Prakiiken
bestanden oder bestehen, deren Kern kosmische Harmonie, Menschenliebe, Briderlichkeit, Streben
zur Selbsterkenntnis ist und damit das, was die Lehren des TEMPELS DER MENSCHHEIT an theoso-
phischer Wegweisung uns in die Hand und ans Herz legen. Das erfllit uns mit Freude und starkt uns
auf unserem Wege wie eine solide, eine in exotischer Form dargebotene Marschverpflegung, deren
Grundstoffe die gleichen Kalorien, Vitamine und Spurenelemente enthalten, die gleiche mentale und
spirituelle Kraftnahrung bieten wie wir sie gewohnt sind .

In der vorkonfuzianischen Zeit lehrte das LI Gl ureigentlich mehr als nur die Sitten . Greifen wir aus
seinem Kapitel von der Harmonie mit dem Unendlichen ( dessen Uberschrift uns an den Titel des
gleichnamigen Buches von Ralph Waldo Trine, dem Theosophen, erinnert ) nur einige Gedanken und

Zeilen Heraus :
Die Gliickseligkeit, die { der Weise ) erlangt, das ist Vollkommenheit. Der Name

Voilkommenheit aber bedeutet die Willféhrigkeit dem natiirlichen Gesetz gegen-



iiber - in allen Dingen. Wenn es in uns nichts gibt, das nicht mit dem natiirlichen
Gesetz iibereinstimmt, so nennt man das Vollkommenheit. Das besagt nach innen
hin ein Vollkemmensein im eigenen Selbst und nach aufen hin die GemdBheit mit
dem Weltgesetz ( Tao ).

Zitat aus Das lebende Wort , Holle Verlag, Darmstadt 1952, 5. 205

Das hier zitierte natilrfiche Gesetz oder Welfgesetz , das Tao, ist mit dem Begriff Karma identisch,
und zwar durchaus in seinen beiden Aspekien, also als kosmischer Wille und individuelles Karma. Das
Li Gi spricht von der Willfahrigkeit dem natiirlichen Gesetz gegeniiber und driickt damit das aus, was
in Goethes Faust die Hexe in ihrem Einmaleins zahlensymbolisch andeutet :

Aus Piinf und Sechs,
so spricht die Hex',
mach Sieben und Achz,
dann ist's vollbracht.....

Aus der Fiinf, dem Menschen mit dem persénlichen freien Willen, muR die Sieben, die Stufe der Mei-
sterschaft werden, die den persénlichen Willen mit dem gottlichen Willen - dem kosmischen Willen -in
Einklang bringt. Die Tempeliehren ( Band 3, Nr. 85 ) sprechen unter dem Titel Wille und Gesetz dassel-
be anders aus :

. Wir aber wollen sie zu der Erkenntnis filhren, daB der géttliche Wille, welcher das

(L zyklische Gesetz beherrscht, nicht im Gegensatz steht zu dem menschlichen Willen,
in irgendeinem Sinne der Willkiir. Das Wirken des gdttlichen Willens zielt darauf
hin, alle zeitweilig verschieden gerichteten Willensformen zu einem Punkt zu brin-
gen, wo sie sich der Tatsache bewuft werder, dafl es nur einen Willen geben kann
und daB dieser Wille qut ist .

In diesem Zustand, zu diesem Zeitpunkt hat der Weise, den das Li Gi anspricht, Glickseligkeit, d.h.
letzte Harmonie mit dem Unendlichen, in der Vollkommenheit erreicht. Das gibt ihm, dessen Wille nun
nicht mehr zersplittert und abgespilittert ist, zugleich die Kraft eines Gottes, denn die Konzentration sei-
er Willenskrafte vermag einfach alle s . Nichts anderes meint, wenn auch vielleicht verstecki formu-
liert und scheinbar erdbezogen, Lia Dse, der chinesische Magier und Philosoph (480 - 400 v. Chr. ),
der einmal formulierte :

Wenn man es erreicht, seinen Willen ohne Zersplitterung anwenden zu kénnen, dann
kann dieser Wille zu einer Macht werden .
Zitat aus Wenn sich ein Blatt bewegt , Wien 1950, Walter Scheuermann Verlag

o Machen wir uns klar, was hinter dem aktivierten Willen steht, so erstaunt uns die Fulle dieser Kraft
% oder Macht nicht mehr ; denn sie ist plotzlich im Bereich der Naturwissenschaften als begreifbare Kraft
vorhanden, auch wenn wir annehmen missen, daf hier exoterisch lediglich eine schwache Spiegelung
der esoterischen Kraftfiille spirbar wird. In der Lektion Klang oder Akasha der Tempellehren Serie i
wird uns gesagt, da® sehr grundsatzliche und wichtige Fragen behandelt und immer wieder studiert
werden sollten und tragt mit wenigen, andeutenden Worten etwas zu unserem Willensproblem bei.
Dort heil’tes :
wenige Bezeichnungen der Weisheitsreligion haben eine groBere okkulte Be-
deutung {Gr den Initilerten als das wort FOHAT. Viele halten Fohat {Ur eine
wesenheit, andere nur [Gr eine abstrakte, philosophische Idee. Er ist in Wahr-
heit beides und noch viel mehr. Er ist die eitende Kralt des willens .

Es ist nicht notwendig, in diesem Rahmen auf den Namen und Begriff FOHAT einzugehen, da die
Wirksamkeit dieser Kraft in den Strophen des Dzyan, vor allem in der fanften Stanze ( Geheimlehre,
Band | ) ausreichend geschildert ist. Immerhin mag ein Satz dieser 5. Stanze, bzw. des Kommentars
hierzu die Erinnerung wachrufen und dazu anregen, diese Stanze samt des Kommentars gelegentlich
wieder zur Hand zu nehmen. Frau Blavatsky schreibt :



(

o

{ Fohat ist in der phinomenalen und kosmischen Welt ) jene okkulte, elektri-
sche, vitale Kraft, die, unter dem Willen des schopferischen Logos, alle Formen
vereinigt und zusammenbringt, indem sie ihnen den ersten Anstof gibt, der in
der Zeit zam Gesetz wird .

Und in der sechsten Stanze lesen wir :

Fohat ist Eins und Sieben und ist auf dem kosmischen Plane hinter allen sol-
chen Manifestationen wie Licht, Warme, Ton, Adhésion usw. und ist der Geist
der Elektrizitit, die das Leben des Weltalls ist .

Die hier angesprochenen Kréfte wie Licht, Warme, Adhasion ( also Anziehungskraft ) und Elektrizitat
haben inre Wirksamkeit ja durchaus auch auf der physischen Ebene, wie wir uns taglich Uberzeugen
kénnen. Ihre weit groRere, weil durch grobe Materie - vereinfacht gesagt - weniger gehemmte Wirkung
zeigt sich auf den hoheren Ebenen. Sie sind, wo auch immer, dem Vollkommenen, dem seine Verkor-
perungen vollendet habenden Menschen untertan, weil sie bewuRt Teil seiner Selbst geworden sind ;
denn seine Einheit mit allem, und somit auch mit dem kosmischen Gesetz, 148t ihn selbst zum Gesetz
werden, das allen Kraften der Natur, den bekannten wie den erahnten und unbekannten gebieten 133% .

Das Alfiiiberalisein des Einen Prinzips IaBt uns zu unseren chinesischen Weisheitsworten zuriickfin-
den, da sich hier eine deutliche Bricke darbietet. | aotse behandelt die Begriffe Tao und Teh immer

-y

'f}wieder und in den unterschiedlichsten Beispielen. So finden wir z.B. ( Fischer - Biicherei " Laotse " her-
~"augegeben von Lin Yutang, Blicher des Wissens, Hamburg 1955 ) an einer Stelle :

Das Tao ist iberall. Das Tao ist unendlich ; im Bereich des Kleinsten gibt es nichts so Kleines,
daB das Tao nicht in ihm wire. So entstehen die zehntausend Dinge. Es ist aber auch so groB,
daB es alles umfaBt. Tief wie das Meer, kann es nicht ausgelotet werden -

An anderer Stelle :

Das groBe Tao flieBt tiberall. ( Wie eine Flut ) lkann es rechts oder links flieBen. Die zehntau-
send Dinge leiten ihr Leben von ihm ab.......

Eine sehr volkstimliche und fir die Art seiner Belehrungen typische Form wahlte Laotse mit dem fol-
genden Gespréach zwischen Tung Kuo Dse und Dschuang Dse :

" Wo ist denn dieses sogenannte Tao ? " fragte Tung Kuo Dse den Dschuang Dse.

" Das Tao ist Uberall. "

" Das miiBt ihr aber naher erkidren. "

" Es ist in den Ameisen ", war die Antwort .

" Wie, so niedrig istes ? "

" Es ist in den Unkrautsamen ", sagte Dschuang Dse wiederum.

" Es wird ja immer niedriger ", rief Tung Kuo Dse.

" Das Tao ist in den Kriigen und Ziegeln. "

" Das wird ja immer arger ! "

" Es ist im Kote ", sagte Dschuang Dse.

Da sagte Tung Kuo Dse nichts mehr. Dschuang Dse sprach :

" \Was ihr eben gefragt habt, ist eine Frage, die fr mich schwer zu beantworten und mit
Beispielen zu belegen ist....... Ihr hittet mich nicht nach besonderen Beispielen fragen solien ;
denn so kénnt ihr nicht vom Materiellen loskommen. GroBe Wahrheiten sind eben ungreifbar
wie diese hier, und groBe Lehren ebenfalls. "

Es muB uns verwirren, nun mit einer doch offenbar ganz anderen Deutung des Tao durch Laoctse be-
kanntgemacht zu werden, wenn er schreibt :

Das Tao ist absolut und hat keinen Namen. Obwoht das ungeschnitzte Holz klein ist, kann es
von niemand ( als Gefé ) benuizt werden. Wenn Kdnige und Fiirsten ( diese unverdorbene
Natur ) bewahren kénnen, wird die ganze Welt ihnen freiwillig die Herrschaft einrdumen .



Das 14t uns zu Beginn des Zitates hinter dem Tao das Unoffenbare vermuten, und andere Stellen
der taoistischen Literatur bestérken uns in dieser Annahme. Bei Laotse finden wir z.B. :

Aus dem Tao ensteht das Eins ;
Aus dem Eins das Zwei ;

Aus dem Zwei das Drei ;

Aus dem Drei das geschaffene All .

....... und an anderer Stelle seines Werkes :
Das Tao vereinigt die Teile. In der Schipfung liegt schon die Zerstérung.......

Hier wird uns doch ganz offensichtlich die Kosmogenesis, die Weltwerdung, beschrieben, wie wir sie
aus den okkulten Werken aller Zeiten und Religionen und nicht zuletzt aus den Schriften der Theoso-
phie und den Tempellehren kennen. Nur das Unoffenbare Eins vermag in sich die gegenséiziichen Teile
Zu vereinen - die sich hier, im Absoluten, nicht voneinander abheben, nicht diametral entgegengesetzt
sondem in voller Harmonie, in volier Deckung, Kongruenz befindlich sind - , schon das Offenbare Eine
in seiner atmischen BewuRtseinsebene ist Spiegeiung, ist Abbild, Maya, vergénglich, da an zwar aller-
feinste Substanz aber eben doch Materie, gebunden. Daher Laotse : ....... In der Schépfung liegt schon
die Zerstérung . Ein berechtigter Hinweis ; denn alles, was substanzgebunden ist, muf3 der Wandiung
unterliegen - und sei es, dab die Wandiung im Fall der Atma - Ebene deren Zurticknahme aus dem of-

g""_’f‘r}fenbaren in einen unoffenbaren Zustand bedeutet, die Riickkehr vom Kosmos zum Chaos im Sinne
~"des Absoluten .

| aotse aber wird, so schwer verstandiich er auch oft zu sein scheint, gelegentlich begreifbarer in dem,
was er aussagt. Im Tao te king, dem heiligen Buch des Taoismus ( zitiert nach " Warterbuch der Reli-
gionen ", Kérner Verlag, Stutigart 1952 ) finden wir die Satze :

Es { nimlich das Tao ) allein beharrt und wandelt sich nicht. Man darf es ansehen als der Welt Mutter. Ich
kenne nicht seinen Namen. Bemitht, ihm einen Namen zu geben, nenne ich's grof. Des Menschen Richt-
mak ist dic Erde, die Erde Richtmafl der Himmel, des Himmels Richtmaf das Tao, das Tao Richtmaf
sein Selbst .

DaRk des Menschen Richtmaly die Erde ist, schiiefit nicht aus, dal} seine Entwicklung dem Tao zu-
strebt. Die offenbare Welt, zugleich aber auch das einzelne Wesen, in dem schiietlich aus einem Ego
aus demn Tao auch das Tao wirksam ist, wie uns die Geschichte von Tung Kuo Dse und Dschuang
Dse lehr, ....... diese Welt und dieses Wesen werden Teh ( te ) genannt. Vom Teh und dem Tao sagt
Laoise :

o Das Teh fihrt immer zur Einheit, die das Tao vorstellt, und die Erkenntnis mufl in d e m Ruhe su-
chen, was der menschliche Geist nicht erkennen lkann. Das sind die Grenzen der Erkenntnis. Was im Tao

einheitlich ist, ist im Teh unterschiedlich .

Die Vielfalt fihrt also zur Einheit, kénnen wir herauslesen, ohne dal uns iber den Weg zur Einheit
anderes gesagt wurde, als daf es notwendig sei, Ruhe zu suchen in dem, was der menschliche Geist
nicht erkennen koénne. Es ist im Taoismus nirgends die Rede von streben, erstreben und also erstrebt
oder ersehnt auch die Vielfalt nicht die Einheit, sie scheint ihr gewissermafen als selbstverstandlich
suzufallen. In sehr vereinfachter Form spricht man davon, der Tacismus des Laotse fordere in jeder
Weise das Nichttun . Das ist ganz ohne Zweifel eine leichtfertige Simplifikation, die indessen in der ver-
wasserung der im Grunde mystischen Lehre Laotses, in ihrer Dekadenz in praxi, ihrem Abgleiten in Iir -
und Aberglauben eine Bestatigung zu finden scheint. Was Laotse forderte, war etwas ganz anderes. Er
lehrte nicht das Nichitun , die Untétigkeit, sondern die mystische Einkehr, bei der nun allerdings das
Freimachen von jeder Aktivitat, z.B. auch der Gedanken, eine Voraussetzung darstelite, wie das Leer-
machen bei der Meditation .

Auch das Tao wirkt nach Laotse ohne zu handeln, also durch seine blofte Existenz. Dieses wu - wie
genannte Nichthandeln, dieser in gewissem Sinne weibliche oder magnetische Aspekt, hat seine starke



Anziehungskraft gerade in seiner Enthaltung von geschaftiger Tatigkeit und personlichem Streben. Lao-
tse formuliert und erlautert damit deutlich, was er meint

Der Welt Allerweichstes tiberwiltigt der Welt Allerhrtestes, das Nichtseiende durchdringt das Zwischen-
raumlose. Daraus erkenne ich des Nicht - Tuns Vorteil. Wenn Kénige und Fiirsten das zu beobachten ver-
méchten, alle Wesen wiirden sich von selbst umwandein .
Daher wiinscht der heilige Mensch die Wunschlosigkeit .
nach Worterbuch der Religionen s.o.

Aus dieser Haltung ergeben sich die Aufgabe aller streberischen Vielgeschaftigkeit, auch der Vielwis-
serei ; aus dieser Haltung resultieren Selbstbescheidung, Demut, Selbstiosigkeit, Milde, Toleranz,
' Friedfertigkeit, Menschenliebe .

