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Ryosuke Ohashi (Hg.): Die Philosophie der Kyoto-Schule. Texte und Einfithrung: Freiburg-
Miinchen: Alber, 552 S. Geb. DM 68,—.

Shinichi Hisamartsu: Philosophie des Erwachens. Satori und Atheismus, hg. v. H. Elbrecht. Ziirich -
Munchen: Theseus 1990. 112 S. Brosch. DM 20,—.

Heinrich Dumoulin: Zen im 20. Jahrhundert. Miinchen: Kasel 1990, 190 S. Geb. DM 34,—.

Schon das Jahr 1989 hatte mit drei Verdffentlichungen wesentliches Material fiir eine Auseinan-
dersetzung mit der Philosophie der Kydto-Schule bereitgestellt: Peter Pértners Ubersetzung von
Nishidas Frithwerk »Uber das Gute«: Lydia Briills Einfithrung in »Die japanische Philosophiex,
die von den buddhistischen und konfuzianistischen Systemen bis zu den Anfingen der Kyoto-
Schule reicht, und schiieBlich der vorziigliche Dokumentationsband »Japan und Heidegger«, in
dem die maBgeblich von der Ky6to-Schule mitgetragene japanische Heidegger-Rezeption nachge-
zeichnet wird (vgl. die Rezension in: MThZ 41 [1990] 308ff). Diese fiir den interkulturellen
Kommunikationsprozef3 sehr bedeutsame Verdffentlichungsreihe wird nun mit einem Werk fortge-
setzt und vorlaufig gekront, das erstmals im deutschsprachigen Raum die Kyoto-Schule insgesamt
in Text und Kommentar vorstellt. In der von ihm herausgegebenen Anthologie »Die Philosophie
der Kyoto-Schule« legt R. Ohashi eine Textauswahl vor, die sowohl hinsichtlich des Autorenkreises
als auch der abgedeckten Themen als reprasentativ gelten kann. Eingeteilt in drei Phasen (Anfang,
Bildung und Fortentwicklung der Schule) bietet der Band Texte von (1) K. Nishida und H. Tanabe,
(I1) S. Hisamatsu, K. Nishitani, I. Kéyama, M. Késaka, T. Shimomura, S. Suzuki und (111) Y. Takeu-
chi, K. Tsujimura, S. Ueda. Der Grofteil dieser Texte erscheint hiermit erstmals in deutscher
Sprache und wurde fiir diesen Band eigens tibersetzt (an der Ubersetzung wirkten neben verdienten
Japanologen wie J. Laube u.a. auch eine ganze Reihe junger Wissenschaftler mit, die z. T. schon
mehrfach mit qualifizierten Beitrdgen zum Ostlich-westlichen Gesprach hervorgetreten sind: wie
z.B. U. Baatz, R. Elberfeld, E. Joriflen, S. Thumfart und besonders E. Weinmayr). Daf} unter den in
den Band aufgenommenen Vertretern der Kyoto-Schule Masao Abe fehlt, ist m.E. ein bedauerli-
cher Mangel, der durch die fragwiirdige Begriindung in Ohashis Einfiihrungsessay, wonach Abes
Arbeiten nichts zur Entwicklung oder Vertiefung der Philosophie der Kydto-Schule beigetragen
hétten, nicht gerechtfertigt erscheint. Abe hat wie kaum ein anderer Vertreter der Kydto-Schule die
Philosophie des absoluten Nichts mit dem Denken zeitgenossischer christlicher Theologie konfron-
tiert und dabei durchaus auch neue Teilperspektiven erschlossen (seine Auseinandersetzungen mit
Tillich, mit der ProzeBphilosophiec Whiteheads oder auch seine Reflexionen zur Theodizee-Pro-
blematik wiren es wohl wert gewesen, dem deutschen Leserkreis vorgestellt zu werden).

