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I N B R T R

DIE TAO-LEHRE DES LAO-TSE.

Von
Dr. HERMAN SCHELL.

——o———

Unter allen Schriften, in welchen die religiose Forschung
des Menschengeistes aulserhalb des Kreises der alttestamentlichen
und neutestamentlichen Inspiration ihre miihsam errungenen Er-
gebnisse niedergelegt und der Zukunft als Vermichtnis iiberliefert
hat, wird wobl kaum eine zu finden sein, welche dem Biichlein
Lao-tses, dem Tao-te-king, den Primat streitig machen diirfte.
Das Interesse, welches die christliche Theologie den religiosen
Urkunden altheidnischen Denkens und Glaubens entgegenbringt,
ist zundchst das gemeinmenschliche Interesse an der Geistes-
entwicklung unseres Geschlechts hinsichtlich derjenigen Fragen,
welche immer die Fragen des menschlichen Herzens in seiner
individuellen Einsamkeit wie der Menschheit in ihrer uniiberseh-
baren Verkettung gewesen sind: dieses Interesse, welches gemein-
menschlich ist, erwahnen wir zuerst, weil die Gnade der Natur
keinen Eintrag thut, weil die Offenbarung die Teilnahme fur das
menschliche Ringen nach Wahrheit und Gott nicht pietistisch
einengt, noch die Bereitwilligkeit mindert, dessen Erfolg und
Wert nicht blofs gerecht, sondern auch freudig zu wiirdigen.

Aufserdem ist es ein christliches, inshbesondere ein katholisches
Interesse, welches sich den litterarischen Denkmilern der Reli-
gionsgeschichte zuwendet, vor allem jenen Schriften, welche fiir
ein gewisses Grebiet das Ansehen heiliger Schriften erlangt haben.

Jahrbuch fiir Philosophie ete, 1. 29
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Die Gesetze der gottlichen Heilsthitigkeit, insbesondere der
Vorbereitung des Heiles, konnen infolge der Erweiterung unseres
religionsgeschichtlichen Wissens besser und sicherer erkannt
werden; sicherer, weil dieselben, von wenigen Grundgesetzen
abgesehen, aus den Ausfilhrungen des alten und neuen Testa-
mentes exegetisch exakt zu abstrahieren und durch die histo-
rische Wirklichkeit zu bewdhren sind; besser, weil die Beweise
sich mehren, durch welche die religiose Fahigkeit und die stille
Gnadenfiihrung der gefallenen Menschheit in helles Licht gestellt
wird, jene Gnadenordnung, welche als besondere Providenz iiber
der kirchlichen Organisation steht, und jedem ohne Ausnahme
die gratia sufficiens ad salutem vermittelt. Wenn menschliche
Sympathie mit Freuden die edelsten Friichte menschlicher
Greistesentwicklung allenthalben sammelt, so hat die christliche
Niéchstenliebe noch mehr Grund zur Befriedigung, wenn sie all-
zeit und iberall die Lichtspuren jenes Logos findet, der jeden
Menschen erleuchtet hat und erleuchten wird, und zwar nicht —
umsonst: denn er ist nicht ein Licht kalter Aufklirung, non
quodcumque Verbum, sed Verbum spirans Amorem.

Die Anuffassung, welche Lao-tses Tao-te-king seitens der
europiiischen Wissenschaft gefunden hat, ist so verschieden, dafs
dies von der systematischen Darstellung seiner Gedanken ab-
halten konnte: lduft man ja Gefahr, vergebens, d. h. mit Ideen
zu arbeiten, welche.nicht diejenigen des Altmeisters, sondern des
Ubersetzers sind. Allein ich unternahm es doch; einmal, weil
trotz aller Verschiedenheit in der Auffassung alle Ubersetzer
darin iibereinstimmen, dafls Lao-tse ein religioser Denker von der
hochsten Bedeutung sei, ein Urteil, das er ja schon dem ihn
besuchenden Konfutse abrang. Sodann ergab mir die Wiirdigung
der Ubersetzungen, dals sie trotz der verschiedenen Wiedergabe
einzelner Hauptbegriffe beziiglich des Gesamtresultates keinen
Zweifel iiber den Geist des Systems lassen. Die Kraft des Geistes
und die Konsequenz der Gedanken ist so grofs, dafs sie gewisser-
malsen die Hiille des sprachlichen Ausdrucks sprengt. Ein dhnlicher
Vorzug ermoglichte einst auch der Scholastik das richtige Ver-
stiindnis der aristotelischen Schriften trotz ihres korrupten Textes.
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Stanislas Julien verwart nicht blofs die Deutung der ge-
lehrten Missiondre und Abel Remusats, welche in Tao den drei-
einigen Jehovah nach Begriff und Namen wiedererkennen wollten,
sondern erkliart: L’emploi et la définition du mot Tao excluent
toute idée de cause intelligente, et qu’il faut le traduire par
Voie, en donnant a ce mot une signification large et élevée, qui
vépond au langage de ces philosophes, lorsqu’il parlent de la
puissance et de la grandeur du Tao. Lao-tseu représente le Tao
comme un étre dépourvu d'action, de pensées, de désirs... cf.
Lao-tseu Tao-te-king, de livre de la voie et de la vertu... par
St. Julien. Paris 1842. p. XIV. Ich will nicht auf den Wider-
spruch in der Pradikation des Tao in den citierten Sitzen hin-
weisen, sondern nur darauf, dals die von diesem Vorurteil be-
gleitete Ubersetzung Juliens vollauf geniigt, um die von ihm
zugestandene Abstraktion: ,der Weg‘ zum theistischen Gottes-
begriff mittelst der logisch notwendigen Deutung der Attribute
fortzubilden. Es schliefst sich ja die Ubersetzung Viktors von
Strauls (Leipzig 1870), nach welcher wir uns wegen ihrer un-
verkennbaren und anerkannten Vorziige entweder unmittelbar
oder mit einzelnen Abénderungen auf Grund des beigefiigten
wertvollen Kommentars in unseren Citaten richten, fast durchaus
an Julien an, und doch — wie ganz anders ist von vornherein
die Auffassung Lao-tses bei Straufs! Nicht blofs stellt er die
Bedeutung des Tad als Gottesnamens wieder her, sondern auch
die trinitarische Gottesidee nnd den Namen Jehovah nach Abel
Rémusats und der Jesuitengelehrten Deuntung.

Die Gewalt, welche Julien durch seine farblose Erkldrung
dem Gedanken-Texte des Tao-te-king angethan, erschien Rein-
hold von Plinckner so unberechtigt, dafls er zur Ehrenrettung
des grofsen Lao-tse das Tao-te-king ,den Weg zur Tugend‘ aus
dem Chinesischen iibersetzte und erklirte, Leipzig 1870, kurz
vor Straufs. Vielleicht ist es gerade der heftige Eifer, von
welchem sein Werk beseelt ist, was seine wissenschaftliche Oppo-
sition gegen Julien des Erfolges beraubte; — mir ein Beweis,
dafs die Ubersetzung des 69. Kap. nach Julien in ihrem Ergebnis
doch nicht so haarstriubend ist, wie er sie p. XV nennt.

20%
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Den wichtigsten Gegensatz zwischen Julien und Straufs (auch
Chalmers) einerseits, und Plinckner andererseits verursacht die
Ubersetzung des voi oéy. Bei iibereinstimmender Erklirung,
dafs es Nicht-thun oder Non-agir bedeuten koune, behauptet
Planckner, dals diese Bedeutung zu Widerspriichen und zu Ge-
schmacklosigkeiten fiihre, und will, dals es iibersetzt werde:
,Abstraktionen machen, sich mit dem Ubersinnlichen, mit dem
Geist beschiftigen’. 1. c. p. 26. Allein auch seine Ubersetzung
befreit nicht von den Schwierigkeiten, welche er vermeiden will,
die eben jeder Ubersetzung alter und fremdartiger Denkweise,
ja jeder Ausdrucksform des Denkens als solcher anhatten, und
die wir selber an unserer Terminologie nur deshalb nicht be-
merken, weil sie gewohnt ist. Bei jeder Abstraktion muls etwas
unterschieden oder negiert werden, und je schéirfer diese Negation
(im Sinne der begrifflichen Unterscheidung) vollzogen wird, desto
besser erfiillt sie ihren Zweck. Ob wir das gottliche Wesen
nach der Ausdrucksweise der abendliandischen, d. h. griechischen
Philosophie und christlichen Theologie als iiberwesentlich, das
gottliche Thun als identisch mit seinem unverénderlichen Wesen
bezeichnen, oder ob wir in der Weise des fernsten Morgenlandes
dasselbe als Nichtsein und Nichtthun zur begrifflichen Vorstellung
bringen: die Tendenz der logischen Operation ist beidemal die-
selbe; das Sein und Thun, wie wir es empirisch kennen, soll
beziiglich Gottes negiert werden. Dals die Negation des Seins
und des Thuns jedoch keine vollstandige sein und nur soweit
gehen diirfe, als die Unvollkommenheit, wird entweder — wie
in der uns gelidufigen Terminologie — durch Vermeidung rein
negativer Ausdriicke, oder wie bei Lao-tse nach V. v. Straufs'
Ubersetzung durch paradoxe (Gegeniiberstellung positiver Pridi-
kate verstandlich gemacht. Dem ist Julien in seiner Erklirung
allerdings nicht gerecht geworden, da er, wie die chinesischen
Kommentatoren, Lao-tse fiir einen Lehrer des Quietismus hielt:
wie sehr mit Unrecht, beweist seine eigene ﬁbersetzung auch
ohne den sarkastischen Triumph Plinckners zu cap. 81. p. 423.
Wir wollen uns keineswegs in die sinologische Erorterung der
Etymologie von vol oéy einlassen, konnen jedoch nicht unter-
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lassen, auf die Schwierigkeiten hinzuweisen, in welche Plinckners
Ubersetzung in dem ersten Satz von c. 37 und c. 48 gerit:
Wihrend Julien ibersetzt: Le Tao pratique constamment le Non-
agir et (pourtant) il n'y a rien qu’il ne fasse, paraphrasiert Plinckner
also: ,Das Tao ist zwar ewig die hiochste Abstraktion, der voll-
kommenste geistige Begriff, und dennoch gibt es nichts Seiendes,
nichts Materielles, was nicht durch dasselbe entstanden wire®.
Nicht blofs bietet das Immaterielle keine Schwierigkeit, um es
als wirkende Ursache zu denken, sondern es ist sogar dasjenige
Coneretum, von welchem wir eigentlich allein die Idee der Ur-
sichlichkeit abstrahieren, indem wir unseres Wollens und seiner
Kraftwirkung bewufst werden. Beziiglich c. 48 cf. Julien p.177 sq.
und Plidnckner 1. c¢. p. 230 bzw. 233: ,Die hochste Abstraktion
(ist) jedoch nicht ein Nichtseiendes: — wahrhaftig! Erfalst man
das All jemals durch eine Non-Res? Da doch jenes (das All)
enthilt die Res, (so ist’s) nicht ausreichend, damit zu erfassen
das Al

Ob wir von der Ubersetzung Juliens mit Non-agir ausgehen,
oder ob wir die Plincknersche Bedeutung annehmen: das End-
resultat ist infolge der iibrigen Pridikate die Notwendigkeit, eine
solche Thatigkeit zu verstehen, von welcher alle Unvol!lkommen-
heiten des Agere abgestreift sind, welche also im hochsten Grad.
immateriell, geistig, ideal ist, wie Planckner will. Dals die Fest-
stellung der etymologischen Bedeutung jedoch #ufserst widkhtig
sei, wollen wir damit keineswegs bestreiten; die verschiedene
Bedeutung macht sich vor allem in der Politik des Buches
geltend, indem L. nach Pl. mehr als liberaler, nach Jul. mehr
als konservativer Staatsmann erscheint.

In dem Folgenden geben wir eine systematische Zusammen-
stellung der Lehre und Ideen Lao-tses, nicht als ob wir den
logischen Aufbau des Tao-te-king bezweifelten, sondern um die-
selben nach jenen Gesichtspunkten zu ordnen, welche formell
wie sachlich fiir unsere Spekulation iiberhaupt und fiir die Wiir-
digung Lao-tses insbesondere mafsgebend sind.
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Il
SPEKULATIVE THEOSOPHIE.

§ 1. Das hiochste Wesen.

Es ist nicht der Weg dialektischer Beweise, auf welchem
uns Lao-tse zu Tao hinfithrt: Gott ist ihm eine Thatsache, in
deren Lichtfille wir durch Vertiefung eindringen. Der erste
Versuch des menschlichen Denkens dieser ewigen Thatsache
gegeniiber ist die Bestimmung des gottlichen Wesens; allein
schon hier erweist sich die Schirfe des endlichen (reistes als
zu stumpf. Gott kann nicht ausgesprochen werden; auch der
allgemeinste Name, derjenige des Seins, pafst nicht fiir ihn,
weil er von endlichen und beschriankten Dingen abgezogen ist,
und dieser Beschrinktheit nicht ganz ledig werden kann. Daher
nennt ihn Lao-tse das Nichtsein oder den gewissermalsen Nicht-
seienden, die Leere, den Abgrund, den Namenlosen, den Stillen.
Die Verschiedenheit des gottlichen Wesens von der Welt ist so
grofs, dals es iiber alle Kategorieen des endlichen Seins, welches
sich in Gattungen und Arten entfaltet, iiber alle Beschrinkt-
heiten stofflicher, rdumlicher und zeitlicher Existenz erhaben ge-
dacht werden mufs. Selbst von dem Begriff Wesen hat Gott
nur @k sich, was derselbe an reiner Vollkommenheit besagt; Gott
ist iiberwesentlich im Sinne der griechischen Kirchenlehrer, actus
purus im Sinne der Scholastik, absolut nach moderner Termino-
logie. Daher kann er picht begriffen und ausgesprochen werden.
,Tad, kann er ausgesprochen werden, ist nicht der ewige Tao.
Der Name, kann er genannt werden, ist nicht der ewige Name’,
Indes soll die Namenlosigkeit in eigentiimlicher Auszeichnung
demselben 1. Kapitel zufolge nur dem verborgenen Urgrund in
Tao zugeschrieben werden. ,Tao ist leer, und gebraucht er defs
(sc. seiner Wesenheit oder Leere), so wird er nie gefiillt (nach
Strauls’ Paraphrase: ,Ta0o ist leer, und dabei gebraucht er diese
Leere, um sie namlich zu fiillen, ohne dadurch selbst gefiillt zn
werden‘. 1. ¢. p. 23.). Ein Abgrund, oh, gleicht er aller Wesen



Das hichste Wesen., 409

Urvater . . . Tiefstill — gleichwie wenn er da wire. Ich weils
nicht, wessen Sohn er ist. Er zeigt sich als des Herrn Vor-
ginger’, ¢. 4. a. ¢. ,Tao der Ewige hat keinen Namen‘. c. 32.
Unfihig, sein Wesen zu benennen, versuchen wir es, ihn nach
seinen Eigenschaften zu bezeichnen; allein jede dieser Bezeich-
nungen fordert ihre Erginzung bzw. Berichtigung durch eine
andere, und allesamt finden trotzdem nur analoge Anwendung.
c. 25: ,Es gab ein Wesen, unbegreiflich vollkommen, ehe denn
Himmel und Erde entstanden. So still! so iibersinnlich! Es
allein beharrt und wandelt sich nicht. Durch alles geht’s und
gefihrdet sich nicht. Man darf es ansehn als der Welt Mutter.
Ich kenne nicht seinen Namen; bezeichne ich es, nenn’ ich’'s Tao.
Bemiiht ihm einen Namen zu geben, nenn’ ich’s grols; als grols
nenn’ ich’s iiberschwenglich (d. h. die Kategorie der melsbaren
Grofse iibersteigend); als iiberschwenglich nenn’ ich’'s entfernt
(d. h. schlechthin iiber alles Sein und Denken erhaben); als
entfernt nenn’ ich’s zuriickkehrend (weil es trotz seiner Erhaben-
heit allem immanent ist; getrennt durch seine Reinheit, nicht
durch ortliche oder ursdchliche Geschiedenheit). Denn Tao ist
grofs, der Himmel ist grofs, die Erde ist grofs, der Konig ist
auch grofs. In der Welt gibt’s viererlei Grolse, und der Konig
bleibt deren Einer. Des Menschen Richtmals ist die Erde, der
Erde Richtmafs der Himmel, des Himmels Richtmafs Tao, Taos
Richtmals sein Selbst. (Bei dem Zusammenhang der vier ana-
logen Grofsen ist zu erwigen, dals dem chinesischen Geiste Erde
und Himmel nicht blofs den physischen, sondern auch den ethi-
schen Kosmos bedeuten.) Sein Wesen ist einfach, unteilbar,
schlielst jede Komposition und Dekomposition, Zusammensetzung
und Zersetzung aus.

c. 14b: ,Sein Oberes ist nicht klar, sein Unteres ist nicht
dunkel. Immer und immer ist er unnennbar und wendet sich
zuriick ins Nichtwesen. Das heilst des Grestaltlosen Gestalt, des
Bildlosen Bild; das ist gar unerfafslich. Thm entgegnend, sieht man
nicht sein Haupt, ihm nachfolgend sieht man nicht seine Riickseite.*

Ein grolser Vorzug des Tao-te-king liegt darin, dals sein
Verfasser die Notwendigkeit erkannte, die absolute Transcendenz
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des gottlichen Wesens mit seiner vollkommenen Immanenz in
der Welt zusammenzudenken. Wie aus c¢. 25 erhellt, durch-
dringt Gott alle Dinge, ohne von ihnen in seiner Reinheit ge-
triibt oder gefahrdet zu werden; unveridnderlich, wie er vor und
iiber der Welt ist, bleibt er es auch, insofern er die ganze Welt
erfiillt.

Dafs er bewulster Geist und heiliger Wille ist, jedoch mit
Abstreifung der Beschridnktheit des menschlichen Erkennens und
Strebens, beweisen die Gestaltung der Ideen sowie die ethi-
schen Eigenschaften, welche aus seiner Schopfung und Vorsehung
hervorleuchten, cf. ¢. 21. 34. 51. 62.

§ 2. Die Wirksamkeit Gottes.

Wie Gott seinem Wesen nach weder Sein (im empirischen
Sinne) noch Nichtsein ist, so ist auch sein weltschopferisches
Wirken weder Thun noch Nichtthun. ,Tao ist ewig ohne Thun
und doch ohne Nichtthun’, das erste, insofern die Thatigkeit ein
Bediirfnis voraussetzt und eine Verinderung bedeutet; das zweite,
weil ihm die Vollkommenheit des Thuns eignet und seinem ewigen
Wirken die thatséichliche Schopfung entspricht. Sein Wirken ist
sein Wesen: ewige Ruhe und Vollkommenheit, ohne Ubergang
vom Konnen zum Thun, vom Bediirfnis zur Befriedigung. Da
er reine Wirklichkeit und lautere Macht ist (c. 32), so ist seine
Wirksamkeit absolut, allumfassend, unwiderstehlich und doch
gewaltlos, weil erhaben iiber die Gegensitze, welche die Form
des endlichen Wirkens sind. Die Allwirksamkeit Gottes ist durch
keine endlichen Kategorieen physisch beschrinkt, durch kein Be-
diirfnis und hierauf beruhende Selbstsucht ethisch beschrankt;
er ist die lautere Giite, welche in ihrem Wirken nicht sich sucht,
sondern sich selbst ihren Geschopfen hingibt, und zwar in der
anspruchlosesten und demiitigsten Weise sich der Natur der Ge-
schopfe anschmiegend. Aus derselben ethischen Transcendenz
des gottlichen Wesens folgt desgleichen, dals es als das alleinige
und allgemeine Gut (bonum universale) zu keinem besondern
Gut in Gegensatz treten kann, da alle nur Ausstrahlungen oder
Differenzierungen von ihm selber sind. Daher streitet Gott mit
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niemanden, darum wird ihm nicht gegrollt; als absoluter Geist
kann er seine unendliche Allmacht beherrschen, als absolute
Giite will er dem Schwachen aufhelfen, nicht durch die Wucht
seiner Allgewalt das Schwache erdriicken: er milsigt durch
Zuriickhalten und Langmut den Glanz seiner Herrlichkeit und
die Macht seiner Gnade. Er ist klein und grofs zugleich; klein
und demiitig wegen seiner Bediirfnis- und Anspruchslosigkeit,
grols wegen seiner allbelebenben Giite. Hierfiir citiert er in
c. 4 den alten Vers:

,Er bricht seine Scharfe,

Streut aus seine Fiille,

Macht milde sein Glanzen,

Wird eins seinem Staube.’
Er nennt diese Milde sogar Schwachheit; allein eine Schwachheit,
welche auf unendlicher Macht beruht.

c. 34: ,Der grolse Tao, wie er umherschwebt! (Julien: Le

Tao s'étend partout; il peut aller a ganche comme & droite.) Er
kann links sein und rechts. Alle Wesen verlassen sich auf ihn,
um zu leben, und er versagt nicht. Ist das Werk vollendet,
nennt er’s nicht sein. Er liebt und néihrt alle Wesen und macht
nicht den Herrn. Ewig ohne Verlangen, kann er klein genannt
werden. Alle Wesen kehren sich (zu ihm), und er macht nicht
den Herrn, — er kann grols genannt werden. Darum der heilige
Mensch nie den Grofsen macht, drum kann er seine Grofsheit
vollenden‘. Aus dem Verhalten des vollkommenen Weisen, der
sich nach Gottes Urbild einrichtet, solle man die gottliche Weise
zu wirken entnehmen; c. 8: ,Der ganz Gute ist wie Wasser —
Wasser ist gut, allen Wesen zu niitzen, und streitet nicht; es
bewohnt, was die Menschen verabscheuen, sc. die Tiefe —; drum
ist er nahe an Tad. Im Wohnen ist er gut der Erde, im Herzen
gut dem Abgrund, im Geben gut der Menschenliebe, im Reden
gut der Wahrheit, im Herrschen gut dem Regiment, im Geschift
gut der Geschicklichkeit, im Bewegen gut der Zeit. Er streitet
nicht, drum wird ihm nicht gegrollt." c. 37: ,Ta0 ist ewig ohune
Thun, und doch ohne Nicht-Thun. Wenn Kénige und Fiirsten
(das) zu beobachten vermdchten, alle Wesen wiirden von selbst
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sich umwandeln. Wandelten sie sich um, und wollten sich auf-
thun, ich wiirde sie niederhalten mit des Namenlosen Einfachheit.

