Eine Begegnung mit der revolutiondren Weltanschauung
Chinas

VON RAYMOND L. WHITEHEAD

Oft schon sind Analogien zwischen religiosen Bewegungen und kommunisti-
schen Revolutionen aufgestellt worden. Es bedarf keiner groflen Vorstellungs-
kraft, Parallelen zwischen dem Gebrauch des ,roten Buches®, der Mao-Plaket-
ten, Statuen, Massenversammlungen und der allumfassenden Weltanschauung
der chinesischen Kommunisten einerseits und den Schriften, Devotionalien, re-
ligiosen Bildern, liturgischen Dramen und theologischen Formulierungen ver-
schiedener religiser Traditionen andererseits zu erkennen. Schwieriger ist es,
die Bedeutung dieser Parallelen zu bestimmen und diese Phinomene so zu ana-
lysieren, dafl unser Verstindnis dadurch nicht gehindert, sondern gefordert
wird.

Die chinesischen Kommunisten lehnen es ab, iiber ihre Bewegung und das
Denken Mao Tse-tungs in Begriffen zu diskutieren, die dem religisen Vokabu-
lar entnommen sind. Da sie die Religion als abergliubisches Uberbleibsel aus
der Vergangenheit betrachten, das mit der Entwicklung des wissenschaftlichen
Denkens verschwinden wird, ist es verstindlich, dafl sie zwischen ihrer Welt-
anschauung und religiésen Weltanschauungen klar unterscheiden wollen.

Religionssoziologen bieten uns ein System an, in dem sowoh! theistische wie
nicht-theistische ,,Religionen® als funktionales Element in verschiedenen sozia-
len Systemen und Sub-Systemen gesehen werden kénnen. Ausgehend von den
Theorien Durkheims und Webers sind sie imstande, iiber die theistische Sprache
hinauszugelangen und zu analysieren, wie Religionen und Ersatzreligionen in
jeder Gesellschaft wirken. Fiir Durkheim gibt es keine Religion auferhalb der
Gesellschaft und keine Gesellschaft ohne Religion. Angesichts der Abneigung der
chinesischen Kommunisten gegen religitse Sprache bleibt wenig Raum fiir eine
gemeinsame Basis zum Dialog innerhalb des soziologischen Systems. Die Sozio-
logen selbst, auch die Atheisten unter ihnen, verfallen oft einer ,theistischen
Tendenz“, wenn sie weltliche Bewegungen als Pseudoreligionen oder Ersatz-
religionen beschreiben. Wenn bestimmte weltliche Phiinomene eine Funktion er-
fiillen, die in anderen Situationen durch spezifisch ,religitse® Phinomene er-
fiille wird, mit welcher Berechtigung kénnen wir dann die weltliche Bewegung
als ,Pseudo“ oder ,Ersatz® abstempeln? Sollte die Unterscheidung zwischen
weltlich und religiés in der Sprache der Soziologie nicht iiberwunden wer-
den?
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Als weiteres Problem kommt hinzu, daff die Soziologie selbst aus bestimmten
Weltanschauungen entsteht und diese reflektiert. Wenn der Soziologe zugesteht,
daB es keine Gesellschaft ohne ,Religion® gibt, dann muff auch seine eigene
theoretische Gesellschaft notwendigerweise eine ,Religion® umfassen. Der So-
ziologe selbst vertritt eine bestimmte Weltanschauung, die eine von vielen ist.
Hiufig nimmt der Soziologe irrtiimlicherweise an, er stehe irgendwie aufierhalb
aller sozialen Bewegungen oder Strukturen und konne sie alle mit gleicher Ob-
jektivitit analysieren.

Unsere Situation wird in niitzlicher Weise weiter kompliziert durch den Be-
wufltseinswandel im christlichen Westen. Tillich spricht von der Religion als
dem ,letzten Anliegen® und begibt sich damit iiber die Unterscheidung zwi-
schen theistisch und atheistisch hinaus. Bonhoeffer sprach von einem ,religions-
losen Christentum®, und heute finden wir Bewegungen zu einem weltlichen
Christentum oder einem christlichen Atheismus. Die Neubewertung religidser
und theistischer Sprache innerhalb einer ,religidsen® Gemeinschaft selbst er-
bringt neue Moglichkeiten in der Begegnung zwischen verschiedenen Bewegun-
gen und Weltanschauungen.