Das also ist der Weg, den der - wir dirfen sagen - Mystiker Laotse zu beschreiben empfiehlt. Ehe wir
seine Denkweise verlassen und uns Kung Dse oder Konfucius zuwenden, noch ein Wort seines Schil-
lers Dschuang Dse (370 - 302 v. Chr. ) :

Wem ein groBes Schicksal zuteil wird, der mag ihm falgen .
Wem ein kleines Schicksal zuteil wird, der mag es nehmen, wie er es trifit .
nach Wenn ein Blalt sich bewegt s.0.

... Dieses Wort pal3t sich mafigerecht der Auffassung des Lehrers an und &Rt uns daran denken, dal®
é,h}das Dharma des Einzelnen den Entwicklungschancen innerhalb einer Verkérperung ohnehin gewisse
Grenzen setzt .

Kung Dse, auch Kung Fu Dse oder , latinisiert, Confucius genannt, 551 v. Chr. Geboren, ist der Be-
grinder der konfucianischen Ethik, Gber die wir einleitend bereits sprachen. Aus seiner und seiner Epi-
gonen Werk sollen uns lediglich einige der ethischen Regeln und praktischen Ratschidge beschaftigen,
uber die nachzusinnen es sich lohnt, zu schweigen davon, daf wir durchaus bemiht sein soliten, sie in
die Tat umzuseizen .

Der konfuzianische Philosoph Mong Dse ( 372 v. Chr. geboren ) , schrieb :
Ehrliche Se/bstpriiﬁnzg ist héchste Freude .

diese und die weiteren Zitate aus Wenn ein Blalt sich bewegt

Sein Lehrer Konfucius widmet der Gewissensforschung als einer bedeutenden, heute auch von Psy-
choanalytikern voll anerkannten Mainahmen der Selbstreinigung mehere Stellen in seinem Werk, von
denen wir zwei zitieren wollen :

Ich habe noch selten einen Menschen gesehen, der fihig gewesen wire, seine Fehler zu
erkennen und sich innerlich selbst anzuklagen .

Und als weiteres Zitat :

Ich stelle tiglich drei Fragen an mich selbst : War ich in dem, was ich fiir andere tat, auch
wirklich gewissenhaft ? War ich meinen Freunden gegeniiber voll aufrichtig ? Habe ich
alle Lehren, die mir zuteil wurden, auch tatséchlich befolgt 7

Ordensregein des Tempel der Menschheit machen diese Selbstprifung ebenfalls zum Gebot. Sie
sollten ureigentlich dem 7. der zehn Gebote der GroRen Weiften Loge in dessen Anwendung vorange-
hen, in denen es heillt :

Morgens und abends solltest du in tiefer Andacht, Dankbarkeit und Hingebung die
Augen deiner Seele zum Throne deines Gottes erheben ; denn deinen zum Mittel-
punkt alles Seins emporgerichteten Wiinschen, der Reinheit und Selbstlosigkeit
der von dir verrichteten Gebete entspricht die dir gewahrte Erhérung .

Nach sorgfiltiger Selbstpriifung sollte auch, ob im Wortlaut oder nur dem Sinne nach, das Gebet des
im Heilgottesdienst amtierenden Priester seinen Platz finden. Vor allem jene Passagen, die in sehr di-



rekiem Zusammenhang mit unserem taglichen Leben, unserem Tun und Leiden stehen :

Vor allem rufen wir Dich um Beistand an fiir alle, die uns Gutes getan haben, fiir alle, die uns Boses
getan haben oder uns Boses wiltnschen, und far alle, die wir in irgendeiner Weise geschadigt oder
gehemmt haben mdgen .

Gutes zu tun, ist nach Mong Dse die Anlage des Menschen. Ersagt :

Threm Triebe folgend, haben die Menschen die Maglichkeit, Gutes zu tun. Das ist es, was ich unter
gut ' verstehe. Wenn jemand Nichtgutes tut, 5o ist es nicht die Schuld seiner Anlagen .

Es mag seltsam erscheinen - obschon es das gar nicht ist, wenn wir an die Einheit aller Religionen
in einer Urreligion denken -, daf? Mong Dse hier das kritische UnterscheidungsbewuBtsein des individu-
ellen Menschen voraussetzt, das nach der Bibel mit dem sog. Siindenfall als eine Last dem aus dem
Paradies der Verantwortungslosigkeit entlassenen Menschen aufgebirdet werden mufite. Erinnern wir
uns an die Worte der Schlange, die diesen Vorgang am klarsten darstellen, wie sie im 1. Buch Mose,
Kapitel 3, Vers 5 festgehalten sind :

sondern Gott weiB, daB, welches Tages ihr davon essef, so werden eure Augen aufge-
ian, und ihr werdet sein wie Gott und wissen, was gut und bdse ist .

Mit der eigentiichen Menschwerdung, dem Genuf des Apfels vom Baum der Erkenntnis, also wurde
:w.mf.%auch die Erkenntnis von Gut und Bése im Menschen geboren, ist ihm auferlegt, Verantwortung fur sein
“.“Handeln zu tragen wie die Folgen aus der Ubertretung der géttiichen Gesetze. Erist ein von Gott ange-

nommener Schiiler geworden, dessen Rechte die Rechte Gottes, dessen Pflichten das Gesetz Gottes
sind, der Rechte und Pflichten selber darstellt .

Nur durch unbedingten Gehorsam gegen die Gesetze des Meisterlehrers wirst du imstande
sein, einen FuB nach dem anderen zu heben, so lange du auf dem Pfade der Schiilerschaft
wanderst.......

heilt es im letzten der 10 Gebote der Grolen Weillen Loge, und Tag fir Tag, Abend fiir Abend sollten
wir unser Gewissen erforschen, ob wir diesen Geboten gefoigt, wo wir von ihnen abgewichen sind, far
wen wir beten missen, um ihn vor Schaden aus unseren Uberiretungen zu bewahren .

Bei Mong Dse und Konfucius treffen wir auf viele Regeln fir den Alitag neben Fragen und Problemen
grundsatziicher Natur, die wiederum hinter den Regeln fir den Alltag stehen. Mong Dse stellt, ohne das
beschénigen zu wollen, fest :

Dal Menschen ihre Worte meist zu leicht nehmen, kommt daher, daB sie sich der Verantwor-
tung nicht bewuBt sind .

~* sie haben also offensichtlich nicht gelernt, dal® Gedanken und Worte aufgrund der durch sie erregten
Schwingungen in inneren Ebenen als starke Krafte Wirkungen auslosen kénnen, die schadlich, ja ge-
fahrlich, sein kdnnen. Daft solche Handlungen Folgen fur das eigene Sein und [ch haben missen, weil
jede Ursache Wirkungen auf denjenigen hat, der sie legte, erkannte Mong Dse und teilte es seinen
Schilern mit

iy

Wie will einer, der anderen Béses nachsagt, eigenem Kummer entgehen 7

fragt er und das 5. Gebot der 10 fur den 4. Grad der Grolken WeiRken Loge bestimmten Gebote kommt
uns hierbei zwangslaufig in den Sinn :

Du sollst nicht unaufrichtig, unndtig oder abfillig tiber deinen Néchsten sprechen und dadu rch den
Gegensatz des schépferischen Tones und Wortes in Tatigkeit setzen ; denn das hohere Gesetz wird
die Wirkung der so gebrauchten Kraft umkehren und die Folgen des tibertretenen Gesetzes auf dich
selbst mit erhdhter Gewalt zuriicklenken .

Konfucius zieht die Foigerung aus der Selbstprifung :

Einen Fehler begehen und sich nicht bessern, das erst heifst einen Fehler zu begehen !



Mag auch dieser Aphorismus ein wenig an den Tatsachlichkeiten vorbeizielen, so ist er in jedem Falle
doch eine verniinftige Mahnung. Und ganz gewil} ist beherzigenswert, was Konfucius von der Begeg-
nung mit anderen sagt, aus der wir stets Schliisse auf und fir uns selbst ziehen sollten :

Wenn du einen Wiirdigen siehst, dann trachte ihm nachzueifern. Wenn du einen Unwiirdigen siehst, dann
priife dich selbst in deinem Innern .

Und dieses Innere, was ist es ? Was ist in ihm nach Meinung der chinesischen Weisen ? Mong Dse
gibt uns fur die Konfucianer die Antwort, die zugleich fur den Taocismus Glitigkeit besitzt :

Alle zehntausend Dinge, die es gibt, sind in uns selbst vorhanden .

Makrokosmos und Mikrokosmos sind also auch fur die Weisen Chinas Entsprechungen ; was im ei-
nen existent ist, existiert auch im anderen, wie im GroRen, so im Kleinen....... und in allem ist TAO .

in seinem Buch Okkuftismus fiir Anfanger falit Red Star, also William H. Dower, die Zehn Grund-
wahrheiten dber Gott und Menschen zusammen. Gott ist hiernach die hichste geistige Essenz und die
Ursubstanz, aus der das Universum, die Welten, Menschen und Dinge erschaffen sind. Wortlich heil3t
es ( zitiert aus Okkultismus fiir Anfénger, erschienen in deutscher Sprache bei der Deutschen Tempel
Verlags - Geselischaft e V., Berlin 1967 ) :

Diese Ursubstanz offenbart sich in einer unermeBlich groBen Anzahl von Schopfun-
gen, dessen Gesamtsumme wir als das Universum kennen. Alle Formen, ob welten
oder Menschen, sind nur verkdrperte Aspekte eines Strahls oder einer Eigenschalft,
die der urspriinglichen Substanz oder Gott - innewolhnt, und so ist jede Erscheinung
wiahrend der Zeit ihres Daseins eine materielle geistige Kraft oder Qualitat.......

Ob bei den chinesischen Weisen stellveriretend fiir eine riesige Zahl " X " von den zehntausend Din-
gen gesprochen wird oder in diesen Grundbelehrungen Dr. Dowers fiir Studierende auf dem Gebiet
des okkulten Wissens von einer unermeflich grofRen Anzahi, bleibt sich gleich. Der Gedankengang ist
derselbe. Die Tempeliehre Nr. 209, die von der wechselseitigen Beziehung , Durchdringung und Abhan-
gigkeit der Materie spricht, erlautert die makrokosmisch - mikrokosmische Entsprechung sehr sinnféllig
in Details :

Der Mensch muf} in einem gewissen Mafle dic Wechselbezichung, gegenseitige Durchdringung und Ab-
hiingigkeit aller Grade von Kraft und Substanz verstehen lernen, von der Zelle bis zum Elektron und noch
viel feineren Graden der Substanz und Kraft ; und er mufl auch wissen, dafs er selbst so viele Ausdrucks- -
mittel hat, wie es Substanzgrade gibt, in denen sein Bewufitsein titig ist. Vorher wird er kaum imstande

sein anzuerkennen, ....... daf es sein eigenes Bewufltsein....... ist, das immerwihrend durch alle Grade oder
Abteilungen von Stoff und Kraft innerhalb des Universums wirkt .

Wenig anderes zeigt uns die Verantwortung so deutlich, die auf dem einzelnen Wesen ruht, dessen
Handiungen den Kosmos zum Erzitfern bringen kénnten. Brechen wir unter der Last der Verantwortung
zusammen 7 Wir wiirden es, geldnge uns die volle Erkenntnis dessen, was hinter den Worten dieser
Tempellehre 209 steht, und hielten nicht altere Brider auf dem Pfade ihre Hande schitzend um uns.
Resignieren wir bei der Betrachiung des in Unendlichkeiten verschwindenen Weges, der vor uns liegt,
der in der Religio, der Wiederbindung an Gott, zum Ausgangspunkt zurlickfiihrt, den wir bewul3t zu ge-
hen haben, wie wir ihn unbewult und im entgegengesetzten Sinne einmal gegangen sind 7 Nein. Im
iberschaubaren mikrokosmischen Bereich, in unserer Umwelt liegen die nahen Ziele, die Zwischenzie-
le auf dem Wege - und sie zu erreichen und uns auf diesem Wege Schritt far Schritt vorwéarts, aufwarts
zum Quell des Lichies, zum Tao, zur Ursubstanz, zu Gott zu bewegen, ist eine Aufgabe, die uns zwar
viele Leben beschéftigen kann, uns aber nicht Uberfordert .

Geben wir dem chinesischen Werk Da Hsiau, zu deutsch Die grofle Lehre , das Schluliwort !

Dieser Kommentar zu den Lehren des Konfucius, vermutlich von dessen Schiller Dseng Dse verialit,
gibt uns ein Wort, nach dem wir leben sollten, ein Wort, das zugieich die Verbindung und Durchdrin-
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gung von Klein und Grol, ja von Mikrokosmos und Makrokosmos illustriert ( zitiert nach Wenn ein Blatt
sich bewegt 5.0.) :

Dadurch, daf in einer einzigen Familie Nichstenliebe herrschr,
kann die Nichstenliebe im ganzen Reich gehoben werden ;

und dadurch, daf ein einziger sich egoistisch und gehiissig gebirdet,
lann im ganzen Reiche Uneinigleit entstehen .



Dic Kratt des Gebets bei den Volkern der Welt

Wir werden zunachst in aller Bescheidenheit feststellen miissen, daf} uns eine Erschipfung dieses
Themas im Rahmen der verfiigbaren Zeit - verstandlicherweise - nicht maglich ist. Sie kann auch nicht
unsere Aufgabe sein, da es fraglos wichtiger ist zu beten, als Uber das Gebet zu sinnieren. Dennoch ist
es niitzlich, Probleme und Phanomene dieses Themas einmal in aller Kiirze Revue passieren zu las-
sen, um zu wissen, wie und an welcher Stelle dieses Fragenkomplexes wir alle uns selbst, Mensch fir
Mensch, einordnen kénnen. Eine solche Erkenntnis ist ein Gewinn, sobald wir die rechten Folgen dar-
aus ziehen. Es werden uns zudem im Laufe der Untersuchung zahlreiche Nebengedanken kommen,
denen nachzugehen interessant und nutzbringend, hier aber nicht die Zeit ist .

Trennen wir zunéchst einmal in dieser Analyse Gebet und Meditation, ohne schon auf Einzelheiten
einzugehen. Nur so viel : Gebet ist in jedem Faile Konzentration und damit ein aktiver Vorgang, wahrend
das Prinzip der Meditation im Leermachen zum Zweck der Aufnahme guter Kréfte besteht und damit in
seiner Haupiphase eher als passiv angesehen werden kann. Unbeschadet der Tatsache, daf} ein Ge-
bet als Mittel der Konzentration den Vorgang der Meditation einzuleiten vermag - eine Tatsache, um die
es uns in dieser Untersuchung lediglich am Rande zu tun ist .

Mit Beschreibungen des Begriffes Gebet kann die religiose und philosophische Literatur in groer
Zahl aufwarten. Unnétig, mehr als eine Auswahl heranzuziehen. Augustinus ( 354 - 430 ) sagt : Wir alle,
wenn wir beten, sind Bettler Gottes. Wir stehen vor der Tiir des grofRen Hausvaters, um etwas zu em-
pfangen. Dieses Etwas ist Gott selbst. Es liegt dem Menschen nahe, vom Hermn alleriei Weltliches zu
veriangen, statt Ihn selbst - gleich als kénnte, was ER gibt, begliickender sein als der Geber selbst.
Frage einen Reichen " Du rufst Gott an - warum ? " " Damit er mir Gewinn verschaffe. " Also nicht Gott,
sondemn den Gewinn ruft er an. Rufst du Gott an,damit du zu Geld, Erbschafi, zeitlicher Wilrde gelangst,
so rufst du solche Dinge an....... Das Gebet ist ein Rufen des Herzens, nicht etwa der Stimme oder der
Lippen. Im Innem ertént es, Gott hort es. Durch Glaube, Hoffnung, Liebe beten wir in immerwéhrender
Sehnsucht. Zu gewissen Zeiten und Stunden aber beten wir auch in Worten, auf dall unsere Sehnsucht
um so kréftiger sei. ( Lindenberg, 166 ) Das sind sehr viele Gedanken auf einmal, und nicht alle sollen
uns gleich und jetzt beschéaftigen. Nur jenem zitierten Reichen, der um Gewinn betet, gilt im Augenblick
unsere Aufmerksamkeit. Auch er ist ein Bettler, wie Augustinus sagt, aber ein Bettler der Selbstsucht,
er gleicht darin jenem rémischen Mann, der da betet : O Jupiter, gib die mir die zwanzig Rinder meines
Nachbarn in diesem Rechisstreit, dann will ich dir auch eines opfern ! Hier wird das egoistische Gebet
um Vorteile zum reinen Kuhhandel, zum do ut des, zum Ich gebe Dir, damit du mir gibst .