Des Namenlosen Einfachheit

Bringt auch Begehrenslosigkeit;

Begehrenslosigkeit macht ruhn

Und alle Welt von selbst das Rechte thun.
Das Geheimnis der gottlichen Allgewalt liegt in dem Verzicht
auf Anstrengung und Vielgeschaftigkeit, in ihrer Milde und Lang-
mut; so c. 32: ,Tad, der Ewige, hat keinen Namen. Seine Ein-
faltiglichkeit (d. i. Sanftmut, Geduld, Ruhe und Gewaltlosigkeit),
wie zart sie auch ist, die ganze Welt wagt nicht sie dienstbar
zu machen. Wenn Firsten und Konige vermdchten sie zu halten,
alle Wesen wiirden von selbst huldigen, Himmel und Erde sich
vereinigen, erquicklichen Tau herabzusenken; das Volk, niemand
gebote ihm, und von selbst wire es rechtschaffen. — Der da
anhebt zu schaffen, hat einen Namen. Ist der Name denn bereits
da, so wolle man auch anzuhalten wissen. Wer anzuhalten weils,
ist dadurch auflser Gefahr. Ahnlich ist Tads Sein in der Welt,
wie Bidche und Fliisse, die zu Stromen und Meeren werden.*
Auch nicht der geringste Teil der gottlichen Wirksamkeit bleibt
erfolglos; all sein stilles Walten, so unbemerkt es im besonderen
ist, flielst in seinen Einzelwirkungen nach weisem Plane zu einem
Ozean zusammen. Man gewinnt also den sichersten Erfolg fiir
sein eigenes Wirken, wenn man es mit dem gottlichen vereinigt,
und den tiefsten Einblick in die Weltgeschichte, wenn man sie
von Gott aus erforscht. ,Héalt man sich an den Tao des Alter-
tums, um zu beherrschen das Sein der Gegenwart, so kann man
erkennen des Altertums Anfiinge; das heilst Tads Gewebeaufzug
(= die Verkettung der geschichtlichen Ursachen und Wirkungen).
c. 14 c. Eine @hnliche Auffassung von der Wirksamkeit Gottes
findet sich bei Plato und Aristoteles, indem das an sich Gute
durch seine Griite alles bewegt und erregt; sie ist in die Glaubens-
wissenschaft Augustins und Thomas’ aufgenommen und insbe-
sondere von der Augustinerschule zur Erklirung der gottlichen
Bewegung des freien Willens verwertet worden: Gott als der
allein Gute erwecke und fessle die Neigungen der Geschipfe,
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weil eben nur das Gute, also das Gottliche in allen Dingen zur
Begierde reizen kann. — In der hl. Schrift vergl. Sap. 7,30—38,1:
Luci comparata invenitur prior; illi enim succedit nox, sapien-
tiam autem non vincit malitia; (die Weisheit des gottlichen Wir-
kens kann keinen Gegner haben, weil sie keinen Gegensatz haben
kann, da ja alles ein Ausflufs ihrer Giite ist.) Attingit ergo
a fine usque ad finem fortiter, et disponit omnia suaviter. ¢. 11,
22 sq. ... Sed misereris omnium, quia omnia potes. 12, 1 sq.
... Ob hoc quod omnium Dominus es, omnibus te parcere facis.
... Tu antem dominator virtutis cum tranquillitate judicas et cum
magna reverentia disponis nos; subest enim tibi, cum volueris,
posse. 12, 18.

Ihrem Inhalt nach ist die gottliche Wirksamkeit die Voll-
ursache der Welt in Entstehen, Bestand und Vollendung. Als
Schopfer ist Tad die Quelle ihres idealen wie ihres realen Seins;
der Schopfer der Weltidee und aller in ihr beschlossenen Wesens-
bilder durch sein Denken, der Urheber ihrer thatsdchlichen Exi-
stenz durch seinen Willen. Merkwiirdig ist, dals Lao-tse seine
Schopfungslehre mit Emphase auf gottliche Belehrung zuriick-
fihrt. ,Des leeren Vermogens Inhalt, nur Tao folget er nach.
Tao ist Wesen, aber unfafslich, aber unbegreiflich. Unbegreiflich!
unfafslich! in Ihm sind die Bilder. Unfalslich! unbegreiflich! in
[hm ist das Wesen. Unergriindlich! dunkel! in Ibm ist der
Geist. Sein Geist ist hochst zuverlassig. In Ihm ist Treue.
Von alters her bis jetzt verging sein Name nicht, dieweil er
allen Dingen den Anfang ausersieht. Woher weils ich, dals aller
Dinge Anfang also? Durch Ihn. c. 21. cf. e 1. 6. 52.

Gottes schopferische Thitigkeit ruft die Dinge nicht blols
ins Dasein, sondern umgibt und hegt sie mit miitterlicher Vor-
sehung. Lao-tse folgt nur einem sinnigen Gedanken des chine-
sischen Geistes, welcher den Himmelsherrn, den Schang-ti, wie
seinen irdischen Stellvertreter, den Himmelssohn, als Vater und
Mutter seiner Welt auffalst, wenn er Gottes Verhiltnis zur Welt
als das einer Mutter zu ihrem pflegbediirftigen und hilflosen
Kinde darstellt.
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Er selbst ist offenbar von der entsprechenden kindlichen
Gesinnung durchgliiht, wenn er in c. 34 (s. p. 411) und c. 51 die
allwaltende Vorsehung also beschreibt: ,Tad erzeugt sie, seine
Macht erhilt sie, sein Wesen gestaltet sie, seine Kraft vollendet
sie: daher von allen Wesen keines, das nicht anbetete Tao und
verehrte seine Macht. Tads Anbetung, seiner Macht Verehrung
ist niemandes Gebot und immerdar freiwillig. Denn Tao erzeugt
sie, erhdlt sie, zieht sie grofs, bildet sie aus, vollendet sie, reifet
sie, verpflegt sie, beschirmet sie. Erzeugen und nicht besitzen,
thun und nichts drauf geben, grolsziehn und nicht beherrschen, —
das heifst tiefe Tugend.‘ ¢. 51.

Gottes Weise ist es, sich der Schwachen erbarmend anzu-
nehmen. ,Des Himmels Verfahren, wie gleicht es dem Bogen-
spanner! Das Hohe erniedrigt er, das Untere erhebt er (das
Uberfliissige mindert er, das Ungeniigende erginzt er). Des
Himmels Verfahren ist: mindern das Uberfliissige und ergiinzen
das Ungeniigende. Des Menschen Verfahren ist nicht also; er
mindert das Ungeniigende, um es dem Uberfliissigen darzubringen.
Wer vermag Uberfliissiges dem Reiche darzubringen? Nur wer
Tao hat. Daher der heilige Mensch thut und nichts draus macht,
Verdienstliches vollbringt und nicht dabei verweilt. Er wiinscht
nicht seine Weisheit sehn zu lassen.! c¢. 77. Fiir die sittlich
freien Menschen ist Gott nicht minder barmherzig: er ist der
Erloser von allem Ubel fiir die Siinder, und die Vollendung alles
Guten fiir die Tugendhaften:

,Tao ist aller Wesen Zuflucht

Guter Menschen hochstes Gut

Nicht-guter Menschen Rettung.’
Anmutende Worte konnen erkaufen; ehrenhafter Wandel kann
noch mehr thun. Sind Menschen nicht gut, wie diirfte man sie
aufgeben? Darum setzte man einen Kaiser und bestellte drei
hochste Réte (sc. um die Schlechten von ihren Irrwegen durch
Gesetz und Gericht zuriickzufiihren und zuriickzuhalten). Mag
er auch haben, die da Nephrittafeln (aus Ehrfurcht vor dem
Kaiser zur Bedeckung des Mundes) emporhalten, und vor sich
nehmen ein Vierspann Rosse, — so ist es doch besser, still-
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sitzend weiterzukommen in diesem Tad. Warum verehrten die
Alten diesen Tao? Nicht, weil er durch tiglich Suchen gefunden
wird und denen, die Schuld haben, vergibt? Darum ist er das
Kostlichste in aller Welt.‘ e. 62. Deshalb ist er die Liebe und
Wonne seiner Geschipfe, von allen geehrt und angebetet, ins-
besondere von dem besseren Geschlechte der Urzeit, und zwar
mit freiwilliger Religiositiat, da er sie nicht durch ausdriickliches
Gesetz gefordert hat.

Nach Plianckner ist das Ngao, welches Tao fiir alle Menschen
ist, der Siidostwinkel des Hauses, die tiefste und dunkelste Stelle,
die hl. Opferstitte. ,Fiir alle Menschen, alle, ist das Tao etwas
ungemein Heiliges, Tiefes, die geweihte Stétte, ein hl. Asyl.
Dem edeln und rechtschaffenen Menschen gilt das Tao als das
hochste, kostbarste Heiligtum, und fiir den siindigen Menschen,
da wird es vielleicht in banger Stunde die einzige Hoffnung und
Zuversicht, der letzte Rettungsanker sein’ c¢. 62 a. Wihrend
auch ihm zufolge hier die siindentilgende Gnade Taos gepriesen
wird, gibt er dem Schluls des Kapitels eine Wendung wie Mat.
7, 21: ,Auf welche Weise verehrten denn aber die Alten das
Tao, wenn sie ihm nahten? Nicht durch Worte noch Bitten
von selbst wird’s erhalten, (sondern) habend Siinde (d. i. wenn
man Siinde auf dem Gewissen hat), durch Verlassen das Unrecht.
oder bei anderer Lesart: ,Nicht durch tigliches Bitten von selbst
wird’s erhalten, (sondern) habend Siinde, durch Verlassen (sie).
Deshalb ist das Tao der Welt Herrlichstes.c p. 306 u. 312.

Wie der Schopfer, so ist Gott auch Ziel und Ende aller
Dinge: ,Zuriickfiihrung ist Ta0s Bewegen, Schwachsein ist Taos Ge-
pflegnis.* Julien iibersetzt ¢. 40: Le retour au non-étre (produit)
le mouvement du Tao. (C’est & dire: Dés que les étres sont
retournés au non-étre, le Tao leur donne (de nouveau) le mou-
vement vital.) — La faiblesse est la fonction du Tao. Toutes
les choses du monde sont nées de l'étre; l'étre est né du non-
étre. Planckner dagegen gibt den Sinn also wieder: ,So ist denn
alles, was entsteht und vergeht und wieder auflebt ... nur durch
das Tao, und alle geistige Vermittlung geschieht durch das Tao.
Und sehen wir auch die Dinge auf dieser Erde auf physische
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Weise entstehen, . . . so ist doch alles, was da ist, alles Materielle
durch das ewig Immaterielle, durch das Tao von Anfang her
entstanden.‘ Alle Wesen der Welt entstehen aus (bzw. in) dem
Sein. Das Sein entsteht aus dem Nichtsein; d. h. die einzelnen
Weltwesen entstehen durch Generation aus den kosmischen Ele-
menten; diese oder das kosmische Sein als Ganzes entsteht aus
der Aktion des — gewissermalsen — Nichtseienden = Uber-
seienden, Gottes, oder durch gottliche Erschaffung aus dem Nicht-
sein. Das Ziel, zu welchem alle Geschopfe zuriickstreben miissen,
ist Gott; aber seine zuriickfiihrende Weltregierung ist dabei so
schonend, dafs es scheint, als ob sie schwach sei, d. h. der ge-
bietenden und zwingenden Macht entbehre. Gott will eben mit
seiner Macht an sich halten, um der Selbstthitigkeit seiner Ge-
schopfe freien Spielraum zu gewihren. Gleichwohl leidet die
vergeltende Gerechtigkeit Gottes nicht unter seiner Giite: ,Des
Himmels Weise ist: Er streitet nicht und weils zu iiberwinden;
Er redet nicht und weils Antwort zu finden; Er ruft nicht und
man kommt von selbst vor ihn; Langmiitig, weils er doch herbei-
zuleiten: Des Himmels Netz falst weite Weiten, Klafft offen und
lifst nichts entfliehen.* c¢. 73 b. — Offenbar ist es der Gedanke
an Gott als das Alpha und Omega der Weltentwicklung, wenn
Lao-tse auf ihn als auf den Schliissel der Weltgeschichte hin-
weist: ,Halt man sich an den Ta0 des Altertums, um zu be-
herrschen das Sein der Gegenwart, so kann man erkennen des
Altertums Anfinge: das heilst Tads Gewebeaufzug.” c. 14. Haec
dicit Sanctus et Verus, qui habet clavem David, qui aperit et
nemo claudit, claudit et nemo aperit: Scio opera tua. Apoc. 3,7 sq.
Ego sum Alpha et Omega, principium et finis, dicit Dominus
Deus, qui est et qui erat et qui venturus est, Omnipotens.
Apoc. 1, 8.

§ 3. Die inneren Uniterschiede in Gott.

Lao-tse macht in den Kapiteln 1. 4. 6. 21. 32 einen deut-
lichen Unterschied zwischen zwei Personen in Gott; in ¢. 6
und 14 einen minder bestimmten, in c¢. 21 und 42 einen be-
stimmteren Unterschied zwischen drei innergottlichen Potenzen.
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Das e‘rste Prinzip wird dadurch ausgezeichnet, dafls ihm das
Uberseiende oder das Nichtsein, die Leere, Abgriindlichkeit,
Namenlosigkeit und Urspriinglichkeit sowohl hinsichtlich der
andern gottlichen Prinzipien als wie der Welt in besonderer
Weise zugeschrieben wird. Auch die Ewigkeit kommt ihm eigen-
tiimlich zu. ,Tao0, kann er ausgesprochen werden, ist nicht der
ewige Tao. Der Name, kann er genannt werden, ist nicht der
ewige Name. Der Namenlose ist Himmels und der Erde Urgrund;,
der Namen-habende ist aller Wesen Mutter. Drum

,Wer stets begierdenlos, der schauet seine Geistigkeit,

Wer stets Begierden hat, der schauet seine Aulsenheit.*
Diese beiden sind desselben Ausgangs (= Wesens) und ver-
schiedenen Namens (= verschiedene Personen). Zusammen heilsen
sie tief, des Tiefen abermal Tiefes, aller Geistigkeiten Pforte. ¢, 1.
Der Ausdruck tschang, den V. v. Strauls mit ewig iibersetat
hat, kann auch mit unbewegt, unénderlich, nurbestdndig, in sich
verharrend wiedergegeben werden. Der Tao, dem die Urspriing-
lichkeit und Abgriindlichkeit vorziiglich eignet, ist (nach c. 4)
leer. ,Tao ist leer (d. h. reines Sein), und gebraucht er dels
(namlich seiner iiberseienden Wesenheit, um sie wirkend zu offen-
baren), so wird er nie gefiillt. Ein Abgrund — oh, gleicht er
aller Wesen Urvater. ,Er bricht seine Schirfe, streut aus seine
Fiille, macht milde sein Gldnzen, wird eins seinem Staube. —
Tiefstill — gleichwie wenn er dawére. Ich weils nicht, wessen
Sohn er ist. (Er ist ohne Ursprung, ist vielmehr des Herrn
ewiger Ursprung.) Er zeigt sich als des Herrn Vorginger. c. 4.
Der Herr oder (Schang-)Ti der chinesischen Reichsreligion ist
offenbar der namenhabende Ta0, welcher in einem ndheren Sinne
als der Namenlose aller Wesen Vater und Mutter ist und erst
Herr wird, nachdem er als Schéopfer sein Reich ins Dasein ge-
rufen hat. Dafs der Namenlose des Herrn Vorgéinger und letzterer
dem Urgrunde nachfolge, sagt c¢. 21 nochmals: ;Des leeren Ver-
mogens Inhalt, nur Tabd folget er nach. Der Logos, welcher
der absoluten Gottesmacht ihren Ideeninhalt gibt, hat niemanden
vor sich als diesen ewigen Tad, dem er durch Ahnlichkeit wie
durch Ursprung als zweiter folgt. Auch der hl. Augustin behandelt
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die Frage, in welchem Sinne gesagt werden kﬁnne,’ der Vater
sei durch den Logos weise: nicht als ob derselbe die Formal-
ursache der gottlichen Weisheit sei, sondern als ihre immanente
Offenbarung. Ahnliche Gedanken diirfte Lao-tse den Worten mit-
geben wollen.

Wenn unser Theosoph den namenhabenden Tao in beson-
derem Sinne als Weltschopfer bezeichnet, so will er doch den
Namenlosen nicht davon ausschlielsen; vielmehr durchdringt und
beherrscht er die Welt von innen heraus, ohne dafs ihm eine
Macht zu widerstehen wagen diirfte. L. will dagegen das
Schwierige und Dunkle, ja das Unmogliche fiithlbar machen, wenn
man den Namenlosen erforschen wollte. Uber denjenigen in Gott,
welcher als Namentragender die allmichtige Offenbarung seines
namenlosen Ursprungs ist, hinauszugehen, sei gefihrlich. Qui
scrutator est majestatis, obruetur a gloria. Prov. 25, 27. ,Tao,
der Ewige, hat keinen Namen. Seine Einfiltiglichkeit (= Milde,
Sanftmut, Langmut, welche das Wirken der unbesiegten und
begehrungslosen Ur-Sache auszeichnet), die ganze Welt wagt
nicht sie dienstbar zu machen . .. Der da anhebt zu schaffen,
hat einen Namen. Ist der Name denn bereits da, so wolle man
auch anzuhalten wissen. Wer anzuhalten weils, ist dadurch aulser
Gefahr. Ahnlich ist Tabs Sein in der Welt: wie Biiche und
Fliisse, die zu Stromen werden. ¢. 32.