In meiner Begegnung mit der chinesischen Revolution stche ich einer Bewe-
gung und einer Weltanschauung gegeniiber, die andere Bewegungen und Welt-
anschauungen in Frage stellt und hiufig verwirft. Die Verwerfung religioser
Weltanschauungen erfolgt besonders scharf. Dennoch ist es moglich, an die chi-
nesische Situation mit einem gewissen Mafl an Offenheit heranzugehen. Sozio-
logische und theologische Formulierungen helfen uns in unserem Verstindnis
der chinesischen Weltanschauung, doch sind diese Formulierungen selbst unvoll-
stindig. So nihern wir uns der chinesischen Weltanschauung mit der Bereitschaft
zum Lernen, zur gegenseitigen Beeinflussung, zur Neuformulierung unserer
eigenen Weltanschauung. Und damit hat eigentlich der Dialog schon begonnen.

Der Mao-Kult

Der Personlichkeitskult, der in Mao Tse-tung seinen Hohepunkt fand, be-
gann nicht mit der Kulturrevolution, erreichte jedoch wihrend dieser Zeit seine
stirkste Ausprigung. Wihrend eines Chinabesuches in diesem Jahr (1971) war
ich wider Willen beeindruckt von der weiten Verbreitung von Mao-Zitaten und
Mao-Portrits und auch von dem Versuch, im Studium und in der Anwendung
des Denkens Mao Tse-tungs jeden bloflen Formalismus zu vermeiden. Der
Vorsitzende Mao selbst beklagte in seinem Gesprich mit Edgar Snow (das in
~Life“ vom April 1971 verdffentlicht ist) die Art und Weise, in der bestimmte
»Formen der Verehrung aufgekommen seien®, weil die Rote Garde an Aus-
spriichen, Bildern und Gipsstatuen als Treuesymbolen festhalte. Der Vorsit-
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zende Mao erkldrte, der Personlichkeitskult erwachse aus einer natiirlichen Nei-
gung des Volkes, die aus den Tagen der Kaiserverehrung iibriggeblieben sei.
Wenn auch der Kult wihrend der Kulturrevolution eine niitzliche Funktion ge-
habt haben mag, so ist Mao doch der Meinung, dafl es nun zu weit damit ge-
gangen sei und man ihn abbauen sollte. Da er selbst imstande ist, den Person-
lichkeitskult aus einer ziemlich rationalen Perspektive zu sehen, sollte uns das
auch gelingen.

Sich derjenigen erinnern, die den Brunnen gruben

Von einem Bauernfihrer in der Provinz Shansi horten wir das lokale
Sprichwort, dafl man sich, wenn man Wasser trinke, derjenigen erinnern solle,
die den Brunnen gruben. Er verwies damit auf die reichliche Nahrung, die aus-
reichende Unterkunft, die Bildungsmoglichkeiten und andere Dinge, die jetzt
den ehemals armen Bauern zur Verfiigung stehen. Dies steht in scharfem Ge-
gensatz zur fritheren Gesellschaft, in der seine Schwestern verkauft werden
mufiten, weil seine Familie verarmt war, in der sein Vater an Unterernihrung
starb und ihn als mittellosen Waisen zuriicklief. Die Liebe zum Vorsitzenden
Mao, die fast an Anbetung grenzt, spiegelt den vélligen Wandel wider, den
seine Fithrung in einer vorher anscheinend aussichtslosen Situation geschaffen
hat. Man meinte, dafl vor der Kulturrevolution bestimmte Personen Schliissel-
positionen innehatten und gegen Mao arbeiteten. Mit dem Ausbruch der Kul-
turrevolution wurde die lange aufgestaute Liebe und Verehrung fiir Mao frei,
die sich manchmal in der Anbetung seiner Person ausdriickte. Diese Exzesse
lassen jetzt langsam nach.