Helena Petrowna Blavatsky wettert : Das grofte Verbrechen wurde begangen, als der erste Priester
das erste Gebet mit der Absicht auf ein selbstsiichtiges Ziel ersann ( Geheimlehre, Band Ii! ). An ande-
rer Stelle { Geheimlehre 1) sagt sie : Das Gebet eines Herrschers, eines Feldhermn, die vor der
Schiacht um Vemichtung des Gegners beten....... ist schwarze Magie .

Ein wahres Gebet kann niemals eine Tendenz enthalten, die anderen zum Schaden sein soll, und sei
es dadurch, daf es fur uns selbst den Nutzen erbittet. Gebet ist niemals Trennung, sondern stets Ver-
einigung. Waldemar Bonsels schreibt { Lindenberg, 22 ) : Der Weg zu uns selbst ist der einzige Weg,
den wir gehen kénnen, wenn wir wahre Gemeinschaft mit den Menschen finden wollen. Das erste Wahr-
zeichen der inneren Freiheit ist die Stille, ihr letztes das Schweigen.......Alles Vergangliche larmt. Alle
Flucht in den Lérm hat Angst zur Ursache, jeder Weg in die Stille entstarmmt dem Mut .

Das stille Gebet also ist ein Weg zu uns selbst, zu unserem Selbst. Ist es nur der We g ? Rabbi
Pinchas meint ( Lindenberg, 27 ) : Das Gebet, was der Mensch betet, das Gebet selber ist Gottheit.
Der Beter, der wéhnt, das Gebet sei ander Ding als Gott, ist wie ein Bittsteller, dem der Kénig das Ver-
langte reichen 1&Rt. Wer aber weifi, da3 das Gebet selber Gottheit ist, gleicht dem Kénigssohn, der sich
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aus den Schatzen seines Vaters holt, was er begehrt .

Immer ist hier noch von Bitten und Begehren die Rede, wenngleich in anderer Form als beim roémi-
schen Geschaftemacher. Hier zeigt sich bereits vielmehr jene Haltung des japanischen Weisen Honen
Shonin, die mit dem Geben, um zu empfangen nichts mehr zu tun hat. Er sagt ( Wort, 244 ) : So man
den Sinn auf Buddha lenkt, der Buddha auch unser gedernikt....... und das ist nichts anderes als die Hal-
tung des schiesischen Mystikers Angelus Silesius in dem Zweizeiler aus dem ' Cherubinischen Wan-
dersmann ' - Das edelste Gebet ist, wenn der Beter sich in das, vor dem er kniet, verwandelt inniglich.
Das Wissen des japanischen Buddhismus Gber diesen Zusammenhang findet seinen Ausdruck in den
Versen vom ' Erleben der Wahrheit ' :

Die Gestalt der Wahrheit aller Buddhas durchdringt meine Natur, und die meinige wiederum wird eins
mit Dem, der da ist .

Sokrates empfiehlt dem Beter : Unsere Gebete soliten um Segnungen fir alle im Allgemeinen sein ;
denn die Gotter wissen am besten, was fiir uns gut ist ( Geheimlehre Il ). Was der als alfer Heide ver-
schrieene hellenische Philosoph hier ausspricht, trifft den Kern der Bedeutung des Gebets, er trifft das
Aber nicht wie ich will, Herr, sondern wie Du willst | am besten. Wie Alfred Bertholet ( Worterbuch der
Religionen, 157 ) das Gebet definiert : Gebet ist die innerlichste Bewahrung allen religiosen Lebens, die
unmittelbarste Form des Umganges mit Gott. Gebet ist nicht ein bloBes Denken an Goftt,sondern das

(K Sichunterwerfen des menschiichen Willens unter den gottlichen Willen . Das bedeutet nicht mehr und
-+ nicht weniger, als dal ein Gebet frei sein soll von Verlangen - dann sind, wie dem Hindu die Erldsung
versprochen wird ( Wort, 135 ), Gebet, Beter und Gott gines :

Wer ohne Verlangen, frei von Verlangen, gestillten Verlangens, selbst sein Verlangen ist, dessen Lebensgeister
zichen nichre aus, sondern Brahman ist er, und in Brahman gehe er auf .

Ebenso deutlich wie im Mythos von Golgatha wird uns hier das Prinzip des Opfers : Das Verlangen ist
geopfert worden, und damit das niedere Selbst. Gott, wir selbst, unser Selbst veriangt dieses Opfer -
und kein anderes. Nur mit diesem Opfer knnen wir Gott gnédig stimmen , nicht mit den Versuchen pri-
mitiver Vélker, die Menschen- oder Tieropfer brachten und bringen. Und dennoch steckt auch hinter die-
sen Opfern fraglos das verschittete Wissen jenes grofien Opfers, das der Unio mystica, der Vereini-
gung mit Gott vorausgeht. Opfertiere sind Stellvertreter, Sinnbiider, die urspriinglich immer wieder daran
erinnern sollten, daB es gelte, den niederen Menschen zu opfern, um Gott zu versdhnen. Doch diese
Kult - Brauche sind verwassert, ihr Urgrund ist vergessen. Und so betet etwa der Papaloi, der Priester
des Woodukults auf Haiti, zur Maitresse Ezilee - die hier der Maria im Woodukult entspricht - : Komm
und steh uns bei. Wenn du einen Hahn verlangst, so werden wir ihn die geben. Wenn du einen Stier

{ 7y verlangst, so werden wir ihn dir geben.Wenn du einen Bock ohne Homer ( einen Menschen ! ) ver-
" langst, wo sollen wir ihn hemehmen ?

Eben den, von dem sie nicht wissen, wo sie ihn hernehmen sollen, nachdem die Regierung Men-
schenopfer unter Strafe stellte, eben diesen Menschen sollten sie opfern | Nicht im Bluirausch des
Woodufestes im Houmfort, dem Tempel, sondern im Stillen, im Kampf des Menschen mit sich selbst,
an dessen endgiiltigen siegreichen Ausgang das Gebet erinnern will. Ein Kirchenvater der byzantini-
schen Kirche, Johannes Climacus ( Lindenberg, 145 ), sagt vom Gebet, es sei : seinem Wesen nach
die Vereinigung der Seele mit Goft und seine Wirkungen und Frichte seien Reinheit der Seele, Samm-
lung der inneren Kréfte, Versohnung mit Gott .

Nicht viel anders klingt, was Wladimir Lindenberg in seinem Buch Die Menschheit betet { S. 87 ) aus-
pricht : Menschen, die jenseits der religiésen Bindungen stehen, oder solche, die durch ein Ubermaf
an Intellekt keinen Zugang zu der kindlichen Geborgenheit mehr haben, spotten lber das ' sinnlose
Herplappern von Gebeten ', nicht wissend, dafl diese uréltesten heiligen Mantram in Wirklichkeit Wege
zu Gott, Wege zum eigenen, inneren Geist sind. Jede Religion kennt diese heiligen Anrufungen, alfe
unsere Vorfahren haben sie in Andacht und Heiligkeit geibt, und wir solften uns nicht schdmen, sie als
Mitte! zum Leermachen, zur Gelassenheit, zur Konzentration und Meditation zu benutzen .



Wir missen ein Wort Giber die Anbetung von Planeten, der Sonne, Gegenstanden und Idolen verlieren.
Pharao Echnaton betete zur Sonne ( Bertram, 15 ) : Herrlich ist dein Aufleuchten am Horizonf des Him-
mels, O Schoépfer Aton, der am Uranfang febte !....... So betet er, um fortzufahren : Du wohnst in mei-
nem Herzen....... und stellt damit die unmittelbare Beziehung zwischen Gott und Mensch her. Der kluge
Egon Friedeli ( Kulturgeschichte Agyptens und das alten Orients, 144 ) tut die unsinnige Meinung, ir-
gendjemand kdnne ein Stiick Holz anbeten, mit den Worten ab : Niemals hat der Gldubigs, als er Stein
und Schiange, Busch und Bild anbetete, gemeint, dies sei Gott : er erblickte nur durch diese Zeichen
und hinter ihnen das geheimnisvolle Weben der Gottheit. Begnligen wir uns mit diesem Teilgebiet un-
seres Themas mit dieser Formulierung und schlielen wir diesen Abschnitt unserer Untersuchung da-
mit, daR wir zum ichbezogenen Gebet einen Gedanken anklingen lassen, den wir im einzelnen selbst

durchdenken kénnen .

Jedes Gebet erschafft, wie wir noch bestétigt finden werden, wirksame Krafte, auch die selbstische.

Es vermag also durchaus jemand, der mit geniigend Geistes- und Willenskraft ausgestattet ist und sie

zu aktivieren weiR, fiirr das eigene Selbst etwas Gewlnschtes im " Gebet " zu erzwingen. Jedoch ist es

hiermit wie mit der Aufnahme eines Kredits : Eine solche Handlung belastet das individuelle Schuldkon-

to. Die Summe aller Substanz, alles Seiende ist konstant. Was ich davon fir mich nehme, nehme ich

einem anderen fort, der Anrecht darauf hat, und muf es in anderer Weise wieder abgeben, zuriicker-

statten, bezahlen. Lediglich, was mir durch den freiwilligen Verzicht anderer, also durch die Gedanken-
{7 kréfte der Liebe, die andere erzeugten, gegeben wird, belastet mein Konto nicht - verpflichtet mich aber
" um so mehr, dafir selbstlos tatig zu sein, wobei ein Dankgebet die kieinste Reaktion sein durfte - .

Wir haben nun davon gesprochen, dal dem Gebet Krafie innewohnen, die ihre Wirkungen manifestie-
ren. Versuchen wir, hierfiir einen wissenschaftlich stichhaltigen Beweis anzutreten, so begeben wir uns
auf einen schwankenden, sumpfigen Boden, den wir allerdings nicht scheuen wollen. Erstmals missen
wir hier zwischen dem stilen Gedanken - Gebet und dem gesprochenen Wort - Gebet unterscheiden,
da an und mit innen z.T. unterschiedliche Krafte wirksam werden .

Betrachten wir zu Beginn das Gebet in Gedanken, das stille Gebet im Kammerlein, wie Augustinus
und andere es nennen. Da stellt sich sofort die Frage : Was ist ein Gedanke ?

Es ist nicht lange her, daft uns die Wissenschaft darauf eine Antwort geben kann, die durchaus in un-
ser Weltbild pafdt : Ein Gedanke ist ein Stromstof} elekirischen Stroms, der Vorgang des Denkens -
wenn wir wollen - ein elektrischer Vorgang. In der Psychiatrie, der Heilkunde der Geisteskrankheiten,
gibt es als Mittel der Diagnose das sog. Encephalogramm, das nacheinander das elektrische Grundbild
des ruhenden Gehirns und die Kurve des wachen, arbeitenden Gehimns aufzeichnet, um daraus Schils-

{ 1 se zur Diagnosefindung zu ziehen .

Was die esoterische Wissenschaft langst behauptete, ist nun auch auf der duleren Ebene enideckt
worden : Ein Gedanke ist Energie, ist Kraft. DaR auch Energie oder Kraft nur unendlich verfeinerte Ma-
terie ist, weilk die Schulwissenschaft seit der Quantentheorie. Der Begriff der Gedankenmaterie, der
manasischen Materie ist uns seit langem gelaufig. Aus ihr lassen sich durch Denk-Impulse + Gedan-
kenformen = Bilder schaffen, deren bildhafte Form von unterschiedlicher Stabilitét ist, eben so lange
existiert, bis sie sich ausgewirkt hat, inre elektrische Energie-Ladung abgegeben und wieder latenter,
ruhender Gedankenbaustoff geworden ist .

Das ist natiirlich sehr vereinfacht dargestellt. Neben der Elektrizitét, von der wir wissen, dafd sie jenes
FOHAT der Stanzen des Dzyan ist, der zugleich das Wort ist, welches am Anfang war , neben dieser
Elektrizitit treten z.B. als weitere Krafte magnetische Kréfte auf ; denn physikalisch wird ein strom-
durchflossenes Kraftfeld ( und als ein solches dirfen wir das arbeitende Gehirn ansehen ) von magne-
tischen Kreisen umgeben, wobei eine Aktivierung der magnetischen Energie das Denken einleitet, die
elekirischen Impulse aussendet, Kraft ausstrahit. Genau das geschieht nun beim intensiven Gedanken-
gebet, bei dem die Konzentration eine Konzentration der Eiektronen magnetischer Energie aus dem un-
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erschoplichen Reservoir des Kosmos hervorruft .

Sagen wir es ganz einfach : Die Gedanken werden in diesem Kraftfeld aufgeladen , beschleunigt und
verlassen es, um sich auf der feinstofflichen Denkebene auszubreiten. Die magnetische Substanz, sa-
gen die Tempellehren, wird nun von magnetischer Schwingungsbewegung belebt und beherrscht..........
Da nun diese Substanz jedes Atom der Materie durchdringt, umgibt und belebt, sei es organisch, unor-
ganisch, astral oder physisch, so sind die Formen ( ndmliich die durch die initiierte Wellenbewegung er-
zeugten Formen ) urspringlich far Jjede Tat des physischen Menschen verantwortlich ; denn die Tat ist
nur die Materialisation des Gedankens .

Soweit die Tempellehren zum Thema Gedanken und Gedankenformen. Dal Gedanken Kréfte, Ener-
gieen sind, haben wir so physikalisch - theoretisch wie durch ihre Wirkung des Schaffens von Gedan-
kenformen festgestellt. Robert Mayers Gesetz von der Erhaltung der Energie besagt : Die Summe der
Kraft oder Energie, welche im Weltraum alle Erscheinungen bewirkt ist unverdnderiich, konstant. Das
bedeutet, dalk kein Gedanke, der ja eine Kraft ist, jemals vergehen kann ; er kann hochstens durch wei-
tere oder andere Kréifte abgewandelt, umgewandelt werden. Als Kraft hat er in jedem Fali seine Auswir-
kungen, wohin immer diese zielen mogen .

Nun ist das stille Gebet ja eine unendlich starkere aktivierte Gedankenfolge, hinter welcher die ganze

Personlichkeit des Beters steht. Wir diirfen also annehmen, daf er hiermit Krafte freisetzt, die so stark

{™sind, dalb er sich selbst (iber das Ausmaf der Energie keine Vorstellungen machen kann. Wir wissen

" yon jenen Fallen des Krank- und Totbetens eingeborener Schamanen und Medizinmanner, die diese
Kraft hemmungslos im Dienst schwarzer Magie ausnutzen, sie gezielt auf einen Feind richtend. Hier
liegt die Gefahr des schwarzmagischen Gebetes, das im Grunde nicht weniger wirksam ist als das der
Liebe ; denn die entfesselte Kraft ist eine Naturkraft und jedem dienstbar, der sie zu wecken weils. Die-
se Kraft noch zu vervielfachen gelingt durch ein Sammelgebet, das als Konzentrations- oder Meditiati-
onsiibung ebenso still wie als Sprech - Chorus in Worten seine Macht entfalten kann .

Sprechen wir abschlieBend fur diesen Gedankengang noch vom Wortgebet, dem gesprochenen Ge-
bet. Das Urchristentum empfiehlt : Wenn ihr aber betet, so solit ihr nicht plappern wie die Heiden, denn
sie meinen, sie werden erhort mit ihrer Wortmacherei (Wort, 319 ). Heiftt das, wir sollen das gespro-
chene Gebet meiden ? Aus dem Buddhismus kommt uns jene nette Erzahlung vom Meister Ummon,
den ein Moch bittet : Zeige mir den Weg ohne Worte. Spricht der Meister : Frage mich ohne Worte !