Wie sich aus den angefiihrten Stellen ergibt, werden dem
zweiten Prinzip folgende Propria beigelegt: Es sei des Ersteren
Inhalt und Fiille, des Gestaltlosen Gestalt, des Bildlosen Bild,
seines iiberseienden und daher namenlosen Wesens Offenbarung
und Name, weil selbst Namen habend; der Welt Schopfer, Ur-
vater und Herr, des Anfangs Urheber (c. 21). Dem ersteren
Prinzip folgt es in der Ordnung des Ursprungs und Denkens
nach; denn es ist von ihm gezeugt (c. 42) — jedoch vor der
Welt, also vor der Zeit und selbst ewig, wenn auch dem Urgrund
die Ewigkeit (als Negation jeden Ursprungs) besonders eignet;
mit ithm eines Ausgangs, d. i. Wesens, aber verschiedenen
Namens. ,Zusammen heifsen sie tief, des Tiefen abermal Tiefes,
aller Geistigkeiten Pforte.‘ c. 1.
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Letztere Worte enthalten bereits eine Andeutung des dritten
Prinzips in Gott, des ausstromenden Geistes. Obgleich aus-
stromend, bleibt er in Gott, weil er desselben iiberseienden
Wesens ist: ,jmmer und immer ist er wie daseiend’, d. h. in
hoherer Weise seiend als das Endliche. Er ist unsterblich; er
heifst das tiefe Weibliche; des tiefen Weiblichen Pforte heilst
Himmels und der Erde Wurzel, ¢. 6; durch ihn und seine all-
belebende Erfiillung der Welt scheint dem zweiten Prinzip, von
welchem er (nach c. 42 und vielleicht auch ¢. 1) in dessen Ein-
heit mit dem namenlosen Tao ausgeht, der Name Mutter aller
Schopfung zuzukommen.!) c. 6: ,Der ausstromende Geist ist un-
sterblich; er heifst das tiefe Weibliche. Des tiefen Weiblichen
Pforte, die heifst Himmels und der Erde Wurzel: ndmlich der
namenhabende Tad, der Schopfer und Urvater aller Wesen, und
nach c¢. 1 und 42 der Ursprung oder die Pforte des ausstrémen-
den Geistes. Straufls dagegen falst des tiefen Weiblichen Pforte
im aktiven Sinn, so dafs Himmel und Erde die unerschopfliche
Kraft und Lebensfiille, welche zugleich Leere (vielleicht nach
c. & so viel wie Unbestimmtheit) ist, von dem Geiste Taos
empfangen, durch welchen Ta0 der Urgrund der Welt und der
namenhabende Tao aller Wesen Schopfer ist. ,Jmmer und immer
ist er wie daseiend, und man braucht ihn miihelos.* Die letzte
Wendung des Gedankens hebt das iberweltliche und gottliche
Wesen des Geistes hervor, welcher in metaphysischer Er-
habenheit in einem ganz anderen Sinne ist, als das Endliche,
aber trotzdem miihelos von allen Wesen als Lebensquelle ge-
braucht wird — als Gabe Taos. Der Theosoph Lie-tse, welcher

1) Zu Kii-schin in c. 6 bemerkt Straufs: ,Das Schriftzeichen fiir ki
stellte Wasser dar, das durch einen Mund ausstromt und bedeutet einen
fortgeleiteten Quell, einen Berg- oder Waldbach, Rinnsal, Strombett, ge-
wohnlich ein Thal. Wir haben den letzten Ausdruck gewiihlt (niimlich
Thalgeist), erkliren ihn aber durch das Thalwiirtsgehen oder Ausfliefsen.
Kii-schin ist demnach her ausfliefsende Geist.’ 1. ¢. p. 33. Da ,Thalgeist’,
wie Strauls im Anschlufls an Julien iibersetzt, ziemlich schwer verstindlich
ist, so wihlen wir den genaueren und klareren Ausdruck.

Jahrbueh fiir Philosophie ete. 1. 30
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um 400 a. Chr. lebte, fiihrt dieses Kapitel gleichfalls an und
zwar ,aus Hoang-tis Buch’, jenes vorflutlichen mythischen Kaisers
(2697-—2597), auf den sich die Tao-sse so gern als ihren Ur-
patriarchen beriefen.

Von dem Geiste Taos wird wiederum in c. 21 gehandelt,
jedoch in einer Gedankenverbindung, welche Schwierigkeiten dar-
bietet. ,Des leeren Vermogens Inhalt, nur Tao folget er nach. —
Tao ist Wesen, aber unfafslich, aber unbegreiflich. Unbegreifiich!
unfalslich! In ihm sind die Bilder (= die Ideen der Schopfung).
Unfafslich, unbegreiflich! in ihm ist das Wesen. Unergriindlich,
dunkel! in ihm ist der Geist. Sein (dieser) Geist ist hochst
zuverlassig. In ihm ist Treue. Von alters her bis jetzt verging
sein Name nicht, dieweil er allen Dingen den Anfang ausersieht.
Woher weils ich, dals aller Dinge Anfang also? Durch Ihn!¢
Strauls versteht unter den Bildern die Ideen der Dinge, unter
dem Wesen den Urstoff, soweit er als die reale Moglichkeit der
Korperwelt ein Gedankenprodukt des Schopfers ist, unter dem
Geiste die belebende Kraft, welche die Ideen an und in dem
aufser Gott gesetzten Urstoff ausbildet. Hiernach wéren die drei:
Bilder, Wesen und Geist nichts anderes als die drei Natur-
prinzipien, jedoch so, wie sie in Ta0 immanent sind. Straufls
selbst gesteht, dafs unter dieser Voraussetzung 1n dem Texte
iilber den Geist ein Gedankenfortschritt von dem der Welt mit-
geteilten Lebensgeist zu dem Geiste, der in Tao bleibt, und
als hochst zuverldssig und treu gepriesen wird, angenommen
werden miisse. Die Zuverlidssigkeit sieht er darin, dals er, der
Geist der Einigung, die Idee und ihr materielles Substrat einigen
und ineinanderbilden werde, indem er sie aus Gott infolge seiner
reinen Giite heraussetze und im Anfang der Zeit zu wirklicher
Existenz fiilhre. — Ohne diese Erklirung des angesehenen Ge-
lehrten als unberechtigt zuriickweisen zu wollen, scheint mir doch
der geforderte Gedankenfortschritt von dem geschopflichen Welt-
geiste auf den Geist in Tad um des Ausdrucks Khi-tsing willen
bedenklich. Letzterer kann namlich sowohl mit ,dieser Geist

als ,sein Geist® wiedergegeben werden. cf. Strauls a. a. O.
p. 112.



Die inneren Unterschiede in Gott. 421

Sollte nicht in den drei Ausdriicken eine in Ta0 als dem
leeren Urwesen immanente Trias gemeint sein, welche insbe-
sondere auch in c. 51 erwihnt wird: ,Ta0 erzeugt sie, (seine)
Macht erhilt sie, (sein) Wesen gestaltet sie, (seine) Kraft voll-
endet sie.‘ Freilich méchten wir unter der Macht den Urgrund
der Moglichkeit aller Dinge, unter dem Wesen die gattliche
Weisheit, die Gestalterin der Ideenwelt verstehen, -— womit die
Nebeneinanderstellung des Wesens und der Bilder in ¢. 21 nicht
stimmt. Allein, wenn es auch nicht gelingen sollte, in c. 51
eine Parallelstelle zu c. 21 nachzuweisen, wiirde doch der Kon-
text des letzteren Kapitels grofsere Durchsichtigkeit und Einheit
gewinnen, wenn das Wesen, die Bilder und der Geist auf gott-
liche, nicht auf geschopfliche Prinzipien bezogen werden. Die
Bilder wiren die Ideenwelt, welche das gottliche Denken er-
zeugt, der Logos, Gottes Ebenbild und der Welt Urbild, des
(Gestaltlosen und Bildlosen Gestalt und Bild; das Wesen in Gott
eben jene Macht, welche das ideal Gedachte aufser dem gott-
lichen Denken méglich macht, der Urgrund alles Seienden; der
Geist die von Ta0 ausstromende und doch in ihm bleibende
Lebenskratt, welche die reale und ideale Moglichkeit der Dinge
einigt und so die Welt zur Wirklichkeit vollendet. Diese Be-
ziehung auf das innere Mysterium Gottes lafst allein den wieder-
holten Ausruf der Verwunderung begreiflich erscheinen, fiir den
der Gedanke an das Enthaltensein des Kosmos in der gottlichen
Intelligenz und Macht nicht ausreicht. Moéglich wére noch die
Auffassung, dafs das ganze Kapitel von dem namenhabenden
Taod und Weltschopfer handle und dessen idealen Weltplan, dessen
realisierende Wesensmacht und dessen Geist als ausstrémen-
des Lebensprinzip entwickelte. Allein auch in diesem Falle
ware die Gedankeneinheit unmoglich, indem der Geist als aus-
gehendes Prinzip in anderer Weise die Schopfung vermittelt,
als die Weltidee und Wesensmacht, welche nur innere Momente
des Weltschopfers darstellen.

Die beiden Hauptfragen bleiben von der Deutung des eben
untersuchten Textes unberiihrt, die Fragen namlich, ob Lao-tse
wirklich eine Trias von Potenzen in Gott angenommen habe,

30%
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oder ob diese Potenzen vielleicht kosmische Prinzipien seien,
welche durch irgendwelche Emanation noch teilweis mit Tad
zusammenhéngen, wie sie andererseits der Welt angehoren.
Ein - derartiger Zweifel ist durch c. 42 ausgeschlossen; denn
dieses Kapitel spricht unzweideutig von einem gottlichen Lebens-
prozels, der mit einer Dreiheit abschliefst, so zwar, dals diese
Dreiheit die iiberweltliche Ursache der Schopfung, d. i. aller
Wesen ist. ,Tao erzeugt Eins; Eins erzeugt Zwei; Zwei er-
zeugen Drei; Drei erzeugen alle Wesen. Alle Wesen tragen
oder stiitzen sich auf das Ruhende und umschliefsen das Thitige;
die vermittelnde Naturseele bewirkt die Vereinigung,‘ c. 42 a.
Der erste Satz ist das Hauptsymbol der Tao-Sekte, wenn auch
mit ganz fremdartigem Verstdndnis. — Julien iibersetzt diesen
Teil von ¢. 42 also: Le Tao a produit un; un a produit deux;
deux a produit trois; trois a produit tous les étres. Tous les
étres fuient le calme et cherchent le mouvement. Un souffle
immatériel forme I’harmonie. Sowohl Julien als Plinckner ver-
stehen unter den zwei das aktive Prinzip Yang und das ruhende
Prinzip Yn, unter dem dritten die Harmonie, Lebensseele, Natur.
Hiernach ist es schwer verstdndlich, wie Planckner diese Trias
mit der Aufeinanderfolge der gottlichen Potenzen in c. 1. 4. 6. 21
vereinigen kann, wo die ewige Offenbarung des unsichtbaren Tao
nichts mit den zwei Prinzipien Yang und Yn gemein hat, viel-
mehr den gottlichen Geist in sich birgt, und auch nach seiner
Ubersetzung von c. 6 iiberweltlich, weil unverginglich bleibt.
Desgleichen scheint uns mit dieser Ubersetzung der Pantheismus
deutlich gegeben, zumal bei Wiirdigung seiner Erkldrung zu
c. 6. p. 36. Er iibersetzt und erklirt c. 42 folgendermalsen:
,Das Tao schuf das Eine (d. h. der Wille wurde zur That, zur
Manifestation nach aufsen). Das Eine schuf die Zwei (d. i den
Himmel, das ménnliche Prinzip, und die Erde, das weibliche
Prinzip). Diese Zwei erzeugten das Dritte (die Natur) und dies
Dritte erzeugte alles, was da lebt, vor allem den Menschen. Der
Menschennatur aber angemessen ist es, das Weibliche, die Erde
zu verlassen, und dem Mannlichen, dem Himmel zuzustreben,
dessen gottlicher Odem ja alles belebte und die Harmonie des
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Alls hervorrief.* — Diese Kosmogonie ist nicht blofs selbst dunkel,
sondern verdunkelt auch die Idee des Schopfers. Ein Wider-
spruch aber ist es, dals der Mensch die Aufgabe habe, dem gott-
lichen Odem folgend, die Erde zu verlassen und dem Himmel
zuzustreben, da doch dieser Odem ebenso die Emanation der
Erde wie des Himmels ist, und die Erde nicht minder als der
Himmel die (wesenhafte?) Offenbarung des unsichtbaren Tao ist.
Entweder lehrte Lao-tse einen trinitarischen Theismus oder einen
naturalistischen Pantheismus; jedenfalls keinen abstrakten Theis-
mus. Mit Recht verwirft Strauls die herkémmliche chinesische
Auslegung, welche in dem Eins den Tad als Schopfer, in dem
Zwei das thitige und ruhende Prinzip Yang und Yn, in dem
Drei die durch die Naturseele Khi (etymol. Odem, Lebensseele)
verbundenen Yn und Yang findet. Denn wie sollen diese Drei
alle Wesen erzeugen? Sie sind nach ihrer Verbindung durch
die betreffenden Naturseelen, oder wenn man eine allgemeine
Weltseele annehmen will, durch letztere bereits alle Dinge bzw.
das Universum. Selbst wenn wir den Gedanken Lao-tses mog-
lichst der chinesischen Naturphilosophie akkomodieren, diirfte er
nur sagen: die Zwei (Yn und Yang) erzeugen alle Dinge.
Straufs erkennt vielmehr in dem Ureinen den durch sich
selbst aus der abstrakten Moglichkeit in (ewige) Wirklichkeit
gesetzten Gott, der sich dadurch, dals er sich ins Nichtwesen
zuriickzieht, zu einer Dyas differenziert; unter dem Zweiten den
namenhabenden Tad, des Ersten Fiille und Wesensoffenbarung;
unter dem Dritten den unsterblichen und iberweltlichen Geist,
der aus den Tiefen jener gottlichen Dyas, aller Geistigkeiten
Pforte, hervorgeht. Die einzige Forderung, welche diese Aus-
legung stellt, ist fiir alle Erklirungen notwendig; dals nimlich
der Zahlbegriff Zwei und Drei nicht in dem Sinne geprelst werde,
als ob die erste Zeugung zwei und die dritte drei Produkte er-
zielte; dann hédtten wir nicht Drei als Ergebnis, sondern Sechs
oder Sieben. Auch darf der Ausdruck des Zeugens nicht so
ausgedeutet werden, dafls eine Selbsterzeugung der ersten Person
behauptet wiirde; sondern der Satz will besagen, zuerst sei die
Einheit Taos, nach der iiberzeitlichen Zeugungsthitigkeit des Einen
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sei eine Zweiheit, infolge des produktiven Aktes dieser Zweiheit
sei die Dreiheit in Tao vollendet zu denken, jene Dreiheit, welche
die schopferische Weltursache ist. Der Zweck dieser theologi-
schen Ausfilhrung scheint der zu sein, in dem Lebensprozels
Taos das Urbild der physischen und ethischen Entwicklung zu
erweisen: dem namenlosen und verborgenen Urgrund der gott-
lichen Trias entspricht das Yn, welches die metaphysische Grund-
lage aller Wesen ist, sowie auf ethischem Gebiet die Selbst-
losigkeit und Demut, die Voraussetzung und der Anfang der
wahren Tugend. ,Was die Menschen hassen, ist: Verwaiste,
Wenigkeiten, Unwiirdige zu sein, und (doch) machen es Konige
und Fiirsten zu ihrer Bezeichnung. Denn ein Wesen -— ,bald
nimmt’s ab und nimmt doch zu, bald nimmt’s zu und nimmt doch
ab. Was andre lehren, das lehre ich auch (sc. den Fortschritt,
aber den wahren). Gewaltthatige, Halsstarrige erreichen nicht
ihren Tod. Ich will daraus einen Lehrgrund machen.‘ ¢. 42 b.

Nach all’ dem erhebt sich die Frage, wie es moglich ge-
wesen sein konne, dals der chinesische Mystiker Lehren aus-
gesprochen habe, welche beziiglich der iiberweltlichen Erhaben-
heit Gottes ganz rein, und beziglich der gottlichen Trinitit dem
Dogma der Offenbarung so nahe sind. Lao-tse selbst gibt uns
Aufschlufs in e. 21. 70 und 14. Im ersterem beruft er sich fur
seine Darstellung des Schopfungsaktes, in c. 70 fiir seine Lehre
iiberhaupt auf Gott selbst, sei es, dafs er eine innere Erleuchtung
ordentlicher oder aufsergewdhnlicher Art, sei es, dals er eine
prophetische Belehrung damit andeutet. In c. 14 dagegen legt
er der Gottheit einen Namen bei, den er zwar durch Deutung
der Silben nach Art chinesischer Wurzeln verstandlich machen
will, jedoch selbst als einen Namen von unerforschlichem
Inhalt erklart: Ji-hi-wei. ,Man schauet ihn, ohne zu sehen; sein
Name heifst Ji (= Gleich); man vernimmt ihn, ohne zu hioren;
sein Name heilst Hi (= Wenig); man falst ihn, ohne zu be-
kommen; sein Name heilst Wéi (= Fein). Diese Drei kionnen
nicht ausgeforscht werden; darum werden sie verbunden und
sind Einer. — P. Prémare, Montucci und Amyot, welche den
ersten Namen Khi aussprachen, glaubten in dem dreieinigen
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Namen nur eine Hinweisung auf die gottliche Trinitit zu finden,
nicht aber den Namen Jehovahs; erst Abel Rémusat bewies,
dals der erste Name Ji laute und dals der ganze Name die
chinesische Wiedergabe des Offenbarungsnamens sei. Es ergab
sich ihm als notwendige Voraussetzung die Thatsache einer
geistigen Beziehung zwischen Israel und China in oder vor dem
6. Jahrhundert. ,Gliicklicherweise‘ — schreibt M. Miiller in
seinem Hssay ,iiber falsche Analogieen in der vergleichenden Theo-
logie‘ (cf. Einleitung in die vergleich. Rel.-Wiss. Strafsb. 1874
p- 800) — ,dauerte der durch diese ﬁbersetzung hervorgerufene
Schrecken nicht lange. Stan. Julien veroffentlichte im J. 1842
eine vollstindige Ubersetzung dieses schwierigen Buches und hier
sind alle Spuren des Namens Jehovah verschwunden. ,Die drei
Silben‘, schreibt er, ,welche A. Rémusat als lediglich phonetisch
und der chinesischen Sprache fremdartig betrachtet, haben eine
sehr klare und leicht falsliche Bedeutung, und sind von chine-
sischen Kommentatoren vollstindig erklart. Die erste Silbe J
bedeutet ohne Farbe, farblos; die zweite Hi ohne Laut oder
Stimme, lautlos; die dritte Wei ohne Korper. Die richtige Uber-
setzung ist deshalb: ,Du suchst (das Ta0, das Gesetz) und du
siehst es nicht: es ist farblos; du horchst und du horst es nicht:
es ist stimmlos; du willst es beriihren und erreichst es nicht:
es ist korperlos. — Wenn also keine weiteren Spuren in der
chinesischen Litteratur entdeckt werden konnen, die auf eine
Verbindung zwischen China und Judda im 6. Jahrh. v. Christi
Geburt schliefsen lassen, so kann uns schwerlich zugemutet werden
zu glauben, dals die Juden diesen Namen, den sie sich kaum
getrauten in ihrem eigenen Lande auszusprechen, einem chine-
sischen Philosophen mitgeteilt hitten. Wiirde Juliens Uber-
setzung auf der lexikalischen Bedeutung der drei Silben beruhen,
so wire es kaum moglich, seiner Erklirung die Berechtigung
abzusprechen: allein V. v. Strauls hat zu dem Kapitel 14 den
Nachweis geliefert, dafs dieselben im Chinesischen die betreffende
Bedeutung von farblos, stimmlos und korperlos durchaus nicht
haben, sondern dieselbe von den Kommentatoren notgedrungen
empfingen, um sie einigermalsen verstdndlich zu machen. Das



426 Die Tao-Lehre des Lao-tse.

chinesische Lexikon kenne fir ji, hi und wei nur die von Straufls
verwendete Grundbedeutung; ja die von Ho-schang-kung und
apderen Kommentatoren, demen sich Julien anschlielst, ange-
nommene komme nicht einmal als abgeleitete vor. Sie gaben
eben den Silben denjenigen Sinn, welchen Lao-tse durch den
Vordersatz nahe legt, da sie den Zusammenhang zwischen den
drei Silben und den drei Erklirungen nicht verstanden. Aufser-
dem macht Straufs die Bestimmtheit geltend, mit welcher der-
selbe Lao-tse, welcher ¢. 25 schrieb, hier behaupte: ,Sein Name
heifst’; und die trotz der Ubersinnlichkeit schwer verstindliche
Erklirung, sie seien unerforschlich und miifsten zu einem einzigen
Namen verbunden werden. Der Kommentator Iuan-tse sucht die
behauptete Unerforschlichkeit folgendermalsen zu erklaren: ,Diese
Drei sind im Grunde nur Eins. Die Menschen miissen diese
Namen gebrauchen, um zu sagen, dafs Tao den Sinnen des (re-
sichts, Gehors und Gefihls entgehe, durch die sie ihn suchen
wollen. — Dieselbe Ubersinnlichkeit kommt den Gedanken und
Wollungen, sowie allen Phinomenen wie der Substanz des mensch-
lichen Geistes zu, ohne dals dieselbe gerade als Mysterium ver-
ehrt wiirde. Es ist also kein Grund vorhanden, warum Lao-tse
gerade nur drei Negativa hervorgehoben, und warum er diese
vereinigt und endlich noch als Mysterium bezeichnet habe.