Der Riickgang der kultischen Aspekte bedeutet jedoch nicht auch einen Riick-
gang der Wertschitzung Maos als Lehrer, Prophet und militirischen Fiihrer,
der das Volk aus einem Leben des Leidens in ein Leben der Hoffnung fiihrte,
Ein Ritual, das sich erhalten hat, ist das ,Mahl der bitteren Erinnerung®. In
einem kleinen Dorf bei Kanton beschrieb mir eine Familie, wie sie dieses ,Sa-
krament“ jedes Jahr zu Beginn des Friihlingsfestes feiert. Eine Mahlzeit wird
zubereitet, die dem gleicht, was die armen Bauern vor der Befreiung zu essen
hatten, um nicht zu verhungern. Sie besteht aus bitteren wilden Pflanzen und
aus Getreidehiilsen. Wihrend die Familie dieses bittere Mahl verzehrt, erzihlt
sie sich Geschichten iiber das Leben frither, iiber die Néte, die Tragédien und
die diisteren Leiden. Die Parallele zum Passahmahl ist auffallend. Dann wird
die. Mahlzeit fiir das Frithlingsfest zubereitet, und wihrend die Kinder das
reichliche Essen verzehren, das sie sich jetzt leisten konnen, werden sie an die
Bedeutung des Revolutionskampfes erinnert und zur Standhaftigkeit aufge-
fordert, damit die Schrecken der Vergangenheit sie niemals mehr heimsuchen
kénnen.
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Die Religion und die Bitterkeit der Vergangenbeit

Die traditionelle chinesische Religion und die westliche Religion sind in der
Erinnerung des Volkes mit der Bitterkeit der Vergangenheit verbunden. Wir
tranken eines Abends Tee in einem dorflichen Versammlungsraum und horten
Geschichten iiber neue Fortschritte in der landwirtschaftlichen Produktion. Es
war ein altes Gebiude, und meine Frau fragte, ob es frither ein Herrenhaus ge-
wesen sei. Der Bauernfithrer lachte und sagte: ,Nein, es war frither der Dorf-
tempel.“ Er fuhr fort: ,In jenen Tagen hatten wir Gotter, aber das Volk lict.
Heute haben wir keine Gétter, aber die Menschen sind gliicklich.“ Die ,,Gotter®
hatten in Wirklichkeit den Grundherren gehdrt und wurden benutzt, um das
Volk durch Furcht in die Unterwerfung zu treiben. Jetzt gibt es keine Grund-
herren und keine Gotter, sagte er. Das Volk ist zu Herren geworden. Es ist
aufgestanden und hat eine Revolution durchgekimpft, um die Grundherren
und ihre Gotter zu stiirzen.

Auch der Buddhismus wird mit den Interessen der Grundherren identifi-
ziert. Ein buddhistischer Tempel, den wir in Soochow besuchten, wird als hi-
storische Sehenswiirdigkeit gepflegt, seine Lindereien sind zum Park geworden.
Wir horten, daf der Abt dekadente Praktiken verfolgt, drei Frauen gehabt
und FErtrige aus dem Tempel zum Ankauf von Land benutzt habe. Wihrend
des Krieges gegen Japan arbeitete er mit dem Feind zusammen, und wiahrend
des Revolutionskampfes beherbergte er feindliche Elemente. Die jungen Monche
entlarvten ihn wihrend der Kulturrevolution. Alle jungen Mdnche verlieflen
den Tempel und liefen sich als Bauern nieder. Die wenigen noch verbliebenen
dlteren Monche verdienen ihren Lebensunterhalt mit einem Teepavillon in
einem nahegelegenen Park.

In dem modernen Ballett ,,Weiflhaariges Midchen“ befolgt der Grundherr
buddhistische Gebriuche, behandelt jedoch seine Diener mit Brutalitit. Vor
dem ironischen Hintergrund des Familienaltars und des buddhistischen Textes
,Gnade iiber Gnade® versucht er eine Dienerin zu vergewaltigen. Das Mid-
chen flieht und lebt allein im Wald, wo seine Haare aus Salzmangel weifl wer-
den. Es wird von der Revolutionsarmee gerettet und schliefit sich dem Kampf
gegen die Grundherren an, die mitsamt ihrer Religion gestiirzt werden.

