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Ein an Tuberkulose hoff-
€ \ nungslos erkrankter junger
Mann, durch Blutstiirze ge-
schwiicht u. von den Arzten
aufgegeben, erlebt die Glau-

Oral RObel'tS’ benihellung,wnd aus Uber-
Lebensgeschichte und Heilungsdienst zeugungPrediger, hatgrofien
Zulauf, empfiangt 12 Jahre
spiter selbst die apostolische
Vollmachtzur Heillung Kran-
ker durch Gebet und Glau-
ben und ist jetzt der bekann-
teste und begehrteste Evan-
gelist unserer Tage. FEr
durchzieht die Grofistddte
Amerikas und der ubrigen
Welt, spricht in seinem 5-
Masten-Zelt mit 12000 Sitz-
plidlzen tdglich vor 20000
Menschen und iber 200
Radio-Sendestationen. Fern-
sehen und Filme sind in
seine Missionsarbeit einbe-
zogen. Uber dies alles be-
richtet das fesselnde Werk.

Der Gouverneur des Staates Oklahoma USA, Mr. R. Gary urteilt:

L1ie ganze Organisation, die Roberts ins Leben gerufen hat, ist
ein Wunder. Er bringt die 'itohe Botschalt in mehr als die Hélfte
aller Linder der Erde. Die amerikanische Nation gibt jdahrlich
Millionen Dollar aus, um des Wohlwollens fremder Vilker wil-
len. Wir helfen drmeren Nationen durch Lebensmitielspenden,
Arzneimittel und Kleidung. Viel wichtiger ist aber das, was Oral
Roberts den anderen Nationen zu bieten hat. Er will keine be-
siimmte Sekte vergrofiern helfen oder gar eine neue griinden.
Seine.Bmsahan an die Kranken an Leib und Seele, an alle, die in
Not sind, gleicht viel intensiver den Unterschied aus zwischen

uns hier und den Vélkern, die soviel entbehren miissen. Darum
wollen wir hinter seiner Arbeit stehen als ganze Nation, damit
der Gedanke des wahren Friedens Wahrheit werden kann!“
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Der Mann und sein Werden

Der Werdegang Sundar Singhs bis zu seiner Riidckehr vom Abend-
lande nach Indien, im September 1920, teilt sich in vier deutlich abge-
grenzte Zeitabschnitte. Der erste, — dessen letzter Teil von einem immer
sehnsiichtigeren Suchen nach Frieden erfiillt ist, — endet in seinem sech-
zehnten Jahre mit seiner Bekehrung zum Christentum.

Das charakteristische Merkmal des zweiten Abschnitts, der sieben Jah-
re verschiedenartigsten Erlebens und innerlichen Wachstums umfaflt, be-
steht darin, daf er als Christ sich dem Leben eines Sadhu, eines ,heiligen
Mannes® der Hindu, weihte.

Mit dreiundzwanzig Jahren fithlte er sich gedrungen, dem Beispiele
unseres Herrn folgend, den Versuch eines vierzigtigigen Fastens zu ma-
chen. Anscheinend wurden die vierzig Tage nicht vollzihlig innegehalten;
aber er selbst leitet von diesem Versuch eine grofle Zunahme an geistiger
Kraft und an Erkenntnisvermégen her. So kennzeichnet dieses Fasten den
Beginn eines dritten Abschnitts seines Lebens, — einen Abschnitt sowohl
verhiltnismifig geistiger Reife als auch gefahrbergender Miithsale und
Abentever, denen er oft nur mit knapper Not entrann. Bis Ende 1917 be-
schrinkte sich seine Tétigkeit auf Nordindien und Tibet.

Anfang 1918 begann mit einem Besuch in Siidindien und Ceylon ein
vierter Abschnitt: als Wanderprediger reiste er fast um die ganze Erde.
Die erste seiner Reisen fithrte ihn nach Birma, den Straits Settlements,
China und Japan. Die zweite nach Europa, Amerika und Australien.
Wihrend dieser drei Jahre tauschte er Miihseligkeiten und Verfolgungen,
die Feuerprobe seiner ersten Jugend, gegen die weitaus gefihrlichere Prii-
fung ein, die dem Manne auferlegt wird, der bei Lebzeiten — und nicht
unverdientermaflen — als Apostel und Heiliger gegriifit wird.




Sein Suchen nach Frieden

1889—1904

Sundar wurde am 3. September 1889 zu Rampur, im Staate Patiala
in Nordindien, als Sohn begiiterter Eltern geboren und in Reichtum und
Wohlleben erzogen. In seinen Vortrigen weist er hiufig auf friihere
Erlebnisse inmitten eines behaglichen Heims hin; er vergleicht dann dessen
verweichlichende Bequemlichkeit, die durch geistige Unrast entwertet
wird, mit den Beschwerden eines Sadhulebens, reich und glidklich an
innerlicher Freude und Frieden. Seine Eltern gehorten dem Stamme der
Sikhs an, aber hinsichtlich ihrer religiosen Uberzeugung und Betitigung
scheinen sie auch Anhinger des Hinduismus gewesen zu sein; sie be-
suchten hiufig die Tempel, lasen die heiligen Schriften und standen in
engem Verkehr mit den Lehrern beider Religionen.

Von dieser Zeit seines Lebens spricht Sundar Singh mit einem fiir
seine ganze Art sehr charakteristischen Wortspiel, das in englischer
Sprache und noch treffender in seiner Muttersprache lautet: ,,Ich war kein
Sikh, aber ein Sucher — nach Wahrheit®.

Vor allem war es seine Mutter, die seine eigenartige religidse Neigung
pflegte und leitete. Viele haben beobachtet, wie sein Antlitz sich in Liebe
verklirt, so oft er von ihr spricht. Seine Ansprachen an Miitter schildern
in wahrhaft erhabenen Gedankengingen alle Mdglichkeiten, die einer
Mutter Einfluf besitzt.

Ein Geistlicher gab ihm einst folgenden Rat: ,Ein Lehrgang in einem
theologischen College wiirde Thre Wirksamkeit in hohem Mafle verstir-
ken.®* — _1ch bin®, antwortete der Sadhu, ,im besten theologischen
College der Welt gewesen.® — ,Wirklich?“ entgegnete der erstaunte
Geistliche. ,Das Mutterherz®, sagte der Sadhu, ,ist das beste theologische
College der Welt.®

Als er mit dem Erzbischof von Canterbury von ihr sprach, sagte er:
»Wenn ich meine Mutter nicht im Himmel finde, werde ich Gott bitten,
mich in die Hglle zu schidcen, um bei ihr zu sein.® Seine Mutter stellte
ihm bestindig das Leben eines Sadhu als Ideal hin, das er verwirklichen
sollte, sobald er erwachsen sein werde; sie bat ihn, die Dinge dieser Welt
aufzugeben und nach jenem inneren Frieden zu streben, der allein an-
dauert und andauernd befriedigt, jenem Frieden, den die indischen Reli-
gionen seit uralten Zeiten suchen. Sie starb, als er vierzehn Jahre alt war,
und wir diirfen anmnehmen, dafl der Schmerz iiber ihren Verlust die In-
brunst seines Suchens wihrend der nichsten zwei Jahre noch erhdhte.
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Die Sehnsucht, diesen Frieden zu erlangen, die sie in sein Herz ge-
pflanzt hatte, wurde immer stirker, aber die Mittel und Wege dazu, die
sie ihm bezeichnet hatte, versagten vollstindig.

Im Alter von sieben Jahren wufite er den grofiten Teil der Bhagavad-
gita auswendig, anerkanntermaflen die erhabenste Dichtung der heiligen
Hinduschriften.

Mit sechzehn Jahren hatte er den Granth der Sikhs, den mohammeda-
nischen Koran und eine Anzahl Hindu-Upanischaden *) gelesen, — eine
auferordentliche Leistung, selbst wenn wir in Betracht ziechen, daf der
Inder bedeutend frither reift als der Angelsachse. Aber alles war ver-
gebens. Seine Mutter hatte ihn zu Priestern und Sadhus gefiihrt: sie
wiesen ihn auf heilige Texte hin, die ihm den Weg zeigen sollten. Eine
Zeitlang iibte er unter der Leitung eines Hindu-Sadhu, Yoga, eine von
den Hindu hochangesehene Methode des Suchens nach Einigung mit dem
hichsten Wesen: der Friede und die Erleuchtung, die ihr entspringen,
fiihren durch Konzentration allmihlich zu einer Art Ekstase, — aber ohne
Erfolg. In der presbyterianischen Missionsschule seines Heimatdorfes
lernte er zum ersten Male die Bibel kennen, aber sie stiefR ihn ab, weil
ihre Lehren die Religion seiner Viter vollstindig untergruben und die
stolzen Uberlieferungen des Sikhstammes beleidigten. Er ahnte nicht, dafl
er gerade an diesem verachteten Borne endlich den Frieden gewinnen
wiirde, den er suchte.

Bekehrt und Sadhu

1904—1912
Die Geschichte seiner Bekehrung, die am 18. Dezember 1904 statt-
fand, geben wir am besten mit seinen eigenen Worten — einer seiner in
Kandy gehaltenen Ansprachen entnommenen — wieder: ,Prediger und

andere Christen waren oft zu mir gekommen, und ich pflegte ihnen =zu
widersprechen und sie zu verfolgen. Wenn ich in einer Stadt ausging, ver-
anlaflte ich die Leute, mit Steinen nach christlichen Predigern zu werfen.
Wo sich eine Gelegenheit bot, zerrifl ich die Bibel und watf sie ins Feuer.
In Gegenwart meines Vaters zerschnitt ich eine Bibel und andere christ-
liche Biicher, begof8 sie mit Petroleum und verbrannte sie. Ich glaubte, das
Christentum sei eine triigerische Religion und tat, was ich irgend konnte,
um es auszurotten. Ich war ein gliubiger Anhdnger meiner eigenen Reli-
gion; aber ich konnte weder Geniige noch Frieden finden, obgleich ich alle

*) Er weiB nicht genau wieviele; er glaubt, es waren zweiundfiinfzig. Der
oran wurde wohl in Urdu fibersetzt gelesen.




Zeremonien und Riten befolgte. Da gedachte ich alles zu verlassen und
Selbstmord zu begehen.

Drei Tage, nachdem ich die Bibel verbrannt hatte, wachte ich gegen
drei Uhr morgens auf, nahm mein tigliches Bad und betete also: ,O
Gott — wenn es einen Gott gibt — wollest du mir den rechten Weg zei-
gen, sonst werde ich mich tSten. Sollte ich keine befriedigende Antwort
erhalten, so war es meine Absicht, den Kopf auf die Schienen zu legen,
sobald der Fiinfuhrzug voriiberkam und auf diese Weise zu sterben.

Da ich it diesem Leben keine Geniige finden konnte, so dachte ich, sie
im jenseitigen zu finden. Ich betete und betete, erhielt aber keine Antwort.
Da betete ich weiter, etwa noch eine halbe Stunde lang, in der Hoffnung,
Frieden zu finden. :

Um halb fiinf Uhr morgens sah ich etwas, das ich nie zuvor gesehen
hatte. In dem Gemache, in dem ich betete, gewahrte ich ein grofles Licht.
Ich dachte, das Haus stiinde in Flammen. Ich blickte ringsum, konnte
aber nichts finden. Da kam mir der Gedanke, dies kénne die Antwort
sein, die Gott mir geschickt habe. Und da — als ich betend in das Licht
schaute, gewahrte ich die Erscheinung des Herrn Jesus Christus. Sie war
in Herrlichkeit und Liebe verklirt.

Wenn es die Verkdrperung irgendeines Hindu-Gottes gewesen wire, so
hitte ich mich davor niedergeworfen. Aber es war der Herr Jesus Chri-
stus, den ich noch vor wenigen Tagen beschimpft hatte. Ich fiihlte, dafl
eine Vision wie diese nicht meiner Einbildungskraft entspringen konnte.
Ich hérte eine Stimme auf Hindustani sagen: ,Wie lange willst du mich
verfolgen? Ich bin gekommen, dich zu erlosen; du erflehtest den rechten
Weg: warum gehst du ihn nicht?*

. Da kam mir der Gedanke: ,Jesus Christus ist nicht tot! Er lebt und
dlgs ist Er Selbst!® Da fiel ich Thm zu Fiifen und fand den wundervollen
Fne‘_]m, den ich sonst nirgends zu finden vermochte. Das war das Gliick,
das ich so lange gesucht hatte; das war der Himmel selbst!