Es bediirfle gerade nicht des Hinweises auf die Zerstreuung
der Isracliten infolge der assyrischen und babylonischen Erobe-
rung, um die Moglichkeit einer geistigen Berithrung zwischen
Israel und China nahezulegen, denn der Fortschritt der Vélker-
kunde mahnt mehr und mehr von der Anschauung ab, solche
Beriihrungen in frither Urzeit fiir unwahrscheinlich zu halten.
Allein es ist doch wertvoll, sowohl bei 3. Reg. 9, 26 sq. die See-
fahrten der salomonischen Zeit stark betont, und bei Isaias 49, 12
den Namen Sinim, als bei den Chinesen die Erinnerung an gei-
stige Einfliisse aus dem fernen Westen zu finden. Von letzteren
gibt Lie-tse (um 398 a. Chr.) die Kunde, es sei zur Zeit Mu-
wangs, eines Kaisers aus der Tscheu-Dynastie, welcher 1001 —946,
also gleichzeitig mit Salomo (1018 —978) regierte, aus einem Land
des #ufsersten Westens ein Wundermann gekommen, der sich durch
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seine aulserordentlichen Thaten die hochste Verehrung des
Kaisers erworben und viele bekehrt habe. Wir denken um so
lieber an friilhere Berithrungen, da auch Lao-tse sich ofters auf
ein altes Buch (des mythischen Hoang-ti?) beruft; doch wollen
wir spitere, vielleicht personliche Beziehungen des Altmeisters
zu versprengten Israeliten keineswegs minder wahrscheinlich
machen. Vielleicht ist selbst die Gedankenreihe, welche Lao-tse
zur Auslegung des Namens Jehovah benutzt, aus jener alten
religiosen Schrift entnommen. Wenigstens hélt dies Straufs fiir
wahrscheinlich, indem Lie-tse von Ta0 im ersten Abschnitt seines
Buches die Worte anfithre: ,Man schaut ihn, ohne zu sehen:
man vernimmt ihn, ohune zu horen, man falst ihn, ohne zu be-
kommen.*

Doch sollte nicht heilige Scheu die Israeliten abgehalten
haben, einem fremden Manne den Offenbarungsnamen Jehovahs
anzuvertrauen? Diese rituelle Scheu durfte spiteren Zeiten ver-
wandter sein, als der weltlichen Grofsmachtsperiode des salomo-
nischen und des spiteren Doppelreiches; zudem waren so viele
Eigennamen Komposita des hl. Gottesnamens; endlich wird an-
genommen werden diirfen, dals auch die dngstlichste Scheu, das
Heilige den Unreinen preiszugeben, bei der Begegnung mit Gottes-
verehrern dem Eifer fiir Jehovahs Ehre gewichen sei.

Man konnte gegen die Annahme einer zu Lao-tse gelangten
Kenntnis der alttestamentlichen Offenbarung geltend machen, dafs
sie die trinitarische Gottesidee desselben nicht zu erkldren ver-
moge, indem die Trinitdtslehre eine Lehre des neuen Testa-
mentes sei.

Wer diese Schwierigkeit geltend macht, stellt sich natiirlich
selbst vor die Aufgabe, die Idee der gottlichen Trias bei Lao-tse
auf eine causa sufficiens zuriickzufiihren; denn da Lao-tse den
Gottesbegriff von der Vermischung mit der Welt rein bewahrt
und transcendental gedacht hat, lafst sich seine Gottestrias nicht
mit den pantheistischen Triaden des Brahmanismus oder anderer
pantheisierender Religionssysteme vergleichen. Wir halten es
durchaus fir moglich, dafs die Kenntnis der Trinititsidee zur
Zeit Salomons wie der Propheten das Denken gotterleuchteter
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Heiden von Paldstina aus beeinflussen konnte und verweisen
hierfiir auf unsere Ausfiihrungen in der Schrift: ,Uber das Wirken
des dreieinigen Gottes.® Mainz 1885. p. 53 sq. Es dient uns der
unleugbare Reflex der trinitarischen Gottesauffassung in aulser-
israelitischen Schriften iiber den absolut iiberweltlichen Gott zur
Bestitigung, dals die betreffenden alttestamentlichen Stellen trini-
tarisch verstanden werden wollen. Der Name Jehovah in Ver-
bindung mit dem Hinweis ¢. 21 u. 70 scheint uns das gottliche
Siegel zu sein, welches — unbeschadet der Genialitdt Lao-tses —
den Ursprung seiner reinen und iibernatiirlichen Gotteslehre, wie
einiger anderer seiner religiosen Ideen, die im folgenden Teile
zur Abhandlung kommen, insbesondere seiner Messiasidee und viel-
leicht auch der Verpflichtung zur Feindesliebe beurkundet.

Viktor von Strauls fiihlt beziiglich der trinitarischen Gottes-
idee Lao-tses keine Notwendigkeit, eine Beziehung zwischen
Israel und China anzunehmen, indem er sie als eine Wahrheit
betrachtet, welche der Mensch vermoge seiner Geistesanlage
einigermafsen erreichen konnte. ,Mit freudiger Bewunderung wird
er (der Leser) bemerken, bis zu welcher reinen Hohe bei diesen
alten Tao-Bekennern die Erkenntnis der gottlichen Trinitat be-
reits gelangt war, welche, weil sie der Notwendigkeit, nicht der
Freiheit Gottes angehort, auch in den hoheren mythologischen
Religionen, wenn auch nur beschrinkt und verworren, zum Aus-
druck gebracht war.‘ I. c. p. 200. — Nach katholischer Lehre
ist die Dreieinigkeit Gottes, trotzdem sie zur Notwendigkeit seines
vollkommensten Wesens gehort, nur durch positive Offenbarung
erkennbar; die Spuren trinitarischer Auffassung waren demzu-
folge entweder auf Erinnerungen an die Uroffenbarung, oder
Einflisse des alttestamentlichen Offenbarungskreises zuriickzu-
fiilhren, oder als nicht analoge und anders zu erklirende Speku-
lationen zun betrachten: letzteres z. B. in den alten heidnischen
Religionen, welche eine Goéttertrias entweder in pantheistischem
oder mythologischem Sinne lehrten.

Schwieriger fithlt sich R. v. Plinckner der von so vielen
Missionsgelehrten wie Sinologen vorgefundenen Trinitatslehre
Lao-tses gegeniiber, indem er sich feierlich gegen den Schein
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oder die Neigung verwahrt, in dem Tao-te-king Christliches vor
dem Christentum finden zu wollen. Er schreibt zu ¢. 1: ,Schon
im vorstehenden ersten Kapitel wird ein sichtbares Téao von
einem unsichtbaren Téao unterschieden, und es wird sich weiter
zeigen, dals das tschhdng-tio, das ewige Téo, also etwa die ewige
Gottheit, eine Trinitdt in sich vereint. Diese Dreieinigkeit, ob-
schon der christlichen Idee analog, kann dennoch selbstverstind-
lich (600 Jahre vor Christus) nicht mit dieser identisch sein,
sondern das Téao in seiner Totalitit oder seine Dreieinigkeit um-
fafst: 1. Den Himmelsherrn, den Ewigen, Erhabenen, den Schipfer
Himmels und der Erde, den Unsichtbaren, das unsichtbare T#o;

2. das sichtbare Téo, die fort und fort schaffende Kraft der
Natur, die Natur selbst;

3. das Tao im Menschen. Ein reines, leidenschaftsloses
Gemiit kann das Téo erfassen, es kommt zur Erkenntnis, es wird
die Gottseligkeit (oder Tugend te) in uns erzeugt und immerhin
kann man sagen, der hl. Geist ist es, der iiber uns ausgegossen
wurde.® p. 13. ef. p. 114 sq.

Hiermit hat Planckner die Gefahr einer Trinitdtslehre bei
Lao-tse so griindlich beseitigt, dals er den wegen seiner reinen
Gotteserkenntnis so hoch gefeierten Altmeister (cf. p. 100) zum
entschiedensten Pantheisten macht, wie bei dieser Auffassung aus
seiner Ubersetzung der c. 4 und 6 unabweisbar erhellt. Wie
unterschiede sich denn Lao-tses Ta0 von dem vedantischen
Brahma oder Atman? Wie soll der Geist oder das Tad im
Menschen vermutet werden konnen, wenn Lao-tse nach Plinckners
Ubersetzung in c. 21 von Tad schreibt: ,Die ganze geschaffene
Natur und ihr Schaffen und Wirken ist nur eine Emanation des
Tao. Sie ist das Sichtbarwerden des Tao. Dieses, obgleich an
sich ein rein geistiges Wesen und durchaus immateriell, und
beides immateriell und geistig in vollendeter Weise, umfalst doch
alles Sichtbare; obgleich immateriell und geistig, schuf es doch
und sind in ihm alle Wesen. — Unbegreiflich und unsichtbar
wohnt aber in ihm ein erhabener Geist. Dieser Geist ist das
hochste und vollkommenste Wesen, denn in ihm ist Wahrheit,
Glaube, Zuversicht. Von Ewigkeit zu Ewigkeit wird sein
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unendlicher Ruhm nicht aufhoren, denn in ihm vereinigt sich das
Wahre, Gute und Schone im hdchsten Grade der Vollendung. —
Wie aber kann ich wissen, dals das Schone, Wahre und Gute
in vollkommenster Weise sich in ihm vereinigt? — Das weils
ich von ihm selbst, dem Tao! So weit der Text seiner Uber-
setzung. ,Uber dieses Kapitel konnte man wohl einen Folianten-
kommentar schreiben, enthilt es doch in seinen wenigen Zeilen
eine ganze Welt von Ideen, Ideen tiefster philosophischer For-
schung iiber das uranfingliche Sein, iber das hochste Wesen.
Den Folianten schreibe ich nicht, ich lasse mich nicht einmal
ein in Spekulationen, die gar zu leicht triigerisch werden kionnen.
Triigerisch, weil man zu der Idee hingefiihrt werden kann,
hier Glaubenssitze vorzufinden, die sich nur im Christentum nach-
finden, spezieller im 1. Kapitel des Johannes-Evangeliums. —
Triigerisch, weil dort —— im Evangelium — in weiterer Folge
(im 14. Vers) die Aufklirung des Aoyog eine andere ist und
werden mulste. — Triigerisch, weil ein vorchristliches Christen-
tum ein Widerspruch ist. Ich habe dreimal das Triigerische
wiederholt und ausdriicklich hervorgehoben, und dennoch mochte
ich darnach fragen, ist es nicht ungemein auffallend, im Tao-t&-
king die ganz eigentiimliche Ausdrucksweise des Johannes-
anfangs vorzufinden?‘ p. 91. 92. cf. auch p. 307. Hiernach ist
Herr von Plénckner der Ansicht, die Offenbarung der gottlichen
Dreieinigkeit habe erst durch Christus stattgefunden und ihre
erste biblische Beurkundung in Joh. 1 empfangen, eine Ansicht,
welche als falsch erwiesen werden kann, ohne dals die Gott-
lichkeit der Offenbarung und der iibernatiirliche Charakter des
Mysteriums irgendwelche Verdunkelung erfiilhre. Eher wire es
fremdartig, wenn der abschliefsende Vollender der Offenbarung
absolut neue und wihrend des ganpzen alten Testamentes nicht
vorbereitete Lehren gebracht hatte.

Sodann glaubt Plinckner im Hinblick auf Joh. 1, 14, Lao-tse
hitte mit der Erkenntnis der gottlichen Dreifaltigkeit auch den
Glauben an die Menschwerdung verbinden miissen: — eine mir
unverstindliche Konsequenz. Und doch erkennt er bei Lao-tse
schon hier im ersten Satz von c¢. 21 eine Anndherung an den
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Johanneischen Gedanken, ja er findet in ¢. 78 u. 79 geradezu
(cf. p. 410) die Verheifsung oder das Postulat der sichtbaren
Verkorperung Gottes in einem Menschen, um der Menschheit
Konig und Fiihrer zu Gott zu werden. Zwar kimpft er auch
dort mit jenem Widerstreben, ein vorchristliches Christentum zu
finden, wie er wiederholt gesteht; cf. p. 396 sq. 405 sq. — allein
der Text hat gegen Ende des Buches, wie es scheint, stirkeren
Einflufs auf ihn gewonnen, als im Anfang. Und doch verhilt
es sich mit dem Postulat eines gottmenschlichen Erlosers, welches
Pl. bei Lao-tse findet, nicht anders als mit der Krkenntnis der
Dreipersonlichkeit Gottes: beide sind Mysterien der Offenbarung,
ihren Lehrsitzen zufolge nur durch Offenbarung, nicht durch
Spekulation erreichbar.

Nicht nur kommt R. v. Planckner mit sich selbst in Wider-
spruch, indem er so angstlich die Trinitdtslehre Lao-tses ab-
zuschwiichen bemiiht ist; es gelingt ihm nicht einmal, seinen
Zweck zu erreichen und als vorurteilsloser Forscher vor glau-
bigen wie unglidnbigen Kritikern zu erscheinen. Die objektive
Forschung hat riicksichtslos um etwaige Konsequenzen die That-
sachen festzustellen, oder um bildlich zu sprechen, die Hohen,
welche sich zeigen, zu erklimmen, unbekiimmert darum, wie die
Aussicht, bezw. Weltanschauung sich von dort oben herab ge-
stalten moge. Ist er ungliaubig oder freireligios, so darf ihn seine
etwaige subjektive Meinung nicht davon abhalten, etwa anders
belehrt zu werden; ist er glaubig, so weils er, dals es keine
Thatsachen gibt, welche mit der Glaubenswahrheit im Wider-
spruch stehen. Es ist ein beschrinkter und kleinmiitiger Glaube,
der fiir die Veste Sions angstlich besorgt, den Thatsachen, d. i.
den wissenschaftlichen Aussichtspunkten aus dem Wege geht;
diesem Glauben entspréche es allein, die Mauern um das heilige
Sion so hoch zum Himmel hinaufzufiihren, dafs niemand hinaus
und niemand herein schauen oder gehen konnte. Allein dieser
Glaube ist nicht der echte; der wahre Glaube weils, dafs die
Ausbreitung und Vertiefung der menschlichen Wissenschaft eher
geeignet ist, noch bestehende scheinbare Schwierigkeiten aufzu-
hellen, als neue zu schaffen; er weils, dafs es keine Hohe gibt,
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welche das Weltbild Liigen straft, das Gottes Offenbarung vor
dem glaubigen Auge entrollt; er weils aber auch, dals die wissen-
schaftliche Verarbeitung der gottlichen Wahrheit ein mensch-
licher und daher mangelhafter und einseitiger Versuch ist, dem
unendlichen Glaubensinhalt in wissenschaftlicher Form gerecht
zu werden. Die glaubige Forschung bleibt daher am Fulse der
Hohen nicht &ngstlich stehen, sondern klimmt freudig hinauf,
eher an der Spitze — regina scientiarum — als notgedrungen
im Gefolge der weltlichen Wissenschaften, weil die gottliche
Lehre droben nur eine neue und grolsartige Bestétigung erfahren
kann, sie selber aber fiir ihren menschlichen Anteil an der theo-
logischen Wiedergabe des Géattlichen eine Berichtigung nicht
firchten darf, sondern vielmehr wiinschen und herbeifithren mufs.
Wenn die wissenschaftliche Forschung die Grenzmarken der be-
kannten Zone immer weiter in die Vergangenheit zuriick und in
die unerforschte Ferne hinausriickt, so entstehen hieraus der
Theologie keineswegs neue Gefahren, wohl aber neue und viel-
leicht schwere Aufgaben: die Aufgabe vor allem, von entsprechend
erhohtem Standpunkt das sich erweiternde Gebiet der Natur und
Geschichte zu betrachten, welches sich im Lichte der unverinder-
lichen Offenbarungswahrheit vor ihr ausdehnt.

11

PRAKTISCHE THEOSOPHIE.
§ 4. Das Wesen der wahren Weisheit.

Wie Johannes der Evangelist, an welchen die spekulative
und praktische Theosophie Lao-tses, sein stiller mystischer Sinn
und sein intransigenter Eifer gegeniiber Confutse vielfach erinnern,
beschreibt der chinesische Altmeister die wahre Weisheit im
Gegensatz zur Klugheit und Begierlichkeit dieser Welt.

Die Weisheit liegt im Nicht-thun und Nicht-reden, insofern
dasselbe die Gleichformigkeit mit (ott besagt. Daher wurde
Lao-tse von den chinesischen wie europaischen Beurteilern zu-
meist fir einen Quietisten gehalten. Allein mit Unrecht. So
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wenig Lao-tse den Tad zu einem Negativum machen wollte, in-
dem er ihn als Nicht-sein bezeichnet, so will er auch nicht unter
seinem Ideal von Tugend und Weisheit passive Ruhe und Un-
thatigkeit verstanden wissen.
Es ergibt sich dies zuniichst aus seinen direkten Aulserungen.
Im 2. Kapitel erortert Lao-tse, dals es durchaus nicht notwendig
sei, die Gutheit des Guten und die Schlechtigkeit des Bosen den
Menschen lehrhaft zu beweisen; die thatsichlich vorhandenen
Gegensitze bringen das Gegensitzliche auch auf dem sittlichen
Gebiete hinlinglich zum allgemeinen Bewulstsein. Wenn trotz-
dem die ﬁbung des Guten nicht allgemein ist, so fehlt es eben
am Willen. Dieser wird ndmlich mehr durch thatkréftiges Vor-
bild, als durch Worte beeinflulst. Daher meidet der Weise jenes
Thun, das fiir die sittliche Hebung zwar viel Lirm macht, aber
wenig Erfolg bringt, wendet sich indes mit bereitwilligem Eifer
iiberall hin, wo der gute Wille zu keimen beginnt und seine
thatkriftige Hilfe einen guten Ort findet. Den Willen kann auch
das geschiftigste Thun nicht wecken, aber den erwachten guten
Willen kann liebevolle Hilfe méchtig fordern. ,Erkennen alle
in der Welt des Schonen Schon-Sein, dann auch das Halsliche;
erkennen Alle des Guten Gut-Sein, dann auch das Nichtgute. Denn:
Sein und Nichtsein einander gebéren:
Schwer und Leicht einander bewihren,
Lang und Kurz einander erklédren,
Hoch und Niedrig einander entkehren,
Ton und Stimme einander sich fiigen,
Vorher und Nachher einander folgen.
Daher der heilige Mensch beharrt im Geschift des Nicht-Thuns.
Wandel, nicht Rede, ist seine Lehre. Alle Wesen treten her-
vor und er entzieht sich nicht. Er belebt und hat nicht. Er
thut und gibt nichts drauf. Er vollendet Verdienstliches und
besteht nicht darauf.
Weil er nicht darauf besteht,
Darum es ihm nicht entgeht.! e¢. 2.
,Wer thut im Lernen, nimmt tdglich zu; wer thut in Tad,
nimmt tdglich ab; nimmt ab und immer weiter ab, um anzulangen
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am Nicht-Thun. Er thut nicht, und doch ist er nicht unthitig.
Bekommt er das Reich, (so ist es) immer durch Nicht-Geschif-
tigkeit. So lange einer Geschiftigkeit hat, verdient er nicht,
das Reich zu bekommen.‘ c. 48. Wer sich selbst heiligt, wirkt
damit zur Heiligung seiner Umgebung. ,Baut einer gut, wird
nicht abgerissen; verwahrt einer gut, kommt’s nicht abhanden;
Kinder und Kindeskinder bringen ihm Opfer ohn’ Aufhéren.

Er fiihrt Ihn bei sich selber ein,

Dann hat sein’ Tugend dcht Gedeihn;

Er fihrt Thn ein in seinem Haus,

Dann fliefst sein’ Tugend reichlich aus;

Er fiihrt Ihn ein in seinem Ort,

Dann wichst sein’ Tugend michtig fort;

Er fiihrt Ihn ein in seinem Land,

Dann hat sein’ Tugend Bliitenstand;

Er fihrt im ganzen Reich Ihn ein,

Dann schliefgt sein’ Tugend alles ein.
Darum: an der Person priift man die Personen, an dem Hause
priift man die Hduser, an dem Orte priift man die Orter, an dem
Lande priift man die Lénder, an dem Reiche priift man das
Reich. — Woran erkenne ich, dafs das Reich also sei? — An
ihm.* — c. 54.