Der Sturz der abergliubischen Religion hat im Bewufltsein der Menschen
einen grundlegenden Wandel geschaffen. Sie sehen sich nicht als die hilflosen
Schachfiguren des Schicksals, sondern als Herren ihres Geschicks. Wir mogen der
Ansicht sein, dafl ,religidse® Weltanschauungen zuzeiten eine fortschrittliche
Rolle spielen, und auch die Chinesen wiirden das zugestehen. In der chinesi-
schen Gesellschaft hat jedoch die Religion eine reaktionire Rolle gespielt, indem
sie sich im vergangenen Jahrhundert dem notwendigen radikalen Wandel wi-
dersetzte.
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Kultureller Imperialismus und Christentum

In der Strafle einer chinesischen Stadt kamen wir zu einer Photoausstellung,
die die Menschen an die Bitterkeit der Vergangenheit erinnern sollte. Die Pho-
tos zeigten, wie Chinesen von britischer Polizei in Shanghai geschlagen wur-
den, wie man den Chinesen durch den westlichen Wetthewerb um ,Mirkte®
auslandische Erzeugnisse aufzwang, sie zeigten Bankgebiude, die in den Hin-
den von Auslindern waren, und christliche Institutionen, die das chinesische
Leben untergruben. Die Bewertung der christlichen Nichstenliebe mag einseitig
sein und kann vielleicht in der Zukunft groflere Ausgewogenheit erreichen. Wir
wiren jedoch toricht, wollten wir leugnen, daf} fiir viele Chinesen die missiona-
rischen Unternehmungen untrennbar zum Druck des westlichen Imperialismus
gehorten. Thre Beurteilungen sind nicht unverniinftig. Selbst westliche Soziolo-
gen, fiir die hier nichts auf dem Spiele steht, haben gezeigt, wie die Kulturen
vieler Volker durch das gleichzeitige Vordringen auslindischer Macht und aus-
lindischen Denkens untergraben wurden. Natiirlich wurde das Vertrauen der
Chinesen erschiittert durch die Unfihigkeit ihrer jahrtausendealten Kultur, mit
den Problemen des neunzehnten und zwanzigsten Jahrhunderts fertigzuwer-
den. Eine Erneuerung der Gesellschaft war notig, doch das Christentum konnte
diese Erneuerung nicht bewirken, da es in den Augen vieler Chinesen als
Handlanger eben der Michte kam, die ihre weitere Existenz als unabhingiges
Volk bedrohten.

Wir besuchten oder besprachen gelegentlich Institutionen, die von christlichen
Missionen gegriindet worden waren. Sie wurden unweigerlich als ,,Griindungen
der Imperialisten® beschrieben. Ein Mann von hohem Rang im heutigen Pe-
king sprach mit uns iiber seine Studententage an der christlichen Yenching-Uni-
versitit. Man zwang ihn, zu Gottesdiensten zu gehen, obwohl er nicht Christ
war, was ihm natiirlich widerstrebte. Christliche und amerikanische Ansichten
herrschten an der Universitit vor, und es war nicht leicht, sich gegen sie zu
stellen. Die Chinesen sind der Meinung, daf} die Missionsschulen nicht benutzt
wurden, um China zu helfen, sondern um die Chinesen zu ,verwestlichen®,
damit sie sich europiischen und amerikanischen Methoden nicht widersetzten.
Westliche Missionen und andere Kulturprogramme hatten michtige und reiche
Quellen hinter sich, die schéne Schulanlagen und eindrudssvolle Kirchen bauen
konnten, wihrend die Chinesen selbst schwach und arm waren. Das ist eine
bittere Erinnerung.