Als ich mich aufrichtete, war die FErscheinung verschwunden; aber
obgleich die Erscheinung verschwand — der Frieden und das Gliick sind
seitdem immer mit mir gewesen. Ich ging zu meinem Vater und sagte ihm,
daB ich Chrise geworden sei. Er antwortete: ,Geh, lege dich nieder und
schlafe! Was soll das denn heiflen? Erst vorgestern verbranntest du die
Bibel und jetzt sagst du plotzlich, du seiest ein Christ?* Ich antwortete:
,Ja; denn jetzt ist mir geoffenbart worden, daf Jesus Christus lebt, und

ich biﬂ_ entschlossen, Thm nachzufolgen. Von heute an bin ich sein Jiinger
und will Thm dienen ‘=
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Offenbar wurden Versuche gemacht ihn zu iiberzeugen, dafl diese
Vision nur ein Traum, oder eine Schopfung seiner Einbildungkraft gewe-
sen wire, oder auch, daf sie den Visionen gleichzuwerten sei, die von
Hindu-Yogis in jenem Zustande der Ekstase gesehen werden, den auch
Sundar geneigt ist einer Art Selbsthypnose zuzuschreiben.

Als Erwiderung darauf betont Sundar zwei Tatsachen. Erstens hatte
er an jenem Wintermorgen, bevor er zu beten begann, ein kaltes Bad
genommen, konnte also nicht getriumt haben; zweitens war ihm die Er-
scheinung Christi vollig unerwartet. Das Hauptgewicht legt er aber auf
den Umstand, dafl die Wirkung der Erscheinung eine so tief eingreifende
und andauernde war. Der Friede, der bei jenem Erleben in seine Seele
stromte, hat ihn in den seitdem verflossenen vierzehn Jahren niemals
verlassen und vertieft sich nur noch in Augenblicken auflergewshnlicher
Anspannung oder Verfolgung. Der einzige Schluf}, den er daraus ziehen
kann, ist der, dafl eine neue Kraft, von auflen her, von diesem Augen-
blicke an in sein Leben trat und daf es Christus selbst war, der ihm
erschien und zu ihm sprach.

Er glaubt auch, da er zu jener Zeit die Erzahlung der Bekehrung
des Paulus noch nicht kannte, obgleich man sich natiirlich beziiglich einer
derartigen Aussage nicht unbedingt auf menschliches Gedichtnis verlassen
kann. Aber er ist stets darauf bedacht den Einflufl anzuerkennen und zu
betonen, den die Bibel auf seine Bekehrung ausiibte.

Wenn er von Erscheinungen Christi, die er gesehen, und Worten, die
er bel spiteren Anlissen im Zustande der Ekstase gehort hat, spricht, so
unterscheidet er stets klar und deutlich betont die Vision bei seiner Bekeh-
rung, wo er Christus mit seinen leiblichen Augen sah und ihn mit diesen
Ohren hérte, von spiteren Visionen, in denen er mit ,Geistes“~Augen und
-Ohren sah und horte.

Sein Vater, sein Onkel und sein dlterer Bruder — seine Mutter war,
wie wir wissen, schon gestorben — gaben sich die grofite Miihe, den Jiing-
ling von seinem Vorsatz, Christ zu werden, abzubringen. Verheiflungen
kiinftigen Reichtums und hoher Stellung, die ithm zufallen wiirden, wenn
er die Religion seiner Votrfahren beibehielte, und schmerzerfiillte Hin-
weise auf die Schande und Unehre, welche iiber die Familie kommen
wiirden, falls er zum Christentum iibertrdte, vermochten nicht, ihn von
seinem Vorsatz abzubringen.

Da Liebe und Vernunft versagten, versuchte man es mit Strenge. Neun
Monate lang wurde er mit unwiirdiger Behandlung und Demiitigungen
verfolgt. Als danach auch die Aufforderung eines befreundeten Radschas,
doch an seine Ehre und den Stolz seiner Rasse zu denken, seinen Entschlufl
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nicht zu erschiittern vermochte, wurde er schlieflich verstofien und ihm
befohlen, fiir immer fortzugehen. Er verlief sein Heim, mit etwas Mund-
vorrat versehen, dem Gift beigemischt war: er sollte lieber sterben als eine
dauernde Schande fiir die Familie sein.

»Ich entsinne mich der Nacht, in der ich aus meinem Heim vertrieben
wurde — jener ersten Nacht! Als ich meinen Erldser kennen lernte, er-
zdhlte ich meinem Vater, meinem Bruder und meinen anderen Ver-
wandten davon. Anfangs achteten sie nur wenig darauf, aber spiter glaub-
ten sie, es sii eine grofle Schande, dafl ich Christ werden wolle; darum
wurde ich aus meinem Heim vertrieben.

Die erste Nacht mufite ich bei kaltem Wetter unter einem Baume zu-
bringen. Noch nie hatte ich Ahnliches erlebt. Ich war nicht daran gewdhnt,
mich obdachlos im Freien aufzuhalten. Da dachte ich: ,Gestern und vor-
her lebte ich zu Hause in der Fiille des Reichtums: jetzt zittere ich hier
vor Frost; ich bin hungrig und durstig und ohne Obdach, ohne warme
Kleidung und ohne etwas zu essen.‘®

Er wurde am 3. September 1905 in Simla in der anglikanischen Kirche
getauft.

Indem Sundar sich entschloff, als Christ das Gewand eines ,heiligen
Mannes® der Hindu anzulegen und dessen Lebensweise zu fithren, ver-
wirklichte er eine ungew®dhnliche und schépferische Idee. Ein Sadhu, ein
Sannyasi oder Fakir — es eriibrigt sich, das sie Unterscheidende hier fest-
zustellen — besitzt nichts auf der Welt als sein safranfarbenes Gewand,
das Abzeichen seines ,Berufs®. Er widmet sich ganz und gar der beson-
deren Form des religidsen Lebens, die er sich erwihlt hat, die je nach der
Individualitit verschieden ist und entweder in vorherrschend asketischen
Ubungen, in einsamer Meditation und mystischer Ekstase oder, seltener,
im Predigen besteht.

Ein heiliger Mann® wird mit tiefster Ehrfurcht behandelt. Minner in
héchster Stellung bezeigen ihm ihre Ehrerbietung, Der Aberglaube schreibt
ihm geheimnisvolle Krifte zu. Thn mit einer Mahlzeit oder einem Nacht-
lager zu versorgen ist ein Werk von religitsem Verdienst, — eine Tat-
sac}lf, c_ﬁe Minnern mit hohen Idealen und heiligem Leben diesen ,Beruf®
erm&glicht, Jeider aber auch viele anlockt, deren Ideale und Lebensfiihrung
das Gegenteil von hoch und heilig sind.

Dafl sich ein christlicher Konvertit den Beruf eines Sadhu erwihlte,
verhief éinen groflen Vorteil um den Preis einer groflen Schwierigkeit.
Der Vorteil lag in der Maglichkeit, die neue Religion in einer den Hindu
besonders zu eigenen charakteristischen Form darzubieten. Die Schwierig-
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keit lag darin, daR die der Personlichkeit und dem Lebenswandel eines
Sadhu dargebrachte herkémmliche Hochachtung und Verehrung sich mog-
licherweise in Groll und Verfolgung verwandeln konnten, sobald es sich
herausstellte, daR es das Christentum war, das dieser ungewhnliche
Sadhu verkiindete.

Wihrend der nun folgenden sieben Jahre lernte Sundar die Schwierig-
keiten und die Vorteile der getroffenen Wahl griindlich kennen. Er wan-
derte von Ort zu Ort, nichts anderes sein eigen nennend als sein Gewand,
eine Decke und ein Neues Testament; er lebte von der Nahrung, die ihm
dankbare oder mitleidige Horer brachten, oder, wenn er keine erhielt, von
Waurzeln und Blittern. Er nahm ihm gebotene Gastfreundschaft an; ver-
sagte sie, so {ibernachtete er in FiShlen oder unter Biumen.

Man darf nicht vergessen, dafl die Bevolkerung Indiens und der an-
grenzenden Linder zum grofiten Teil in Dorfern lebt. Daher ist es auch
in den Dorfern, in denen die Ankunft eines Fremdlings keiner Ankiindi-
gung bedarf, um eine Zuhdrerschar um sich zu versammeln, wo der Sadhu
bis vor ganz kurzem hauptsichlich gepredigt hat. Seine erste Reise
erstreckte sich {iber den Pandschab — seine Heimatprovinz —, iiber
Kaschmir, Beludschistan und Afghanistan. Er beendete sie mit einer
kurzen Rast in einem Dorfe namens Kotgarh, im Himalaya, etwa 6000
Fufl iiber dem Meeresspiegel gelegen und 88 Kilometer von Simla entfernt.
Dies Dorf ist seitdem immer eine Art Hauptquartier oder wenigstens der
Anfangs- und Endpunkt seiner Predigtfahrten geblieben.

Hier kam Sundar gegen Ende des Jahres 1906 in Berithrung mit Herrn
S. E. Stokes, einem reichen Amerikaner, der, begeistert vom Charakter
und den Idealen Franz von Assisis, allem irdischen Besitz entsagt hatte
und danach trachtete, eine Bruderschaft fiir Missionsarbeit in Indien nach
dem Vorbilde der ersten Franziskaner zu griinden. :

»Einige Wochen nachdem sich mein Leben gewandelt hatte®, schreibt
Herr Stokes, ,fiihlte sich ein indischer Christ getrieben, sich mir anzuschlje-
flen. Er war Konvertit, Sikh von Geburt und hatte linger als ein Jahr als
christlicher Sadhu (heiliger Mann®) das Land durchreist. .. Als meine T3-
tigkeit mich in die Ebene fiihrte, blieb er zur Wahrung unserer Interessen
oben in den Bergen zuriick und miihte sich so treulich und mit solchem Ep-
folg, daf alle ganz erstaunt waren. Seine Arbeit war bei weitem besser als
die meine, und obgleich er dem Knabenalter kaum entwachsen ist, hat er
guuger, Kilte, Krankheit und selbst Gefangenschaft erlitten fiir seinen

errn.”

. Neben dem Predigen in den Dorfern arbeiteten die beiden zusammen
Im Aussitzigenhospital in Sabathu und in einem Pestlager bei Lahore.
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Sundar selbst sagt, dafl er und Stokes nur drei Monate lang wirklich zu-
sammen gelebt hitten, obgleich sie zwei Jahre gemeinschaftlich arbeiteten.
Von Stokes horte er natiirlich viel iiber Franziskus.

Der Sadhu spricht stets mit der grofiten Verehrung von Franziskus;
daf es ihm gleich am Beginne seiner Laufbahn ermdglicht wurde, dieses
vergeistigte Genie kennen und bewundern zu lernen, dessen Ziele und Le-
bensfilhrung seinem eigenen Ideale eines ,Christlichen Sadhu® so nahe
verwandt waren, kann fiir ihn nur eine Inspiration und von bleibendem
Einfluf} gewesen sein.

Zugleich miissen wir aber die Annahme irgendeiner bewufiten Nach-
ahmung des Franziskus ausschalten. ,Sei du selbst, ahme nicht andern
nach!® gilt dem Sadhu als Hauptgrundsatz fiir sein eigenes Leben und fiir
die Ratschlige, die er anderen erteilt. Trotzdem er mit grofier Bewunde-
rung vom Charakter und dem Schaffen Herrn Stokes sprach, meinte er
doch, daf sein Freund einen Irrtum begangen habe, indem er dem Beispie-
le des Franziskus allzu sklavisch gefolgt sei, und dafl er selbst es abgelehnt
habe, ordentliches Mitglied der neuen Bruderschaft zu werden.

Beziiglich einer sehr wichtigen Frage hat er es bis jetzt immer abgelehnt,
Franziskus nachzuahmen. ,Der heilige Franziskus fiihlte sich von Gott be-
rufen, einen neuen Orden zu griinden: ich aber fithle mich nicht von Gott
dazu berufen. Ob klug oder unklug — bis jetzt hat er diejenigen wenig
ermutigt, die in ihn drangen, einen Orden christlicher Sadhus zu griinden.
Er glaubt, daf solche Orden nach dem Tode des Stifters meistens verfallen,

und dafl religiose Organisationen leicht ein Uberschitzen menschlicher
Hilfe fordern.