In seiner Einfithrung gibt Ohashi einen straffen Uberblick zur Entwicklung der Kyoto-Schule
und ihren inhaltlichen Anliegen, der durch Kurzeinfihrungen zu den jeweiligen Texten und ihren
Auteren etwas mehr vertieft wird. Deutlicher als in bisherigen Verdffentlichungen zur Ky6to-
Schule wird hierbei ersichtlich, dafl die ihr zugehdrigen Philosophen in ihrer Beschiftigung mit
den Kernfragen abendlandischer Philosophie nicht nur Beitrdge zur ihrer Bearbeitung bereitzustel-
ien suchen, sondern dabei zugleich immer auch nach der Moglichkeit spezifisch asiatischer bzw.
japanischer Beitrage fragen. Es mischt sich m.a. W. die bisweilen fast selbstlegitimatorisch
wirkende Frage nach der japanischen Identitiit in einer geistesgeschichtlichen Auseinandersetzung,
die in ihren Konstellationen ausschlieBlich westlich/europdisch geprégt ist, mit jener anderen
Frage, die unabhéngig von kulturellen Identititsschwierigkeiten allein nach den Moglichkeiten zur
Losung der geistesgeschichtlichen Problemstellungen Ausschau hilt, weil diese als grundsitzliche
Fragen erkannt werden (etwa dort, wo die Herausforderung der naturwissenschaftlichen Methode
und ihres philosophisch beanspruchten Empiriemonopols nicht nur als ein Problem fiir die abend-
landische Metaphysik, sondern auch als Anfrage an asiatisch-buddhistische Welt- und Menschen-
bilder erfalit und emstgenommen ist).

In den Schriften des Zen-Meisters S. Hisamatsu, der am wenigsten fachphilosophisch, doch —
wie auch Ohashi vermerkt — zugleich der einflufireichste Denker der Ky6to-Schule ab ihrer zwei-
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ten Generation ist, findet sich deutlich eine solche Betroffenheit, in der die Probleme einer im
Westen gewachsenen Moderne auch als ganz personliche Last durchlebt werden. So schreibt Hi-
samatsu mit Blick auf die Spannung zwischen humanistischem Atheismus einerseits und christli-
chem wie amida-buddhistischem »Theismus« andererseits: »Ich neige sicher zum Atheismus, doch
kann ich nicht sagen, daf} ich einfach ein absoluter, bedingungsloser Humanist bin. Ich kann nicht
aufhoren, atheistisch zu sein. Doch ich kann auch nicht wie ein moderner Mensch glauben, daf§ der
Mensch sich seine Gliickseligkeit allein durch seine menschliche Kraft verschaffen kann. In dieser
widerspruchsvollen Situation besteht mein Dasein in der Gegenwart. Insofern als ich nicht zum
Theismus zuriickgehen kann, bin ich durchaus atheistisch. Doch kann ich weder rein anthropozen-
trisch noch rein theozentrisch existieren. Eben in diesem Widerspruch besteht meine Gegenwart. Er
bleibt aber nicht nur mein persdnlicher, augenblicklicher Widerspruch, sondern ist das unausweich-
liche Schicksal der modernen Zeit, das heute in der Geschichte vor aller Augen offenbar wird.« Es
stellt eine gliickliche Ergdnzung zu Ohashis Anthologie dar, daB} gleichzeitig mit ihr zwei grundle-
gende Aufsdtze Hisamatsus neu zugénglich gemacht werden, in denen dieser seine Analyse des hier
angesprochenen Problems darlegt (der kleine, mit » Philosophie des Erwachens« betitelte, von H.
Elbrecht herausgegebene und von E. Weinmayr eingeleitete Band enthalt die Texte »Satori« und
»Atheismuse; dort auch auf S.52 das obige Zitat). Der als Ursache des neuzeitlichen Nihilismus
wahrgenommene Grundkonflikt zwischen Metaphysik und Wissenschaftsphilosophie kann wohl
nur durch eine weiterschreitende Bearbeitung des urspriinglichen Verhiltnisses von Interpretation
und Erfahrung erhellt werden — zumindest ist dies eine viel fiir sich habende Grundidee der
Kydto-Schule. Und in dieser Hinsicht ist Hisamatsus Verstdndnis von Philosophie als strenger
Ausdruck des »Erwachens« (i. S. einer Erfahrung) sehr konsequent auf der Linie jenes immer noch
verheiflungsvollen Programms Nishidas, »die reine Erfahrung als die einzige Realitdt zu nehmen
und dadurch alles zu erklaren« (Philosophie der Kydto-Schule, 26).