Entmythologisierung und Heimischmachung

Zwar haben sich die Chinesen anscheinend westlichen Kultur- und Religions-
programmen im alten China nie verpflichtet gefiihlt, doch lehnen sie nicht jede
Entwicklung aus dem Westen ab. Sie verwerfen auch nicht die Tradition Chi-
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nas. Es gibt ein Sprichwort, wonach die traditionellen und die westlichen Dinge
dem revolutioniren China niitzlich sein konnen. Der Marxismus ist eine west-
liche Philosophie. Die Chinesen sagen, der Marxismus sei kein Dogma, son-
dern eine Anleitung zum Handeln, und als solche miisse er mit der konkreten
revolutiondren Situation Chinas kombiniert werden. Der Marxismus ist hei-
misch gemacht worden.

Ballett und symphonische Musik aus dem Westen haben seit der Kultur-
revolution eine neue Betonung erfahren. Inhaltlich setzt sich die neue Musik
aus Gedanken der chinesischen Revolution zusammen, doch die Form ist west-
lich. Auch die traditionelle Pekinger Oper wird verwendet, doch wiederum ist
der Inhalt neu.

Das vielleicht interessanteste Zusammentreffen chinesischer Tradition und
westlicher Ideen im kommunistischen China vollzieht sich im Bereich der Me-
dizin. Die westliche Medizin ist seit vielen Jahrzehnten in China sehr beliebt,
obwohl die Landgebiete sich immer noch hauptsichlich auf die herkémmliche
chinesische Medizin stiitzten. In neueren Jahren ist Arzten, die westliche Medi-
zin praktizieren, vorgeworfen worden, dafl sie unter Vernachlissigung der tra-
ditionellen chinesischen Medizin ,den Westen anbeten®. Heute wird ein Ver-
such gemacht, beides zu kombinieren und die herkémmlichen Heilmethoden mit
wissenschaftlichem Verstindnis anzuwenden.

Wihrend der Kulturrevolution haben medizinische Mitarbeiter in der Volks-
befreiungsarmee (PLA) Fortschritte in der Anwendung der Akupunktur ge-
macht. Mit Versuchen am eigenen Korper entwickelten sie neue Methoden zur
Behandlung von Taubheit und Blindheit. Wir besuchten ein Taubstummen-
zentrum in Kanton, wo Kinder durch ein medizinisches Team der PLA mit
Akupunktur behandelt wurden. Es hiefl, daf der Erfolg der Behandlung un-
terschiedlich sei, dafl sich jedoch in jedem Falle eine Besserung feststellen lasse.
Bei manchen Kindern war die Besserung bemerkenswert, und frither hoffnungs-
lose Fille kdnnen jetzt hdren und auch sprechen lernen. Man sagte, die PLA-
Teams wiirden zu ihrer Arbeit durch das Studium der Gedanken Mao Tse-
tungs inspiriert, und es sei das grofite Gliick der Kinder, als erstes die Worte
»Lang lebe der Vorsitzende Mao“ sprechen zu lernen. Wir sahen eine Gruppe
teilweise geheilter Kinder mit Liedern und Tdnzen eine Parodie auffiihren,

In einem Krankenhaus in Soochow, das sich auf traditionelle chinesische Me-
dizin spezialisiert hat, sahen wir die Anwendung von Akupunktur bei der Be-
handlung Geldhmter, und auch hier in einigen Fillen mit grofartigem Erfolg.
Als wir uns tber chinesische Medizin unterhielten, fragten wir nach der Lehre
vom Korper, die ihr zugrunde liegt, besonders nach den Theorien des liang-ch'i
und re-ch’i, den kalten und den warmen Strémungen und ihrem Ausgleich.
Dies steht im Zusammenhang mit dem traditionellen Denken iiber den Aus-
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gleich der Krifte, yin und yang. Als wir dieses Thema beriihrten, ging ein auf-
geregtes Fliistern durch den Raum — offensichtlich hatten wir ein strittiges Ge-
biet getroffen. Die chinesische Medizin war bisher an eine Weltanschauung ge-
bunden, die im Lichte des wissenschaftlichen Marxismus abergliubisch erschei-
nen kénnte. Obwohl wir keine vollstindige Antwort auf unsere Frage erhiel-
ten, wurde doch stark betont, dafl gewisse, mit der chinesischen Medizin ver-
bundene abergldubische Vorstellungen verworfen worden seien. Gewisse Ziige
dieses Ausgleichs der Krifte sind jedoch noch immer Bestandteil ihrer ganzen
Anschauung. Interessanterweise wurde dies in Begriffen maoistischen Denkens
iiber die Einheit von Gegensitzen im dialektischen Materialismus ausgedriickt.
Es bediirfte viel griindlicherer Untersuchungen, um hier etwas Definitives zu
sagen, doch scheint eine ,Entmythologisierung® der traditionellen Sprache der
chinesischen Medizin vor sich zu gehen, und man ist dabei, sie in Begriffe mao-
istischen Denkens umzusetzen.