»Auf den Bergen bahnen sich die reiffenden Stréme ihr eigenes Bett, in
dem sie dahinfluten; aber in den Ebenen miissen die Menschen miihselig
Kanile graben, damit das Wasser fliefen kann. Ebenso ist es bei denen,
die mit Gott auf den Hohen leben: der Heilige Geist durchdringt sie aus
freien Stiicken; wihrend jene, die dem Gebet und der Gemeinschaft mit
Gott wenig Zeit widmen, miihselig danach streben miissen.®

Diese Entschiedenheit des Sadhu und sein vollstindiger Mangel an In-
teresse fiir derartige Einrichtungen — wahrscheinlich fehlt ihm auch jeg-
liches Organisationstalent — unterscheidet ihn sofort von Franziskus und

Paulus, den beiden grofiten Missionsmystikern, mit denen er so zahlreiche
andere Berithrungspunkte hat.

Irr{ Jahre 1908 unternahm der Sadhu seine erste Reise nach Tibet, und
von diesem Zeitpunkt an hat er jenes Land zu seinem Hauptarbeitsfeld ge-
macht. Nach Tibet zog es ihn, teils weil dort das Christentum bisher we-
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nig oder gar nicht gepredigt worden war — nur an der Grenze gab es
einige wenige Missionare, hauptsichlich Herrnhuter — und teils weil er
die Bekehrung Tibets als eine der indischen Kirche besonders obliegende
Pflicht ansieht.

Die Religion Tibets ist eine entartete Form des Buddhismus; da die
Priester oder Lamas, wie sie genannt werden, kraft ihres priesterlichen
Amtes auch zugleich alle Staatsimter bekleiden, so sind sie natiirlich er-
bitterte Gegner jeder religiésen Erneuerung. Aber die Anziehungskraft,
welche besonders dieses Feld der Titigkeit auf den Sadhu ausiibt, ist zwei-
fellos durch die auergewdhnlichen Miihsale, die jene Arbeit in sich birgt,
noch verstirkt worden.

Entbehrungen aller Art inmitten von Kilte und Schnee, die Gewifheit,
verfolgt zu werden, und die Mdglichkeit eines Mirtyrertums entsprechen
seiner leidenschaftlichen Sehnsucht, teilzuhaben an Christi Leiden, die einen
sein Leben beherrschenden Einflufl ausiibt und die viele — irrtiimlicher-
weise, wie wir spiter sehen werden — verleitet hat, ihn als einen Asketen
zu bezeichnen.

Seit 1908 war es seine Absicht die reichliche Hilfte des Jahres in Tibet
zuzubringen und wihrend der Wintermonate in Indien zu arbeiten. Ein-
mal versuchte er wihrend des Winters in Tibet zu predigen; aber eine
zwolf Fuf hohe Schneewehe fesselte ihn sieben Tage lang ans Haus und
iiberzeugte ihn, dafl der Beruf cines Wanderpredigers in jener Jahreszeit
dort unmdglich sei.

Die Jahre 1909 und 1910 verbrachte er im theologischen College von
St. Jobn zu Lahore. Einer seiner dortigen Studiengenossen erinnert sich,
dafl er auch dort das Leben eines Sadhu fithrte. Obgleich er sich niemals
beschwerte und nur selten ein Urteil abgab, stimmte er zweifellos mit den
Interessen und Zukunftsplinen des Durchschnittsstudenten nicht {iberein.
Auch bekiimmerte es ihn aufrichtig, wie weit die Christen im allgemeinen
hinter den Idealen ihres Bekenntnisses zuriickblieben — ein Urteil, das im
Lichte der dem Sadhu eigenen vollkommenen Lebensfihirung verstanden
und nicht als Tade] fiir die Christen Lahores im besonderen aufgefafit
werden muBl. Auch der Studiengang, dem gewdhnlichen Studenten durdh-
aus angemessen, konnte einem Menschen mit seinem Temperament und
seinem Erleben kaum sympathisch sein.

Es scheint beinahe, als ob diesem Abschnitt seines Lebens das Reifen
jener Uberzeugung zuzuschreiben sei, dafl religioses Wissen im erhabensten
Sinne nicht durch Verstandesarbeit, sondern durch die unmittelbare Be-
tithrung mit Christus erlangt wird, und die sich in seinem Lieblingsaus-

13




spruch findet: ,Religion ist nicht eine Sache des Kopfes, sondern des
Herzens®.

Anscheinend lernte er in Lahore zum ersten Male die Nachfolge
Christi kennen, ein Buch, das er seitdem hiufig gelesen und das deut-
liche Spuren in seiner ,Philosophie des Kreuzes® hinterlassen hat. Die Bi-
bel und das Buch der Natur sind, wie er sagt, die einzigen Biicher, die er
noch regelmifig liest. Und es sind auch die einzigen Biicher, die er stindig
um sich hat. Aber gelegentlich, wenn er bei Freunden zu Besuch ist, nimmt
er wohl audl andere Biicher zur Hand, besonders wenn er etwas von den
Mystikern oder iiber sie findet. Er hat eine Lebensbeschreibung des heiligen
Franziskus gelesen — wann und von wem sie war, vermochte er nicht
mehr anzugeben: das sind Einzelheiten, die ihn nicht interessieren.

Ein anderes Mal durchblitterte er fliichtig Al-Ghazzali und andere
Mystiker des Sufismus. In derselben Weise beschiftigte er sich etwas mit
B&hme, der heiligen Therese, Jobann vom Krevz und ein ganz klein wenig
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. Kurz danach faflte er einen wichtigen Entschluff. Er war fir das Amt
emnes Diakonus vorgeschlagen, sollte ordiniert werden und hatte bereits die
Erlau!)ms zu predigen erhalten. Als ihm aber klar wurde, daf ein Priester-
amt In der anglikanischen Kirche die Freiheit seines Handelns Christen
anderer Konfessionen gegeniiber beeintrichtigen und seinem christlichen
Wirkungskreis Beschrinkungen und Hemmungen auferlegen wiirde, ent-
schlof er sich, das Diakonat nicht anzunehmen und schickte gleichzeitig den
Erlaubnisschein an den Bischof Lefroy zuriick, der damals Bischof von La-
hore war.

Der Bischof erkannte, daff der Sadhu wohl zu einer Tatigkeit besonde-
rer Art und gréferen Umfanges berufen sein miisse; er billigte durchaus
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die Griinde seines Schrittes und nahm bis zum Ende seiner Tage tiefen und
viterlichen Anteil an ihm und seinem Tun.

Als der Sadhu in Oxford war, fragten wir ihn nach dem genauen
Grunde seiner Ablehnung des Diakonats. ,Man sagte mir®, antwortete €r,
»da®, wenn ich in der anglikanischen Kirche ordiniert wiirde, ich in Kir-
chen anderer Konfessionen nicht predigen diirfe; nur in allen christlichen
Schulen und Colleges diirfe ich Reden halte::n.“ Diese Auflerung brachte das
Gesprich auf das Thema der christlichen Eintracht; wir schrieben folgende
charakteristische und treffende Bemerkungen auf:

,Wenn die Christen wihrend dieses kurzen Lebens hier nicht friedlich
miteinander leben konnen, wie wollen sie in der Ewigkeit zusammen
. leben?* — ,Die Kinder Gottes sind sehr liebenswert, aber sehr wunderlich.
Sie sind gut, aber sehr beschrinkt. — ,Ich sagte dem Erzbischof von
Canterbury, daff genau wie es in Indien hohe und niedere Kasten gibt, so
die anglikanische wnd puriranische Kirche im christlichen England: Chri-
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seinen Segen zu empfangen. Der Erzbisdiof fufiertc den Wunsch nodimals
mit ihm zusammenzutreffen, und da sich dies nicht ermBglichen lieR, o
war er auf der Rednerbithne einer Versammlung der Londoner Gelerlichleeis
anwesend, deren Vorsitz der Bischof von London fithrte und in welcher

der Sadhu sprach.

Drei kurze Geschichten werden geniigen, um die ,Lebensatmosphire®
eines christlichen Sadhu anzudeuten, der Keiner religisen Gemeinschaft an-
gehtrt, wozu er sich von nun an endgiiltig entschloff. Die erste Erzihlung
horten wir von ihm selbst in einer Gesellschaft in Paris.

Als er eines Tages einem Dorfe zuwanderte, gewahrte er vor sich zwei
Minner, von denen der eine plétzlich verschwand. Nach einer kurzen
Strecke holte er den anderen Mann ein, der auf eine am Boden liegende,
mit einem Tuche bedeckte Gestalt deutete und dem Sadhu mitteilte, dies
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spruch findet: ,Religion ist nicht eine Sache des Kopfes, sondern des
Herzens®.

Anscheinend lernte er in Lahore zum ersten Male die Nachfolge
Christi kennen, ein Buch, das er seitdem hiufig gelesen und das deut-
liche Spuren in seiner ,Philosophie des Kreuzes® hinterlassen hat. Die Bi-
bel und das Buch der Natur sind, wie er sagt, die einzigen Biicher, die er
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Franziskus gelesen — wann und von wem sie war, vermochte er nicht
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Seele durch die GrdfRe der vor ihm liegenden Aufgaben belastet, so wirkte
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manchmal in Dankeshymnen aus, aber seine vorherrschende Stellung-
nahme driickt er humoristisch in den Worten aus: ,Ich mochte licher nicht
singen: ich fiirchte nur Lirm damit zu machen.*

. Kurz danach fafite er einen wichtigen Entschluff. Er war fiir das Amt
eines Diakonus vorgeschlagen, sollte ordiniert werden und hatte bereits die
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die Griinde seines Schrittes und nahm bis zum Ende seiner Tage tiefen und
viterlichen Anteil an ihm und seinem Tun.

Als der Sadhu in Oxford war, fragten wir ihn nach dem genauen
Grunde seiner Ablehnung des Diakonats. ,Man sagte mir®, antwortete er,
»dafl, wenn ich in der anglikanischen Kirche ordiniert wiirde, ich in Kir-
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»Wenn die Christen wihrend dieses kurzen Lebens hier nicht friedlich
miteinander leben konnen, wie wollen sie in der Ewigkeit zusammen
leben?* — ,Die Kinder Gottes sind sehr liebenswert, aber sehr wunderlich.
Sie sind gut, aber sehr beschrinkt.* — ,Ich sagte dem Erzbischof von
Canterbury, dafl genau wie es in Indien hohe und niedere Kasten gibt, so
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stus wiirde solche Unterscheidungen nicht gemacht haben.®

Dann erzihlte er von seiner Unterredung mit dem Erzbischof in Lam-
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ithn begleitenden anglikanischen Freundes und kniete andichtig nieder um
seinen Segen zu empfangen. Der Erzbischof duflerte den Wunsch nochmals
mit ihm zusammenzutreffen, und da sich dies nicht ermdglichen lieR, so
war er auf der Rednerbiihne einer Versammlung der Londoner Geistlichkeir
anwesend, deren Vorsitz der Bischof von London fithrte und in welcher
der Sadhu sprach.

Drei kurze Geschichten werden geniigen, um die »Lebensatmosphire®
eines christlichen Sadhu anzudeuten, der Keiner religidsen Gemeinschaft an-
gehtrt, wozu er sich von nun an endgiiltig entschloff. Die erste Erzéhlung
hérten wir von ihm selbst in einer Gesellschaft in Paris.

Als er eines Tages elnem Dorfe zuwanderte, gewahrte er vor sich zwei
Minner, von denen der eine plétzlich verschwand. Nach einer kurzen
Strecke holte er den anderen Mann ein, der auf eine am Boden liegende,
mit einem Tuche bedeckte Gestalt deutete und dem Sadhu mitteilte, dies
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sei sein Freund, der unterwegs gestorben sei. , Ich bin hier fremd; ich bitte
dich mir etwas Geld fiir seine Beerdigung zu geben.“ Sundar hatte nur
zwei Kupfermiinzen bei sich, die man ihm gegeben hatte, um am Schlag-
baum einer Briicke, die er passieren mufite, den Zoll zu entrichten, und
seine Decke. Beides gab er dem Manne und ging weiter.