Sodann ergibt sich die Meinung L.s aus der Darlegung,
die Weisheit gebe die beste Befdhigung zum Herrscheramt, und
erziele ihre grofsten Erfolge, wenn der weise oder hl. Mensch
zur Herrschaft berufen sei oder als offentlicher Beamter ihren
Grundsitzen zur Wirklichkeit verhelfe. ,Strome und Meere, wo-
durch sie vermogen der hundert Flisse Konige zu sein, ist, dals
sie gut sich ihnen unterthun. Darum vermogen sie der hundert
Fliisse Konige zu sein. Daher der heilige Mensch, wiinscht er
iber dem Volke zu sein, mufs mit dem Worte sich ihm unterthun;
wiinscht er dem Volke voranzugehen, muls mit der Person sich
ihm nachsetzen. Daher der heilige Mensch oben bleibt, und das
Volk ist unbeschwert, voran bleibt, und das Volk ist unbeschadigt.
Daher alle Welt sich freut ihm zu gehorchen und es nicht miide
wird. Well er nicht streitet, drum vermag keiner in der Welt
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mit ithm zu streiten.’ ¢. 66. ,Alle in der Welt nennen mich grofs
als einen vom Herkommlichen Abweichenden. Man sei nur grofs,
so erscheint man als ein vom Herkommlichen Abweichender.
Betreffs nicht vom Herkommlichen Abweichender — lange sind
sie da, in ihrer Unbedeutenheit. —- Meinerseits habe ich drei
Schiitze, bewahre und schitze sie hoch. Der erste heifst Barm-
herzigkeit, der zweite heilst Sparsamkeit, der dritte heilst Nicht-
Wagen im Reich voran zu sein. Barmherzigkeit, — drum kann
ich kiithn sein; Sparsamkeit, — drum kann ich ansgeben; Nicht-
Wagen im Reich voran zu sein, — drum kann ich der Begabten
Oberster werden. Gegenwiirtig verschmiht man Barmherzigkeit,
und doch ist man kiithn, verschmiht Sparsamkeit, und doch gibt
man aus, verschmiht Zuriickstehn, und doch ist man voran.
Zum Tode —! Ist man barmherzig beim Kampfen, dann siegt
man; beim Verteidigen, dann widersteht man. Wen der Himmel
retten will, den schiitzt er durch Barmherzigkeit. ¢. 67. ;Wer
tiichtig ist Anfiihrer zu sein, ist nicht kriegerisch; wer tiichtig
ist zu kampfen, wird nicht zornig; wer tiichtig ist Gegner zu
iiberwinden, streitet nicht; wer tiichtig ist Leute zu gebrauchen,
ist ihnen unterthan. Das heilst die Tugend des Nichtstreitens;
das heilst die Kraft Leute zu gebrauchen; das heifst dem Himmel
gepaart sein, — des Altertums Hochstes. c. 68.

Was Lao-tse durch den Ausdruck ,Nicht-thun‘ von der
Thitigkeit des Weisen ausschliefst, ist alles dasjenige, was dem
niederen und sinnlichen Teile des Menschen angehort: Leiden-
schaft und Ungestiim, Begierde und Selbstsucht, Selbstgefillig-
keit, Werkheiligkeit und Tugendstolz. Der geistige und heilige
‘Wille will und handelt ohne diese sinnliche Aufregung und ohne das
engherzige Interesse des eigenen Ich: sein Wollen ist Ruhe, aber
nicht die trige Ruhe der Materie, sondern die Ruhe des Geistes,
der zielbewulsten Uberlegung und Vorsehung, die Ruhe der Selbst-
beherrschung und Selbstverleugnung, und zwar bis zur Feindesliebe.
Dals Lao-tse die Feindesliebe sowohl als Ideal wie als Forde-
rung hingestellt habe, ist aus c. 49 u. 63 gewils; sie ist ihm ein
Bewihr der wahren Demut und Selbstentidulserung um des allein
Guten (Tad) willen. ,Der heilige Mensch hat kein beharrlich

Jahrbuch fiir Philosophie ete. 1. B3 |
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(d. h. kein eigensinniges, hartnickiges) Herz; aus der hundert
Greschlechter Herzen macht er sein Herz. Den Guten behandle
ich gut, den Nichtguten behandle ich auch gut. Tugend ist
Giite. Den Aufrichtigen behandle ich aufrichtig, den- Nichtauf-
richtigen behandle ich auch aufrichtig. Tugend ist Aufrichtig-
keit. Der heilige Mensch ist in der Welt voller Furcht, dafs
er durch die Welt sein Herz verunreinige. Die hundert Ge-
schlechter alle richten auf ibn Ohr und Auge. Dem heiligen
Menschen sind sie alle Kinder.* c¢. 49. ,Das Thun sei Nichtthun,
das Geschift Nichtgeschift,-der Genuls Nichtgenuls, das Grolse
Kleines, das Viele Weniges. Vergilt Feindschaft mit Wohl-
thun. Unternimm das Schwere in seinem Leichtsein, thue das
Grofse in seinem Kleinsein; die schwersten Dinge der Welt be-
ginnen ja mit Leichtsein, die grdlsten Dinge der Welt beginnen
ja mit Kleinsein. Daher der heilige Mensch niemals das Grofse
thut, drum vermag er sein Grofses zu vollenden. Wer leichthin
verspricht, halt sicherlich selten. Wem vieles leicht ist, wird
sicherlich vieles schwer. Daher der heilige Mensch es wie schwer
behandelt, drum lebenslang nichts ihm zu schwer wird.* c. 63.

Der Charakter der iibernatiirlichen Tugend liegt wohl nie-
mals in der Materie des Aktes, sondern in dem Motiv als solchem:
obgleich wir die Moglichkeit und Wahrscheinlichkeit nicht be-
mingeln wollen, dafs L. die Verpflichtung zur Feindesliebe aus
dem alttestamentlichen Gesetze erkannt habe.!) (cf. Exod. 23,4.5:

1) Vgl. Manus Gesetzbuch 6, 91. 92: ,Brahmanen, welche sich in
diesen vier Stinden befinden, miissen bestiindig einen Inbegriff von zehn
Pflichten sorgfiltig erfiillen: Zufrieden sein, Boses mit Gutem vergelten,
die sinnlichen Liiste unterdriicken, sich unerlaubten Gewinn versagen, sich
reinigen, die Glieder im Zaum halten, die Schrift erforschen, den hichsten
Geist kennen, wahrhaftig sein, und sich nicht zum Zorn verleiten lassen.
Dies sind die zehn Teile ihrer Pflichtentafel.’ cf. 6, 48. Dhammapadam
3—6; 5: ,Denn nicht durch Feindschaft Feindschaften zur Ruh’ kommen
hier irgendwie; durch Nicht-Feindschaft zur Ruh’ sie gehn. Dies ist ein
ewiglicher Satz. Thoren, die es nicht einsehen: Wir sollen uns bezihmen
hier. — 20. 95: ,Wer der Erde vergleichbar duldsam ist . . . . einem
solchen weitre Geburt nicht ist bestimmt. 103: ,Wenn einer tausend um
tausend Minner besiegt in der Schlacht, — Und wer einzig sich selbst
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Si occurreris bovi inimici tui aut asino erranti, reduc ad eum. Si
videris asinum odientis te jacere sub onere, mnon pertransibis,
sed sublevabis cum eo. 9: Peregrino molestus non eris. ecf.
Job 31, 29: Si gavisus sum ad ruinam ejus, qui me oderat, et
exsultavi, quod invenisset eum malum . . . Die Idee der
Feindesliebe, welche sich hier fiir konkrete Fille ausspricht,
findet sich Prov. 20, 22; 24, 17. 29; 25, 21. 22: Si esurierit
inimicus tuus, ciba illum; si sitierit, da ei aquam bibere: prunas
enim congregabis super caput ejus et Dominus reddet tibi,
grundsiitzlich ausgesprochen.) Allein sie widerstrebt der ver-
wundeten Natur des menschlichen Willens doch so sehr, dafs
Lao-tses Forderung bald auf theologischen Widerstand stiefs;
denn sie war es gewils, welche Anlals zu der Frage eines Jiin-
gers an Confutse gab: ,Jemand sprach: Mit Wohlthun vergilt
Feindschaft! Wie ist das? — Der Meister sprach: Womit ver-
gilte man dann Wohlthun? Mit Recht vergilt Feindschaft! Mit
Wohlthun vergilt Wohlthun!* Liinji 14, 36 und Li-ki 32, 11,
wo auflserdem die furchtsame Besorgnis vor dem Feinde als Motiv
des ihm zugewandten Wohlthuns vermutet wird. Da diese Anti-
these die Thesis voraussetzt und wohl kaum ein anderer als
Lao-tse die Feindesliebe gelehrt haben diirfte, halten wir die
Ubersetzung Planckners fiir unrichtig: ,Aber er beschwichtigt

besiegt, dieser ist doch der Siegreichste. — 1383. 134. 184: ,Nachsicht
trefflichste Busse, und Geduld hochstes Nirwana ist, dieses der Buddha
Vorschrift ist 223: ,Durch Sanftmut man besieg’ den Zorn, durch gute
(That) die bise; Den Geizigen durch Freigebigkeit, den Liigner durch
wahrhaft'ge Rede. 231—233: Zorn im Thun, Reden und Sinnen soll unter-
driickt werden. 406: ,Wer Feindlichem nicht feindlich ist, mild gegen An-
greifende, ohne Gier unter Gierigen — einen solchen nenn’ ich Brihmana.* —
Behauptete man zur Erklirung dieser erhabenen sittlichen Forderungen nach-
christliche Interpolationen, so wire dies gewaltsam bzw. unmiglich; mehn-
fache Beeinflussungen durch biblische Sittenlehren vorauszusetzen, machte
gekiinstelt erscheinen: entweder hat also die menschliche Seele durch die
Erbsiinde keine solche Verdunklung und Schwichung erfahren, dals sie
aufser Stande war, die Pflichtmélsigkeit der innerlichen Uberwindung von
Hafs und Feindschaft theoretisch und praktisch anzuerkennen, oder ihre
Denk- und Willenskraft ist von der allen gewihrten Geistesgnade bis zu
dieser Hihe sittlicher Selbstverleugnung innerlich gehoben worden.

31*
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die Klagen und Bekiimmernisse der Menschen dadurch, dafs er
ihre Herzen zur Tugend lenkt durch seine Tugend. Er voll-
bringt das Schwerste dadurch, dafs er die Menschheit bessert. ¢. 63.

Die Beweggriinde, mit welchen L. zur Ubung einer so er-
habenen und widerstrebenden Tugend anspornt, sind folgende drei:

a) Das Vorbild Taos. Die Weisheit ist Gleichformigkeit mit
Gott; ist der Wille ihm gleichformig, so darf er nicht sein eigen
Selbst, nicht einmal sein eigenes Verdienst zum Motiv seiner
Tugend machen; in kindlicher Einfalt nimmt er an Tugend zu,
ohne dafs ihn der Gedanke an das eigene Ich dabel triebe oder
Tugendstolz befleckte. cf. ¢. 2. ¢ 8: ,Der ganz Gute ist wic
Wasser — Wasser ist gut, allen Wesen zn niitzen, und streitet
nicht; es bewohnt, was die Menschen verabscheuen -—; drum
ist er nahe an Tao. Im Wohnen ist er gut der Erde, im Herzen
gut dem Abgrund, im Gehen gut der Menschenliebe, im Reden
gut der Wahrheit, im Herrschen gut dem Regiment, im (eschaft
gut der Geschicklichkeit, im Bewegen gut der Zeit. Er streitet
nicht, drum wird ihm nicht gegrollt.® c. 31: ,Die schonsten Waffen
sind Ungliickswerkzeuge, alle Wesen verabscheuen sie; drum
wer Tao hat, fihrt sie nicht. Ist der Weise daheim, dann schatzt
er die Linke; braucht er die Waffen, dann schitzt er die Rechte.
Waffen sind Ungliuckswerkzeuge, nicht des Weisen Werkzeuge.
Kann er nicht umhin und braucht sie, sind ihm Fried’ und Ruh’
doch das Hochste. Er siegt, aber ungern. Es gern thun ist
sich freuen, Menschen zu toten. Wer sich freuet Menschen zu
toten, kann seine Absicht am Reich nicht erreichen. — KErfreu-
liche Handlungen bevorzugen die Linke, schmerzliche Handlungen
bevorzugen die Rechte. Der Unterfeldherr steht links, der Ober-
feldherr steht rechts; anzuzeigen, er stehe wie bei der Leichen-
feler. Wer viele Menschen getotet, mit Schmerz und Mitleid
bewein’ er sie. Wer im Kampfe gesiegt, der stehe wie bei der
Leichenfeier.‘ ¢. 31. Die kriegerischen Tugenden gehiren einer
niedrigeren Zone der Sittlichkeit an, deren Centrum die eigene
Personlichkeit ist; jene Tugend, deren Mittelpunkt Tao ist, opfert
das personliche Recht, um dessentwillen Fiirsten und Vélker Krieg
fiihren. ¢. 41. c¢. 73: ,Hat man Mut, zu wagen, dann totet man;
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hat man Mut, nicht zu wagen, dann lifst man leben. Dies Beides
ist bald niitzlich, bald schadlich.
Was dem Himmel ist gehals,
Wer erkennet, warum das?

Daher der heilige Mensch es fiir schwer hilt. Des Himmels
Weise ist:

Er streitet nicht, und weils zu iiberwinden,

Er redet nicht, und weils Antwort zu finden,

Er ruft nicht, und man kommt von selbst vor ihn,

Langmiitig, weils er doch herbeizuleiten.

Des Himmels Netz falst weite Weiten,

Klafft offen, — und ldfst nichts entfliehn.t

b) Die ruhige Energie des Geistes ist weit stirker als das
heftige Ungestiim des Menschen ohne Selbstverleugnung. ,Das
Schwere ist des Leichten Wurzel; das Ruhige ist des Unruhigen
Herr. Daher der heilige Mensch den ganzen Tag wandelt ohne
zu weichen von ruhigem Ernst. Hat er gleich Prachtpaliste,
gelassen bewohnt er sie und verldfst sie ebenso. Wie aber,
wenn der Myriaden Wagen Gebieter um seinetwillen leicht nimmt
das Reich? Nimmt er’s leicht, so verliert er die Vasallen; ist
er unruhig, so verliert er die Herrschaft. ¢. 26. — ,Was sich
einziehen will, hatte sich sicherlich ausgedehnt; was schwach
werden will, war sicherlich stark geworden; was fallen will,
war sicherlich aufgestiegen; was sich entreilsen will, hatte sich
sicherlich mitgeteilt. Das heilst: Verborgenes wird klar. Weich
und Schwach iiberwindet Hart und Stark. Der Fisch darf die
W assertiefe nicht verlassen; des Landes scharf Gerit, nicht darf
man es den Menschen zeigen.‘ ¢. 36. — ,Der Welt Allernach-
giebigstes iiberwiltigt der Welt Allerhiirtestes. Das Nicht-Seiende
durchdringt das Zwischenraumlose. Daraus erkenne ich des Nicht-
Thuns Vorteil. — Des Nicht-Redens Lehre, des Nicht-Thuns
Vorteil, wenige in der Welt erreichen sie. ¢. 43. — Name oder
Person, was ist naher? Person oder Besitz, was ist mehr? Er-
werben oder verlieren, was ist schlimmer? Daher
Wer zu sehr liebt,
Notwendig grols drangibt;
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Wer viel begehrt,
Notwendig stark verliert.
Wer Geniige kennt,
Wird nicht geschéndt;
Wer still kann stehn,
Wird der Gefahr entgehn;
Kann dabei lange dauern. (cf. Mat. 16, 25. 26.) c. 44. —
,Bin grofs Land, das sich herunterlifst, ist des Reiches Band,
des Reiches Weib. Das Weib iiberwindet immerdar mit Ruhe
den Mann; mit Ruhe ist es unterthan. Drum ein grofs Land,
1st es unterthan dem kleinen Lande, dann gewinnt es das kleine
Land; ein klein Land, ist es unterthan dem grolsen Lande, dann
gewinnt es das grofse Land. Drum etliche sind unterthan, um
zu gewinnen, etliche unterthan, um gewonnen zu werden. Ein
grols Land iiberschreite nicht den Wunsch, die Menschen zu
verbinden und zu weiden; ein klein Land iiberschreite nicht den
Whunsch, einzutreten und den Menschen zu dienen. Erreichen
sie beide, jedes was es wiinscht, so soll das grofse unterthan
sein. ¢. 61. — ,Nichts in der Welt ist weicher und schwicher
denn das Wasser, und nichts, was Hartes und Starkes angreift,
vermag es zu iibertreffen; es hat nichts, wodurch es zu ersetzen
wire. Schwaches iiberwindet das Starke, Weiches iiberwindet
das Harte. Keinem in der Welt ist es unbekannt, und keiner
vermag es zu iiben. Daher der heilige Mensch sagt:
Tragen des Lands Unreinigkeiten,
Das heiflst voran beim Hirseopfer schreiten.
Tragen des Landes Not und Pein,
Das heilst des Reiches Konig sein. —
Wahre Worte wie umgekehrt.‘ ¢. 78.

Die gewaltsamen Kraftausbriiche im Natur- und Geistesleben
konnen nur kurze Dauer, aber keine Ausdauer haben, letztere
insbesondere nicht, weil sie der Besonnenheit hinsichtlich des
zu unternechmenden Werkes ermangeln. ,Wenig reden ist natur-
gemifs. Wirbelwind wihrt keinen Morgen. Platzregen wiihrt
keinen Tag. Wer macht diese? Himmel und Erde. Himmel
und Erde sogar kionnen nicht linger, um wie viel weniger denn
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der Mensch! Drum, wels Thun mit Tad einstimmt, wird eins mit
Tao; der Tugendsame wird eins mit der Tugend. Der Ver-
derbte wird eins mit dem Verderbnis. Wer eins wird mit Tao,
auch Taod freut’s, ihn zu bekommen; wer eins wird mit der
Tugend, auch die Tugend freut’s, ihn zu bekommen; wer eins
wird mit der Verderbnis, auch die Verderbnis freut’s, ihn zu
verderben. Vertraut man nicht genug, erhilt man kein Ver-
trauen. c. 23. L. will damit sagen, es liege auch in der Natur
Gottes und der sittlichen Machte, denjenigen, welche sie in sich
aufnehmen, Bestand und Ausdauer, oder Verwirrung und Ver-
derbnis zu bringen; was aber der Natur entspricht, das bewirkt
Freude. Andererseits wiirdigt die Weisheit im Gegensatz zu
der weltlichen Klugheit alle Schwierigkeiten, welche ein Werk
erschweren; indem der Weise sie unbethort durch eigenen Wunsch
wiirdigt, hat er ihnen von vornherein die Kratt benommen. ,Das
Ruhende wird leicht gehalten, dem noch nicht sich Zeigenden
leicht zuvorgekommen, das Zarte leicht gebrochen, das Feine
leicht zerteilt. Thue das, wenn es mnoch nicht da ist; walte
dessen, wenn es noch nicht in Aufruhr ist. Ein umfangreicher
Baum entsteht aus haarfeinem Sprofs; ein neunstockiger Turm
erhebt sich aus einem Héuflein Erde; eine Reise von tausend
Li (= Yg¢ Meile) beginnt mit einem Schritt. — Wer thut, dem mifs-
rit; wer nimmt, der verliert. Daher der heilige Mensch nicht
thut, drum ihm nicht mifsrdt, nicht nimmt, drum er nicht ver-
liert. Das Volk, das ein Geschéft vornimmt, ist immer nahe am
Vollenden, und es mifsrat ihm. Sorgt man firs Ende wie fiir
den Anfang, dann milsrit kein Geschitft. Daher der heilige Mensch
begehrt nicht zu begehren, und nicht hochschitzt Giiter schweren
Erwerbes; lernet nicht zu lernen, und zuriickhilt, wo die meisten
Menschen iibertreten; allen Wesen verhilft zu ihrer Freiheit, und
doch nicht wagt zu thun.‘ c. 64.