Ein Element des Heilungsprozesses, das vom philosophischen Gesichtspunkt
auflerordentlich interessant ist, besteht in der Konzeption vom ganzen Men-
schen. Der westlichen Medizin wurde vorgeworfen, daf} sie sich nur auf das
spezifische Problem konzentriere und die gesamte physische und psychologische
Verfassung der Patienten aufler acht lasse. Wir sahen vier Operationen, bei de-
nen vor dem Eingriff durch die Anwendung von Akupunktur Unempfindlich-
keit herbeigefiihrt wurde. Die Patienten waren wihrend der gesamten Opera-
tion wach. Dies allein war schon bemerkenswert genug. Noch interessanter war
jedoch die Art und Weise, in der Arzt, Techniker und Patient sich vor der
Operation zu einer ,Kampfgruppe“ zusammenschlossen. Man hielt es fiir not-
wendig, das Bewufitsein jedes einzelnen einzusetzen. Sie besprachen die Opera-
tion, mogliche Komplikationen, die Aufgabe der einzelnen Personen und, un-
ter der Anleitung des Denkens Mao Tse-tungs, auch die Bedeutung und den
Sinn des Lebens. Der Wunsch des Patienten nach Heilung war nicht Eigeninter-
esse, sondern er wollte ,dem Volke dienen® kénnen. Das hier auftretende
Verstindnis des Menschen, das auf der durch Mao Tse-tung neu interpretierten
chinesischen Tradition beruht, sollte fiir den Westen bei jedem Dialog mit Men-
schen des Neuen China von grofler Wichtigkeit sein.

Revolutiondrer Humanismus

Bei anderen, nicht direkt mit Medizinern gefithrten Gesprichen in Peking
versuchte ich, die Frage der Einstellung gegeniiber Leben und Tod zu erdrtern.
Ich fragte, was geschehe, wenn ein Patient sterbe. Wie verhalte man sich in die-
sem Falle? Auch hier bekommt man natiirlich in so kurzer Zeit keine wohl-
durchdachten Antworten. Es wurde betont, dafl keine Krankheit als ,unheil-
bar“ angesehen wird. Die Natur entwidkelt sich stindig weiter, und es besteht
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immer die Moglichkeit, eine Heilmethode zu finden. Der Patient wiirde ermu-
tigt, nicht die Hoffnung zu verlieren. Was aber — ich bestand darauf —, wenn
das Ende seines Lebens tatsdchlich bevorstehe? Dann, so wurde erwidert, werde
dem Patienten im Geiste des revolutioniren Humanismus jede Erleichterung
und Hilfe zuteil. Man glaubt nicht an ein Leben nach dem Tode, aber Sorge
und Trost fiir die Sterbenden sind wichtig.

Der Vorsitzende Mao hat von revolutionirem Humanismus bei der Behand-
lung von Kranken und Verletzten gesprochen. Ich habe jedoch zum Verstind-
nis des revolutioniren Humanismus immer noch einige Fragen. In der chinesi-
schen kommunistischen Literatur finden sich die Verwerfung des ,biirgerlichen
Humanismus“ und die ,Theorie der menschlichen Natur®. Mao Tse-tung
unterstreicht den Klassenkampf. Seine Philosophie ist eine Philosophie des
Kampfes genannt worden. Sprechen wir im Sinne des westlichen Humanismus
und einer Theorie von der menschlichen Natur, die allen Menschen gemeinsam
ist, so geht der Unterschied zwischen Unterdriicker und Unterdriicktem ver-
loren, sagen die Chinesen. Merleau-Ponty, Fanon und andere Autoren haben
ebenfalls einen Humanismus kritisiert, der als Deckmantel fiir viele unmensch-
liche Mafinahmen auf seiten der imperialistischen und kolonialen Michte mifi-
braucht wurde. Ich bin iiberzeugt von der Berechtigung dieser Kritik, doch l4ft
sie viele offene Fragen iibrig.