Er war noch nicht weit gegangen, als der Mann ihm nachgelaufen kam,
zu seinen Fiiflen niederfiel und schluchzend rief: ,,Mein Freund ist wirklich
tot!“ Der Sadhu verstand nicht, was er meinte, bis er ihm erklirte, dafl sie
den Kniff anwendeten, abwechselnd die Voriibergechenden anzubetteln,
unter dem Vorwande, daR einer von ihnen gestorben sei. Diesen Betrug
hatten sie seit Jahren veriibt; aber an diesem Tage, als der Mann zuriick-
ging um seinen Freund zu rufen, erhielt er keine Antwort. Er hob das Tuch
auf und war entsetzt, ihn wirklich tot daliegen zu sehen. ,Ich bin so froh®,
setzte er naiv hinzu, ,dafl gerade heute nicht ich an der Reihe war, den
Toten zu spielen.”

Der ungliickliche Mensch, iiberzeugt, daf}. es ein grofler Heiliger war,
dem sie alles geraubt, was er besafl und dadurch den Zorn der Gotter auf
sich geladen hatte, flehte den Sadhu um Vergebung an. Da erzihlte ihm
Sundar von Christus und wie er von ihm Vergebung erlangen konne.
-Mache mich zu deinem Schiiler®, bat der Mann. ,Wie kann ich dich zu
meinem Schiiler machen, da ich selbst nur ein Schiiler bin?“ antwortete der
Sadhu. Er erlaubte jedoch dem Manne, ihn eine Zeitlang auf seinen Wan-
derungen zu begleiten. Spiter schickte er ihn auf eine Missionsstation in
der Nihe von Garhwal, wo er nach einiger Zeit getauft wurde.

Eine zweite Geschichte entnehmen wir dem Biichlein der Frau Parker.

»In einem Dorfe, im Bezirke Thoria, behandelten ihn. die Einwohner
so schlecht, dafl er die Nichte stets im Dschungel zubrachte, solange er in
ihrer Mitte arbeitete. In einer besonders dunklen Nacht, nach einem ent-
mutigenden, harten Tage, fand der Sadhu eine Héhle, in der er seine Decke
ausbreitete und die Nacht zubrachte. Als es Tag wurde, gewahrte er einen
grofien, noch schlafenden Leoparden dicht neben sich liegen. Der Anblidk
lihmte ihn beinahe vor Entsetzen, aber als er die Hohle verlassen hatte,
konnte er nur der gottlichen Vorsehung gedenken, die ihn beschiitzt hatte.
;Niemals, bis zum heutigen Tage’, sagte er, ,hat mir je ein wildes Tier
irgend etwas zuleide getan".

Unsere Quelle fiir die folgende Geschichte ist ein beglaubigter Brief an
die nordindische christliche Wochenschrift Nur Afshan, mitgeteilt von
Herrn Zahir. Der Schreiber, ein gebildeter Inder, in der Forstabteilung
der Zivilverwaltung angestellt, erzzhlt, wie er eines Tages, als er einen
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Berg hinabstieg, einem Sadhu begegnete, der hinaufging. Neugierde bewog
ihn zu beobachten, was sich wohl weiter begeben wiirde, und anstatt, wie
er anfinglich beabsichtigte, ein Gesprich mit ihm zu beginnen, wartete er.

Da sah er folgendes:

Als der Sadhu in ein Dorf kam, lief er sich auf einen Holzblodk nie-
der, trocknete sich den Schweifl vom Gesicht und begann ein geistliches
Lied anzustimmen. Bald sammelte sich eine Volksmenge um ihn, aber als
man fand, daf von der Liebe Christi die Rede war, wurden viele zornig,
— unter ihnen auch der Schreiber des Briefes, der ein eifriger Anhinger
der Arya Samaj war *). Ein Mann sprang auf und versetzte dem Sadhu
einen Stof}, der ihn von seinem Sitz herabschleuderte, wobei er sich Wange
und Hand schwer verletzte. Wortlos stand Sundar auf, verband sich die
Hand mit seinem Turban, und wihrend ihm das Blut noch iiber das Ant-
litz floR, begann er Gott zu loben und zu preisen und seinen Segen auf
seine Verfolger herabzuflehen.

Der Mann, namens Kripa Ram, der Sundar niedergeworfen hatte,
suchte spiter lange und eifrig nach ihm, in der Hoffnung, von ,jener ver-
wundeten Hand® getauft zu werden. Da er ihn nicht fand, lief er sich von
einem dort ansissigen Missionar taufen, dessen Namen er auch erwihnt;
doch hofft er immer noch, eines Tages den Sadhu wiederzusehen. Der
Augenzeuge setzt noch ausfithrlich auseinander, wie jener Vorfall seine
einstige Stellung zum Christentum vollkommen erschiittert habe und
endet mit der Bitte an alle Leser des Blattes, fiir ihn zu beten, daf er
(durch die Taufe) imstande sein moge, seinen Christenglauben o6ffentlich
zu bekennen.

Die Vollendung der Reife

1912—1918

Ungeachtet des Abratens seiner Freunde, fiihlte sich der Sadhu im
dreiundzwanzigsten Jahre seines Lebens gedrungen, den Versuch eines

*) Die Arya Samaj ist vielleicht die einflufreichste der verschiedenen moder-
nen Reformbewegungen Indiens. Sie ist, #hnlich der protestantischen, eine Art
Reformation des Hinduismus; ihr Wahlspruch lautet: ,Zuriidk zu den Veden®, —
den dltesten Schriften Indiens. Sie will die Bilderverehrung beim Gottesdienst
abschaffen und legt groBen Wert auf sittliche und geistige Erziehung. Ihre Ent-
stehung entstammt zum groBen Teil der Uberzeugung, daB in den &ltesten Ur-
kunden der indischen Religion geniligend hohe Ideale zu finden sind, um der
wachsenden Anziehungskraft des Christentums ein erfolgreiches Gegengewicht zu
bieten.
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vierzigtagigen Fastens zu unternehmen, dem Beispiele seines Herrn fol-
gend. Er wihlte sich dazu einen schattigen Platz in dem dschungelartigen
Landstrich zwischen Hardwar und Dehra Dun; in seinem Neuen Testa-
ment vermerkt er den genauen Tag, an dem er zu fasten begann. Um
die Zeit berechnen zu konnen, legte er einen Haufen von vierzig Steinen
neben sich, von denen er tiglich einen beiseite werfen wollte.

Wihrend der ersten Zeit des Fastens hatte er ein Gefithl heftigen
Brennens im Magen, infolge des Mangels an Nahrung, aber es ging bald
voriber. Twi weiteren Verlaufe des Fastens sah er Christus. Nicht — so
sagte er — wie bei seiner Bekehrung, mit seinen leiblichen Augen, —
denn die waren jetzt triibe und konnten nichts mehr sehen —, sondern in
einer iibersinnlichen Vision, mit durchbohrten Hinden, blutenden Fiiflen
und verklirtem Antlitz. Wahrend der ganzen Zeit empfand er eine
auflerordentliche Bereicherung jenes Gefithls von Frieden und Seligkeit,
das er bis zu einem gewissen Grade immer gehabt hatte, seit er Christ
geworden war. Und so michtig war diese Empfindung, dafl er sich nie-
mals versucht fithlte, das Fasten aufzugeben..

Als seine kdrperlichen Krifte abnahmen, glaubte er einen Lowen oder
ein anderes wildes Tier vor sich zu sehen und horte es briillen. Das Ge-
briill schien aus einiger Entfernung zu kommen, wihrend sich das Tier
selbst scheinbar ganz in der Nihe befand: offenbar hatte sein Gehdr
schneller gelitten als sein Sehvermdgen.

Auch wurde er zu schwach, um die Steine beiseite zu werfen: infolge
dessen verlor er das Zeitmafl und ist ganz unsicher, wie viele Tage er
fastete. Zwei Holzfiller fanden ihn in diesem Zustande; sie trugen ihn
in seiner Decke nach Rischi Kish und spiter nach Dehra Dun. Dessen
erinnert er sich, da er zu jener Zeit bei vollem Bewufltsein war und alles
was geschah, wahrnehmen konnte, obschon er nicht die Kraft hatte zu
sprechen.

Der Sadhu versichert, das Fasten habe einen dauernden Einfluf auf
sein geistiges Leben hinterlassen. Gewisse Zweifel, die er noch hegte,
schwanden endgiiltig. Vorher war er manchmal nicht sicher gewesen, ob
seine- Friedens- und Gliidksempfindung nicht irgendwie ,eine verborgene
Lebenskraft seines eigenen Daseins® sein konne, die aus seinem Inneren
emporquelle und nicht der gottlichen Gegenwart zuzuschreiben sei. Allein
wihrend des Fastens, als seine korperlichen Krifte gleich Null oder fast
gleich Null waren, nahm sein Frieden ganz bedeutend zu und wurde noch
viel stirker. Das hat ihn iiberzeugt, daf dieser Friede dem Himmel ent-
stammt und nicht die Folge des natiirlichen Wirkens seiner menschlichen
Anlagen ist.
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Ein weiteres Ergebnis des Fastens war die Uberzeugung, dafl die
Seele unabhingig vom Gehirn ist. Er hatte oft dariiber nachgedacht, was
nach dem Verfall seines Korpers aus seiner Seele werden wiirde. Aber
seit er wihrend des Fastens entdeckt hatte, dafl seine geistigen Fihigkeiten
beweglicher und lebendiger zu werden schienen, je schwicher sein
Kérper wurde, zog er daraus die Schlufffolgerung, dafl die Seele erwas
vom Gehirn vollig Getrenntes sein miisse. ,Das Gehirn ist nur die Werk-
stitte, in der die Seele arbeitet. Das Gehirn gleicht einer Orgel und die
Seele dem Organisten, der darauf spiclt. Zwei oder drei Tasten sind
vielleicht verstimmt und bringen keine Harmonie hervor. Das bedeutet
jedoch nicht, dafl der Organist fehlt.”

Das Fasten, so sagte er uns, iibte auch eine dauernde Einwirkung auf
seinen Charakter aus. ,Ehe ich das vierzigtigige Fasten unternahm,
wurde ich oft von Versuchungen befallen. Wenn Sie ihr Buch schreiben,
miissen Sie auch meine Schwichen erwihnen. Besonders wenn ich miide
war, pflegte ich drgerlich zu werden, wenn Leute zu mir kamen, um sich
mit mir zu unterhalten und Fragen zu stellen. Ich habe noch mit dieser
Schwierigkeit zu kimpfen, aber nicht annihernd so sehr als vor dem
Fasten. Meine Freunde haben mir sogar gesagt, dafl sie nichts mehr davon
merken; aber selbst wenn sie recht hitten: es ist doch eine Schwiche, die
ich nicht in meinem Leben haben mé&chte. Sie hat mir viele Schwierig-
keiten und Skrupel verursacht, aber vielleicht ist sie mir geschickt worden,
um mich demiitig zu erhalten, wie der Pfahl im Fleische, von dem Paulus
spricht, mit dem er vielleicht, wie ich manchmal glaube, dasselbe gemeint
hat. Oder vielleicht ist sie zum Teil die Folge davon, daf ich noch im
Fleische lebe: ich wiinschte, es wire nicht so.

Vor dem Fasten litt ich auch unter anderen Versuchungen. Wenn ich
Hunger und Durst hatte, so murrte ich und fragte, warum der Herr
nicht fiir mich sorgte. Er hatte mir befohlen, kein Geld mit mir zu neh-
men. Hitte ich Geld bei mir gehabt, so hitte ich ja kaufen konnen was
ich brauchte. Seit dem Fasten jedoch, wenn ich von korperlichen Leiden
heimgesucht werde, sage ich: ,Es ist meines Vaters Wille; vielleicht habe
ich etwas Unrechtes begangen, wofiir ich nun leiden muf.‘

Vor dem Fasten war ich auch zuweilen versucht, das Leben eines
Sadhus mit seinen Miihsalen aufzugeben, zum Wohlleben in meines Vaters
Hause zuriickzukehren, mich zu verheiraten und behaglich zu leben. Konnte
ich auf diese Weise nicht auch ein guter Christ sein und ein Leben der
Gottesgemeinschaft fithren? Aber dann sah ich ein, dafl, wenn es auch fiir
andere keine Siinde sein mochte, behaglich zu leben, Geld und Heim
zu haben, Gott mich zu etwas anderem berufen habe,
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Das Geschenk der Ekstase, das er mir gegeben hat, ist kostlicher als
irgendein Heim sein kann. In ihr finde ich wundervolle Freuden, die alle
anderen iibertreffen. Meine wahre Ehe habe ich mit Christus geschlossen.
Ich sage nicht, dafl die Ehe fiir andere nicht gut sei; aber ich, der ich schon
mit Christus verbunden bin — wie kann ich eine andere Ehe schliefen?®

Wir fragten ihn, ob er seitdem jemals wieder wihrend kiirzerer Zeit

gefastet habe. ,,Im Himalaya bin ich dazu gezwungen worden®, entgeg-
nete er.