¢) Die Ruhe verhilt sich zur Bewegung, wie das Ziel zur
Entwicklung; also liegt das Ziel der sittlichen Entwicklung in
der Ruhe, nicht in der unruhigen Bewegung des Begehrens.
ef. ¢. 16. Daher muls man sich von der Herrschaft der Sinn-
lichkeit befreien; denn won ihr geht die innere Unruhe aus.
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,Ergreifen und vollgielsen, — besser, das unterbleibt. Betasten
und scharfen, kann nicht lange wahren. Fiillt Gold und Edel-
gestein eine Halle, vermag es keiner zu hiiten. Reich, geehrt
und hochmiitig bescheert sich selbst sein Ungliick. Verdienst-
liches vollendet, Ruhm erlangt — sich selbst zuriickziehen, ist
des Himmels Weg.* c. 9. .
,Die fiinf Farben machen des Menschen Aug’ zu Raub,
Die fiinf Téne machen des Menschen Ohren taub,
Die fiinf Schmécke machen des Menschen Mund verstort,
Feldjagd und Pferderennen machen des Menschen Herz bethort,
Und Schiitze, schwer erreichbar, machen des Menschen Gang
verkehrt.
Deshalb des Heil'gen Thun ist seine Brust,
Nicht Augenlust.
Drum ldfst er das und ergreift dies. c. 12.
,Gnade und Ungnade ist wie ein Fiirchten;
Hoheit so grolse Plage wie der Korper.
Was heilst: Gnade und Ungnade ist wie ein Fiirchten? Gmnade
erniedriget: sie erlangen ist wie ein Fiirchten, sie verlieren ist
wie ein Fiirchten. Das heifst: Gnade und Ungnade ist wie ein
Fiirchten. — Was heilst: Hoheit ist so grolse Plage wie der
Korper? Wir haben deshalb grofse Plagen, weil wir den Korper
haben. Sind wir erst ohne Korper, welche Plage haben wir?
Drum wer an Hoheit dem Korper das Reich gleichachtet, dem
kann man das Reich anheimstellen; wer an Liebe dem Korper
das Reich gleichachtet, dem kann man das Reich anvertrauen.’
c. 13. — ,Hat das Reich Tao, so behilt man Gangrosse zur
Felddiingung; hat das Reich nicht Tao, so leben Kriegsrosse im
Auslande. _
Kein grofsrer Frevel, als Geliist erlaubt zu nennen;
Kein grifsres Unheil, als Geniigen nicht zu kennen;
Kein grofsres Laster, als nach Mehrbesitz zu brennen.
Drum, wer sich zu geniigen weils, hat ewig genug.’ c. 46.
Die weltliche Klugheit hat ganz entgegengesetzte An-
schauungen, indem sie das Gute durch Erregung der Begierlich-
keit und des Ehrgeizes bei den Beamten wie dem Volke zu ver-
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wirklichen trachtet; das ist nach L.s Begriff von der wahren
Weisheit ebenso entfernt wie von dem Vorbild der gottlichen
Weltregierung und wie von dem Erfolg; denn die Beispiele der
Herrscher und der Grofsen werden von dem Volke nachgeahmt.
cf. ¢. 3: ,Nicht hochstellen die Weisen, macht das Volk nicht
hadern. Nicht hochschitzen Giiter schweren Erwerbs, macht das
Volk nicht Diebstahl veriiben. Nicht ansehen Begehrbares, macht
das Herz nicht unruhig. Daher der heilige Mensch, welcher
regiert, leeret sein Herz, fiillet sein Inneres, schwiichet seinen
Willen, stirket sein Gebein. Immer macht er das Volk nichts
kennen, nichts begehren; macht er, dals die, welche kennen,
nicht wagen zu thun. Thut er das Nicht-Thun, dann mangelt's
nicht am Regiment.* — ¢. 53: ,,,Wenn ich hinreichend erkannt
habe, wandle ich im grofsen Tao; nur bei der Durchfithrung ist
dies zu fiirchten: Der grofse Tao ist sehr gerade, aber das Volk
liebt die Umwege.” — Sind die Paldste sehr prichtig: sind die
Felder sehr wiist, die Speicher sehr leer. Bunte Kleider an-
ziehn, scharfe Schwerter umgiirten, sich fiillen mit Trank und
Speisen, kostbare Kleinodien haben im Uberflufs, das heifst mit
Diebstahl prahlen; wahrlich nicht Tao haben.‘

Die Hingabe an die Begierden fithrt bei dem Einzelnen zur
inneren Unruhe, bei der Gesellschaft zum Unfrieden. Denn die
Begierden haben die Einzelgiiter zum Gegenstand, welche viel-
fach im Gegensatz zu einander stehen, und demzufolge geraten
auch die Begierden und die Begehrenden unter sich in Feind-
schatt. Dagegen hat das geistige Wollen das allgemein und an
sich Gute, Tabd zu seinem Objekt, und ist infolgedessen iiber allen
Gegensatz und Zwiespalt des Endlichen und Einzelnen erhaben,
also Prinzip der Ruhe und des Friedens. Diesem Grundcharakter
des sittlichen Wollens und Wirkens entspricht es, dals es nie-
manden widernatiirliche Grewalt anthut; es ist ja auf Tao ge-
richtet, das hochste und allgemeinste Gut, welches alle Gegen-
sitze versohnt, alle Bediirfnisse erfiillt, alle Naturen vollendet.
So macht es L. verstindlich, wie gerade in der leidenschafts-
losen Ruhe, in dem Nicht-thun, der Erfolg und das Geheimnis
des sichersten Erfolges fiir das Thun liege. So c¢. 29 —31. 43—45.
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,Wer da trachten wiirde das Reich zu nehmen und es zu machen,
wir sehen es ihm nicht gelingen. Das Reich ist ein geistig Gefils,
es kann nicht gemacht werden. Der Macher zerstort es, der
Nehmer verliert es. Denn ein Wesen —
Bald geht es vor, bald folgt es nach,
Bald blédst es warm, bald kalt darein,
Bald wird es stark, bald wird es schwach,
Bald steigt es auf, bald stiirzt es ein.
Daher der heilige Mensch meidet das Ubersteigen, meidet die
ﬁberhebung, meidet die Grofse.‘ ¢. 29. — ,Wer mit Tao beisteht
dem Menschenherrscher, nicht mit Waffen vergewaltigt er das
Reich. Sein Verfahren liebt auszugleichen. Wo Heerhaufen
lagern, gehn Disteln und Dornen auf. Grofser Kriegsziige Folge
sind sicherlich Notjahre. Der Gute siegt, und damit genug;
er wagt nicht zur Vergewaltigung zu greifen. Er siegt und ist
nicht stolz; siegt und triumphiert nicht; siegt und iiberhebt sich
nicht; er siegt, und kann’s nicht vermeiden; siegt und verge-
waltiget nicht.
Was stark geworden ist, ergreist;
Und das ist, was man Tao-los heilst.
Was Tao-los ist, das endet frith. e. 30.
Dieselben Erwigungen machen L. zu einem entschiedenen Gegner
der Vielregiererei, des Polizei- und Militarstaates; indem diese
Fortschritt und Gemeinwohl gewissermalsen erzwingen wollen,
reizen sie zum Widerstand und ersticken im Keime die Neigung
des Volkes, selbstthitig die gemeinsamen Ziele zu fordern. ,Mit
Redlichkeit regiert man das Land, mit Arglist braucht man
Waffen, mit Ungeschiftigkeit gewinnt man das Reich. Woher
weils ich, dals dem also? Daher: Je mehr Verbote und
Beschrinkungen das Reich hat, desto mehr verarmt das Volk;
je mehr scharf Gerdt das Volk hat, desto mehr wird das Land
beunruhigt; je mehr Kunstfertigkeit das Volk hat, desto wunder-
lichere Dinge kommen auf; je mehr Gesetze und Verordnungen
kundgemacht werden, desto mehr Diebe und Réaduber gibt es.
Darum sagt der heilige Mensch: Ich bin ohne Thun, und das
Volk bessert sich. von selbst: ich liebe Ruhe, und das Volk wird
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von selbst redlich; ich bin ohne Geschiftigkeit, und das Volk
wird von selbst reich; ich bin ohne Begierden, und das Volk
wird von selbst einfach. ¢. 57. — Wels Regierung recht triib-
selig, dessen Volk kommt recht empor; wels Regierung recht
durchspihend, dessen Volk verfillt erst recht. Ungliick, — das
Gliick beruht auf ihm! Glick, — das Ungliick liegt unter ihm!
Wer kennt ihren Ausgang? — Ist jerer nicht redlich, so werden
die Redlichen zu Schelmen, die Guten werden zu Heuchlern.
Des Volkes Verblendung, — ihr Tag wihrt lange! Daher der
heilige Mensch gerecht ist und nicht verletzend, bieder und nicht
beleidigend, ehrlich und nicht willkiirlich, leuchtend und nicht
blendend.¢ ¢. 58. —  Regiert man die Menschen und dient dem
Himmel, so gleicht nichts der Sparsamkeit. Nur das Sparen,
das heilst zeitig vorsorgen. Zeitig vorsorgen heilst Wohlthaten
reichlich aufhiufen. Héuft man reichlich Wohlthaten, dann ist
nichts uniiberwindlich. Ist einem nichts uniiberwindlich, so weils
keiner sein Aulserstes. Weils keiner sein Aufserstes, so kann
er das Land haben. Hat er des Landes Mutter, so kann er
lange dauern. Das heilst tiefe Grindung, feste Wurzel; langen
Lebens, dauernden Bestehens Weg.‘ c¢. 9. ,Das Volk hungert,
weil ‘seine Obrigkeit zu viel Abgaben verzehrt. Deshalb hungert
es. Das Volk wird schwer regiert, weil seine Obrigkeit zu thun
hat. Deshalb wird es schwer regiert. Das Volk achtet den
Tod gering, weil es Lebensiibermals verlangt. Deshalb achtet
es den Tod gering. Nur wer nichts um des Lebens willen thut,
ist weise gegen den, der das Leben hochschitzt.’ c. 75.

Aus all diesen Griinden geht die sittliche Grundforderung
der Weisheit auf Demut und Selbstentdufserung; ihre Bedeutung
findet L. in der Naturordnung versinnbildet, wo alles nach unten
fillt und stromt: so fdllt und stromt der Demut alles Gute —
Verdienst und Erfolg zu. Noch eigentiimlicher ist das Bild,
welches er in c¢. 11 gebraucht, um den Wert der Demut, dieses
Nicht-seins durch Anspruchslosigkeit zu zeigen: alle Dinge seien
brauchbar infolge ihrer inneren oder &ulseren Begrenztheit —
durch ihr (relatives) Nichtsein. ,Dreilsig Speichen treffen auf
eine Nabe: geméls ihrem Nichtsein ist des Wagens Gebrauch.
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Man erweicht Thon, um ein Gefils zu machen: gemils seinem
Nichtsein ist des Gefilses Gebrauch. Man bricht Thiir und
Fenster, um ein Haus zu machen: gemils ihrem Nichtsein ist
des Hauses Gebrauch. Drum: das Sein bewirkt den Gewinn,
das Nichtsein bewirkt den Gebrauch.t ¢. 11. ;Wer sich auf den
Zehen erhebt, steht nicht fest, wer die Beine spreizt, schreitet
nicht fort. Wer sich ansiehet, leuchtet nicht; wer sich recht
ist, zeichnet sich nicht aus; wer sich riihmt, hat kein Ver-
dienst; wer sich erhebt, ragt nicht hervor. Er vor Tad —
heilst Abhub vom Essen, unanstindig Gebaren. Jeder verab-
scheuet es. Drum wer Tao hat, halt es nicht so. c. 24.

Es gibt nur eine Tugend, ndmlich die religiose Sittlichkeit,
die Weisheit in Gott. Die einzelnen und verschiedenen Tugen-
den sind nicht die wahre Tugend, sondern nur ihre &dulsere Be-
kundung. Was die Tugenden allein zur Tugend macht, ist die
demiitige Hingabe an Tao; Tao und demiitige Einfalt des Geistes
sind der Geist, der alle Tugenden innerlich zu einer Tugend
einigt. Wird die Tugend von diesem religiosen Grunde los-
gelost, so sinkt sie stufenweis herab, zunadchst zum Prinzip der
Humanitét (z. B. der Loge); da jedoch nur mit selbstloser Opfer-
willigkeit und Hingabe des eigenen Interesses eine ernstliche
Forderung der Humanitdt zu erreichen ist, also unter Voraus-
setzung religioser Opferwilligkeit, so sinkt die religionslose Hu-
manitdtsmoral bald zur Gerechtigkeits- oder Rechtschaffenheits-
moral, und noch weiter zur Wahrung dulserer Gesetzlichkeit und
des Anstandes herab bei innerlich ungehemmter und heimlich
wirkender Selbstsucht. Doch immerhin fordert die Beobachtung
der dufseren Form oder die Moral der Bildung noch eine gewisse
Selbstbeherrschung; daher nennt sie L. die Bliite Tabs, dessen
dulserliche Erscheinung; allein, wenn blol(s Erscheinung, ohne
sittliche Wiirde und Kraft, —— eine Bliite ohne Frucht. Schlimmer
ist jedoch die Gefahr, dafs die &dufsere Bildung die innerlich
keimende Schlechtigkeit anstdndig verhiille und so das Erstarken
des Bosen erleichtere, dhunlich wie dufserliche Wissensbildung der
inneren Hohlheit zum Deckmantel dient. ,Hohe Tugend keine
Tugend, daher ist sie Tugend; niedere Tugend unfehlbar Tugend,
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daher ist sie nicht Tugend. Hohe Tugend ist ohne Thun, und
es ist ihr nicht ums Thun; niedere Tugend thut, und es ist ihr
ums Thun. Hohe Gerechtigkeit thut, und es ist ihr ums Thun.
Hohe Menschenliebe thut, und es ist ihr nicht ums Thun. Hohe
Anstindigkeit thut, und entspricht ihr keiner, dann streckt sie
den Arm aus und erzwingt es. Darum: verliert man Ta0, her-
nach hat man Tugend; verliert man die Tugend, hernach hat
man Menschenliebe; verliert man die Menschenliebe, hernach hat
man Gerechtigkeit; verliert man die Gerechtigkeit, hernach hat
man Anstindigkeit. Diese Anstindigkeit ist der Treu’ und Red-
lichkeit Aufsenseite und der Unbotmélsigkeit Beginn. Das dufser-
liche Wissen ist Taos Bliite und der Unwissenheit Anfang. Daher
ein grofser Mann bleibt bei seinem Inhalt und weilt nicht bei
seiner Aulsenseite; bleibt bei seiner Frucht und weilt nicht bei
seiner Bliite. Drum ldsset er jenes und ergreift dieses. c. 38.
Gedrungener und vollstindiger hat wohl kein Autor den ordo vir-
tutis et virtutum dargestellt. — Wie notwendig die Einheit sei,
um ihren Begriff wahr zu machen, zeigt L. im folgenden Kapitel
in kosmologischer Betrachtung:
,Was einstmals Einheit bekommen:
Himmel kriegte Einheit, damit Glast,
Erde Einheit, damit Ruh’ und Rast,
Geister Einheit, damit den Verstand,
Biche Einheit, damit vollen Rand,
Alle Wesen Einheit, damit Leben,
Fiirst und Konig Einheit, um der Welt das rechte
Mafs zu geben.
Das bewirkt die Einheit:
Gébe nichts dem Himmel Glast,
Wiird’ er, traun, zerschellen;
Géabe nichts der Erde Rast,
Wiirde sie zerspellen;
(Gab’ den Geistern nichts Verstand,
Wiirden sie zerfliegen;
Fiillte nichts der Béche Rand,
Wiirden sie versiegen;
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(Giabe nichts den Wesen Leben,
Wiirden sie zerwallen;
Hatten Fiirst und Konig nicht, um hoch und edel
Mals zu geben,
Traun, sie wiirden fallen.

Darum macht das Edle das Geringe zu seiner Wurzel, das Hohe
macht das Niedrige zu seiner Grundlage. Daher Fiirsten und
Konige sich nennen Verwaisete, Wenigkeiten, Unwiirdige. Machen
sie denn das Geringe zu ihrer Wurzel, oder nicht? Drum,
fertige Wagenstiicke sind keine Wagen. Wer nicht will hoch
geschatzt werden wie ein Nephrit, wird - gering geschitzt wie
ein Stein.‘ ¢. 39. Der zweite Teil des Kapitels baut hieraut
weiter, indem das innere Einheitsprinzip eben dasjenige ist, was
allen Dingen ihr Wesen, ihre Wahrheit und ihr Leben gibt:
fiir die Tugend ist es die Demut und Selbstentdulserung nach
dem Vorbilde Taos (cf. ¢. 40), dem allein die Wiirde des ab-
soluten Zweckes gebiihrt. — Hieraus werden Kapitel, wie 18 u. 19,
verstandlich. ,Wird der grofse Tad verlassen, gibt's Menschen-
liebe und Gerechtigkeit. Kommt kluge Gewandtheit auf, gibt’s
grofse Heuchelei. Sind die sechs Blutsfreunde uneinig, gibt's
Kindespflicht und Vaterliebe. Ist die Landesherrschaft in Ver-
fall und Zerrittung, gibt's getreue Diener.‘ c. 18. ,Lagset fahren
die Weisheit, gebet auf die Klugheit: des Volkes Wohlfahrt
wird sich verhundertfachen. Lasset fahren die Menschenliebe,
gebet auf die Gerechtigkeit: das Volk wird zuriickkehren zu
Kindespflicht und Vaterliebe. Lasset fahren die Geschicktheit,
gebet auf den Gewinn: Diebe und Réuber wird es nicht geben.
Diese drei anlangend —

Nimmt man den Schein nicht als geniigend an,

Drum soll man haben, dran man halten kann;

Man zeige Lauterkeit, zieh’ Einfalt an,

Sein Eignes mindre, wenig wiinsche man.‘ c¢. 19.
Da L. das Paradoxe seiner von der Tiefe des innersten Wesens
der Dinge aus entwickelten Lehren und den Gegensatz zwischen
der landldufigen Weltklugheit und seiner Gottesweisheit fiihlt,
so folgt in c. 20 eine aus wehmiitiger Klage und bitterer Ironie
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gewobene Reflexion iiber die Erfolglosigkeit seines personlichen
Wirkens als Reformator. ,Wer das Lernen fahren lifst, hat
keinen Kummer. ,,Oh ja“ und ,Ja, ja“ wie wenig unterscheiden
sie sich! Gut und Bos, wie sehr unterscheiden sie sich! Was
die Menschen fiirchten, kann man nicht nicht-fiirchten. Die Ver-
finsterung, o dafs sie noch nicht aufhort! Die Menschen strahlen
vor Lust, wie wer einen Stier opfert, wie wer im Friihling
eine Anhohe ersteigt: — ich allein liege still, noch ohne An-
zeichen davon, wie ein Kindlein, das noch nicht ldchelt; ich
schwanke umher, wie wer nicht hat, wohin er sich wendet. Die
Menschen alle haben Uberflufs: — ich allein bin wie ausgeleert;
oh ich habe eines Stumpfsinnigen Herz! ich bin so verwirrt!
Die gewohnlichen Menschen sind sehr erleuchtet: — ich allein bin
wie verfinstert. Die gewoGhnlichen Menschen sind sehr lauter: —
ich allein bin ganz triibe, vergessen wie das Meer, fortgetrieben,
wie wer nicht hat, wo er anhélt. Die Menschen alle sind zu
gebrauchen: — ich allein bin tolpisch gleich einem Bauern. Ich
allein bin anders als die Menschen, aber ich ehre die niahrende
Mutter (sc. den Schopfer).t e. 20.

Die Welt findet an Tao und seiner Weisheit wenig Ge-
schmack, wie c¢. 35 und 70 schildern. Wie der Weise wegen
seiner Demut vor ihren Augen erscheint, zeigt c. 41: ,Horen
Hochgebildete von Tad, werden sie eifrig und wandeln in ihm.
Horen Mittelgebildete von Ta0, bald behalten sie ihn, bald ver-
lieren sie ihn. Horen Niedriggebildete von Tao, verlachen sie
ihn hochlich. Lachten sie mnicht, so geniigte es nicht, um fiir
Tad zu gelten. Denn aufrichtige Worte sind es:

Wer licht in Tao, ist wie voll Nacht,

Wer weit in Tao, wie riickgebracht,

Wer hehr in Tad, wie ungeschlacht,

Wer hoch an Tugend, wie ein Thal,

Wer grofs an Reinheit, wie voll Mal’,

Wer reich an Tugend, wie am Not'gen kahl,
Wer fest an Tugend, wie in Schwanken,
Wer echt an Glauben, wie in Wanken, —
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Ein grofs Quadrat ohn’ Winkelflanken,
Ein grofs Gefils, unfertig alt,

Ein grofser Klang, der schwach erschallt,
Ein grofses Bildnis ohn’ Gestalt.