Dieses kleine Begebnis scheint symtomatisch. Wir werden eines Tages der Worte (berhaupt nicht
mehr bedtirfen, werden ohne Worte fragen und ohne Worte Antwort erhalten kénnen. Bis dahin aber,
bis zu diesem Zeitpunkt der Entwickiung bleibt uns das Wort Hilfsmittel, obschon es ein Mittel nicht oh-

{_ ne Gefahren ist. Blavatsky wamt ( Geheimlehre Il ) :

Die esoterische Wissenschaft lehrt, daf3 jeder Ton in der
sichtbaren Welt seinen entsprechenden Ton in den unsichtbaren Bereichen erweckt und eine oder die an-
dere Kraft auf der esoterischen Seite der Natur zur Tatigkeit anruft. AuBerdem entspricht jeder Ton einer
Farbe und einer Zahl und einer Empfindung auf irgend einem Plane. Alle finden ein Echo in jedem der so-
weit entwickelten Elemente, und selbst auf dem irdischen Plan, in den Leben, die in der irdischen Atmos-
phire schweben, indem sie dieselben so zur Ttigkeit veranlassen. Somit muf} ein Gebet, wenn €s nicht in-
nerlich ausgesprochen und an den eigenen ' Vater ' in der Stille und Einsamkeit der eigenen ' Kammer ' ge-
richtet ist, hiiufiger verderbliche als wohltiitige Resultate haben in Anbetracht dessen, dafl die Menschen
génzlich in Unwissenheit iiber die méchtigen Wirkungen sind, die sie auf diese Art hervorbringen .

Das ist nun eine sehr emsthafte Warnung, die uns hier aus berufener Feder zukommt, und die nicht
etwa leichifertig hingeschrieben worden ist. Sie gibt uns zugleich aber auch einen Fingerzeig, bei wel-
cher Art von Gebeten wir keine Gefahr laufen, Schaden zu verursachen, wobei es sich gleichbleiben
durfte, ob wir dabei die Kraft des Tones, des Klanges oder des Wortes zur Tatigkeit anregen .

Werfen wir als nachstes einen Blick auf die Praxis des Gebetes, auf gewisse Vorschriften, die von
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den verschiedenen Religionsgemeinschaften hierfir erlassen wurden, um zu erkennen, ob man sich
hier und da nach jenen Erkenntnisen richtet, welche H.P. Blavatsky als notwendig fiir die Vermeidung
unkontrollierbarer, gefahrlicher Kraftauswirkungen des Gebets warnend aufzeigt .

Im Jahre 1707 erschien zu Niimberg ein Handbuch des Diakons Domenicus Beern, in dem ein Kapi-
tel von der ' Taglichen Gewissensprifung ' handelt. Hier heilit es ( Lindenberg, 207 ) :
LaRt uns forschen und suchen unser Wesen ! Also hat der heilige Prophet Jeremias zur Zeit der babyloni-
schen Gefangenschaft das jiidische Volk angeredet. Dieser Erinnerung geméB sollen wir eine fleifige Ge-
wissenspriifung zur Beruhigung desselbigen anstellen. Dazu will ich dir, lieber Christ, in diesem Biichlein «
ne notige und niitzliche Anweisung geben .

Er zitiert im weiteren dann Seneca, der allabendlich
wenn er sich zu Bett geleget, sich erinnerte und sein Herz priifte, was er den Tag iiber gelernt und Gutes
getan wieviel er sich gebessert oder worinnen er geirrt und gefehlt, da er dann das Bose bereut und abge-
stellt, im Guten aber fortgefahren und demselbigen nachgesetzt. So nun die ehrbaren Heiden sich beflissen
so wiire es dir, o Mensch, als einen Christen eine grole Schand, wenn du die gleiche Gewissenspriifung
unterlieBest .

Gewissermafen einen Fahrplan fiir diese Gewissenserforschung gibt uns der Jesuit Ignatius von

Loayola :
1.

ey
2
i

B

Ll 1)

Sage Gott, unserem Herrn, Dank flir die empfangenen Wohltaten .
Bitte um die Gnade, die Siinden zu erkennen und von denselben frei zu werden .
Fordere Rechenschaft von deiner Seele, anfangend von der Stunde des Auftehens, Denke zuerst
nach iiber die Gedanken, dann iiber die Worte und endlich iiber die Werke .
Bitte Gott, unseren Herrn, um Verzeihung wegen deiner Fehler und Siinden .
Mache den Vorsatz, mit der Gnade Gottes dich zu bessern .
( Lindenberg, 189 )

in seiner' Regel des geistlichen Lebens ' spricht Bischof Dr. Stéhlin ( Lindenberg,216 ) von den Zeiten
fur Gebet und Meditation : Die besten Stunden fiir solche Ubungen sind der frithe Morgen und der Be-
ginn des Abends .

Er sagt uns damit nichts Neues ; denn aus den Zehn Geboten der GroRen Weilten Loge wissen wir :
Morgens und abends solist du in tiefer Andacht, Dankbarkeit und Hingebung die Augen deiner Seele
zum Throne deines Gottes erheben : denn deinen zum Mittelpunkt alles Seins emporgesandten Win-
schen, der Reinheit, Dankbarkeit und Selbstlosigkeit der von dir verrichteten Gebete entspricht die dir
gewéhrte Erhérung .

Auch die Weisen der Sumerer von Babylon empfehien ihren Glaubigen die tagliche Zwiesprache mit

Gott. Im ' Leben vor Gott ' ( Wort, 44 ) heildt es :
Taglich huldige deinem Gott mit Opfer, Gebet und wiirdigem Weihrauch. Gegen deinen Gott sollst du
Herzensneigung haben, das ist es, was der Gottheit zukommt. Gebet, Flehen und auf das Angesicht fallen
sollst du tdglich darbringen. Dann werden deine Krifte gewaltig sein, und im Uberschwange wirst du mit
Gott auf dem rechten Wege sein .

Neben der Aufforderung zu taglichem Gebet vermitteln diese Verse auch einen Hinweis zur Praxis der
Gebetsausiibung : Auf das Angesicht fallen lesen wir hier - und das entspricht genau den Vorschriften,

welche der Islam, jingste der groften Religionsgemeinschaften, seinen Glaubigen am Ende der 53. Su-
re vorschreibt : Fallt nieder, betet am Grund ! Dieses Niederfallen heift, sich aus dem Knien mit erho-
benen Armen zum Boden zu beugen, wobei als wesentlicher Teil dieser Ubung das Knien angesehen
werden kann, das auch in der katholischen Kirche iblich ist. Es soll die in den Knien gelegenen Shakra
anregen und damit eine héhere Aufnahmebereitschaft erzeugen. Gebets- und Meditationsstelilungen der
Yogis bezwecken dhnliche Wirkungen, sind aber zumeist fir unsere welt nicht praktikabel. Wir wollen
daher dem Lotossitz neben anderen zahlreichen Gebetsstellungen hier nicht mehr als eine Erwahnung
geben und kénnen auch auf den Einflu des Weihrauch - Duftes beim Feueropfer und eine Reihe ande-
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Der Vorgang des Leermachens geht meist nicht chne Stérung vor sich. Es scheint, dafl das Bemi-
hen um die Schaffung eines solchen Vakuums allein ziles auf den Plan ruft und aktiv werden [&i3t, was
an Gedankenformen herrenlos umherschwebt. Doch sind sie wirklich herrenlos, kommen sie von aus-
sen an uns heran ? Der erste Lehrer der Chassidim, Rabbi Israel Ben Elizar, unterhielt sich mit einem
Schiler, der sich bei ihm beklagte, ihn befielen beim Beten so oft stérende, fremde Gedanken. Da sag-
te der Meister : Warum nennsr du sie fremde Gedanken, es sind doch deine eigenen, die auch beim
Beten bei dir sind ! ( Lindenberg, 102) .

Ein anderer Chassid, der grofte Meister Maggid, iehrie seine Schiller ( Lindenberg, 107 ) :
Man soll sich selber gar nicht mehr fiihlen, nichts mehr sein als ein Ohr, das hért, was die Welt des Wor-
tes in einem redet. Sowie man die eigene Rede zu héren beginnt, breche man ab .

Entgegen mancher Atemvorschriften bei der Einleitung zur Meditation, deren Verbreiter sich der Ge-
fahrlichkeit dieser Vorschriften oft gar nicht bewufit sind, sagt Buddha ( Lindenberg, 52 ) :
Der Atem wird lediglich ruhig beobachtet, mit einer wohl festen und stetigen, aber doch gleichsam schwin
genden Achtsamkeit, ohne Anstrengung und Verkrampfung .

Doch genug von der Praxis der Meditation und des Gebetes, also von den Formen ihrer Ausiibung !
Werfen wir einen Blick auf die Inhalte der Gebete bei den Religionen und Volkern der YWelt und bei den
einzelnen Personlichkeiten, die sich aus der Menge hervorheben und von denen wir erwarten diirfen,

Anhnlich den Samoanern und Maori beten die Hawaiianer um Lebenskraft. Am Altar der Gottin Laka
schiiefdt eines der Gebete ( Sidsee,41 ) : Merke auf unser Gebet. Es geht um Leben. Um Leben bitten
wir dich. Leben fiir uns { Bewahre uns vor Vergehen . Im Heilsgebet der Babylonier erscheint die Bitte
um Leben ebenfalls ( Wort, 38 ) . Marduk, grolBer Herr, Leben schenke mir, das Leben meiner Seele
sprich aus, vor dir fréhlich einherzugehen, daran mdge ich mich séffigen .

Wie hier um Lebenskraft schiechthin gebetet wird, so betet Aurelius Augustinus ( Lindenberg, 28 ) :
Herr, gib mir die Kraft, alles zu tun, was Du von mir verlangst. Dann verlange von mir, was Du willst .

Der Betende vertraut sich der Weisheit und Fihrung des Angebeteten an.So betet der Hindu ( Bridha-

daranyaka, 1.3 ff ) : Von Maya fiihre mich zur Wahrheif, aus der Finsternis fiihre mich zum Licht, aus

dem Tode fithre mich zur Unsterblichkeit ! Um Wahrheit zu erkennen bitten die Hellenen Zeus { Wornt,

287 ) : Zeus, der du aus dunkler Wolke herrschest mit dem Flammenblitze, Geber alles Guien, Iose

von des /imtums Fluch die Menschen, dall wir die Wahrheit erkennen, deine Weisheit, Vater, in der du

das All lenkst mit Gerechtigkeit. Auch in El - Fatiha, der den Koran eréffnenden ersten Sure, wird um

Fuhrung gebeten. Dort heif}t es, und diese Sure wird zumeist gebetet :
Dir allein dienen wir, und zu dir allein flehen wir um Beistand. Fithre uns auf den rechten Weg, den Weg
derer, denen du deinen Segen gewiihrt hast, die nicht dein MiBfallen erregten und nicht irregegangen sind

Ein abgekirztes Gebet, das zu den 5 taglichen Gebeten des Moslem gehént, bittet ( Lindenberg, 116 ):
Hermr, unser Goft, vergib mir und sei mir gnédig und fiihre, bewahre und erhebe mich . Die Bitte um Gna-
de, Erbarmen und Vergebung findet sich auch am Schiul der zweiten Sure : Herr, bdrde uns nicht auf,
was wir nicht die Kraft haben zu tragen, und IGsche unsere Sinden und gewdhre uns Vergebung und
habe Erbarmen mit uns .

Die indianer vom Stamme der Sioux treten vor den Groften Geist Manitu mit den Worten ( Lindenberg,
126 ) :
Ich trete vor dein Angesicht als eines deiner vielen Kinder. Siehe, ich bin klein und schwach, ich brauche
deine Kraft und deine Weisheit....... Mache mich weise, damit ich die Dinge erkennen kann, die du mein
Volk gelehrt hast, die Lehre, die du in jedem Blatt und in jedem Felsen verborgen hast. Ich sehne mich
nach Kraft, nicht um meinen Briidern {iberlegen zu sein, sondern um meinen gréften Feind, mich selbst,
bekdmpfen zu kénnen .
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Das Gebet kann zugléich Gelobnis sein wie im Iran, wo die Zahathustrier Mazda geloben ( Wort, 86 ) :
Dem Weisen Herren verspreche ich alles Gute . Doch je weltweiter, je umfassender die Gebete wer-
den im Kreise dessen, was sie umschlieRen, umso schoner diinken sie uns | Die Metta - Meditation
des Buddhismus kennt nur den einen Satz ( Lindenberg, 67 ) :

Moge es allen Wesen wohlergehen !

Der Chasid Rabbi Michal befahl seinen Sthnen ( Lindenberg, 109 ) :

Betet fiir eure Feinde, daf} es thnen wohlergehe. Und meinet ihr, dies sei kein Dienst Gottes : Mehr als

alles Gebet ist dies ein Dienst Goties .

Die Gebete unseres Heilgottesdienstes unterstreichen diese Auffassung der Chassidim, die auch von
den islamischen Mystikern, den Sufis, geteilt wird. Rabea betete ( Lindenberg, 124 ) :

O Gott, was du mir von der Welt geben willst, gib es deinen Freunden ; denn du selber gentigst mir !
Rabea hat jene Vereinigung mit Gott, die Unio mystica gefunden,die ihn auf alles andere verzichten laft,
die in der christlichen Mystik ihren Niederschlag findet in den Worten der Mechthild von Magdeburg
( Wort, 131 ) :

Durch dieKraft dieses vollkommensten Gebets bitte ich dich, du wollest mich génzlich in der Vereinigung

mit dir vollenden und im Inneren an dich ziehen....... ,daf} meine Seele ohne Vorzug dort sich finde, wo du

raumlos und ungeteilt, in Ewigkeit blithend, mit dem Vater und dem Heiligen Geiste lebst und regierst,

wahrer Gott von Ewigkeit zu Ewigkeit .

Wir missen zum Schiu unserer Betrachtung kommen, so unvollendet sie bleiben muf}, und wollen

" noch einmal Sinn und Wirkung des Gebetes zusammenfassend streifen .

Kung Fu Tse sagt - und das mag fiir die Vorbereitung zum Gebet stehen ( Lindenberg, 41 } : Lasse
nichts Boses in deinen Gedanken sein. Der Meister Ytan - Kuang umreif3t in knappen Worten den Vor-
gang bei Gebet und Meditation ( Lindenberg, 38 ) : Die Kraft des héheren Menschen besteht in der
Kenntnis von den lebendigen Einstrémungen, die die Welt durchziehen und die aus den geheimen
Strahlungszentren hervorbrechen . Er sagt damit mehr, als wir heute zu erreichen wiliten, die wir am
Anfang des Pfades stehen, der zur Erkenntnis des Selbstes, des hoheren Menschen fiihrt. Von unse-
rem Gebet, unseren guten Gedanken, die auf die gesamte Menschheit gerichtet sind, wollen wir erbit-
ten, was Zarathustra erbat ( Avesta, 59 ) :

Lall mein Gebet zu Taten werden, mache mich rein und wiirdig, damit ich dann helfe dem, der sich sehnt
so wie ich .
Das Gebet wird zur Tat ; denn es ist Kraft, ist Energie, die ungeheures zu leisten vermag. Lassen wir
Bischof Dr. Wilhelm St&hlin mit seiner " Regel des geistlichen Lebens " noch einmal zu Wort kommen,

der uns die Kraft des Gebetes mit klaren, gewichitigen Worten beschreibt ( Lindenberg, 214 ) :

Unser Gebet ist ein stellvertretender Dienst der Welt und an allen Menschen. Im Gebet verbinden wir
uns mit den Kriften der géttlichen Welt, und diese Verbindung ist ein reales Geschehen von unabsehbarer
Tragweite. Hier werden Kréfte entbunden, die in das Weltganze hineinwirken ; es werden Ereignisse in
Gang gesetzt, durch die der Weltlauf verindert werden kann......Uber besondere Zucht in deinen Worten
....... Schweige, bis deine Rede ganz aus der Wahrheit und ganz aus der Liebe kommt, dann sprich !
Ist das etwas anderes, als was uns Angelus Silesius vom idealen Gebet sagt 7 Wiederholen wir seine
Worte zum Schluft als die Schilderung eines leuchtenden Beispiels, dem wir nacheifern wollen :

Das edelste Gebet ist, wenn der Beter sich in das,
vor dem er kniet, verwandelt inniglich !
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Die Schéptung in den Mythen der Eingeborenen

Wir haben im allgemeinen seiten Gelegenheit und Multe, mit den Legenden und Mythen, den symboli-
schen Niederschriften alter Weisheiten um die Schépfung zusammenzutreffen, wie sie sich die Einge-
borenenvolker erzahlen. Diese bis in die letzten Tiefen und ihre Zusammenhange untereinander zu er-
forschen, insbesondere, wenn man das Marchengut dieser Volker, das haufig eine stark religiose Her-
kunft besitzt, einbeziehen will, diese Erforschung bediirfte wohl eines ganzen Lebens, so umfangreich
ist das Material, welches es zu studieren und zu verarbeiten gélte .