»Fanden Sie diese Art des Fastens gut fiir Thr geistiges Leben?®

»Ich habe alle Dinge von Nutzen fiir mein geistiges Leben gefunden,
Hunger und Durst und anderes.”

Der Sadhu machte uns klar, dafl er die Fastenzeit nicht in der Absicht
auf sich genommen habe, sich Leiden zuzufiigen: das, so behauptete er,
sei eine Hinduauffassung *). Er hat nicht die Absicht, sie zu wiederholen;
auch findet er es nicht wiinschenswert, dafl jeder Christ diesen Versuch
machen solle. '

Aus verschiedenen Andeutungen, die er machte, zogen wir die Schlufi-
folgerung, daf es eine Krisis in seiner geistigen Entwicklung war. Wir
wiirden versucht sein, sie in der technischen Sprache mystischer Theologie
als den Ubergang von der Stufe der ,Erleuchtung® zur Stufe der ,Eini-
gung® zu beschreiben; aber die sehr geringfiigigen Merkmale eines Zu-
standes, welcher der zwischen den beiden liegenden Stufen entspricht, ., die

dunkle Nacht der Seele® genannt — ein Punkt, auf den wir in einem
spiteren Kapitel zuriidkkommen werden, — wiirden den Vergleich zu
einem irrefithrenden machen. Wiederum, — wenn es anginge, die in der

Gefangenschaft geschriebenen Episteln von einer Charakterisierung des
Paulus auszuschliefen, so konnten wir den Ubergang als einen solchen
bezeichnen, der von der paulinischen zur johanneischen Art des Erlebens
fithrt. Doch auch dies wiirde in mancher Hinsicht ebenso irrefiihren. Die
Personlichkeit des Sadhu ist eigenartig genug, um auf eigenartigem Wege
zur Reife gelangt zu sein.

Der auf die Fastenzeit folgende Zeitabschnitt zeichnet sich durch
duflerst harte Verfolgungen ab, die er besonders in Tibet zu erdulden hatte;
au}‘h wurden thm mehrere auflergewthnliche Errettungen aus Gefahr zu-
teil, die er selbst geneigt ist, hochstwahrscheinlich iiberirdischer Hilfe

*) Es ist nur gerecht, darauf hinzuweisen, daB viele Hindu das Fasten weni-

ger als asketische Ubung ansehen, sondern als Mittel, die geistige Wahrnehmung
zu verschdrfen.
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durch Engel zuzuschreiben. Mit einiger Mithe gelang es, den Sadhu zu
bewegen, uns in einer kleinen Versammlung im Puseyhaus in Oxford
seine eigene Auffassung eines der merkwiirdigsten dieser Erlebnisse mit-
zuteilen. Wir entnehmen die Erzihlung dem Buche der Frau Parker; in
einer Fuflnote weisen wir auf die einzigen nicht rein wortlichen Abwei-
chungen zwischen den beiden Berichten hin, die uns aufgefallen sind.

In einer Stadt namens R4sir wurde er verhaftet und dem Oberlama
vorgefiihrt unter der Anklage, das Land betreten und das Evangelium
Christi gepredigt zu haben. Er wurde fiir schuldig erklirt und inmitten
einer ihm feindlich gesinnten Volksmenge zum Richtplatz gefithrt. Die
beiden gebriuchlichsten Todesstrafen sind folgende: man niht den Ver-
urteilten in eine nasse Yakhaut ein und setzt ihn der Sonne aus, bis der
Tod seine Qualen endet; oder man wirft ihn in die Tiefe eines ausge-
trockneten Brunnens und verschlieft die Offnung so fest als moglich mit
dem Dedkel des Brunnens *). Die letztere wurde fiir den Sadhu gewihlt.

Auf dem Richtplatz angekommen wurde er entkleidet und mit solcher
Gewalt in die dunkle Tiefe dieses schauerlichen Leichenhauses geworfen,
dafl sein rechter Arm verletzt wurde. Viele andere waren schon vor ihm
in denselben Brunnen gestiirzt worden, aus dem es keine Riickkehr mehr
gab und so fiel er in eine Masse menschlicher Knochen und verwesenden
Fleisches herab. Jeder andere Tod war diesem vorzuziehen! Wohin er
auch die Hinde ausstredkte, iiberall trafen sie auf faulendes Fleisch, dessen
Geruch ihn fast betiubte. Mit den Worten seines Erlosers rief er aus:
sWarum hast du mich verlassen?‘

Auf die Nacht folgte der Tag: er brachte keine Verinderung in das
Dunkel dieses entsetzlichen Aufenthalts und keine Linderung durch
Schlaf. Ohne Nahrung, ohne einen Tropfen Wasser dehnten sich die Stun-
den zu Tagen, und Sundar fiihlte, dafl er nicht mehr lange leben konne.
In der dritten Nacht, wihrend er im Gebet zu Gott schrie, horte er ein
knirschendes Gerdusch iiber seinem Haupte. Irgend jemand &ffnete den
verschlossenen Deckel seines schrecklichen Gefdngnisses. Er horte wie der
Schliissel herumgedreht wurde und das Rasseln des eisernen Deckels, der
weggeschoben wurde. Dann vernahm er eine Stimme von oben, die ihn
das Seil festhalten hief, das zu seiner Rettung herabgelassen wurde. Als

*) Diese Strafen sind ein schlauer Versuch, das buddhistische Gesetz zu um-
gehen, das einem wahren Jiinger verbietet, zu téten. Ahnlich ist es in Ceylon, wo
mir die steile Klippe gezeigt wurde, von welcher im alten Konigreich Kandy —
auch ein buddhistischer Staat — die verurteilten Verbrecher hinabgestoBen wur-
den (B. H. 8.)
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das Seil ihn erreichte, packte er es mit aller Kraft, die ihm noch geblieben,
und wurde langsam aber sicher aus der grausigen Stitte heraufgezogen
an die frische Luft.

Oben angelangt, wurde der Deckel wieder iiber die Offnung geschoben
und verschlossen. Als er sich umsah, war sein Befreier nirgends zu er-
blicken, aber der Schmerz in seinem Arme war verschwunden und die
reine Luft erfiillte ihn mit neuer Lebenskraft. Der Sadhu fiihlte sich zu
nichts anderem fihig, als Gott fiir seine wunderbare Errettung zu danken.
Als der Morgen kam, gelang es ihm miihselig die Stadt zu erreichen, wo
er sich im Rasthaus ausruhte, bis er wieder imstande war, seine Wander-
predigten aufzunehmen. Seine Riidkkehr in die Stadt und zu seinem alten
Beruf verursachten gewaltiges Aufsehen. Die Neuigkeit, daf der Mann,
den alle fiir tot gehalten hatten, lebte und wieder predigte, wurde schleu-
nigst dem Lama iiberbracht.

Wieder wurde der Sadhu verhaftet und vor den Richterstuhl des
Lama gebracht; befragt was geschehen sei,. erzihlte er die Geschichte
seiner wunderbaren Rettung. Der Lama geriet in groflen Zorn: er be-
hauptete, irgend jemand miisse sich des Schliissels bemichtigt und den
Sadhu befreit haben. Als man aber den Schliissel suchte und ihn an des
Lamas eigenem Giirtel hingend fand, war er vor Erstaunen und Furcht
sprachlos. Er befahl Sundar die Stadt zu verlassen und so weit als mog-
lich fortzugehen, damit sein michtiger Gott nicht unerhdrtes Unheil iiber
ihn und sein Volk brichte *).%

In diesen Zeitraum gehdren noch - zwei Begebenheiten, welche die
Volksphantasie beschiftigten.

Er entdeckte nimlich das Vorhandensein einer christlichen Bruder-
schaff, die 24 000 Mitglieder zihlen sollte und gemeinhin ,die geheime
Sannyasi Mission® genannt wurde. Thre Anhinger scheinen, neben viel

echt Christlichem, einige merkwiirdige, aber, — wenn wir nach denen
urteilen, die uns enthiillt worden sind, — nicht besonders interessante

oder wertvolle Geheimlehren und Uberlieferungen zu besitzen. Der Sadhu
hat mit ihnen, wie mit allen christlichen Sekten in mitfiihlendem und

*) Parker, p, 64 . Zu uns sagte er, sein Arm wurde ,von einer Keule getrof-
fen und fast gebrochen®, ehe er hinabgestoBen wurde; auch hatte das Seil am
Ende eine Schlinge, in die er seinen FuB stedkte, sonst hiitte er mit dem verletz-
ten Arm sein Gewicht nicht tragen kénnen. Auch betonte er aufs Nachdriiddich-
ste, dab er neben dem Entsetzen, den Schmerzen und der Verzweiflung die ganze

Ze{)t fiber eine ungeheure Erhthung innerlichen Gliicks und Friedens empfunden
habe.
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briiderlichem Geiste verkehrt; aber er hat sie dringend aufgefordert vor
die Uffentlichkeit zu treten. Seiner Auffassung nach gehdrt der Mut Chri-
stentum zu bekennen und die Pflicht fiir Thn zu zeugen zum Wesen
wahren Christentums.

Spiterhin fand er in einer Hohle, 13 000 Fuf iiber dem Meeresspiegel,
auf der Gebirgskette des Kailasch im Himalaya, einen alten Rischi oder
Einsiedler, — den , Maharischi von Kailash®. Der Rischi berichtete dem
Sadhu erstaunliche Dinge von seinem hohen Alter, von seinen wunder-
baren Kriften und Erlebnissen und teilte ihm auch eine Reihe Visionen
apokalyptischen Charakters mit. Der Sadhu war zweifellos von der Per-
sonlichkeit und den Mitteilungen dieser auflerordentlichen Erscheinung
stark beeindruckt; er besuchte ihn zu verschiedenen Malen und erzihlte
vielen Leuten in Indien was er gesechen und gehort hatte. Leider — wenn
auch begreiflicherweise — hat sich das allgemeine Interesse, durch den zum
Teil wunderlichen Inhalt dieser Erzihlungen gefesselt, auf jenen romanti-
schen Einsiedler in einem Mafle gerichtet, das den Sadhu neuerdings in
eine gewisse Verlegenheit gebracht hat: er wird allzu hiufig mit Fragen
iiber ihn und seine Enthiillungen bestiirmt. ,Die Menschen iiberschitzen
diesen nebensichlichen Vorfall in meinem Leben®, sagte er uns in Oxford.
»Der Maharischi ist ein Mann des Gebets und ich habe grofle Hochachtung
vor ihm; aber es ist nicht meine Aufgabe den Rischi, sondern Christus zu
verkiinden *).*

Wir haben diesen Lebensabschnitt des Sadhu als denjenigen bezeichnet,
in dem er die geistige Reife erlangte, — das heiflt, insoweit man das Recht
hat, diesen Ausdruck auf einen noch Lebenden anzuwenden. Deshalb diirf-
te es zwedkdienlich sein, auf drei hervorragende Merkmale seines inneren
Lebens aufmerksam zu machen: seine Philosophie des Kreuzes,
wenn wir seine charakteristische Stellung den Leiden gegeniiber so nennen
diirfen; der unaussprechliche Frieden, der zu seinem mysti-
schen Erleben der Gegenwart Christi gehort; seine Zeiten der Ek-
stase. Obgleich sie bereits vor dem Fasten alle in auffallender Weise
vorhanden waren, scheinen sie jetzt eine noch erhhte Stirke und Dauer
angenommen zu haben.

Schon im Jahre 1906, — so erzihlt Herr Stokes, — als er den Sadhu
wihrend eines mit heftigen Magenschmerzen verbundenen Fieberanfalls
pflegte, horte er ihn leise fliistern: ,Wie siiff ist es, Seinetwegen zu leiden.*

*) Der 300-jhrige Maharishi von Kailas. 38 S., illustriert. 1.50, ohne Bilder, <
kleineres Format —.60. Nach authentischen Dokumenten des Prof. Heiler, sowie
glaubwiirdigen, bisher nicht verdffentlichten Augenzeugenberichten v. Sadhu Sun-
dar Singh u. a.
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Die Auffassung, dafl Leiden eine Bevorzugung ist, insofern es Gelegenheit
bietet, an einem Erleben Christi teilzuhaben und Sein Werk férdern zu
helfen, ist beim Sadhu ebenso grundlegend wie bei Paulus. Es besteht kein
Zweifel, dafl er sich buchstiblich freut, um Christi willen Schmerzen
leiden zu diirfen. Aus diesem Grunde haben ihn viele als einen Asketen
geschildert; aber, wie wir spiter sehen werden, lehnt er den Begriff der
Askese, so wie er gewdhnlich verstanden wird, aufs Entschiedenste ab.
Leiden, nicht um des Leidens selbst willen, sondern um Christi und seines
Werkes willen, ist das was er liebt.