Einen Schwerpunkt bildet die Philosophie der Kydto-Schule auch in H. Dumoulins »Zen im 20.
Jahrhundert«. Dumoulins neuestes Buch enthilt recht unterschiedliche und vermischte Ausfiihrun-
gen. Es handelt sich nicht — wie es der Titel und mehr noch der Klappentext nahelegen — um eine
Fortfithrung seiner quantitativ und qualitativ grandiosen »Geschichte des Zen-Buddhismus« (vgl.
die Rezension in MThZ 39 [1988] 212f). Dumoulin selbst weist vielmehr auf die thematische
Begrenzung seines neuen Werkes hin, das lediglich einige Aspekte der Zen-Bewegung im 20. Jhd.
hervorhebt (vgl. S.169). Ein kurzer Abschnitt behandelt zunéchst einige Etappen der Verbreitung
des Zen-Buddhismus im Westen, worauf eine lingere zitatenreiche Darstellung wichtiger Philoso-
phen der Kyoto-Schule folgt, die sich weniger als Diskussion, sondern vielmehr als Einfithrung in
ihr Denken empfehlen 1aBt. Der dritte Abschnitt (»Zen-Forschung«) bringt recht Heterogenes: Der
erste Teil enthdlt neben einer kurzen Erlduterung der historischen Forschungen zu den Anfingen
des chinesischen Zen bzw. ClVan einige wichtige Erginzungen zum ersten Band von Dumoulins
Zen-Geschichte und zwar hinsichtlich der Entwicklung der sog. »Nordschule«. Der zweite Teil
befafit sich dagegen mit einigen grundsitzlichen Aspekten des Verhéltnisses von Zen und Psycho-
logie. Der vierte und letzte Abschnitt des Buches greift wieder einmal die Frage nach der Legitimi-
tat einer christlichen Rezeption der Zen-Meditation auf. Dumoulin legt hierzu keine neuen Ansich-
ten vor, vielmehr zieht er — nur etwas schroffer, wie mir erscheint — die Bilanz aus seinen bishe-
rigen theologischen Arbeiten zu dieser Frage: Eine Rezeption der zen-buddhistischen meditativen
Ubungswege und Techniken ist moglich, in der Bestimmung des Zieles jedoch scheiden sich
unversohnlich die Geister. »Die Zen-Erleuchtung ... ist mit dem christlichen Glauben an den einen
persénlichen Schopfergott und die im gottlichen Erbarmen wurzelnde Erlésungstat des Christus
schlechthin nicht vereinbar« (161). Gegen die These von Enomiya-Lassalle, die zen-buddhistische
Satori-Erfahrung lasse sich auch (und zwar richtiger) christlich deuten, ist nach Dumoulin, der den
Zusammenhang von Interpretation und Erfahrung immer dichter bewertet hat als Enomiya-Las-
salle, der »Unterschied zwischen der zen-buddhistischen und christlichen Erfahrung ... umfassend
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und reicht bis in eine letzte Tiefe« (162), wie paradigmatisch an dem Gegensatz zwischen ihrer
personalen und apersonalen Interpretation hervortrete.

Dumoulin 148t keinen Zweifel daran, daB} er den Eintritt des Zen-Buddhismus als einer hochran-
gigen GeistesgroBe in den universalen Diskurs begriit (auf diesen Nenner 148t sich Dumoulins
Sicht der Zen-Situation im 20.Jhd. bringen), vielmehr will er die dabei zutage tretenden Kontro-
verspunkte nicht verwischt sehen. Ob aber im Verlauf dieses Diskurses die konfligierenden
Ausgangspositionen selber so unbeweglich und unveranderlich bleiben, wie sie derzeit erscheinen,
mag durchaus offener sein als es Dumoulin hier voraussetzt. Betrachtet man die intensive Denkar-
beit, die besonders von den Vertretern der Kydto-Schule auf abendldndische Philosophie und
Religion verwandt wurde, dann mufl man jedenfalls feststellen, dal von westlicher Seite her dieser
Diskurs bislang noch bei weitem nicht in dhnlicher Weise aufgenommen worden ist. Durch Verof-
fentlichungen, wie die hier besprochenen, werden die Voraussetzungen dafiir jedoch alimihlich
giinstiger.

P. Schmidt-Leukel