Hinzu kommt, dal® wir uns fiir unsere religionsvergleichenden Untersuchungen uns zumeist auf die
groRen Religionen beschrinken, da uns hier das bequemere Material zur Veriligung steht, hierliber ge-
wéhnlich sehr viel mehr gearbeitet worden ist. Christentum, Buddhismus, Islam, Hinduismus und ihre
Welten und Anschauungen sind weitgehend beschrieben und analysiert worden ; ja, gelegentlich finden
wir in der religionswissenschaftlichen Literatur, in theosophischen und verwandten Werken Untersuch-
ungen und Belehrungen, die sehr viei weitgehender sind, als wir es gemeinhin vermuien mogen. im-
merhin bleibt eines : dal lber die Stammesreligionen primitiver Vélker noch wenig Quellen bestehen,
aus denen wir forschen kénnen, obwohl sich oftmals gerade hier so viel urspriingliche Weisheit erhal-
ten hat, daR diese Tatsache des Bestehens einer solchen Liicke nur als bedauerlich angesehen wer-
den kann .

Wir wollen uns, wenn wir versuchen, auf diesem Gebiet einmal ein paar Millimeter vorzudringen, ja,
eigentlich : uns vortasten, wir wollen uns nur nicht einbilden, hierbei Erhebliches erreichen zu kénnen !
Ein blasser Schimmer dessen, was an Gehait und aiter Wahrheit hier seine mehr oder minder symboli-
sche Niederschrift gefunden hat, wird unsere Ausbeute sein kdnnen - und auch dieses nur, wenn wir
uns auf die Untersuchung einer Tatsache, einer Frage beschranken und bemiiht sind, uns von diesem
Wege tunlichst nicht abbringen zu lassen .

Wir haben die Frage der Schdpfung herausgegriffen, da dieses Thema der Kosmogenesis, des Wer-
dens und Entstehens des Kosmos uns naturgemaf besonders interessieren muf ; vor aliem dann,
wenn wir um den Kreislauf des Seins und Werdens wissen, der mit unabdingbarer Gesetzmafigkeit
uns am Ende eines Zyklus und nach der in - Uns - BewuRiwerdung seiner Erfahrbarkeiten wieder dort
munden lat, wo wir entsprangen, mit dem, sagen wir : qualitativen Unterschied, dal} wir unwissend
ausgingen und wissend heimkehrien .

Wir werden uns nun in unserer Untersuchung bemithen miissen, Belege daflr zu finden, was denn
das erste Offenbarte war und woher es kam. In unserem intellekiuellen, unserem folgenden Schlielen
und RickschlieRen, missen wir annehmen, dal} das erste Offenbare aus dem Nichts kam ; und
schlieflich ist dieses in gewissem Sinne ja auch der Inhalt das Begriffes Schdpfung . Schon hier aber
stoRRen wir auf die ersten Abweichungen von dem, was wir soeben eine logische Schluf¥folgerung nann-
ten. Wir entsinnen uns, dak Moses 1.7 ( in der Ubersetzung von Luther ) mit den Worten beginnt :

1. Am Anfang schuf Gott Himmel und Erde

2. Und die Erde war wiist und leer, und es
war finster auf der Tiefe ; und der Geist
Gottes schwebte auf dem Wasser .

Ganz klar und eindeutig also stellt sich das Alte Testament auf den Standpunkt, dall der Anfang ein
bewultt handeinder perséniicher Gott war, der die Schdpfung vornahm .

Greifen wir auf Johannes 1.1 zuriick, so finden wir, dal hier im Grunde wenig anders gedachi wird :
1. Im Anfang war das Wort, und das Wort
war bei Gott, und Gott war das Wort .
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Dasselbige war am Anfang bei Gott .

Alle Dinge sind durch dasselbige gemacht,
und ohne dasselbige ist nichts gemacht,
was gemacht ist.......

ST A

Wenig spater dann heilt es folgerichtig :
14. Und das Wort ward Fleisch, und wohnte unter uns .......

Gegeniiber der Genesis bei Moses ist hier also immerhin ein Unterschied : Das Geschehen wird mys-
tisch gefaRt - und wir werden nicht fehl gehen, wenn wir das Wort durch Gesetz deuten. In jedem der
beiden Falle aber vermissen wir den Zustand vor der bewufiten Gottheit .

Auch der Koran vermag uns hier nicht zu helfen. In der zweiten Sure, die den Namen " Die Kuh " tragt,
vermittelt er uns in etwa die Geschichte Israels und die Geschichte der Schépfung, wenngleich diese
auch nur in gelegentlichen Zwischensatzen und erinnernd nahegebracht wird .

Oh Menschen, dienet eurem Herrn, der euch und

die vor euch, geschaffen, auf daf ihr ihn verehrt .

Er breitete euch zum Teppich die Erde und den

Himmel zum Gewdlbe ; er 1t Wasser vom Himmel
stromen, um Friichte zu eurer Erhaltung hervorzubringen,
stellt ihn daher nicht, gegen besseres Wissen

und Gewissen, andere Gétter zur Seite.......

Wenig spater heift es dann (und diese Stelle Gberrascht uns im Vergleich zur Bibel, wo wir Ahnliches
vieileicht nur in der Offenbarung finden ) :
Wie wollt thr Gott leugnen ? Ihr waret je einst
tot, er hat euch Leben gegeben. Er wird euch wieder
toten und wieder lebendig machen, - und dann werdet
ihr zu ihm zuriickkehren. Er ist es, der alles auf
der Erde fiir euch geschaffen, dann die Himmel
ausdehnte und sie zu sieben Himmeln biildete, Er,
der Allwissende.......

Vielleicht verstehen Sie, meine Freunde, wie schwer es filit, diesem Gedanken von den sieben Him-
meln oder dem Gedanken der Wiederverkdrperung, der hier klar ausgesprochen ist, nicht nachzugehen,
aber wir missen uns bescheiden und bei unserem Thema von der Schopfung bleiben, wollen wir uns
nicht an das unendlich Vielgestaltige des ganzen Kosmos verlieren. Vielleicht haben wir einmal die Ge-
legenheit, auch die Lehre des Islam anhand seines heiligen Gesetzbuches zu untersuchen, von dem
man allgemein behauptet, es sei ein Talmud der Mohamedaner, ein Gesetzbuch ethisch - moralischer
(Gebote, aber mehr nicht .

Auch hier aber sehen wir, dalR ein Gott, ein deutlich als " Allwissender und Einiger " bezeichneter den
Anfang bildet ; das aber war es, worauf es uns im Moment ankam .

Wir vermégen eine Unzahl von Parallelen zu finden, kénnen uns aber indessen bei ihnen nicht aufhal-
ten, da unsere Untersuchung ja den Mythen der Eingeborenen gelten soll. Immerhin wollen wir die Gele-
genheit nicht ungenutzt lassen, einen Blick auf Gegenstlicke zu werfen, die uns zeigen, was oder wen
die verschiedenen Religionen und Vélker als den Urbeginn hinstellen. So berichten uns die fragmentari-
schen Darstellungen der Chaldaischen Genesis, also der babylonischen Urbevélkerung, auf der ersten
Tafel vom cben

1 Als droben der Himmel nicht aufgerichtet,
2 und drumten auf Erden eine Pflanze nicht
aufgesprosst war,
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3 auch die Tiefe der Wasser nicht durchbrochen hatte
ihre Schranken :

4 Mummu - Tiamat war die Gebédrerin threr aller .

5 Jene Wasser wurden im Anbeginn geordnet ;
aber

6 ein Baum war nicht gewachsen, eine Blume hatte
sich nicht entfaltet.......

Auch hier also finden wir in der Gestalt von Mummu - Tiamat eine vorhandene Gottheit, will uns schei-
nen ; indessen missen wir den Namen eigentiich wohl mit Meer - Chaos Gbersetzen - und hatten damit
allerdings etwas Neues als Urgrund der Schépfung deutlich erhalten : Das Ungeordnete, das Unbewuf-
te, das erst zur Ordnung findet ; genauer : das die Ordnung, das Offenbare gebiert .

Das Wasser ( Meer, Tiefe ) spieit hier wie in der alitestamentarischen Genesis eine Rolie, jedoch
scheint sie uns in Chaldaa als Chaos ausgepragter denn in der Bibel, weil dort in gewissem Sinne eine
von aufien eingreifende Hand, jene des ordnenden Geistes diber den Wassern schwebte .

Eine andere Lesart aus dem Lande des Tammuz, Altbabylon, 143t das Weltschdpfungsepos wie folgt

~mit der ersten Tafel beginnen :

Als der Himmel droben noch namenlos war,

Als die Erde drunten keinen Narmen noch kannte,

Da war Apsu, der Uranfang, der Herr und Erzeuger,

Da war Tiamat, die méichtige Mutter, die ewig Gebirende
Eins miteinander war ihre Kraft, fliefiend in Eintracht.......

Das Neue bei dieser Fassung ist fraglos die Zweiheit der schopferischen Prinzipien, die zur Einheit fin-
dent alles schaffen. Wir werden also in Ubereinstimmung mit der zitierten Stelle der chaldéischen Ge-
nesis Tiamat ais Meer oder Wasser, das weibliche Formprinzip, ansehen missen ( welches hier aller-
dings sein Mummu, seine Verwirrung, sein Chaos verloren Hat ) , und folgerichiig Apsu als das geistige
Prinzip hinstellen kénnen .

Das auch die Veden schon in den ersten Zeilen ihrer Genesis das dunkfe Wasser erwdhnen, nimmt
uns nicht wunder

1 Im Anfang war der Geist .

2 Doch einsam war er . Wie eine Lotosblume
verlassen iiber dem dunkien Wasser ruht, so
ruhte er.

3 Er sprach : " Ich bin " . Also dem Menschen
gleichend, der, gefragt, nur alles von
sich selbst aus sieht . Doch nichts sah jener.......

Wird hier auch die Einsamkeit des Geistes betont, so doch nicht, chne als zweites Prinzip auf dem er
lotosgleich ruht, das dunkle Wasser zu erwdhnen, welches in der Symbolsprache offensichtlich die
chaotische, die unwissende Materie darstelit und somit das weibliche Prinzip der Schipfung verkdrpert.
Das Wort /ch bin 1ait den Geist ins BewuRtsein treten und macht ihn, aus dem Unbewuiiten, dem Ab-
soluten kommend, damit menschenverwandt, woriiber uns der dritte Vers keinen Zweifel 14t .

Die weitere Folge der Strophen verfihrt uns abzuschweifen. Wenn wir dem entgehen wollen - und
das miissen wir - so wollen wir nur noch eine anfihren, die uns allerdings die ganze Schipfung in der
NulBschale serviert und uns gleichzeitig den Begriff Maya zu erklaren vermag :

7 Da kam's wie Sehnsucht {iber thn, und
er ertrdumte sich sein Gliick, wo
tiefe Seligkeit aus liebendem Umfangen in uns quilit.......
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Wir werden in der Bhagavad Gita als einem Einweihungs - Teilgeschehen keine kosmogenetischen
Erkenntnisse erwarten dilrfen. Und tatséchlich finden wir nur wenige Hinweise, die wir nicht zu erwéh-
nen brauchen .

Anders indessen die Liedersammlung der germanischen Edda, deren erster Gesang uns bereits mit-
ten in das mystische Geschehen einer Kosmogenesis steilt :
3 Einst war eine Zeit, da war nur Eines,
Nicht Luft, noch Himmel, nicht Land oder Meer ;
Da war nur Muspell, die Welt voll Feuers .
Ohne Etwas, das brannte, brannt’ es ohne Ende .

Eine Formulierung, die wir wohl bedenkenios mit jener des /m Anfang war der Geist aus den Veden
gleichsetzen dirfen. Es wiirde uns also nur der Gegenpart der Zweiheit fehlen, die gétilich - individuelle
Scheidung in Ich und Du durch die Erkenntnis des bewufltgewordenen " Tat Tvam Asi " des Ich bin.
Strophe 15 bringt das spater ndher beschriebene, wassrig - neblig - eisig weibliche Grundprinzip Nifel,
mit dem Muspell zusammenstirzt :

15 Wer weil} zu melden, aus wessen Wurzeln,
Im wirtlosen Norden die Wunderwelt Nifel,
Durchwirkt und durchwoben mit des Werdens Kraft,
Die zweite der Welten Iingst war erwachsen 7
Die Vereinigung der beiden wird zum eigentlichen Weltzeugungsakt .

Nun soll als letztes der groRen Heiligen Blicher der Religionen das Popoiwuh zu uns sprechen, jenes
umfangreiche, mystisch - mythologische Werk der mitielamerikanischen Indianer des Maya- und Azte-
kenzeitalters, welches auch Das Gefafll des Schicksals genannt wird | Fast bin ich geneigt, liebe
Freunde, Ihnen die ersten Gesénge dieses Buches ohne Auslassungen zu Ubermitteln und zu deuten ;
s0 schdn sind sie inhaltlich wie sprachlich. Jedoch wiirde das den Rahmen unserer Ausfihrungen tber-
schreiten ( brauchten wir doch fir ein Studium dieses Buches Uber ein Jahr, ohne hier selbst alles um-
greifen zu kénnen, was diese Schrift birgt ). Versuchen wir aber, auch den Bruchstiicken unserer Zitate
die notwendige Aufmerksamkeit zu schenken, wenn wir versuchen, damit die Auffassung der Indianer
Mittelamerikas (ber die Weltschépfung zu belegen .

( 1I) Als alles noch in Schwebe und lautlos,
Als unbeweglich, leer und ruhig noch der Raum des Himmels war,
Ist es das Wort, die erste Kunde !
ﬁs gab noch keine Menschen, kein Getier,
Nicht Vogel, Fische, Krebse, Steine, Biume,
Noch keine Gruben, Schiuchten, weder Gras noch Busch .

Einsam herrschte der Himmel .

Der Erde Antlitz war noch nicht erstanden .
Allmichtig schlief das Meer

Frhaben unterm Himmelsraum .

Noch hatte nie ein Korper je gefreit,

Nichts konnte sich an Anderes klammern,
Bewegungslos ruhte das All .

Nichts hatte Ton noch Knistern ;

Das Schwetgen schlief im Raume in ewigem Gesetz .

Es gab nichts Aufrechtes ; -

Allein die Wasser .