Wenn man jedoch unter Humanismus in einer seiner Bedeutungen den Vor-
rang des menschlichen Faktors versteht, so vertritt das Denken Mao Tse-tungs
eine Art von Humanismus. Im Kriege kommt es nicht entscheidend auf die
Waffen, sondern auf den Menschen an, behauptet er. Im Produktionskampf
steht nicht die Mechanisierung an erster Stelle, sondern die Revolutionierung
des menschlichen Bewuf8tseins. Das maoistische Denken ist charakterisiert durch
den , Voluntarismus®, die Bedeutung des menschlichen Willens zur Erreichung
von Zielen. Dies bedeutet nicht, daff er Waffen und Maschinen verachtet, son-
dern dafl in letzter Analyse das Bewufitsein der sie benutzenden Menschen
das Wesentliche ist. ,,Von allen Dingen sind die Menschen das kostbarste®,
schreibt Mao. Der Tod selbst kann bedeutsam oder bedeutungslos sein, je nach-
dem, fiir welche Sache man stirbt. Fiir das Volk zu sterben, ist besonders edel;
»einander zu lieben und zu helfen®, ist die wichtigste Aufgabe des revolutio-
naren Volkes. Diese Aufforderung zu gegenseitiger Liebe und Sorge und zur
Selbstaufopferung ist verbunden mit dem Aufruf zum Kampf gegen alle Un-
terdriicker. Wer seine Macht zur Unterdriickung nutzt, ist der verhafite
Feind.

Der Universalismus wird verworfen, weil er die Notwendigkeit des Kamp-
fes gegen reale Feinde iibersieht. Aber in letzter Analyse gibt es auch eine Sorge
um den Menschen, die universal ist. ,Das Proletariat kann sich nicht befreien,
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wenn es nicht die ganze Menschheit befreit.“ Dieses Marx-Zitat steht im Mit-
telpunkt des revolutiondren Balletts ,Rote Befreiung der Frauen®, das im gan-
zen Lande beliebt ist. In entlegenen Dérfern und in modernen Fabriken sahen
wir immer wieder an den Winden den Ausspruch des Vorsitzenden Mao,
»China sollte groflere Beitrige zur Menschlichkeit leisten®.

Begegnung mit anderen Weltanschauungen

Das Denken Mao Tse-tungs reprasentiert die heute in China vorherrschende
Weltanschauung. China hat unter dem Denken Maos eine Einheit erreicht, und
die Menschen, denen wir begegneten, scheinen ein tiefes Vertrauen darin zu ha-
ben, daff China auf dem rechten Wege ist. Uberall wird schopferische Energie
auf neue und faszinierende Aufgaben gelenkt. Diese Einheit im Denken Maos
bedeutet nicht Einheitlichkeit, denn innerhalb dieser Grenzen ist sehr viel Ver-
schiedenheit moglich.

Wie steht es um die Begegnung mit Religionen und Weltanschauungen jen-
seits dieser Grenzen? Auch hier kdnnen wir keine endgiiltigen Schliisse ziehen,
doch einiges verdient erwihnt zu werden. Zum einen hat man den Islamischen
Bund aufs neue &ffentlich genannt und zu verstehen gegeben, dafl diese Welt-
anschauung geduldet wird. Ich besuchte eine Moschee in Peking und unterhielt
mich mehrere Stunden lang angeregt mit den dortigen Imams. Sie halten regel-
mifige wochentliche Gottesdienste, und die Bibliothek islamischer Texte wird
von manchen Leuten benutzt. Keine Zitate oder Portrits des Vorsitzenden
Mao erschienen an den Winden in der Moschee. Dies war jedoch die einzige
noch arbeitende religitse Institution, die ich besuchen konnte, und ich habe auch
von keiner anderen gehdrt, die Besucher empfing.