»Es gibt nichts Hoheres als das Kreuz im Himmel und auf Erden.
Durch das Kreuz offenbart Gott dem Menschen Seine Liebe. Ohne das
Kreuz wiilten wir nichts von der Liebe unseres himmlischen Vaters. Aus
diesem Grunde verlangt Gott, da alle Seine Kinder diese schwere, aber
,siile” Biirde des Kreuzes tragen sollen, denn nur dadurch kann unsere
Liebe zu Gott und Seine Liebe zu uns und den anderen offenbar werden.®

»Wir werden nach unserem Erdenleben nie mehr eine zweite Gelegen-
heit haben, das Kreuz zu tragen, denn wir werden niemals in dieses Leben
zuriickkehren. Deshalb ist es jetzt an der Zeit, freudig das Kreuz zu
tragen; nie wieder wird uns die Gelegenheit geboten werden, diese Last
noch einmal auf uns zu nehmen.®

»Ich habe die Arbeit in Armut und Einfachheit erwihlt. Wenn man
mir ein Erzbistum anbéte, so wiirde ich es ablehnen.®

An zweiter Stelle miissen wir jenen unaussprechlichen Frieden, ,den
Himmel auf Erden®, wie er ihn nennt, erwihnen, der seinem andauernden
Bewufltsein von Christi Gegenwart entstrdmt, als Trost, als Gefihrte und
als Kraft, Dieser allein ist es, der ihn befihigt, seine Philosophie des Kreu-
zes in die Wirklichkeit des tiglichen Lebens zu iibertrag_cn. Wir werden
versuchen, im Kapitel ,Der Frieden eines Mystikers®, eine Beschreibung
und eine Besprechung davon zu geben. Im augenblicklichen Zusammen-
bang geniigt es, seine Aussage zu wiederholen, daf} Flleses Erleben sich stets
in Zeiten heftiger Leiden und Verfolgungen zu einer besonderen Hohe
steigert. Er sagte uns, daf er sich besonders des aufs hochste gesteigerten
Friedens wihrend der Zeit erinnere, die er, den Tod erwartend, in dem
ausgetrockneten Brunnen in Tibet zubrachte, und bei einem anderen An-
laB, von dem wir spiter sprechen werden, als er gezwungen wurde, einen
Tag und eine Nacht ohne Speise und Trank zu verbringen, wihrend Han-
de und FiiRe in den Blodk gespannt und sein nackter Kérper mit Blutegeln
bedeckt wurde, die ihm das Blut aussogen.

Endlich — seine Stunden der Eksrase, die seit dem Fasten héufiger
wiederkehrten und ihm anscheinend noch reicheren Inhalt boten. Er
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glaubt durch sie, wie Paulus, in den dritten Himmel entriickt zu werden,
wo er Unaussprechliches sieht und hort. Durch die Ekstase gewinnt er
nicht nur geistlichen Trost und Erleuchtung, sondern auch kérperliche Er-
quickung und erneute Kraft.

,Ich glaube®, sagte der Sadhu, ,daf ein Leben des Gebets und der
innere Friede, der das christliche Leben begleitet, uns in hohem Grade be-
fihigen sowohl Krankheiten zu iiberwinden, als auch Hunger und Ent-
behrungen zu erdulden. Ich war erstaunt zu héren, dafl etliche Mystiker
ernstlichen Schaden an ihrer kérperlichen Gesundheit nahmen.®

In diesem Zusammenhang ist die Erfahrung erwihnenswert, die Herr
Stokes machte. Er schreibt: ,Ehe ich nach Indien ging war ich nicht schr
kriftig; es schien sogar fraglich, ob ich, selbst unter giinstigen Verhiltnis-
sen, in indischem Klima wiirde leben konnen. In Indien angekommen,
aber ehe ich meine Arbeit aufnahm, hatte ich einen sehr schlimmen Anfall
von typhdsem Fieber mit Riidsfillen. Die Arzte — es waren ihrer zwei —
eeboten mir nach Hause zu reisen und versicherten mir, daR ich binnen 14
Monaten sterben wiirde, wenn ich ihnen nicht gehorchte. Da es mir un-
méglich war meine Arbeit zu verlassen, so blieb ich; und doch lebe ich und
bin viel kriftiger seit jener Zeit.

Mir scheint wirklich, dafl wir zu dem Urteil neigen, viele Dinee fiir
unméelich zu halten, ehe wir sie auf jhre Moelichkeit hin gepriift haben.
Der Mensch, der unwillig leidet, wird korperlich rasch zugrande gehen:
leidet er aber, von seinem Ideale dazu angetrieben. aus freien Stiicken. so
gibt es kaum eine Grenze fiir die Stirke seiner Widerstandsfihickeit. Dies
habe ich durch Bruder Sundar Singh und durch Hindu bhaeats bestiitior
gesehen und weifl es aus eigener Erfahrung. Indem wir dem Ideale nach-
leben, wird das Leiden, das es uns auferlegt, zu einem Vorrecht. Zu Hause
setzte mich mein Arzt auf Krankenkost, aber als Mé&nch habe idh of
Speisen genossen, die manche Inder sich fiirchten anzuriihren. Die Kmf
eines Menschen wichst in gleichem Verhiltnis zu der Arbeit, die Gotr ihn
tun heiflt, und zu seinem Fleiff und seiner Begeisterung, mit denen er sie

ausfihrt.®

Weltruhm

1918 — 1920

Mit des Sadhus Besuch in Madras, im Anfange des JTahres 1918, be-
ginnt eine neue Epoche seines Lebens, die den Ubergane von einem bisher
unbeachteten Dasein zu einer Weltberithmtheit kennzeichner, Ter Rirthmo
seiner Titigkeit in Nordindien war ihm nach Siidindien vomus‘zecilt.
Tausende stromten herbei, ihn zu hdren. Wo immer er unter Christen er-
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schien, folgte ihm cine Welle geistigen Erwachens. Auch Nichtchristen
wurden beeinflufit und allein in einer Stadt wurden nicht weniger als
neunzehn Personen bekehrt.

In diesem Zusammenhang miissen wir feststellen, dafi, trotz wieder-
holter Bitten, der Sadhu sich stets weigert, Bekehrte zu taufen. Er ver-
weist sie immer an die ordnungsmifligen Geistlichen der betreffenden
Kirche, die gerade an dem Orte arbeitet.

Zu jener Zeit entschlof} sich sein Vater Christ zu werden. ,Du hast mir
die Geistesaugen gedffnet®, sagte er, ,nun mufit du mich auch taufen.®
»Wenn ich dich taufe®, entgegnete der Sadhu, ,s0 mufl ich viele hundert
andere auch taufen. Es ist aber nicht meine Aufgabe zu taufen, sondecn
das Evangelium zu verkiinden.®

Der Sadhu erkennt zweifellos an, dafl es wiinschenswert sei, der_ Taufe
einen lingeren Lehrgang vorangehen zu lassen, als ein Wandcrprec!xger zZu
geben vermag, und sieht auch fiir den Durchschnittskonvertiten die Not-
wendigkeit ein, sich in eine bestimmte Christengemeinde aufnehmen zu
lassen, da sonst ‘die Gefahr besteht, dafl er binnen kurzem zu seinem alten
Glauben zuriidkkehrt. Aber die Weigerung, selbst den Taufakt zu voll-
ziehen, ist wahrscheinlich — wenigstens zum Teil — der_ wohlbegriindeten
Befiirchtung zuzuschreiben, daff der ungebildete Konvertit der vom Sadhu
personlich vollzogenen Amtshandlung irgendeine besondere Wu.nderkraft
beimessen kdnne. Der Hindu schreibt einem ,heiligen Manne® leicht iiber-
natiirliche Kriifte zu und fiirchtet seinen Fluch oder erfleht seinen Segen.

Wir fragten ihn einstmals, ob er je versucht habe durch Gebet zu hei-
len. ,,Ja“’ antwortete er; ”aber ich gab €es auf, weil ich fand, dafl 35. Mel:l-
schen veranlafte, auf mich und nicht auf Christus zu sehen und das ist ein
Kreuz, das ich nicht tragen kann. In Ceylon lag der Sohn eines yornehmen
Christen im Sterben und die Arzte hatten ihn aufgegeben. Die Mutter
flehte mich an, zu ihm zu kommen, ihm die Hinde aufzulegen und fiir ihn
zu beten. Tch sagte: ,In diesen Hinden ist keine Mad_lt, nur in den durch-
bohrten Hinden Christi. Endlich willigte ich ein, ihn im Krankenhaus
aufzusuchen, Ich betete fisr thn und legte meine Hand auf seinen Kopf.
Drei Tage darauf sah ich den Knaben mit seiner Mutter auf den hintersten
Plitzen einer Versammlung sitzen, in der ich predigte. Da entdeckte ich,
da die Menschen mich als Wondertiter betrachteten, mochte ich ihnen
noch so eindringlich versichern, dafl es nicht meine personliche Macht wire,
welche die Handlung veranlait habe, sondern die Macht Christi, als Ant-
wort auf mein Gebet, und so sah ich ein, dafl ich solches nicht wieder tun
diirfe, weil es den Aberglauben begiinstigen und die Aufmerksamkeit von
dem Evangelium, das ich zu verkiinden habe, ablenken wiirde.
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Sundars Feingefiihl fiir die schidlichen Folgen einer rein personlichen
Beriihmtheit wird ferner durch ein Vorkommnis bestdtigt, das uns eine
Missionarin mitteilte. Als er zum ersten Male die Stadt in Nordindien be-
suchte, in der sie arbeitete, erwdhnte er in seinen Ansprachen — wie er
dfters zu tun pflegt, um die Lehre zu erliutern, die er einprigen méchte —
einige der merkwiirdigen und seiner Ansicht nach iibernatiirlichen Erret-
tungen, die ihm zuteil geworden waren. Daraufhin sprachen die indischen
Christen der Ortschaft wochenlang v on nichts anderem. Drei oder vier
Jahre spiter besuchte er dieselbe Stadt, aber diesmal erwihnte er nicht
eine einzige Begebenheit dieser Art.

Seiner Predigtfahrt nach Siidindien und Ceylon folgte ein Zhnlicher
Besuch vieler bedeutender Stddte in Birma, den verbiindeten malayischen
Staaten, China und Japan, worauf er zuriickkehrte, um den Sommer iiber
in seiner gewohnten Missionsarbeit in Tibet titig zu sein.

Im Januar 1920 schiffte er sich nach England ein. Er hatte sich
gewiinscht, Paldstina zu besuchen, allein er konnte keinen Pafl erhalten.
Jedoch verlieR er Indien in der Hoffnung, dafl es ihm auf der Riickreise
von England aus moglich sein wiirde. Im Mai reiste er von England ab
und ging nach Nordamerika. Er wurde eingeladen, Schweden, Frankreich
und die Schweiz nach seiner Riickkehr von England aus zu besuchen, aber
statt dessen nahm er schlieflich eine Einladung an, nach Australien zu ge-
hen und von da zuriids nach Indien.

Er hielt immer noch streng an seinem Grundsatz fest, ohne Geld oder
irgendeine andere' Vorsorge fiir den ndchsten Tag von Ort zu Ort zu rei-
sen, im Vertrauen, dafl der Herr fiir alles Notige sorgen werde. Jeman-
dem, der im Zweifel war, ob diese Seite des ,Sadhu-Ideals® im Abend-
lande durchfithrbar sei, antwortete er: ,Gott ist der nimliche Gott im
Osten und im Westen.® Und tatsichlich haben sich keinerlei Schwierig-
keiten eingestellt. Seine Uberfahrt nach England wurde von seinem Vater
bezahlt, der sich, wie wir schon erwihnten, kurz vorher mit ihm ausge-
sbhnt hatte. In England und Amerika wurde es seinen Freunden nicht
schwer, einer so hervorragenden Personlichkeit Gastfreundschaft zu
sichern. Sein Gastgeber, der ihn bei _der Abreise zum Bahnhof begleitet,
hindigt ihm eine Fahrkarte nach seinem nédchsten Bestimmungsorte ein;
fiir grofere Ausgaben, wie seine Uberfahrt nach Amerika, wurden von
seinen Freunden Beitrige gesammelt.