Ewig und endlos das schlafende Meer,

In Nacht und Finsternis im tiefsten Schweigen, - frei von dem Seienden .
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Treffender kann kaum die Situation der latenten Massen des Chaos gezeichnet, das Unbewufite, Un-
offenbare beschrieben werden. Es gab nur Eines, eben das Unoffenbare, daher konnte es sich nicht an
Anderes klammem . Wie folgerichtig gedacht ist dieses zweite Kapitel ; und wie im Grunde konkret
sind seine Aussagen ! Latent noch ruhen auch die Prinzipien der Weiten - Zeugung : Himme! und Meer
- und beginnen erst, sich gegen Ende des Zustandes zu scheiden ; noch aber sind sie nicht, sind nicht
offenbar .

Das lll. Kapitel bringt mehr, sehr viel mehr ; doch kénnen wir seinem Ablauf nicht mehr folgen. Das Zi-
tat des Anfangs muR uns geniigen :
( HI )Es wuchs ein Lichtschein :
Im Wasser leuchteten der Bildner, Schopfer und Erzeuger,
das Leuchtende zugleich, der Méchtige und Bergesgleiche,
umhiillt griin - blau
im Federschmuck der Weltenschlange :
Thr Name und der seine eins,
Lichtspendend - das Weiseste -
dem Himmel und seinem Herzen ihr Gétterbild und Name gleich .
So schwebt sie .
Mit ihnen und den Allerhabenen in griin - blau Leuchten
kam in die Finsternis und Nacht sein Wort.......

Auch hier ist fir den Kenner symbolischer Sprache alles gesagt ; mehr als wir erwdhnen kénnen. Die
formbildenen Prinzipien vereinen sich, die Involution, das Eindringen des Geistes in die Materie hat statt-
gefunden, und es beginnt ihre Durchdringung, die Erfahrung, die Selbsterfahrung der Gottheit im Kos-
mos, der sein eigenes offenbartes Ich ist .

Daft uns erstaunlicherweise im Spateren zuerst vom Menschen, dann von der Wasserscheidung und
den anderen Schépfungsarten berichtet wird, ist vielleicht symthomatisch : Letztlich ist er, der Mensch,
in allem ; wenn wir bedenken, dal} jedes seiner Atome die Erfahrung alles Niedrigerstehenden gemacht
haben muf3, um Baustein der menschlichen Monade zu werden .

Vielleicht ist der Ausdruck unseres Erstaunens nicht einmal angebracht. Vielleicht birgt er eine gewis-
se Portion Hochimut in sich, die sich in die Worte kieiden liefte : Sieh an, was doch diese armen Wilder

alles wissen ! Dariiber liel3e sich zweierlei sagen, abgesehen davon, daf} solcher Hochmut mit physika-
lischer GesetzméRigkeit vor dem Fall kommen durfte : Die gréfere Naturndhe der Eingeborenen, ihre

-~ gréfkere Unmittelbarkeit, die Ungehemmtheit gegeniber zivilisatorisch bedingtem Intellekt laft sie auch

viel natirlicher empfinden und damit den Quellen ndher kommen als es uns verkrampften Intellekiuellen
méglich ist, die wir die Sprache des Herzens, die Intuition, seit Jahrtausenden verlernt, fotgeschrien ha-
ben. Zum anderen aber darften wir selbstirostend davon ausgehen, dalk diese Lehren und Gedanken
durchaus nicht Allgemeingut waren ; und keineswegs in der symbolischen Ausdeutung gelehrt oder ver-
standen wurden. lhre Deutung wurde zweifellos in Initiationen, in Einweihungen, Priesterweihen oder
den Chelas gegeben und war wie bei allen Eingeborenenvélkemn nicht Allgemeingut. Wir werden diese
Uberlegungen auch bei den folgenden Betrachtungen nicht vergessen dirfen, wenn wir kein falsches
Bild erhalten und unsere zeitgendssische Menschheit als kulturell und religits weit unter den " Primiti-
ven " stehend beklagen wollen .

Trat uns bisher als der Urbeginn ein persénlicher Gott oder aber ein nur verschwommen zu umreis-
sendes und meist symbolisch umschriebenes Chaos entgegen ( wobei wir indess nicht vergessen wol-
len, dal " Chaos " ja nur die untergeordnete Variante zu " Kosmos " ist, und der Begriff des "Absoluten®,
des " Urgrundes " kaum besser wiedergegeben werden kann ) so finden wir bei den Eingeborenen
Polynesiens das reine Nichts an den Beginn der Schopfung gesetzt, eine Feststellung, welche den
Sprachwissenschaftler wie den Logiker begeistern mifte, da ja Schépfung und erstes Entstehen im
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Grunde nur aus dem Nichts kommen soliten. Die Maori ( Ubrigens vermutlich Reste der atlantischen 4.
Wurzelrasse, deren Ziige gen Osten auch im Popolwuh eine breite Wiirdigung erfahren ) - diese Maori
nennen das Nichts TE KORE, die Samoaner LEAI ; beide Worte sind der Umgangssprache entnom-
men und werden darin unmiftverstaniich als nicht in Verneinung gebracht. Das nicht sein also liegt die-
ser Formulierung zugrunde ; dennoch aber ist nach der polynesischen Auffassung in diesem Nichts be-
reits seit Urbeginn die Mdglichkeit des Werdens vorhanden, des Werdens aller Gedanken, Krafte und
Dinge, und so entsteht nach unermeflich langen Zeiten aus dem Nichts als erstes die Nacht .

PO ist der Name dieser Urmacht, die noch unergrindlich ist und sich in wenig vom Nichts unterschei-
det ; wir sehen mit der gleichnamigen Tageszeit hat sie noch nichts gemein, sie ist mehr Kraft als Da-
sein, eine Festlegung, die wir auch daraus entnehmen kénnen, daf? aus Po, der Nacht, als néchstes
RAPUNGA, das suchende Fragen hervorgeht, die deutliche Kraft des Sehnens nach weiterer Entwick-
lung. WHAIA, die Fortsefzung , vertieft als vierte Schépfungsperiode dieses suchende Sehnen und fihrt
zu TE KUKUNA , der Entstehung des Gedankens, die zu TE PUPUKE , dem Gedanken selbst filhrt.
Das Schwellen und Wachsen dieser Gedanken IRt daraus HIHIRI , die Tatkraft, emanieren. Die ersten
Regungen des Lebens treten mit ihr auf, und die Lesart, daf} Hihiri auch den Atem darstelit, erhait damit
durchaus Verstindlichkeit. MAHARA als Quelle der inneren Sammiung und der Meditation folgt als
nachstes, selbst gefolgt von TE HINENGARO, dem Gefihlsleben. Dieses Gefuhl nun selbst gebiert

™ nacheinander TE MANAKO, die Begierde, TE WANAGA , die Lehre unterweisender Magie, TE AHUA ,

“~ die Form und schlieRlich TE ATAMAI , ein unklarer Begriff, der aber moglicherweise mit Milde und Har-
monie zu tun hat. Weiter geht die Entwicklung tber Zwischenstufen zu ATEA , dem Raum, dem schon
lichten Raum, der zugleich geschiechtsloser Urgott ist und in RANGI und PAPA , Himmel und Erde als
Urgétter und Ahnen der anderen Gétter differenziert, aufspaliet, die selbst dann zum Tréger des eigent-
lichen Kosmos werden .

Ich glaube, schon dieser knappe Uberblick vermag uns ungeheuer zu fesseln, geht doch von ihm eine
selten starke Schwingung aus, die uns ans Herz greift. Was hier, teilweise sicherlich verworren lberlie-
fert, gesagt wird, ist das bisher Vollstandigste an letzter metaphysisch - genetischer Weisheit, das zu
finden ist. Bis zu Atea, dem hellen Raum, dem sichtbar Seienden, spielt das Geschehen im Schatten
der allm&hlich zur Offenbarung driangenden Urmacht, in welcher sich die nachher offenbar werdenen
Prinzipien Schritt fur Schritt zur Offenbarung ordnen und abzeichnen. Das ganze ist ein so gewaltiges
Gedankengebiude und Glaubensgebaude, dafl wir nur voller Bescheidenheit und Demut zu ihm aufse-
hen kdnnen. Was wir in die lapidaren Worte kleiden : Das Absolufe, das Unoffenbare wird offenbar , er-
erfahrt hier eine Detailierung, wie wir sie in keinem der theosophischen Lehrbiicher verzeichnet finden ;
~ dabei sind diese Schilderungen der inneren, unbewuliten Entwicklung so logisch in ihrem Aufbau und
| zugleich von so starker intuitiver Instruktivitat, dal wir uns ihnen nicht entziehen kénnen .

Etwas einfacher und mit gewissen Anklangen auch an die altnordische Genesis der Edda

machen es sich die Samoaner : Feuer und Wasser heiraten sich, und aus dieser Ehe entspringen Er-
de, Felsen, Baume und alles Dasein . Auch die Anthropogenesis, die Menschwerdung erinnert uns an
den faulenden Leib Ymirs in der Edda : Die Schiingpflanzen verfaulten und wimmelten von Maden, und
die Maden wuchsen und wurden Menschen . Allein Uber diesen Prozel? der Menschwerdung in den Au-
gen der Samoaner lieRen sich Béande schreiben, da viele Analogien im synthetischen Denken hierbei
wachgerufen werden, die Gber Darwin, Dacque, Steigerung des BewuBRtseins von Materie und Geist bis
zu den letzten theosophischen Erkenntnissen fihren. Allein : Es soll dies ja nicht Aufgabe dieser Unter-
suchung sein . ‘

Daf Feuer und Wasser aus der Zwei - Einheit zur Vermahlung das All schaffen, finden wir an vielen
Stellen der Welt in den Schopfungsmythen und fanden dieses Geist - Materie - Symbol auch bei den
groflen Religionen. Immerhin mulien beide erst da sein, und somit setzt auch diese Mythe erst zu ei-
nem spateren Zeitpunkt ein als die Mythe Polynesiens. Zugleich bezeugt uns die polynesische Inselwelt
eine andere Weisheit, von der wir in Samoa nur in gewissen, nicht mehr generellen Abwandlungen hd-
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ren ( etwa bei der Geburt der Hauptlinge, die von Tangola, dem Urgott abstammen, von dem es heilst :
Er war alleine. Es war noch kein Himmel und kein Land ). Polynesien bezeugt uns, was auch die mysti-
schen Schriften der Theosophie voraussetzen : Der Beginn war geschlechtslos ; wahrend auf Samoa
die Vereinigung zweier diametraler Pole als regulére Zeugung angesehen werden muf. Dann allerdings
detailliert Samoa das weitere Enistehen grofartig : UnermeRlichkeit und Raum erzeugen Nacht, Tag
und Himmel ; Tag und Nacht wiederum die Sonne ; der Himmel erzeugt weitere Himmel tiber sich. Un-
méglich, uns mit diesen Einzelheiten im Rahmen einer kurzen Ubersicht zu befassen |

Verbreitet auf allen Inselgruppen Polynesiens ist die Mythe, daR der Stein oder Fels Ursprung aller Er-
scheinung sei ; so ist auf Tahiti etwa der Felsen PAPA - RAHARAHA die Mutter aller Dinge der Erde.
Auf der kleinen Insel Tikopia endiich sind es zwei Steine, die im Zeugungsakt, von Géttern vereint, die In-
sel und einen Knaben und ein Médchen als Ureltern der Tokopianer hervorbrachten. Auch Uber diese
Mythen, welche nach unserer Auffassung mit dem Mineralreich, also dem vierten Schopfungstage
( nach drei Elementarreichen ) beginnen, lieRe sich vieles sagen ; jedoch beginnen sie weitaus spater
als unser Suchen erwartet .

DaR auf den Marquesas der Urgott TANAO die Urnacht beherrscht und in ihr zu finden ist, kann uns
nur als verstandlich erscheinen, wenn wir daran denken, dal® sich das Unbewulit - Géttliche langsam

... ordnend zur Offenbarung dréngt, um sich seiner selbst bewuft zu werden. Wie in den Mythen der Mar-
{7 quesaner dieses Offenbarwerden geschildert wird, ist so einzigartig, daf ich es hier wiedergeben will :

TE VANANA NA TANA'OA ( Lehre von Tana'oa }

Im Uranfang war der weite Raum, der noch ungewisse,

Und der Raum war die Himmelsweite .

Tana'oa weilte in allen Himmeln,

Und die Stille umbhiilite ihn .

Da war kemne Stimme, da war kein Laut,

Nichts Lebendes bewegte sich .

Da war kein Tag, da war kein Licht,

Nur Nacht, finstere Nacht,

Und Tana'oa beherrschte die Nacht .

Das Schweigen war ein Geist der Lehre in der Weite .

Und aus Tana'oa entsprang Atea,

Atea beherrschte den Tag

und trieb Tana'oa von dannen .

{ 7 Nicht viel anders ist es in den hawaiianischen Ursprungsmythen geschildert, welche die - sagen wir
modern : Transfiguration des sich offenbarenden Gottes unverbramt deutlich machen

Er weilt, Ta'aroa mit Namen,

In der UnermeBlichkeit des Raumes .

Da war keine Erde, da war kein Himmel,

Da war kein Meer und keine Menschheit .

Ta'aroa ruft die Héhe an .

Er wandelt sich von Grund aus .

Als neues Moment tritt uns hier wieder der Klang entgegen ( den wir bei anderen Religionen bereits

wiirdigten ) : Ta'aroa ruft. Auch bei den Marquesanern finden wir an spéaterer Stelle der géttlichen Gene-
alogie etwas hieriiber, das wir zitieren, aber nicht weiter ausfihren wollen, da wir uns Uber die okkulte

Macht des Klanges an anderer Stelle verbreitet haben
Ono beherrschte den Laut
Und brach Mutuhei, das Schweigen .

Wie iiberall ist auch dieser Klang - Kraft - Impuls hier von ausschlaggebender Bedeutung, zeigt einen
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wichfigen Umschlag an : Die Zweiheit entsteht, die dann die vergédnglichen Dinge und Wesen schafit .

Noch an anderer Stelle der thahitianischen und hawaiianischen Mythen finden wir sehr Beachtens-
wertes Ober die Urnacht und die Offenbarwerdung des Géttlichen :
Ta'aroa weilte in seiner Muschel
In der Dunkelheit unzihlbare Zeiten lang .
Die Muschel war wie ein Ei
Und drehte sich im endlosen Raume,
In dem nicht Himmel oder Land
Und nicht Mond, Sonne und Sterne waren .
Alles war Dunkelheit, eine immerwihrende, dichte Dunkelheit .
Rumia war der Name von Ta'aroas Muschel .

Dann aber kommt der Zeitpunkt, da der Gott von innen her die Muschel aufbricht :
Dann schliipfie er heraus und stand auf seiner Muschel .
Und er sah sich um und fand, dal} er alleine war .
Da war kein Laut, und alles war Dunkelheit .

Viel Interessantes finden wir auch in den Marchen der Vélker, so etwa bei den Indianern Siidamerikas.

iﬁ Indessen kdnnen wir uns auch hiermit nicht eingehender beschéftigen und wollen nun eine Mythe der

Munduruku im Amazonasgebiet erwdhnen, welche mit Der Weltanfang Uberschrieben ist und uns in
sehr einfacher Marchenform ihre Gedanken vermittelt :
Am Anfang lag diese Welt in Finsternis. Aus der Finsternis gingen zwei Menschen hervor, der eine ge-
nannt Karusakahiby, und der andere war sein Sohn, Rairu genannt.......
beginnt dieses Marchen. Und dann erleben wir, wie ein ausgehdhlter Stein zum Himmelsgewtlbe wird
auf dem Haupt Rairus, wie der Vater den Sohn mehrfach téten will, dieser aber immer wieder durch
Wunder gerettet wird und endlich aus dem Innem der Erde Menschen holt, welche auf Erden arbeiten
sollen. Die Faulen unter ihnen verflucht Karu zu Végeln, Schweinen, Schmetterlingen und Fledermau-
sen, die Fleissigen aber werden Vater kommender Geschlechier .