Tao ist verborgen, namenlos,

Doch Tao nur im Verleih’n und im Vollenden grofs.‘ c. 41.

Gerade deshalb, weil seine Worte von Gott stammen, und
die Pflichten, welche er der Menschheit vorhilt, von Gott geboten
sind, findet L. kein williges Gehdor. ,Meine Worte sind sehr
leicht zu verstehen, sehr leicht zu befolgen, — keiner in der Welt
vermag sie zu verstehen, keiner vermag sie zu befolgen. Die
Worte haben einen Urheber, die Werke haben einen Gebieter;
dieser nur wird nicht verstanden, deshalb werde ich nicht ver-
standen. Die mich verstehen sind wenige; demgemils werd’ ich
geschatzt. Daher der heilige Mensch sich kleidet in Wolle und
birgt die Juwelen.® ¢. 70. Erinnern diese Vorwiirfe nicht an die
dhnlichen Christi und der Propheten ? Derselbe Gedanke durch-
dringt den Epilog des Buches: ,Wahre Worte sind nicht an-
genehm; angenehme Worte nicht wahr. Wer gut ist, rede-
kiinstelt nicht; wer redekiinstelt, ist nicht gut. Wer erkennt,
ist kein Vielwisser; wer Vielwisser ist, erkennt nicht. Der heilige
Mensch sammelt nicht an: je mehr er fiir die Menschen ver-
wendet, desto mehr hat er; je mehr er den Menschen gegeben,
desto reicher ist er. Des Himmels Weise ist, wohlthun und
nicht beschddigen; des heiligen Menschen Weise, thun und nicht
streiten.’ c. 81.

Bereits hat uns L. in den letzteren Worten an die weitere
Frage erinnert, welches der rechte Weg zur Gottesweisheit sei?
Ohne jede Verhiillung des Gegensatzes, der ihn von der welt-
lichen Bildung auch hierin trennt, erklart der Altmeister, die
Vermehrung des dulseren Wissens und der &dulseren Geschaftig-
keit fiithre nicht zur Weisheit hin, sondern von ihr ab; nur durch
Verinnerlichung, durch Vertiefung des Denkens und Reinigung
des Willens gelange man zu ihr. Er schildert diesen Weg po-
sitiv. an den Guten der Urzeit: ,Die Guten des Altertums, die
da Meister worden sind, waren fein, geistig und tief eindringend.
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Verborgen, konnten sie nicht erkannt werden. Weil sie nicht
erkannt werden konnen, so miihe ich mich sie kenntlich zu
machen. — Behutsam waren sie, wie wer im Winter einen Flufs
iiberschreitet; vorsichtig, wie wer alle Nachbarn fiirchtet; zuriick-
haltend wie ein (ast; zergehend wie Eis, das schmelzen will;
einfach, wie Rohholz; leer, wie ein Thal; undurchsichtig wie
getrilbtes Wasser. — Wer kann das Triibe, indem er es stillt,
allméhlich kliren? Wer kann die Ruhe, indem er sie verlian-
gert, allmihlich beleben? Wer jenen Tao festhélt, wiinscht nicht
gefiillt zu sein; ist er nur nicht gefiillt, so kann er mangelhaft
sein und modern unvollendet.‘ ¢. 15. ,Bei den grofsen Konigen
wulsten die Unterthanen, sie hitten sie. Deren Nachfolger liebten
und lobten sie. Deren Nachfolger fiirchteten sie. Deren Nach-
folger verachteten sie. Vertraut man nicht genug, erhilt man
kein Vertrauen. Wie vorsichtig ihre kostbaren Worte! Ver-
dienstliches ward vollbracht, Unternehmungen gelangen, und alle
hundert Geschlechter sagten: wir sind frei.’ c¢. 17. Es gibt eine
Gelehrsamkeit, welche zur Zerstreuung und Minderung der Ei-
kenntnis fiihrt, und andererseits eine weise Einfalt: ,Nicht aus-
gehend zur Thiir, kennt man die Welt; nicht ausblickend durchs
Fenster, sieht man des Himmels Weg. Je weiter man ausgeht,
desto weniger kennt man. Weshalb der heilige Mensch —

Nicht hingeht, und kennt,

Nicht sieht, und benennt,

Nicht thut, und vollendt. c. 47.
,Wer thut im Lernen, nimmt taglich zu (dulserlich); wer thut
in Tad, nimmt tdglich ab (aber innerlich zu), nimmt ab und
immer weiter ab, um anzulangen am Nicht-thun.® c. 48. c. 56.
c. 71. c. 81. — Es ist keine Forderung der Tugend und Wohl-
fahrt des Volkes, wenn man einseitig und iibermalsig das Viel-
wissen fordert und zu materiellem Kulturstreben anregt: niitz-
licher fiir wahre Bildung und wahres Gliick ist Einfachheit des
Unterrichts und Zufriedenheit mit wenigem. cf. ¢. 3. — ,Die vor
alters rechte Thiter Taos waren, klarten damit das Volk nicht
auf; sie wollten es damit einfach erhalten. Das Volk ist schwer
regieren, wenn es allzuklug ist. Durch die Klugheit das Land

Jahrbuch fiir Philosophie ete. 1. 32
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regieren, ist des Landes Verderben; nicht durch die Klugheit
das Land regieren, 1st des Landes Segen. Wer dies Beides
weifs, ist auch ein Musterbild. Immerdar sich bewulst sein des
Musterbildes, das heilst tiefe Tugend. Tiefe Tugend ist ab-
griindig, ist unerreichbar, ist mit den Wesen in Widerspruch;
dann aber kommt sie zu grolser Nachfolge.’ ¢. 65. 72. In c. 80
gibt uns L. einen Blick in die Schul- und Lesewut seiner Zeit
wie in die patriarchalische Vorzeit, welche nur die Knotenschrift
und daher keine Vielleserei kannte, und zugleich das idyllische
Bild seines friedlichen Idealstaates: ,Eines kleinen Landes weniges
Volk — mache, dals es das Riistzeug von zehn Alderménnern
habe, und nicht gebraucbe; mache, dals das Volk ungern sterbe,
und doch nicht in die Ferne auswandere; obgleich es BSchiffe
und Wagen hat, sie nicht zu besteigen habe; obgleich es Panzer
und Waffen hat, sie nicht anzulegen habe; mache, dals das Volk
wiederum Schniire knote, und sie gebrauche: — so ist ihm siils
seine Speise, schon seine Kleidung, behaglich seine Wohnung,
lieb seine Sitte. Das Nachbarland ist gegeniiber zu sehen, der
Hiihner und Hunde Stimmen sind gegeniiber zu héren, und das
Volk erreicht Alter und Tod, ohne hiniibergekommen zu sein.’ ¢. 80.
Plinckner fafst die beiden Kapitel 65 und 80 geradezu entgegen-
gesetzt auf und lafst L. mit bitterem Sarkasmus die politische
Tendenz zuriickweisen, welche die Volksverdummung bzw. die
Verhinderung des Fortschrittes als die Bedingung einer geordneten
Staatsverwaltung und gliicklicher sozialer Verhiltnisse empfiehlt
und sich hierfiir auf das Vorbild der Alten beruft. Allein seine
Auslegung wird dem Altmeister nicht gerecht. Denn das Ziel
des Lao-tse, die Erhebung der Volksmassen wie der Fiirsten zu
idealer Seelengrofse, insbesondere gegeniiber den sog. irdischen
Giitern — Genuls, Besitz, Macht oder Ehre — kann unmoglich
durch die Mittel der Volksaufklirung und des Fortschrittes
erreicht werden: beide sind in erster Linie auf die Mehrung
des empirischen und technischen Wissens und Konnens gerichtet
und fordern naturgeméils die realistische und materialistische
Lebensrichtung. Der Grund liegt nicht in der Sache selbst,
sondern in der grolseren Neigung des Menschen, sein Wesen
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und Wirken nach aufsen zu zerstreuen, als fiir die eigene innere
Durchbildung zu sammeln; sodann in der Beschridnktheit der
menschlichen Anlage, welche es schwer macht, den dufseren Fort-
schritt so zu pflegen, dals der innere Fortschritt nicht blofs nicht
aufgehalten wird, sondern gleichen Schritt hidlt Es ist eben
Thatsache, dals die allgemeine Schulbildung im Lesen die Viel-
leserei befordert; diese aber wendet sich durchschnittlich nicht
der belehrenden, sondern der unterbaltenden Litteratur zu; und
selbst die gelehrte Lesewut erdriickt das eigene Denken, nicht
allein beim Volke, dessen selbstindige Geistesreflexion zur Spruch-
weisheit fiihrt, sondern auch bei den Gebildeten und Gelehrten.

Folgt hieraus die Riickkehr zur alten Einfachheit? Mit
nichten! denn die Fortschritte des dufseren Lebens sind unauf-
haltsam und bringen nur Schaden, wenn um ihretwillen die
idealen Lebensaufgaben geringgeschitzt und vernachlissigt wer-
den; sie stellen also die Aufgabe, die innere Denk- und Willens-
kraft in gleichem Malse zu pflegen, damit sie das vermehrte
Material verarbeite und in den Dienst der unverginglichen Giiter
stelle.

Auch historisch lalst sich Plinckners Auslegung nicht recht-
fertigen. Die alten Kaiser, welche als die allbekannten Muster-
bilder eines echten Regenten erwihnt werden, huldigten nicht
dem Prinzip der Volksverdummung, sondern der Volksbildung
und des materiellen Fortschrittes; Yao, Schiin und Yii sind
nach dem Schuking und Meng-tse 1II u. IV die Forderer der
Technik wie der Bildung gewesen. Wie hitte man sich also
in dem Sinne der Plincknerschen Ubersetzung auf ihre Prinzipien
zu gunsten der Reaktion berufen konnen? Wie hitte Lao-tse,
den man ja traditionell in China als Mystiker und Verdchter
weltlichen Fortschrittes charakterisierte, gegen seine Zeit den
Vorwurf mystischer Tendenzen erheben konnen?

§ 5. Der heilige Mensch, das persinliche Ideal der Weisheit.

Lao-tse schildert die Weisheit nicht nur durch die abstrakte

Entwicklung und Gegeniiberstellung der sittlichen Gleichférmig-

keit mit Tad und der Klugheit dieser Welt, sondern mit einer
ga*



454 Die Tao-Lehre des Lao-tse.

deutlichen Vorliebe an dem heiligen Menschen, dessen Bild ihm
aus dem besseren Altertum wie eine schone Erinnerung erscheint,
den er aber auch fir die Zukunft erhofft, als den erfolgreichen
Lehrmeister der Weisheit fur die ganze Welt. Oft versteht L.
unter dem heiligen Menschen jeden, der eine gewisse Stufe
der grundsitzlichen Verinnerlichung und Seelenruhe erklommen
hat; an anderen Stellen lifst er merken, dals seine Schilderung
von dem Verfahren und Schicksal des heiligen Menschen ihre
Ziige von seinem eigenen Charakter- und Lebensbild entnimmt;
so c. 49. 57. 67. 70. Diese menschliche Vollkommenheit kann
und soll natiirlich, wie sie im Altertum edle Vertreter fand,
auch fiirderhin das Ziel aller Gottesfreunde sein; allein in einem
gewissen Sinne denkt sich L. den heiligen Menschen als Einen,
der mit Vorzug diesen Namen verdient, und dasjenige, wornach
die heiligen Menschen im gewdhnlichen Sinne oft vergeblich
strebten, unfehlbar und allenthalben verwirklicht. Dadurch gibt
L. auch den bestimmtesten Unterschied zwischen einem Weisen,
wie er selbst war, und dem Weisen an: ihm wie manchen andern
blieb der Erfolg auch in kleinem Kreise versagt, jenem gelingt
es. ¢. 67. 70. Die Griinde des unfehlbaren Erfolges liegen in
der Vollkommenheit des heiligen Menschen, welche absolut ist.

Vor allem ist es seine aufserste Demut und Milde, seine
vollkommene Selbstentdufserung, was seinem Vorbild, seinem
Wort und Werk den unbeschranktesten Erfolg sichert. ,Wenn
krumm, so werd es vollkommen; wenn ungleich, so werd es
gerade; wenn vertieft, so werd es ausgefiillt; wenn zerrissen,
so werd es neu; wenn wenig, so werd erreicht; wenn viel, so
werde verfehlt. — Daher der heilige Mensch umfalst das Eine,
und wird der Welt Vorbild. —— Nicht sich siehet er an, drum
leuchtet er; nicht sich ist er recht, drum zeichnet er sich aus;
nicht sich rithmet er, drum hat er Verdienst; nicht sich erhebt
er, drum ragt er hervor. — Weil er nicht streitet, drum kann
keiner in der Welt mit ihm streiten. —~ Was die Alten sagten:
Wenn krumm, so werd es vollkommen, sind es denn leere
Worte? Ein wahrhaft Vollkommener, — und man kehrt dahin
zuriick.* ¢. 22. Die letzten Sitze machen es sehr wahrscheinlich,



Der heilige Mensch, das persénliche Ideal der Weisheit. 455

dals die Erwartung L.s eine positive war, vielleicht gestiitzt auf
iiberlieferte Messiashoffnungen, welche sich an die verklirte Ge-
stalt des Konigs Wen-wang anlehnten, wie manche Elogien des
Schi-king bestéitigen. Von rationalisierenden Theologen, wie
Meng-tse, wurde diese Erwartung polemisch zuriickgewiesen.
Meng-tse sagte: ,Die Gesamtheit der Leute erwartet einen Konig
Wen, um dann eine aufweckende Anregung zu empfangen; Weise,
welche sich von der Menge unterscheiden, wecken sich selber
auf, ohne gerade auf einen Konig Wen zu warten. Meng-tse VII.
p. 1. c. 10. Natiirliche und kindliche Einfalt ohne Hochmut,
Selbstsucht und Tendenz ist dem heiligen Menschen eigen und
gibt seinem anspruchslosen Wirken universale Bedeutung: so dafs
sich die Bediirftigen der ganzen Menschheit in seinem Herzen,
wie die Biche in dem Strombett vereinigen. ,Wer seine Mann-
heit kennt (= Kraft besitzt), an seiner Weibheit hilt (= und
trotzdem sanftmiitig bleibt, fortiter in re, suaviter in modo), Der
ist das Strombett (= die Zuflucht) aller Welt: Die stite Tugend
nicht entfdllt, Und wieder kehrt er ein zur ersten Kindheit (d. i.
zum inperen und &ufseren Frieden dieser Erstlingszeit des Lebens).
Wer seine Helle kennt, sich in sein Dunkel hiillt, Ist aller Welt
ein Musterbild. Ist er der Welf ein Musterbild: Die stite Tugend
bleibt sein Schild (wortlich: seine beharrliche Tugend verfehlt
[ihr Ziel] nicht): Und wieder kehrt er ein ins Unbefangene
(sc. jenes Zustandes, in welchem man nicht dngstlich und miihsam
nach Zielen strebt, sondern ohne schwierige Berechnung und
Mittel sich des erfiillten Zweckes unbefangen freut). Wer seine
Hoheit kennt, und hélt Demiitigung, Ist aller Welt Thalniederung
(== Zuflucht und Sammelplatz). Ist er der Welt Thalniederung,
dann stiter Tugend ist genung, Und wieder kehrt er ein zur
ersten Einfalt. Die KEinfalt (oder Das Rohholz) wird zerstort
und dann wird man brauchbar. Wendet der heilige Mensch sie
an, dann wird er der Beamten Oberster; denn er regiert grofs-
artig (nach grofsen Gesichtspunkten im Gegensatz zu kleinlicher
Engherzigkeit) und verletzt nicht.’ c. 28.

Die Charakterziige des isaianischen Gottesknechtes nach Jes,
11 u. 50, 4 sq. zeichnet c. 56: ,Der Wissende redet nicht; der
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Redende weils nicht. Seine Ausginge schlielst er, Macht zu
seine Pforten; Er bricht seine Scharfe, Macht milde sein (Glénzen,
Wird eins seinem Staube (mit dem Geringsten seiner Briider,
cf. ps. 109). — Das heilst tiefes Einswerden. (Die so innige
und segensreiche Hinigung des heiligen Menschen mit dem Ge-
schlechte der von ihm Bekehrten ist nur moglich durch die
Einigung mit Ta0.) Darum (weil mit Tad vereinigt) ist er (der
hl. Mensch) unzugénglich fir Anfreundung, unzuginglich fiir Ent-
fremdung, unzugiinglich fiir Vorteil, unzuganglich fiir Schaden,
unzuginglich fiir Ehre, unzugédnglich fiir Schmach. Darum wird
er von der ganzen Welt geehrt.’ — Der Charakterzug von Jes.
50, 4 und 53 wird mit einer Analogie zu Mat. 5, 39 sq.: Ego
autem dico vobis: Non resistere malo, sed si quis te percusserit
in dexteram maxillam tuam, praebe illi et alteram; et ei qui
vult tecum judicio contendere, et tunicam tuam tollere, dimitte
ei et pallium, als iibermenschliche Selbstverleugnung gezeichnet
e. 79: ,Versohnt man grossen Groll, so bleibt (bei dem Ver-
sohnten) sicherlich Groll iibrig. Wie kann man (sc. auch dies)
gut machen? Daher der heilige Mensch iibernimmt den linken
Vertrag (in alter Zeit wurde auf die linke Seite die iibernommene
Verpflichtung, auf die rechte die erlangte Berechtigung ge-
schrieben), und nicht eintreibt vom andern. Wer Tugend hat,
besorgt den Vertrag; wer keine Tugend hat, besorgt das Aus-
zehnten. Des Himmels Tao hat keine Giinstlinge; immerdar gibt er
dem guten Menschen. Die Unzugénglichkeit fiir personliche Gunst
und Ungunst, die Erhabenheit iiber die Kleinlichkeit und Vor-
urteile, welche auch die besten menschlichen Herrscher nicht
erreichen, eignet ihm, dem idealen Konig und Ebenbild Taos,
wie uns sowohl Jesaia 11 u. 12, als Lao-tse c. 5. 28. 56 —58. 79
sein Charakterbild zeichnen. ,Himmel und Erde haben keine
Menschenliebe; sie nehmen alle Wesen fiir einen Heu-Hund. Der
heilige Mensch hat keine Menschenliebe; er nimmt das Volk fiir
einen Heu-Hund. Was zwischen Himmel und Erde, wie gleicht
es dem Blasbalg! Er ist leer und doch unerschopflich, er regt
sich, und umsomehr geht heraus. Viel Worte meist in Nichts
verrinnen; Und besser, man bewahrt es innen.‘ ¢. 5
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Da der heilige Mensch Meister der Herzenskunde und der
Bekehrung ist, so neigt er sich in Milde und Geduld zu den
Siindern herab.

,Ein guter Wandrer lifst nicht Fulsspurmiler,

Ein guter Sprecher macht nicht Redefehler,

Ein guter Rechner braucht nicht Rechenmarkenzihler,

Ein guter Schlielser braucht nicht Schlofs noch Riegel,

und dennoch ist nicht aufzuliipfen,

Ein guter Binder schlinget keine Knoten,

und dennoch ist nicht loszukniipfen.

Darum der heilige Mensch ist immer ein guter Helfer der Men-
schen, drum verlafst er keinen Menschen; immer ein guter Helfer
der Geschopfe, drum verlifst er kein Geschopf. Das heifst
herrlich leuchten. Drum ist der gute Mensch des nichtguten
Menschen Erzieher; der nichtgute Mensch des guten Menschen
Schatz. Nicht ehren seinen Erzieher, nicht lieben seinen Schatz,
ist bei aller Klugheit grofse Verblendung. — Das heilst bedeutsam
und geistig.® ¢. 27. Er kennt keine pharisiische Hérte gegen
die Siinder; alle sind seine Kinder. ,Der heilige Mensch hat
kein beharrliches (d. i. hartes, unbeugsames, tugendstolzes) Herz;
aus der hundert Geschlechter Herzen macht er sein Herz. Den
Guten behandle ich gut, den Nichtguten behandle ich auch gut.
Tugend ist Giite. Den Aufrichtigen behandle ich aufrichtig, den
Nichtaufrichtigen behandle ich auch aufrichtig. Tugend ist Auf-
richtigkeit. Der heilige Mensch ist in der Welt voller Furcht,
dafs er durch die Welt sein Herz verunreinige. Die hundert
Geschlechter alle richten aut ihn Ohr und Auge. Dem heiligen
Menschen sind sie alle Kinder. c. 49.