Sundars Aufenthalt im Abendlande hatte mehr als einen Zweds. Fr
wiinschte selbst die Wahrheit der Behauptung festzustellen, die in Indien
von Nichtchristen gemacht worden war, daff das Abendland sittlich ver-
derbt sei und dafl das Christentum dort aufgehdrt habe eine lebendige
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Kraft zu sein; er hoffte jedoch mit ,gottesfiirchtigen Minnern® Umgang
pflegen zu konnen, und fiihlte sich berufen, auch daselbst Zeugnis fiir
Christi Macht abzulegen.

Der Aufenthalt hat sich reich gelohnt. Den Anhingern der Mission
brachte er grofe Ermutigung, denn sie sahen in ihm einen deutlichen Be-
weis des gottlichen Segens, der auf ihren Gebeten und der Arbeit der ver-
flossenen Jahre ruhte. Viele andere haben Begeisterung aus seiner frischen
und lebensvollen Religionsauffassung geschopft und nicht wenige geden-
ken ihres persénlichen Zusammenseins mit ihm als eines Wendepunktes in
ithrem Leben. Vielleicht wird auch die Wirkung dieses Besuchs des Abend-
landes, der seine eigenen Anschauungen erweiterte und seine eigenen Er-
fahrungen bereicherte, nicht bedeutungslos noch ohne Einfluf auf die zu-
kiinftige Entwicklung des Christentums in Indien sein.

In den Straflen einer abendlindischen Stadt fillt das safranfarbene
Gewand und der Turban auf. Aber der Triger ist eine Erscheinung, die
iberall Aufsehen erregt. Hochaufgerichtet, etwas iiber Mittelgrofle, mit
schwarzem Haar. und Bart, hellolivenfarbener Haut, mit syrischem Ge-
sichtsschnitt und sanften, dunklen Augen, wirkt er durch den Frieden sei-
nes Ausdrucks und seiner Haltung, durch die entschlossene und ruhige
Wiirde seines Ganges, auch abgesehen von Gewand und Turban, ,als sei
er®, wie einmal jemand sagte, ,geradewegs aus den Blittern der .Bibel her-
ausgestiegen®.

Es wird erzihlt, daR ihm einstmals ein aus einem entlegenen Dorfe
neuangekommenes junges Dienstmidchen die Tiire des Hauses ffnete, in
dem er Besuch machen wollte. Er nannte seinen Namen: ,Sadhu Sundar
Singh®. Das Mzdchen lief eilends zu ihrer Herrin: ,,Da ist jemand, der Sie
sprechen mdchte, Madame. Seinen Namen kann ich nicht verstehen; aber
er sieht aus wie Jesus Christus!

Von Natur zuriickhaltend, trigt er an Offentlichen Orten hiufig einen
f.chcnmantel iiber seinem Gewande, um kein Aufsehen zu erregen. Wenn
irgend moglich, vermeidet er Omnibusse oder starkbesetzte Eisenbahnziige
und zieht es vor, zu Fuf} zu gehen oder eine Droschke zu benutzen. Den-
noch nimmt er die Art und Weise, in der er und seine ungewdhnliche Klei-
dung angestarrt Wifd, stets freundlich auf Und Wird niemals unwﬂlig i.iber
das lirmend und oftmals nicht gerade hoflich sich duflernde Aufsehen, das
er bei den Kindern auf der Strafe hervorruft.

Wahrenq er Birmingham besuchte, fithrte man ihn in Cadburys Scho-
koladenfabrik umher, Als man ihn nachher fragte, ob er sich gut dabei
unterhalten habe, antwortete er: ,Ich unterhielt mich sehr gut, aber ich
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glaube, die Middchen und Ménner, die in der Fabrik arbeiten, unterhielten
sich noch besser, wihrend sie mich ansahen!®

»Sie hitten etwas dafiir von ihnen verlangen sollen®, warf ein Freund
ein.

»Ja, ja“, sagte der Sadhu lichelnd, ,aber sie gaben mir so viel Schoko-
lade, daf ich an jenem Tage nicht zu Mittag essen konnte.“ Derartige hu-
moristische Ziige sind nichts Ungewohnliches bei ihm, und gleich den Hei-
ligen des Mittelalters verschmiht er zuzeiten die herkdmmiichen Ehr-
furchtsbezeugungen. Nach der Besteigung des Eiffelturmes mit seinen drei
Stodcwerken meinte er: ,Jetzt konnen Sie sagen, dafl Sie wie Paulus im
dritten Himmel gewesen sind.”

Leute, die den Sadhu zu einer Mahlzeit einladen, erkundigen sich oft
vorher, ob er irgendwelche Einschrinkungen becreffs des Essens mache. Er
machte keine. ,Irgendetwas zu irgendeiner Zeit!“ ist der Grundsatz, den
er 6fters wiederholt. Er ist ebenso bereit, ein erlesenes, gut zubereitetes und
gut serviertes Mahl einzunehmen wie die einfachste Kost, oder, wenn es
notwendig ist, sich auch ohne Essen zu behelfen. Und wenn der Kaffee
oder Siifigkeiten in der Gesellschaft herumgereicht werden, so verschmilt
er sie nicht.

»England ist mir nicht kalt genug®, sagte er zu jemand, der befiirch-
tete, er wiirde in seinen diinnen Kleidern unter dem rauhen Klima leiden.
In Tibet hat er sich gegen dic strengste Kilte abgehirtet: nicht einmal
Sandalen mdchte er tragen — in Indien trigt er keine —, aber seine
Freunde gaben ihm zu verstehen, dafl die englischen Hausfrauen ihrer
Teppiche wegen besorgt sein wiirden, um des Strafenschmutzes willen,
den er hineinbringen wiirde, wenn er barful ginge. Folglich trug er auf
der Strafle Sandalen, aber meist streifte er sie nach orientalischer Sitte ab,
ehe er das Zimmer betrat.

Herzlich gegen Freunde, hoflich und riicksichtsvoll gegen alle, ein gro-
fRer Tierfreund — wir sahen, wie er fast zirtlich einen kleinen Hund
streichelte, der seiner Aufmerksamkeit erbettelte —, so beeindruckte er
jeden, der mit ihm zusammentraf, als die VerkGrperung von Frieden,
Sanfimut und Herzensgiite.

Dem Werben der Kirche zu widerstehen mag schwerer sein als Feind-
schaft der ganzen Welt. Aber dem Sadhu ist die menschliche Seele nicht un-
bekannt. , Wir miissen Christo nachfolgen, den Blick fest auf Thn gerichtet,
aber unsere Ohren miissen wir verschliefen. Denn auf der einen Seite hi-
ren wir vielleicht Schmeicheleien, die uns hochmiitig machen, auf der an-
deren moglicherweise abfillige Urteile oder iible Nachrede, die uns mut-
los machen k&nnten.*
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»Die Menschen schreiben iiber mich®, sagte er zum Baron von Hiigel,
»aber sie erwihnen meine Fehler nicht, damit ich sie ablegen kann.* Einst
wurde in seiner Gegenwart erwihnt, dafl Frau Parkers Buch in einem La-
den zum Verkaufe ausliege. ,Es tut nicht gut®, sagte er, ,dafl die Lebens-
geschichte eines Menschen geschrieben wird, solange er noch am Leben ist.*

Nur unter der bestimmten Voraussetzung, daf unser Buch keine zwei-
te Lebensbeschreibung sein werde, sondern ein Versuch, seine Botschaft
. dem Abendlande zum Verstindnis zu bringen, der vielleicht dazu beitra-
gen konne, seine Lehre in die Tat umzusetzen, willigte er ein, uns mit dem
fiir das Unternehmen nétigen Material zu versorgen.

Das unruhige und lirmende Leben der abendlindischen Stidte wirkte
sichtlich verletzend und ermiidend auf eine Natur, die das Leben unter
freiem Himmel und ein beschauliches Dasein liebt. Selbst in Indien moch-
te er grofie Stidte nicht. Er empfand dort den Geist des Bosen als beson-
ders michtig. ,Ich gehe immer gegen meinen Willen in grofle Stidte und
mufl mich dazu zwingen; aber in der Ekstase wurde mir einstmals gesagt,
dafl mir die einzige Gelegenheit, anderen in dieser Welt helfen zu konnen,
nur in diesem jetzigen Leben geboten werden wiirde. Das ist ein Vorrecht,
das selbst den Engeln nicht gestattet ist. Den Himmel werden wir ewig
haben, aber hier haben wir nur eine kurze Spanne Zeit um zu dienen, des-
halb diirfen wir diese einzige Gelegenheit nicht versiumen. Ich weifl wohl,
warum Einsiedler es vorziehen in Hohlen und auf Bergen zu leben. Ich
selbst ziehe es unendlich vor.®

In Oxford fragte ihn eines Tages, bei Tisch, jemand, wie er iiber das
englische Christentum und die englische Lebensweise dichte. Es wurde ihm
sichtlich schwer, seine Ansichten in einer Form auszudriicken, die nicht un-
hoflich gegen seine Gastgeber erschien. Er meinte, er habe noch nicht genug
gesehen, um ein Urteil abgeben zu konnen; aber es schiene ihm, alsobder
Seite der Religion, die zum Seelenfrieden fiihrt, zu wenig Gewicht beige-
legt wiirde; denn ,geistige Dinge konnen ohne Ruhe und Versenkung
nicht wahrgenommen werden.*

Das Glaubensbekenninis
eines Mystikers

Eine christozenirische Mystik

Man hat vom Apostel Paulus gesagt, daf er einer von den .grf)ﬁen
Mystikern der Wels gewesen sei; dafl aber, im Gegensatz zu denjenigen,
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die eine Einigung mit dem Absoluten oder mit der unendlichen Wahrheit
erstreben, seine Mystik in Christo wurzele. Ebenso ist es beim Sadhu. In
dfar Ekstase alIer.seiner Visiqnen ist Christus der Mittelpunkt des Erleb-
nisses. Wenn er im gewohnlichen Leben von Christus spricht, so strahle
Liebeslicht aus seinen Augen, und sein Antlitz verklirt sich, wie sich
wohl manchmal — in erhabensten Augenblidken, — das Antlitz eines
Weibes verklirt, das seinen Geliebten anschaut. Wer ihn ansieht, begreift,
weshalb von einem Christen gesagt werden konnte: ,Christus sei dessen
Liebe.”

— ,,Christus ist mein Erléser. Er ist mein Leben, Alles ist Er mir, im
Himmel und auf Erden. Einst wanderte ich durch eine sandige Gegend: ich
war miide und mich diirstete. Auf einem Hiigel stehend, sah ich mich nach
Woasser um. Der Anblick eines Sees in einiger Entfernung erfiillte mich mit
Freude, denn nun hoffte ich meinen Durst stillen zu kdnnen. Lange wan-
derte ich dem See entgegen, aber ich erreichte ithn niemals. Spiter ent-
deckte ich, dafl er nur eine Lufispiegelung war. Durch die Brechung der
Sonnenstrahlen wurde die Erscheinung eines Gewissers hervorgerufen.

Ebenso wanderte ich auf der Erde umher und suchte das Wasser des
Lebens. Die Dinge dieser Welt — Reichtum, Stellung, Ehre und Wohl-
leben — glichen einem See, mit dessen Wasser ich meinen geistigen Durst
zu 16schen hoffte. Doch niemals fand ich nur einen Tropfen Wasser, um
den Durst meines Herzens zu stillen. Ich glaubte vor Durst zu sterben.
Als aber meine Geistesaugen gedffnet wurden, gewahrte ich die Strome
lebendigen Wassers, die Seiner durchbohrten Seite entflossen. Ich trank
und hatte volle Geniige. Der Durst war verschwunden. Immer trank ich
seitdem von diesem Wasser des Lebens, und nie mehr diirstete ich in der
Sandwiiste dieser Welt. Mein Herz ist von Preis und Dank erfiille.® —

»Seine Gegenwart gibt mir, gleichviel in welcher Lage ich mich befinde,
einen Frieden, der héher ist denn alle Vernunft. Inmitten von Verfolgun-
gen ist mir Frieden, Freude und Gliick zuteil geworden. Nichts kann mir
die Freude nehmen, die ich in meinem Erloser gefunden habe.