Eine ganz marchenhafte Behandlung des Stoffes, dennoch aber zu Anfang Momente, die offensicht-
lich auf mystischen Erkenntnissen basieren. Daf} hier Vater und Sohn und nicht ménnliches und weibli-
ches Prinzip auftreten, zeigt, dal ein sehr friher Zeitpunkt der Kosmogenesis gemeint ist, jener nadm-
lich, den wir an friherer Stelle den geschiechtslosen nannten ; einen also, bei dem der Sohn als Ema-

_nation des Vaters unerzeugt entsteht, somit des Vaters Weiterentwicklung darstellt .

Sobald die Dualitat der Geschlechter auftriti, ist das Geschehen schon im Offenbaren, wie etwa in
Hawaii ( Tempeigedicht ) :
....... Des Dunkels Beginn aus den Tiefen des Abgrunds,
Der Uranfang von Nacht zu Nacht,
Von weitesten Fernen her, von weitesten Fernen,
Weit aus der Ferne der Sonne, weit aus den Fernen der Nacht .

Noch Nacht ringsum,

Geboren in Nacht,

Geboren der Abgrund, aus der Nacht als M#nnliches

Geboren das Nacht-Dunkel, aus der Nacht als Weibliches.......

Und das Minnliche schwellend in Zeugungskraft,
Und das Weibliche zur Empfingnis ergeben .

Vermerken wir am Anfang die Einfuhrungsworte dieses " Tempelgedichtes " , welche uns den Kreis-
lauf des Kosmos andeuten :
Hin dreht der Zeitumschwung zum Ausgebrannten der Welt,
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Zuriick der Zeitumschwung nach Aufwirts wieder.......

Im weiteren dann 1aRt die Mythe vor unseren Augen und Ohren die ganze Schépfung vor uns erwach-
sen ; nicht, ohne kausales Wirken eines gerechten Schicksals einzuflechten - und a6kt uns die Schép-
fungstage wie die Bewuftwerdung und Vollendung der Prinzipien in den Reichen ( die das Gedicht
" Perioden " nennt, und von denen es neun anfthrt ) erleben - .

Was wir schon aus anderen Mythen entnahmen, betonen auch die Maori in ihrer Schépfungssage.
Zuerst war untrennbare Einheit. Wortlich heift es dort :
Denn fiiiher lagen die Himmel auf der Erde,
Und alles war Finsternis .
Nie waren sie getrennt gewesen .
Und die Kinder des Himmels und der Erde
suchten den Unterschied zwischen Licht und
Finsternis zu entdecken....usf.

Aus der symbolischen Abstraktion geldst erkennen wir hier :
Als die Menschen da sind (und es
heilt weiter, sie seien zahlreich geworden ) beginnt sich das Bewufitsein im Individuum zu regen, es
kritisch zu unterscheiden, sucht Dualitat statt der urspriinglich unbewufiten Einheit .

Wie weit diese Einheit aber auch empfunden werden kann, was Gott und den Menschen angeht, soll
uns ein Zitat aus dem Schépfungsmythos von Alt - Kalabar in Westafrika andeuten. Dort heil3t es im er-
sten Abschnitt :

....... Alle Dinge schafft ABASI, die da sind in der ganzen Welt,
aber den Menschen schafft er nicht,
denn der Mensch lebt im Jenseits mit Abasi.......

BeschlieRen wir unseren kurzen Ausflug in die Welt der Schépfungsmythen bei den Eingeborenen miit
einem Blick auf den Schépfungsmythos der Zuni - Indianer, und beschlieflen wir ihn damit, ehe er ei-
gentlich recht begonnen hat | Im ersten Abschnitt bereits finden wir eine so kraftvolle Symbolsprache,
daf uns diese Schépfungsgeschichte allein um ihrer Worte willen lieb wird :

Die Schipfung der Welten oder der neue Beginn .

Vor dem Anfang der neuen Schpfung war nur AWONAWILONA, der Schopfer und Erhalter des
Alls, der All - Vater - Vater ; nichts anderes war im weiten Raum der Zeiten, - nur schwarze Dunkel-
heit tiberall und trostlose Leere .

Im Beginn der Neuschdpfung sammelt Awonawilona sich in sich selbst und dachte nach aulien in den
Raum. Nebel voll Fruchtbarkeit, Diampfe kriiftigen Wachstums entwickelten sich und stiegen empor.
Alsdann schuf sich der All - Erhalter selbst kraft seiner angeborenen Weisheit in Wesen und Gestalt
zur Sonne um, die wir fiir unseren Vater erachten und die damals wirklich ward und sichtbar. Als sie
erschien, flutete durch die Riiume strahlendes Licht, und zugleich mit der Erleuchtung der Réume ball-
ten sich die groBen Nebelwolken zusammen und fielen hernieder. Wasser schwoll aus Wasser, ja !

und die weltumfassende See .

Der Sonnen - Vater griff in das eigene Fleisch und formte aus ihm den Samenstoff fiir die Doppelwelt,
durchtriinkte damit die groflen Wasser und siehe ! In der Glut seines Lichtes ergriinten die Wasser

des Meeres und Schaum stieg auf und wuchs weit und Schwer, bis daB er sich wandelte, o Wunder !
und ward zu der vielfiiltig umfassenden Mutter Erde und dem alles bedeckenden Vater Himmel .

Fast ist es zu viel, was es hier zu betrachten giit. Schon dal von der Schépfung der Welten ( plur. )
die Rede ist, wihrend die meisten Stamme nur an das wenige ihnen gehorende L.and dachten, zeigt

etwas Besonderes an ; daf} aber vom neuen Beginn gesprochen wird, ist etwas, wovon wir wohi nir-
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gendwo sonst in den genetischen Mythen lesen werden ; und nichis vermag uns kiarer an das ewige
Sein des gottlichen Gesetzes zu erinnern als dieses aus initilertem Wissen geborene Wort never Be-
ginn . Weist es doch auf die Runden und Planetenzyklen hin, welche wir sonst nur in den so wenig ver-
standenen Lehren des theosophischen Weltbildes finden. Es bedarf kaum noch der Wiederholung in
der ersten Zeile, die von der neuen Schépfung spricht, welcher also frithere, mindestens eine, voraus-
gegangen sein missen. Auch die Begriffe des Alls und des All - Vater - Vater sind Begriffe, die wir hier
nicht vermuten wirden. Die Verquickung der Begriffe von Raum und Zeit zu im weiten Raume der Zei-
ten gemahnt an die Kausal - Ebene, in welcher diese gegensétzlichen Begriffe eins werden, ineinan-
derflieen. Awonawilona sammelte sich selbst und dachie nach auflen in den Raum ; wollen oder hof-
fen wir irgendwo eine bessere Erlduterung der uns bekannten schaffenden Kraft der Vorstellung, Kriya -
Shakti zu finden 7 Im Moment der Vorstellung, des Hineindenkens in den leeren Raum, schafft die Gott-
heit tatsachlich das Vorgestellte. Sie erfrdumt es gleichsam - womit wir eine Deutung far Maya, das

nur scheinbar Seiende haben. Die Selbstumschaffung des Goties zur Sonne ist nichis anderes als Nut-
zung der gleichen Kraft ; und in gewissem Sinne erinnert uns dieses Symbol an den Nirmanakaya -
Korper des Vollendeten, den Feuerkdrper, dessen strahlende geistige Intensitat nun die Gegenkrafte
gesetzmaliig auf den Plan ruft : Feuer ruft Wasser, Geist ruft Materie.......

Was weiter folgt, wird greifbarer ; aber wir haben genug gesehen, um uns weiter damit beschéftigen
ZUu kénnen - und wir haben, so glaube ich, einen Begriff erhalten, wessen Priester und Griinder der Ein-
geborenenreligionen fahig waren ; was sie sammeiten, erfuhren und wuliten.......

....... und wir haben uns selbst einen erneuten Beweis gegeben, wie unsinnig, wie verbohrt und bdsartig
es ist, anderen predigen zu wollen, andere bekehren zu wollen, nur weil sie, fast méchte man sagen
" zufallig " in eine andere Umgebung hineingeboren wurden, die andere Weisheiten zeitigte .

Es ist gleich, wie wir das Licht nennen ;
Ob Liebe, Gott, Allah, Manitou, Schicksal ;
Ob Chiristus, Buddha, Krisima ;
Ob wir es in der Sonne verehren
Oder im Mond anbeten ;
Es ist im Menschen zu finden, im Wissen
Oder in der Moral.......
Es ist die gleiche Kraft, die alles eint,
Es ist das Schépfende, Erhaltende, die Tat .
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Islamische Mystik

Die jungste der groRen Weltreligionen, der Islam, bezeichnet sich selbst gern als eine ihrer Natur nach
amystische, niichterne und fiir den sich entwickelnden Intellekt unbedingt begreifbare Lehre. Sie setzt
dabei, grob gesagt, das intellektuelle Begreifen dem Glauben praktisch gleich. Zu verstandesmaRigen
Zweifeln am Gehalt der gegfaubten Heiligen Schrift des Islam, am Qur - an ( Koran ) kann es hierbei
nicht kommen. In wie starkem MalRe jedoch der Begriff Lehre in Zusammenhang mit dem Koran eine
wortliche Auslegung erfahrt, zeigt ein seit den frithen Zeiten der Kalifen gelibtes Verfahren, das taktisch
iberaus wirkungsvoll fur die Unveranderlichkeit der Texte ist : Das Auswendiglernen der Suren und
Verse dieser Heiligen Schrift des Islam. Das Oberhaupt der Amaddiyya - Bewegung des Islam, Hazrat
Mirza Bashiruddin Mahmud Ahmada berichtet in seiner kommentierenden Einfuhrung zum Koran :

Fin wihrend Jahrhunderten angewandtes Mittel zur Reinhaltung des Korantextes bestand darin, daf3
blindgeborene Kinder oder solche, die ihr Augenlicht verloren hatten, zum Auswendiglernen des Ko-
rans angehalten wurden. Das geschah aus der Uberlegung heraus, daB ein Blinder, nicht fihig, einer
gewdhnlichen Beschiftigung nachzugehen, wohl imstande ist, Wachter des Korantextes zu werden.
Dieser Brauch ist in Indien und Pakistan so allgemein, daf3 ein blinder Muslim ohne weiteres mit dem
Titel " Hafiz ", das ist " Wichter ", angesprochen und dank dem Auswendigkdnnen des Korans

als Wichter iiber den Text betrachtet wird. Wihrend des Monats Ramadan wird der gesamte Koran
im Laufe der gemeinsamen Gebete in allen Moscheen der ganzen Welt laut vorgetragen. Der Imam
rezitiert den Koran, ein anderer Hafiz steht dicht hinter ihm und wacht iiber den genauen Vortrag, ihin,
wenn nitig, nachhelfend. Auf diese Weise wird der Koran wihrend des Ramadan in hunderten und
tausenden von Moscheen auf der ganzen Welt auswendig hergesagt .

Wir missen einfuhrend der Lehre des Islam und ihrer Verkiindung einige Betrachtungen widmen, um
das Ungewdhnliche der Existenz einer islamischen Mystik voll wiirdigen zu kénnen. Der betont intole-
rante Totalitdtsanspruch des Islam, untermauert durch die Unbedingtheit der Worte Allahs und seines
Propheten,der den Koran offenbarte,laidt Deuteleien und intellekiuelle Zweifel nicht zu. Die sirikte Wacht
vor dem Wort verhindert im Keim jeden Gedanken an Anderung, Wandlung oder mégliche Ausdeutung.
Selbst offensichtliche Inkonsequenzen der inneren Haltung des Korans bleiben wahrhaftes Lehrgut. Sie
sind verstandlich aus der Gottesauffassung des Islam, die in Allah den allein wirklichen und allein wir-
kenden Gott sieht. Von ihm ist alles unabanderlich bestimmt. Professor Gustav Mensching erldutert Al-
lah als eine Art totalitéren Diktator :
Er ist vollig unbedingt. Allah ist daher unheimliche, unwiderstehliche Willensmacht. Dieser Wille, weil
villig unbedingt, ist deshalb dimonischer Willkiirwille, vom Menschen aus gesehen, denn auch sittli-
che Normen stehen nicht {iber Allah, um ihn zu binden, sondern unter ithm .

An anderer Stelle fahrt Mensching fort :
Die religitse Haltung zu dieser Gottheit und ihren Beschliissen fiir den Einzelnen und der Welt gegen-
tiber ist bedingungslose ' Ergebung ' ( das ndmlich bedeutet Islam ), eine Haltung also, die nicht taten-
lose Passivitit bedeutet, sondern aktive Bejahung des bestimmenden Willens Allahs.......Der Inhalt
des Willens Allahs ist im Gesetz geoffenbart, dem der Muslim zu gehorchen hat .

Ein Gesetz, dem der Gesetzgeber nicht auch zugieich unierworfen ist, lieke despotischer Willkiir of-
fene Turen....... und auch hier vermag man sich nur schwer eine Bricke zu den Auffassungen der Mys-
tik zu denken, in denen eine Wiedervereinigung mit Gott in der Unio Mystica nur im Rahmen einer unbe-
dingten kosmischen GesetzméaRigkeit moglich ist, der alles Offenbare unterworfen sein muf. Die Erge-
bung in einen Willkorwillen und das christliche aber nicht mein, sondern Dein Wille geschehe , das Auf-
gehen des individuellen Willens im Géttlichen Willen erscheinen uns unvereinbar. Und missen wir es
nicht etwa als Willkir auiderhalb des kosmischen Entwicklungsgesetzes, des Gesetzes zur Religio zur
Wiederbindung an Gott ansehen, wenn wir héren :
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Wen Allah leitet,der ist wohl geleitet,wen er aber in die Irre fithrt,der gehort zu den Verlorenen. Wohl
haben Wir viele von den Geistern und Menschen fiir die Holle geschaffen . Sie haben Herzen,
fiihlen aber nicht ; sie haben Augen, sehen aber nicht ; sie haben Ohren, héren aber nicht. Diese sind
dem unverniinftigen Tiere gleich, ja, sie sind noch verirrter als dieses, denn sie sind fahrldssig.......

Ein Gott, der seine Geschépfe fir die Verdammnis schuf ? Der sie selbst in die Irre fuhrt, um sie
verloren gehen zu lassen ? Wir verstehen, daf sich die Freunde theosophischer Lehren selten mit den
Lehren des Isiam befassten, deren gnadenlose Intoleranz niemanden als geeigneter Boden far Men-
schenliebe und Harmonie erscheinen kann. Wenn wir uns im folgenden mit einigen Gedanken islami-
scher Mystiker befassen, die sich teilweise offen gegen die orthodoxen Anschauungen des [slam stell-
ten, so geschieht das, um die grlinen Blatter am dlrren Stamm nicht zu vergessen, die in der Periphe-
rie des Isiam - oder, wenn wir wollen, in seinem ihm selbst so wenig bekannten Herzen wuchsen .

Wir sprachen von der Peripherie des Islam und sogar 6rtiich gesehen hat die islamische Mystik ihre
starksten Vertreter abseits des grofen arabischen Zentrums der Lehre Mohammeds, in PERSIEN. Die
weilke Wolle seiner Kleidung ( ssuf ) gab dem persischen Sufi, dem persischen Mystiker, seinen Na-
men. Die Lehre der Sufis, als Sufismus in die Philosophie eingegangen, sieht alles Seiende als eine
Emanation, einen bewulten Ausflull aus Gott an, der bestrebt ist, sich mit Gott zu einer bewulten gott-

 lichen Ganzheit wieder zu vereinen. Somit hat also das Dasein, die empirische Welt, nur den Charakter
! einer Durchgangsstation oder, um ein Beispiel aus der Atomphysik zu verwenden : die uns bewulite

Welt ist eine instabile Isotope, ein voriibergehendes Entwickiungsstadium. Drei Stufen nun, lehren die
Sufimeister des Islam, fihren zur Wiedervereinigung mit Gott : Zunachst die Beachtung der rituellen
Vorschriften des Koran, dann die Abkehr vom Dogma, das dem erwachenden, selbstbewuliten Men-
schen nicht mehr ansteht, bei gleichzeitiger Uberwindung der Sinnenwelt, und schiieBlich die Unio Mys-
tica, das Wiedereinmiinden in Gott, der nicht mehr als aulerweltliche Personlichkeit angesehen wird,
sondern im Innern der menschlichen Seele erfahren wurde .