Er erfiillt daher die Idee des chinesischen Konigtums, welches
die irdische Vorsehung sein und in hohepriesterlicher Stellver-
tretung die Schuld des gesamten Volkes vor dem Hochsten auf
sich nehmen und abtragen soll, in ausgezeichneter Vollkommen-
heit. ,Daher der heilige Mensch sagt: Tragen des Landes Un-
reinigkeiten, Das heilst voran beim Hirseopfer schreiten; (ndmlich
das Amt eines Hohepriesters erfiillen, als welcher der Kaiser
das Opfer der Erde ,Sche’ am Feste der Sonnenwende dem
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Himmelsherrn darzubringen hatte.) Tragen des Landes Not und
Pein, Das heilst des Landes Konig sein.’ ¢. 78. Die isaianische
Charakteristik dieser Verse wird noch weniger zweifelhaft, wenn
wir sie mit Plinckner also iibersetzen: ,Darum sagt auch der
Weise: Er trigt (duldet, nimmt auf sich, kleidet sich in) des
Reiches Staub, — dieser heifst aller Geisterscharen Herr. Er
trigt des Reiches Elend, dieser heilst der Welt Konig. — Die
Worte, wie paradox sie auch klingen mogen, enthalten dennoch
eine tiefe Wahrheit.‘ c. 78.

Der Erfolg seines Wirkens ist sicher, cf. ¢. 56. 66, und
der Segen seiner Herrschaft allgemein, némlich die allgemeine
Verbreitung der Weisheit und Begierdelosigkeit, und damit des
Friedens und des Gliickes. Indem er die Harmonie im Herzen
und der Gesinnung herstellt, schafft er Frieden unter den Men-
schen, aber auch Einklang zwischen der Natur und den Menschen,
oder vielmehr der in der Natur waltenden Vorsehung und den
Bediirfnissen der in sich geordneten Menschheit. ,Wer dem
Geist die Seele unterordnet (oder nach Julien: L'ame spirituelle
doit commander a I'ame sensitive. Si 'homme conserve ['unité,
elles pourront rester indissolubles.) und Einheit umfingt, kann
ungeteilt sein. Bezwingt er das Seelische bis zur Nachgiebig-
keit, kann er wie ein Kindlein sein. Reinigt und offnet er den
tiefen Blick, kann er ohne Schwachheit sein. Liebt er das Volk
und regiert er das Land, kann er ohne Thun sein. Die Himmels-
pforten 6ffnen sich oder schliefsen sich, er kann (sorglos wie) das
Vogelweibchen sein. Lichthell alles durchdringend, kann er un-
wissend sein. Er belebt und ernidhrt, belebt und hat nicht, thut
und gibt nichts drauf, erhdlt und beherrscht nicht. Das heilst
tiefe Tugend.® ¢. 10. 46. Seine Wirksamkeit erstreckt sich noch
weiter; denn er stellt auch die Harmonie zwischen der hoheren
Geisterwelt und dem Menschengeschlechte her. ,Man regiere ein
grofses Land, wie man kleine Fische kocht (ohne Gewalt und
Heftigkeit). = Waltet man mit Tao des Reiches, so geistern seine
Manen nicht. Wenn nicht seine Manen nicht geistern, so ver-
letzt ihr Geistern die Menschen nicht. Wenn nicht ihr Geistern
die Menschen nicht verletzt, so verletzt doch der heilige Mensch



Die Unsterblichkeit des ewigen Lebens. 459

die Menschen nicht. Sie beide verletzen miteinander nicht, denn
die Tugend verbindet und eint sie.* ¢. 60. cf. ¢. H4. 46. Nach
der Ubersetzung Plinckners fillt die Beziechung auf eine eigent-
liche Geisterwelt; indes bleibt der Gedanke, dals mit der Ent-
fernung der Siinde die eigentliche Ursache des Ungliicks ver-
nichtet wird, dals demnach die Regierung der Menschheit durch
den vollkommenen Weisen zum Segen und Heil der Welt fithren
mufs. ,Siinde (hat) jener, der Menschengeist, nicht der Himmels-
geist. Jener, der Himmelsgeist, nicht schadet den Menschen.
Der Weise auch nicht schadet den Menschen. Jene beiden ver-
einigt miteinander nicht schaden, demnach die himmlische Tugend
sich vereinigend zusammenstromen. — Nicht so ?¢

Hochst einfach sind die Mittel, durch welche der heilige
Mensch die Weisheit und seine Friedensherrschaft allenthalben
verbreitet: es ist sein eigenes Beispiel und dasjenige seiner Diener.
cf. c¢. 3. 54. 55. Denn wer Tad ganz und gar bei sich selber
einfiihrt, fiilhrt ihn damit in der ganzen Welt ein. Im Hinter-
grunde steht offenbar der Gedanke, dafs es nur dem Heiligen
schlechthin, nicht den vielen, welche nach Weisheit und Heilig-
keit streben, gelinge, das gottliche Urbild vollkommen in sich
selbst zu verwirklichen.

§ 6. Die Unsterblichkeit des ewigen Lebens.

Die Weisheit fiihrt zum ewigen Leben, die weltliche Klug-
heit zum Tode. Um das ewige Leben zu gewinnen, mufs man
zum Ursprung des Lebens zuriickkehren, ein Weg, welcher
zweierlei Forderungen einschliefst. Das Erste ist, sich von der
Eitelkeit, Vergeblichkeit und dem Ungeniigen der menschlichen
Erkenntnis, Strebsamkeit und Thétigkeit zu iiberzeugen und sich
derselben zu entdulsern. Die eigene Krankheit zu fiihlen, ist
schon der Beginn der Genesung; die Schrecken des Todes und
— wenn c¢. 74 diese Hindeutung enthilt — des Gerichtes wirken
den Anfang des wahren Lebens, wie sie das Ende des taolosen
Lebens bedeuten. Wenn man sein eigenes endliches Wesen
zum Mittelpunkt seines Lebens macht, so muls sich dieses not-
wendig erschipfen; nur durch Uberwindung des eigenen Selbst,
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nur dadurch, dals man nicht fiir sich lebt, entgeht man dem
Absterben. ,Der Himmel ist dauernd und die Erde bleibend.
Himmel und KErde konnen deshalb bleibend und dauernd sein,
weil sie nicht sich selbst leben. Drum kénnen sie bleiben und
dauern. Daher der heilige Mensch hintansetzt sein Selbst, und
selbst vorankommt; sich dufsert seines Selbst, und selbst bewahrt
wird, Etwa nicht, weil er nichts eigen hat? Drum kann er
sein Selbst vollenden.! c. 7. 45. ,Wer sich zu geniigen weils,
hat ewig genug.‘ c. 46. Eine Analogie findet L. darin, dals
Weich und Zart Lebensgefihrten (propria des zum Leben Er-
wachenden), Hart und Stark Todesgefihrten (propria des Ster-
benden) sind. ,Der Mensch tritt ins Leben weich und schwach;
er stirbt hart und stark. Alle Wesen, Krauter und Bdume treten
ins Leben weich und =zart, sie sterben vertrocknet und diirr.
Darum: Hart und Stark ist Todesbegleiter, Weich und Schwach
ist Begleiter des Lebens. Daher ein Kriegsheer, ist es stark
(durch Stolz und Unlenksamkeit), dann siegt es nicht. Ein Baum,
ist er stark, dann ist er geliefert. Stark und Grofs bleibt unten,
Weich und Schwach bleibt oben.® ¢. 76. Der Gedanke L.’s ist
wohl der: Weil das Harte und Starke sich gegen den beleben-
den Einfluls von aufsen verschliefst, stirbt es ab, wihrend das
Weiche und Zarte durch seine demiitige Empfinglichkeit in seiner
Lebenskraft gefordert wird. So schlielst Selbstsucht und Stolz
die Seele von der Quelle ihres Lebens ab, oder verleitet, sie
nicht dort zu suchen, wo sie unversieglich quillt, bis sie an der
eigenen Armut und Selbstgerechtigkeit stirbt. — ,Ausgehen zum
Leben ist Eingehen zum Sterben. Des Lebens Gesellen sind
dreizehn, des Sterbens Gesellen dreizehn. Lebt der Mensch, so
regt er der todlichen Stellen (Griinde) auch dreizehn. Warum
das? Wegen seiner Lebenslust Ubermalses. Denn wir horen:
Wer das Leben zu erfassen weils, geht geradezu ohne zu fliehn
vor Nashorn und Tiger; geht in ein Kriegsheer, ohne anzulegen
Panzer und Waffen. Das Nashorn hat nicht, wo es sein Horn
einstolse, der Tiger hat nicht, wo er seine Klauen einschlage,
Waffen haben nicht, wo sie mit ihrer Schneide eindringen. Warum
das? Weil er keine todliche Stelle hat.‘ c. 50. Dafs das phar-
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macum immortalitatis, welches L. hier gegen den natiirlichen und
gewaltsamen Tod empfiehlt, nichts mit Zaubertrinken u. dgl.
gemein hat, wie die Tao-sse meinen, lehrt der Text selbst zur
Gentige. Derjenige erfalst das wahre Leben, der die Nichtigkeit
dieses Lebens und seiner Klugheit durchschaut. ,Krkennen das
Nicht-Erkennen (des gelehrten Vielwissens) ist das Hochste. Nicht
erkennen das Erkennen ist Krankheit. Wen nur die Krankheit
krinkt, der ist dadurch nicht-krank. Der heilige Mensch ist
nicht krank, weil ihn seine Krankheit kriankt. Daher ist er
nicht krank. ¢. 71. ,Fiirchtet das Volk nicht das Furchtbare,
dann kommt das Furchtbarste. Keinem sei zu eng seine Woh-
nung, keinem zu beschrinkt sein Leben! Macht man sich’s nur
nicht zu beschrinkt, dann ist’s auch nicht beschrankt. Daher
der heilige Mensch sich selbst erkennt, nicht sich selbst an-
siehet; sich selbst liebt, nicht sich selbst hochschatzt. Drum lafst
er jenes und ergreift dieses. c. 72. Sowohl dufsere Bedriickung
wie ungeziigelte Begierde machen das Leben zur Last und nehmen
der irdischen wie gottlichen Strafgerechtigkeit ihre bessernde
Furchtbarkeit. ,Fiirchtet das Volk nicht den Tod, wie will man
es mit dem Tode schrecken? Wenn man macht, dafs das Volk
stets den Tod firchtet, und wir konnen den, der Schreckliches
thut, ergreifen und toten: wer wagt es? Immerdar gibt's einen
Blutrichter, der da totet. Wenn man anstatt des Blutrichters
totet, das heilst anstatt des Zimmermanns behauen. Wenn man
anstatt des Zimmermanns behauet, bleibt selten die Hand un-
verwundet.‘ ¢. 74. Wihrend die chinesischen Ausleger im An-
schlufs an die Ideen des vorberigen Kapitels unter dem Blut-
richter die Vergeltung des Himmels verstehen, hélt dies Straufs
fiir mehr fromm als richtig, zumal im Hinblick auf den Schlufs-
satz, der deutlich eine Schwiche der von Konfutse zugelassenen
Blutrache aufdecke. Allein es scheint uns L. auf jede geordnete,
gesetz.liche, also Tad-milsige Strafvergeltung hinzuweisen, sowohl
die des Staates, als diejenige Taos selbst. Dann wird es ver-
stindlicher, warum der ernste und der Ewigkeit zugewandte
Theosoph die Furcht vor dem Tode so wichtig und wert halt.
Hiermit stimmt auch Plinckners Ubersetzung: ,Wenn ein Volk
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keine Todesfurcht kennt, wie kann man ein solches durch Todes-
strafen schrecken wollen? Wenn dahin gelangen (sc. dafs) das
Volk bestindig fiirchtet den Tod, — und macht dann Ungeheuer-
liches — wir konnten ergreifen und toten es — wer so ver-
messen? Kwig gibt es einen hohern Richter, der die zu Toten-
den tdtet. Jeder andere, der an Stelle des alleinigen Herrn
iiber Leben und Tod die Todesstrafe auszusprechen sich anmafsen
wollte, wiirde dem gleichen, der anstatt des Zimmermanns die
Zimmeraxt fiihren wollte. Wohl wenige wird es geben, die sich
dabei nicht die eigene Hand verwundeten.!

Von einem anderen Gesichtspunkte aus schildert L. die
lebensfrohe Sicherheit des harmonisch geordneten Menschen, der
seiner Begierden durch Abtodtung Meister geworden ist. ,Wer
in sich hat der Tugend Fiille, gleicht (an Herzensfreude und be-
gierdeloser Lebenslust) dem neugeborenen Kinde: Giftig Gewiirm
sticht es nicht, reilsende Tiere packen es nicht, Raubvigel stofsen
es nicht. Die Knochen sind schwach, die Sehnen weich, und
doch greift es fest zu. Ovrw yyvrdoxe Ty ToY yvvexdy
avdpdv Te v xaitor To aidolov 6TVsTaw GriQuaTog Te-
otooei. Den ganzen Tag schreiet es, und doch wird das Schluchzen
nicht heiser, aus Fiille des Einklangs.

Den Einklang kenneun, heifst Ewigkeit;

Das Ew’ge kennen, Erleuchtetheit;

Voll leben, heifst Unseligkeit;

Das Herz ins Seelische (d. i. in die Naturseele und ihre Triebe)

legen, Kriftigkeit.

Was (in sinnlichem Begehren) stark geworden ist, ergreist,

Und das ist, was man Tad-los heilst.

Was Tao los ist, das endet friih. c¢. 95.
(vanz anders ist das Ende derjenigen, welche dem eingeschlagenen
Wege der Selbstverleugnung folgend, auch die zweite positive
Forderung erfiillen und Gott als den Ursprung alles Lebens und
Lichtes und aller Vollendung erkennen, um sich ihm mit ganzer
Seele in kindlicher Weise hinzugeben. Die Ruhe der Ewigkeit,
welche der Gottselige findet, ist die Ruhe der Vollendung, der
vollbrachten Aufgabe, der Riickkehr aus der Fremde. ,Wer
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erreicht hat der Entdulserung Gipfel, behauptet unerschiitterliche
Ruhe. Alle Wesen miteinander treten hervor, und wir sehen sie
wieder zuriickgehen. Wenn sich die Wesen entwickelt haben,
kehrt jedes zuriick in seinen Ursprung. Zuriickgekehrtsein in den
Ursprung heilst ruhen. Ruhen heifst, die Aufgabe erfiilit haben.
Die Aufgabe erfiillt haben, heilst ewig sein. Das Ew’ge kennen,
heilst erleuchtet sein. Das Ewige nicht kennen, entsittlicht und
macht ungliicklich. Wer das Ewige kennt, ist umfassend; um-
fassend, daher gerecht; gerecht, daher Konig; Konig, daher des
Himmels; des Himmels, daher Taos; Taos, daher fortdauernd:
er biilst den Korper ein ohne Gefdhrde.c c. 16.

Der Lebensgrund, welchen man durch den Besitz Tads in
sich aufgenommen hat, iiberwindet den leiblichen Tod und alle
Zeit. ,WPer andre kennt, ist klug; wer sich selbst kennt, ist
erleuchtet. Wer andre iiberwindet, hat Stirke; wer sich selbst
iiberwindet, ist tapfer. Wer sich zu geniigen weils, ist reich;
wer tapfer vorgeht, hat Willen. Wer seinen Ort (d. i. seine
Grundlage, Tao) nicht verliert, dauert fort; wer stirbt und doch
nicht verlischt, hat Lebenslinge.¢ ¢. 33.

,Wer's grofse Bild festhilt,

Zu dem kommt alle Welt,

Kommt — und da ist kein Weheklagen,

Nur Frieden, Ruh’, Behagen.
Bei Musik und Leckereien steht der vorbeigehende Fremde still;
geht T'ad hervor aus dem Munde: (dann hat man kein Interesse,
dann heilst’s:) Wie ungesalzen! der ist ohne Geschmack! —
(Und trotz der weltlichen Gleichgiltigkeit gegen Gott ist er das
hochste Gut und die Quelle unverganglicher Wonne:) Ihn an-
schauen geniigt dem Geiste nicht, ihn vernehmen geniigt dem
Gehor nicht. Ihn brauchen (Deo uti et frui) kann kein Ende
finden. c. 35.

Wer sich mit seiner ganzen Seele Gott hingibt und in Wahr-
heit sein Kind wird, verliert beim Sterben die Grundlage seines
Lebens nicht; wohl aber sammelt der Weltliche in seinem Herzen
nur eitle Giiter an, welche den Sterbenden verlassen, und ver-
nachlidssigt diejenigen, welche er ewig behalten konnte. ,Die
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Welt hat einen Urgrund; der ward aller Wesen Mutter. Hat
man seine Mutter gefunden, so erkennt man dadurch seine Kind-
schaft. Hat man seine Kindschaft erkannt und kehrt zuriick zu
seiner Mutter (im Sterben), so ist des Leibes Untergang ohne
Gefahr. (Basile iibersetzt: usque in finem vitae, Julien: jusqu’a
la fin de sa vie il ne pourra étre sauvé, was beides keinen Sinn
gibt.) ,,Schlielst man seine Ausginge, macht zu seine Pforten
(d. i. bei innerlicher Gottversenkung), so ist des Leibes Ende
ohne Sorge.“ Offnet man seine Ausginge, fordert man seine
Anliegen (gibt man sich den irdischen Interessen hin), so ist
man bei des Leibes Ende ohne Rettung. Auf das Kleine (die
von der Welt gering geschétzten Giiter der Seele) sehen, heilst
erleuchtet sein; Weichheit (= Demut) bewahren, heilst stark
sein. Braucht man seine Klarheit (d. i. seine h'(ihere., geistige,
gottebenbildliche Anlage), und kehrt zuriick zu seinem Licht
(Gott), so verliert man nichts bei des Leibes Zerstorung. Das
heilst Ewigkeit anziehen.‘ c. 52.

Dies ist die Lehre des ehrwiirdigen Lao-tse, in ihrem Ge-
samtbild wohl kaum der Abschwiichung durch philologische Ver-
besserung des iibersetzten Textes ausgesetzt. Beziiglich der
Frage nach dem Ursprunge scheint uns der Name Jehovahs und
seine eigene Andeutung die Richtung nach Israel hin anzugeben,
und zwar scheint uns das Buch des Propheten Isaja, insbesondere
der zweite Teil desselben hinreichend, um alle iibernatiirlichen
Elemente seines Lehrsystems zu erklaren. Doch schlielsen wir
deshalb die Uberlieferung aus der Urzeit nicht aus, umsoweniger,
als Lao-tse sich so hdufig und gerade in den auffallendsten Lehren
auf sie beruft. Dieser Strom kann entweder in gerader Linie —
sind ja Fo-hi, der Erfinder der Schriftzeichen, dieser geheimnis-
vollen Hiillen des Gedankens, und Hoang-ti, die &lteste Autoritat
der Tao-Sekte, vermutlich nichts anderes als die vom subjektiven
Standpunkte der chinesischen Mythe nationalisierten Patriarchen
der vorflutlichen Urzeit, — oder durch seitliche Abfliisse vom
Offenbarungsgebiet — sei es durch die Weiterverbreitung bibli-
scher Texte oder biblischer Ideen seinen Lauf nach China ge-
nommen haben. Wie es sich indes mit der historischen Ver-
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mittlung verhalten moge, der metaphysische Ursprung der Tao-
Lehre ist fons sapientiae Verbum Dei in excelsis (Eclus. 1. 5),
von dem geschrieben steht: Ego Sapientia effudi flumina. Ego
quasi trames aquae immensae de fluvio, ego quasi fluvii dioryx
et sicut aquaeductus exivi de paradiso. Dixi: Rigabo hor-
tum meum plantationum et inebriabo prati mei fructum. Et ecce
factus est mihi trames abundans, et fluvius meus appropinquavit
ad mare, quoniam doctrinam quasi antelucanum illumino omnibus,
et enarrabo illam usque ad longinquum. Eclus. 24, 40—44.
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