An einem meiner letzten Tage in Peking begann ein junger Mann, der wufl-
te, dafl ich Geistlicher bin, ein Gesprich iiber Religion. Er fragte mich nach
meinem Verstindnis der religiosen Situation in China. Ich sagte ihm, dafl ich
nach allem, was ich gesehen und gehdrt hitte, nur den Schlufl ziehen konne,
dafl die Religion in China sehr riickstindig sei. Entweder handele es sich um
Dorfaberglauben, der aber jetzt wohl fiir immer verschwunden sei, oder um
Dekadenzerscheinungen wie den Buddhismus des Priesters in Soochow, der
drei Frauen hatte und selbst Grofigrundbesitzer war, oder um ,Kulturimperia-
lismus“ wie die verschiedenen Missionsschulen, die wir gesehen oder von denen
wir gehdre hatten. Wir hatten in China nichts an religidsem Leben erfahren, das
man fortschrittlich nennen kénnte. Andererseits verwiesen aber die Chinesen
oft auf fortschrittliche religiose Menschen in anderen Lindern, wie etwa die
vietnamesischen Buddhisten, die sich dem Krieg widersetzten, schwarze Reli-
gionsfithrer in Amerika wie Martin Luther King, religitse Menschen in der
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Anti-Kriegs-Bewegung im Westen und auch den buddhistischen Prinzen Siha-
nouk von Kambodscha. Ich hitte kein Lob iiber religiése Fithrer in China ge-
hért und kénne daher nur annehmen, daff man sie nicht fiir progressiv halte,
erklirte ich.

Die Reaktion meines Gesprichspartners war Uberraschung und Widerspruch.
Er sagte, es gebe auch in China fortschrittliche religiése Menschen. Einige von ih-
nen, darunter auch Christen, seien im Beratenden Volkskongrefl, der in nicht
allzu ferner Zukunft wieder zusammentreten werde. Er deutete auch an, daf er
von der theologischen Schule in Nanking wisse und der Meinung sei, sie werde
wieder gebffnet, wenn sie eine Periode von Kampf-Kritik-Umwandlung hinter
sich habe. Alle Fortbildungseinrichtungen Chinas durchliefen diesen Prozef,
bevor sie nach der Kulturrevolution wieder gedffnet wiirden. Seine Vorstellung
von der Zukunft der organisierten Christenheit in China war die optimistisch-
ste, die ich seit Jahren gehort habe.

Aufler diesen Entwicklungen in China liegt ein weiteres verheilungsvolles
Zeichen in der offensichtlichen Aufgeschlossenheit fiir den Dialog mit Menschen
anderer Weltanschauungen auflerhalb Chinas. In einem Gesprich mit einem
anderen Freund in Peking fragte ich, ob er jemanden wisse, der einer anderen
religiosen oder philosophischen Uberzeugung anhinge als dem Marxismus und
dem Denken Maos. Er erwiderte, er wisse von einem berithmten Arzt, der
Christ sein solle. Unter seinen eigenen Freunden gab es jedoch nur Marxisten.
Fiir sie war alle Philosophie entweder marxistisch-leninistisch-maoistisches
Denken oder aber falscher ,biirgerlicher Idealismus“. Ich fragte, wie es moglich
sei, dafl China Nicht-Marxisten und sogar einen Buddhisten wie Sihanouk
unterstiitze. Nach einigem Uberlegen erklirte er, dal Wahrheit nicht abstrakt,
sondern konkret und historisch sei. Anhinger des maoistischen Denkens wiir-
den keinen Anspruch auf den Besitz der vollen und endgiiltigen Wahrheit er-
heben. Dies bedeutet, dafl ein Dialog zwischen Anhingern von Marx und
Mao einerseits und Menschen anderer Weltanschauungen und Glaubensiiberzeu-
gungen andererseits eine Moglichkeit ist, sagte er. Die Tiir scheint offenzustehen
fiur einen ,maoistisch-christlichen Dialog® irgendwann in der Zukunft.
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