Diese klare Wegskizze erinnert uns an neuplatonische Elemente ebenso wie an Grundzige indischer
Weisheit. Drei Bewultseinsstufen versucht der islamische Mystiker zu erreichen oder zu Uberwinden,
wobei ein Prinzip der Selbstauslese wirksam wird : Aus der Masse, deren Leitfaden die sittlich - religi-
&sen Ubungen sind, strebt er zu den wenigen Erkennenden, die das sinnengebundene, raum- und zeit-
verhafiete Abbild des wahren inneren Ichs von der Scheinwelt und ihren Einflissen |6sten, und schlief-
lich zur ganz personlichen, echt - individuellen Wiedervereinigung mit dem Géttlichen, die eine volle Auf-
gabe der Persénlichkeit voraussetzt, fihrten. Was bleibt, ist : Was immer war, der Gottesteil, die zu-
riickflieende Emanation, Gott selbst .

Dal solche Auffassungen den orthodoxen Interpreten des Koran als reine Gotteslasterung anmuteten,
nimmt nicht wunder. Hinzu kommt, daR viele Vertreter des Sufismus iber ihre Koranauslegung hinaus
sich auf Offenbarungen Alis berufen, des Vetters Mohammed's, der als Wegbereiter und Grander des
schiitischen Zweiges des Islam bei den orthodoxen Sunniten Arabiens als zu verdammender Ketzer gilt.
Ein extremes Beispiel gibt uns das Werk und das Leben des wohi groiten Sufi - Philosophen Hussain
lbn Mansur al Halladi, der aufgrund seines Ausspruches /ch bin die Wirklichkeit ( das ist Gott ) in Bag-
dad im Jahre 921 gekreuzigt wurde. In seinen Schriften erlautert er die Identitat von Gott und Mensch
mit den Worten :

Ich bin derjenige, den ich liebe, und der mich liebt, ist mein Ich .
Wir sind zwei Seelen, die einen einzigen K&rper bewohnen .
Siehst du mich, siehst du Thn ; siehst du Ihn, siehst du uns .

Diese von der Philosophie als Reziproke Identitdtsformel bezeichnete Glaubensaussage finden wir
in fast gleichlautenden Worten in der Mystik und den Religionen aller Zeiten wieder. Diese Aussage aber
wie die Worte des Bayazid von Bistam { gestorben 875) :
In Wahrheit bin ich Gott, es gibt keinen Gott auller mir .
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multen den Reinerhaltern des Koran naturgemaf ratselhaft und Iasterlich erscheinen. Wer sich an
das Wort der Niederschrift klammert, es mechanisch auswendig lernt und es wie eine Maschine repro-
duziert, kann nicht in die Tiefen eindringen. Der Sufi Dielal ed - din Rumi ( 1227 bis 1273 ) greift nicht

etwa den Koran an, er dringt ein in seine verborgenen Tiefen und empfiehlt seinen Anhangem, ein glei-
ches zu fun .

Siebenfacher Sinn, verborgen ruht in Gottes hehrem Wort,
Eines baut sich auf dem andern bis zur Endbedeutung fort .

Noch verhirgt sich menschlichem Verstand der hohe Sinn hinter den Worten, lehrt der Sufi. Nur Gott
enthiillt sich der letzte Sinn, die letzte Wahrheit, und damit enthiillf sie sich eines fernen Tages jedem
Menschen. Wem noch der Schieier der Nichterkenntnis vor den Augen liegt, kann nicht anders handeln
als ein Blinder. lhm gebahrt unsere Verzeihung und unsere Firsprache wie sie Bayazid in den Minuten
vor seiner Hinrichtung im Gebet fir seine Henker fand :

....... Hier sind Deine Diener, die sich versammelt haben, um mich zu t6ten, aus Eifer fiir Deine Religi-
on und im Streben nach Dir. Verzeihe ihnen und sei ihnen gnédig ; denn wenn Du ihnen den verhiil-
lenden Schleier weggezogen hittest wie mir, wiirden sie das nicht mit mir tun, und wenn Du mir das-
selbe verdeckt hiittest wie thnen, wire ich nicht in dieser Pritfung. Dir gebiihrt Preis fiir das, was Du
tust, und Dir gebiihrt Preis fiir das, was Du willst .

Véllig entgegen der herrschenden fanatischen Intoleranz der Orthodoxen (und es gibt diese wahrlich
nicht nur im Islam ) empfiehit Djelal ed - din Rumi den Menschen :
Erblickst du Gottes Bild im Gétzentempelschrein,
Verehr ihn dort - und lass den Rundgang durch die Kaaba sein .
Denn : ist sie nicht vom Duft der Gottesverehrung erfiillt,
Und haftet dieser Duft am Judentempel - so tritt ein !

Der Mystiker kennt auf seinem Weg zum Ziel seines Sehnens keine Schranken einer Religionsge-
meinschaft. Harmonie ist das Grundgesetz des Kosmos - und Toleranz eine unabdingbare Vorausset-
zung fur Harmonie und Liebe. Mit dem IndividualitétsbewuBisein, dem Unterscheiden von Bu und Ich
wurde die Disharmonie geboren, um erfahren und Gberwunden zu werden. So betet Hussain al Halladj
folgerichtig :

Zwischen mir und Dir ist ein Ich - bin, das mich bekiimmert ; darum rdume ich dieses Ich - bin in Dei-
ner Giite fort !

Zu wem betet er, beten wir, wenn wir beten ? Er spricht dieses Wesen an, nennt es Herr , und sagt
an anderer Stelle :
Ich sah meinen Herrn mit dem Auge des Herzens .
Tch fragte : " Wer bist Du ? " er antwortete : " Du selbst ! "

Wenn dieses Wort ketzerisch im Sinne der orthodoxen Sunna ist, so mifte das vorsichtige Zitat des
groften islamischen Gelehrten, des Arztes und Philosophen lbn Sina, zumindest als suspekt angese-
hen werden. Um das Jahr 1000 schrieb er :

Ich laB in den Schriften der Alten, dah sie die Vertiefung in die Ergriindung des Wesens der Seele in
Folge eines Orakels anempfehlen, das thnen in einem ihrer heiligen Tempel geworden : Erkenne dei-
ne Seele , 0 Mensch, so erkennst du deinen Herrn ' .

Nichts anderes sagte Al Halladj, der zu Bagdad gegeilielt, verstimmelt, an einen Galgen gehangt und
verbrannt wurde. Wer zu Gott geht, mul den Weg des Opfers gehen. Al Ghassali ( 1058 bis 1111 ),
dessen Einfluss sich bis Thomas von Aguin und Pascal nachweisen |aRt, berichtet einmal :

Ein Mann sprach zu dem Gesandten Allahs : ' Ich habe dich lieb ! ' - der antwortete : ' mache dich
bereit zur Armut ! ' - sprach jener : ' Ich liebe Allah ! ' - da sagte er : ' Mache dich bereit zur Triib-
sal '
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Es ist die VerheiBung eines Golgatha, die aus diesem Worte spricht, die konsequente Schluverheis-
sung auf dem Entwicklungswege, das letzte Leiden, das letzte erlittene Wissen. Um das Jahr 1000
schildern die sogenannten " fauteren Briider " des Islam diesen Weg

Das Ziel des Propheten.......war die Befreiung der im Meere der Materie versunkenen Seelen, um sie
aus den Banden der Natur zu erlosen und aus der Finsternis des Irdischen zum Lichte des geistigen
Lebens hinzufiibren, sie aus dem Schlafe der Torheit zu erwecken und sie vom Brande der Begierden
des Korpers und dem Elend der irdischen Welt zu heilen .

Diese Bande der Natur sind es, welche die Erkenntnis verhindern. Sie sind der Schleier vor dem ab-
soluten Wissen der Weisheit und Wahrheit. Omar Chaijam ( gest. 1123 ), ein bedeutender persischer
Dichter und Gelehrter, falte diese Erfahrung in seinem Trakiat iiber die Metaphysik zusammen und
sagt dort .

Aber alles, was hier ( néimlich in jener hdheren Welt )} existiert, ist dem Menschen wegen seiner Nie-
drigkeit seiner Natur verborgen. Wenn aber die Schleier fallen und die Schranken verschwinden wer-
den, dann wird das wahre Wesen der Dinge, so wie sie sind, erkennbar werden .

Diese Schleier um das wahre Wesen der Dinge, diese Scheinwelt der Vergénglichkeit, nennt die indi-
sche Mystik Maya . In der Schilderung einer Meditationsversion, die ihn die Wiedervereinigung mit Gott

7, ahnen und empfinden [&R1, berichtet Bayazid al Bistami :

' So flog ich unaufhorlich, bis ich zum Felde der Anfangslosigkeit gelangte ; da sah ich auf ihm den
Baum der Einheit .

Dann beschrieb Bayazid seine Erde, seinen Stamm, seine Aste, seine Zweige und seine Friichte ;
dann sagte er : ' Da blickte ich hin und erkannte, daf} dies alles Trug war .

Das Sein ist Trug, das Nichtsein Wahrheit. Welche Verwirrung fir den armen Verstand des Men-
schen, der sich bemiiht, den Pfad zur mystischen Hochzeit zu wandermn ! Omar Chaijam trostet uns :
Von allen, die ich auf der Erde gekannt,
Ich nur zwei Arten Menschen gliicklich fand :
Den, der der Welt Geheimnis tief erforscht,
Und den, der nicht ein Wort davon verstand .

Zwischen dem Gliicksempfinden des Unwissenden und dem Glick des Wissenden aber geht unser
Weg, dessen Richtung wir selbst bestimmen. Wir selbst, und niemand aufier uns .

Hoch iiberm Firmament sucht ich die Quelle
Von Vorbestimmung, Paradies und Hélle !
Da sprach mein weiser Lehrer : Freund, in dir
Allein sind Schicksal, Paradies und Hélle !
Diese Verse Chaijams bilden eine der Grunderkenntnisse des Mystikers ; auf ihr baut sich auch das
Streben der Sufis auf, das der Dichtergelehrte in seinem Traktat iber die Metaphysik darlegt :
Die vierte Gruppe ist die der Sufis, die die Erkenntnis nicht durch Spekulation und Nachdenken su-
chen, sondern dadurch, daf} sie ihr Inneres reinigen und ihren Charakter ldutern, die Vernunfiseele
von den Hinderungen befreien, die ihrem korperlichen Wesen anhaften. Wenn diese Substanz gelédu-
tert vor die gottliche Herrlichkeit treten wird, dann werden ohne Zweifel die Formen dieser Erkennt-
nisse in jener Welt offenbar werden .

Das ist der allgemeine Weg, den die Entwicklung gehen mul, ist die Kompal} - Richtungszahl, der
wir folgen sollten, wenn wir Umwege mit schmerzlichen Erfahrungen vermeiden wollen. Ein langer
Weg, der von Gott zu Gott fahrt. Nisami Gandjawi ( 1140 bis 1203 }, ein persischer Dichter und Anhan-
ger der Sufi, sagt in seiner " Anrufung Allahs " :

Aus Dir entsprungen ist der erste Keim,
Und zu Dir kehrt der letzte Funke heim,
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Von Dir geht aus ein Zeichen, mich zu lehren,
Von mir ein Mut, dem bésen Trieb zu wehren .

Der lteste der groen Sufi, Adam Sanai, erlautert die Etappen des Weges
7u einem hohen Dache fithren viele Stufen hinauf, weshalb begniigst du dich mit einer einzigen Stufe ?
Die erste Stufe aufwirts ist die hohe Sinnesart, gemil der Bestétigung des Herrn des Wissens ( ge-
meint ist Mohammed der Prophet des Islam ), und danach betrittst du die néichst héhere Stufe :
Weisheit des Lebens, von Form und Stoff.......

Letzte Weisheit des Lebens ist die Weisheit vom Tode, vom mystischen Tode, dem Tode des Indivi-
dualismus in Gott, dem Tode des Ich in Wir. Mohammed Rida, genannt Baab ( gestorben 1850 ), aus
dessen Gedanken sich spéater die Baha'i - Religion entwickeite, sagte vom Tode

Wer immer den Tod kennt, wird stets tot semn in der Nahe Allahs :
Er wird nichis anderes als das wollen, was Allah will .

Der individuelle Wille ist im géttlichen Willen aufgegangen, das grofte Opfer der Personlichkeit getan.
Der Sufi Dichter Djelal ed -~ din Rumi besingt das Opfer, Allah seinen Freund nennend :
‘Wenn mir der Freund wird seine Hilf erzeigen,
So mach ich dies mein Leben ganz ihm eigen .
Der Leib von Ton ist eine Opferschale,
Daraus ihm soll der Duft der Seele steigen .
Das ird'sche Leben 1st zu kleines Opfer,
Ich opfere mein ewiges mit Schweigen .

Das Opfer schweigend zu volibringen, kiaglos zu ertragen, Uberzeugt davon, dal es wie alles, was
geschieht, notwendig und gut ist - diese Haltung steht hinter den Versen. Geopfert wird was schein-
b ar ist; das Unbesténdige wird aufgegeben, denn dies liegt in der Natur der Unbesténdigkeit. Wie im
kleinen, so auch im grofien : Auch die Welt, der offenbare Kosmos, fuhri nur ein Zeitleben, ein Schein-
leben. Fozeil Ayaz schrieb :

Diese Welt gleicht einem ténernen GefiB, dafl zerbrechlich ist, die geistige Welt aber gleicht einem
goldenen, unzerbrechlichem Gefil .
Wollte man dieses Beispiel weiterfiihren, so kénnte man sagen, das irdene Gefafl umschlsse das
wertvolle goldene - und misse eines Tages geopfert, zerschlagen werden, um das goldene freizulegen.
Ein solcher Vergleich ist bildhaft, wenn er auch den tatséchlichen Prozel? des Opfers, der Wandlung
nicht trifft. Sehen wir ihn mit den Augen des Chemikers, so wiirde die Ausstrahlung des Goldes die Ato-

+, me des Tons schritt- und gradweise zu Gold umwandeln, so dalk das Opfer der tdnernen, aulleren Per-
~ sonlichkeit in Wahrheit gar kein Opfer darstellen wiirde ; es sei denn, jemand schéatzte den Ton héher

als das Gold. Ist es wirklich wert, nach dem Ton dieser Welt zu greifen ? Die Mystikerin Rabea Advin
betete :

Oh Gott ! Was Du mir von der Welt geben willst, gib es Deinen Feinden,

und was Du mir im Himmel geben willst,

gib es Deinen Freunden, denn Du selber geniigst mir !

Sie wollte arm an irdischem Ton bleiben und arm auch in den Regionen des verheilenen Paradieses,
auf das so viele als Ausgleich fiir ein armes Leben hoffen. Ein anderer Mystiker, lbrahim Adham, preist
diese freiwillige Armut. Er, ein Konig wie Buddha, entsagte aller Pracht und zog als Bettler durch die
Lande, die Armut feiernd :

Armut ist ein Schatz, den Gott nur seinen Geliebten gibt....... ‘Wenn du ein wahrer Heiliger sein willst,
verzichte auf die Giiter dieser und der anderen Welt !

Taten, verstolien, verlassen, verzichten, enisagen....... all diese dem Vokabular der Mystiker aller Zei-
ten entnommenen Begriffe bedeuten nichis anderes, als sich frei zu machen, sich selbst zu befreien
von allem, was als Grobstoffliches das Aufgehen der hauchzarten Substanz des Gétilichen verhindern
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