Zu Hause war Er da. Er war im Gefingnis. Durch Thn wurde duas Ge-
fingnis zum Himmel und das Kreuz zur Segensquelle. Thm zu folgen und
Sein Kreuz zu tragen ist so siff und kdstlich, daf, wenn ich im Himmel
kein Kreuz zu tragen finde, ich Thn anflehen werde, mich als seinen Glau-
benshoten in die Holle zu schicken, wenn es sein muf, damit ich dort
wenigstens Gelegenheit habe, Sein Kreuz zu tragen. Seine Gegenwart
vermag selbst die Holle zum Himmel zu wandeln.

So wie ein Stummer die Siifle von Siifigkeiten nicht in Worten aus-
driidken kann, ebensowenig kann der erloste Siinder die Siifle Seiner Ge-
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genwart in seinem Herzen durch Worte ausdriicken. Nur eine himmlische
Sprache kann diesem himmlischen Frieden erschépfenden Ausdruck ver-
leihen. Ob ich gleich inmitten der Gefahren, Versuchungen, Siinden und
Triibsal dieser Welt lebe, so werde ich doch durch Ihn erldst, der Sein
LebFn dahingab. Das Meer ist salzig, und die Fische leben dauernd
darin, aber sie werden niemals salzig, denn in ihnen ist Leben.
Ebenso sind wir, wenn wir von Ihm Leben empfangen, wohl in der Welt,

aber nicht von der Welt. Nicht nur hier, sondern auch im Himmel werden
wir in Thm sein.

Nun begehre ich nicht nach Reichtum, hoher Stellung und Ehre. Selbst
den Himmel begehre ich nicht. Aber ich bedarf Seiner, der mein Herz zum
Himmel gemacht hat. Seine unendliche Liebe hat die Liebe zu allen ande-
ren Dingen verdringt. Viele Christen kénnen Seine kdstliche, lebenspen-
dende Gegenwart nicht als Wirklichkeit empfinden, weil fiir sie Christus
in ihren K&pfen oder in ihren Bibeln, aber picht in ihren Herzen lebt. Nur
der Mensch, der Thm sein Herz gibt, wird Ihn finden. Das Herz ist der
Thron fiir den Konig der Konige. Die Hauptstadt des Himmels ist das
Herz, in dem dieser Konig herrscht.®

Die Dreieinigkeit — eine Vision
»Eine Zeitlang machte mir die Lehre von der Dreieinigkeit viele

Schwierigkeiten. Ich dachte an drei getrennte Personen, gleichsam auf drei
Thronen sitzend; aber in einer Vision wurde mir alles offenbart.

Wihrend einer Ekstase betrat ich den dritten Himmel. Mir wurde ge-
sagt, daf} es derselbe wire, zu dem Paulus eingegangen sei. Dort sah ich
Christus in verklirtem geistigen Leibe auf einem Throne sitzen. So oft ich
dorthin komme, — immer ist es dasselbe. Christus bildet immer den Mit-
telpunkt, eine mit Worten nicht zu beschreibende Erscheinung. Sein Ant-
litz leuchtet wie die Sonne, blendet aber keineswegs und ist so sanft, daff
ich es ohne Schwierigkeit anzuschauen vermag, — und immer lichelt es;
ein liebendes, verklirtes Licheln.

Als ich Thn zum ersten Male erblickte, hatte ich das Gefiihl, als ob
irgendeine alte, vergessene Beziehung zwischen uns bestehen miisse, als
spriche Er, aber nicht in Worten: — ,Ich bin der, durch den du erschaffen
wurdest.* — Fs war ungefihr dasselbe Gefiihl, das ich hatte, als ich mei-
nen Vater nach einer Trennung von vielen Jahren wiedersah. Meine alte
Liebe erwachte aufs neue: ich wuflte, daf ich ehemals sein gewesen war.®

»Als ich zum ersten Male den Himmel betrat, blickte ich .rings_um und
fragte: ,Aber wo ist Gott?* Und man sprach zu mir: ,Gott wird hier eben-
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sowenig erschaut wie auf Erden, denn Gott ist unendlich. Aber da ist
Christus! Er ist Gott. Er ist das Ebenbild des unsichtbaren Gottes und nur
in Thm konnen wir Gott erblicken, im Himmel wie auf Erden.® ¢

»Von Christus ausstromend gewahrte ich gleichsam leuchtende und
friedenbringende Wellen, die zwischen den Heiligen und Engeln und durch
sie hindurchflossen und iiberall hin Erquickung brachten, so wie in der
Hitze der Regen die Biume erquickt. Dies erkannte ich als den Heiligen
Geist.”

Die Fleischwerdung

»Das Wort des Lebens offenbarte sich im Fleisch; das Wort ward
Fleisch. Frither dachte ich: Warum ist es notwendig, daf} Gott Fleisch wird
und Menschengestalt annimmt? Als ich noch nicht Christ war, pflegte ich
diese Lehre zu verurteilen. Es gibt viele Tausende, die keine intellektuelle
Schwierigkeit darin finden, an die Menschwerdung zu glauben, aber die
dennoch ihre Notwendigkeit nicht einsehen kénnen. Gleichwohl fiihlt ihr
Herz oftmals grofle Sehnsucht, Gott zu schauen. Es verlangt danach, Ihn
zu sehen, den wir zu verehren trachten; allein Er ist unendlich.

Ich fragte die Gotzenanbeter: ,Warum betet ihr die Gtzenbilder an?*
Sie antworteten: ,Gott ist unendlich und diese Gotzenbilder sollen uns nur
dazu verhelfen, unsern Geist zu sammeln. Mit Hilfe dieser Symbole k&n-
nen wir anbeten, kdnnen wir ein wenig verstehen.” — Mit Thm, den wir
licben, mochten wir reden, Thn méchten wir sehen. Die Schwierigkeit be-
steht darin, daf wir Gott nicht sehen konnen, weil Er unendlich ist. Soll-
ten wir jemals unendlich werden, dann konnten wir den unendlichen Gott
erschauen. Hier und jetzt sind wir unfihig Thn zu schauen, Thn, unseren
Schopfer, unseren Vater, den Geber des Lebens.

Das ist’s, warum Er Fleisch ward. Er.nahm menschliche Gestalt, be-
grenzte Gestalt an, damit auf diese Weise die Menschen Thn schauen
konnten.®

Das Siithnopfer

Eines Tages fragten wir den Sadhu, wie er die Ausspriiche des Neuen
Testamentes iiber unsere Erlésung durch Christi Blut verstinde. Er ant-
wortete mit einer Erzihlung: ,Als ich einst in Bhutan das Evangelium
Christi verkiindete, sagt ich: ,Er starb, um die Siinder zu erretten® —
,Wiep* riefen die Leute. Aber einer der Zuhdrer, ein junger Mann, sagte:
,Es ist wahr!® Ich dachte, dieser Mann miisse Christ sein, aber als ich ihn
danach fragte, sagte er, er habe niemals von Christus gehdrt, Er wiedet-
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holte: ,Es ist gewifllich wahr. Durch den Tod dieses Mannes konnten
andere gerettet werden.© ,Wie meinst du das?* fragte ich. Er antwortete:
;Durch den Tod meines Vaters bin ich gerettet worden! Eines Tages glitt
ich auf diesem Berge aus, stiirzte zu Boden und das Blut stromte aus einer
tiefen Wunde. Mein Vater brachte mich in das Krankenhaus.

»Er ist dem Tode nahe«, sagte der Arzt.

»Er ist mein einziger Sohn«, antwortete mein Vater.

»Es ist unmoglich, ihn zu retten, sein Leben ist am Erloschen. Er hat
zu viel Blut verloren, — wir konnen nichts mehr tune, entgegnete der
Arzt.

»Wenn es noch irgend etwas gibt, das zu unternchmen wire«, sagte
mein Vater, »so bin ich bereit, es zu tun«.

»Wenn jemand sein Blut fiir ihn geben wiirde, so konnte ich ihn
Tetten«, meinte der Arzt. :

»Ich bin bereit, alles fiir ihn dahinzugeben«, sagte mein Vater.

Und so geschah es. Ich blieb am Leben, aber mein Vater starb. So
wurde ich durch den Tod meines Vaters gerettet.“

»Genau so ging es mir®, fuhr der Sadhu fort. ,Ich war vom Berge der
Heiligkeit herabgestiirzt; ich hatte, in geistigem Sinne, mein Blut verloren.
Das Leben war am ErlSschen und ich dem Tode nahe. Der Erloser gab
Sein eigenes Blut fiir mich hin, — Er opferte Sein Leben und ich war
gerettet. Die da bereit sind, ihr Herz hinzugeben, begreifen, dafl sie
durch den Tod Jesu Christi wahrhaftig erlést werden konnen. Wahrlich,
ich habe es an mir selbst erfahren: wer sein Leben retten will, muf} sein
Leben hingeben.®

Ein héchst seltsamer Vergleich folgte hierauf, der ihm, wie er uns
sagte, in einer Vision mitgeteilt worden war:

»In Siidindien ereignete es sich, daff unter dhnlichen Umstinden das
Blut einer Katze in die Adern eines Menschen ftibertragen wurde, mit
dem Erfolg, dafl sich danach gewisse Eigenschaften der Katze bei ihm
zeigten, wie z. B, Hinterlistigkeit. Dies zeigt, in welcher Weise die
Durchdringung mit dem Leben eines anderen Wesens den Charakter des-
Jenigen zu verindern vermag, der davon durchdrungen wird.®

»In derselben Vision wurde mir auch offenbart, daﬁ. wir gute Frucht
nur hervorbringen kénnen, wenn wir gleichsam in Christus eingepfropft
werden.. Andere Religionen sagen: ,Tue Gutes und du wirst gut werden.®
Das Christentum sagt: ,Sei in Christus und du wirst Gutes tun.’ Das
Siihneopfer und das Blu;, das unsere Siinden abwischt, bedeutet, dafl wir
in Christus eingepfropft sind, ich in Ihn und Er in mich. Der Zweig, der

34

—



in den Baum eingepfropft wird, ist bitter; aber ist er erst einmal einge-
pfropft, so fliefit der siifle Saft des Baumes durch den bitteren Zweig und
macht ihn siif.*

Die eben angefiihrten Gleichnisse entsprechen der im Johannesevange-
lium so deutlich enthaltenen Auffassung, daf} die Erlgsung durch Gemein-
schaft mit dem gottlichen Leben erreicht wird. Die folgende Parabel
erliutert die etwas abweichende Auffassung der anderen Evangelien, die
den Begriff der Erlésung mit dem Tode Christi in Verbindung
bringen.

»Zwei Jinglinge spielten um Geld. Ein Gesetz ihres Landes ver-
urteilte Spieler zu einer Geldstrafe von fiinfhundert Rupien. - Polizei-
beamte iiberraschten sie beim Spiel und fiihrten sie ins Gefingnis ab.
Einer der beiden war der Sohn eines reichen Mannes, der andere der Sohn
eines armen Bauern. Fiir den reichen Jiingling wurden sofort fiinfhundert
Rupien bezahlt und er wurde aus dem Gefingnis entlassen; was aber
sollte der arme Jiingling tun? Da er das Losegeld nicht bezahlen konnte,
mufite er im Gefingnis bleiben. Um nun das Geld zusammenzubringen,
quilte sich seine Mutter Tag fiir Tag mit Steinetragen. Oftmals fielen
schwere Steine auf ihre Hinde, verletzten sie und aus den Wunden flof
das Blut. Vom Fenster seines Gefingnisses aus sah der Jiingling die
Hinde seiner Mutter und fragte: ,Mutter, was ist das fiir eine Wunde an
deiner Hand? Und warum bluten deine Finger?‘ ,Ich arbeite, um Dich zu
befreien’, antwortete die Mutter und bechrieb ihm genauer die Arbeit,
die sie verrichtete. Endlich hatte sie die fiinfhundert Rupien beisammen
und befreite ihren Sohn aus dem Gefingnis.

Bald darauf begegnete ihm eines Tages der reiche Jiingling und for-
derte ihn zum Wiirfelspiel auf. ,Ich werde nie wieder spielen. Deine Be-
freiung ging leicht vonstatten, ich aber wurde nur durch die harte Arbeit
meiner Mutter befreit, durch ihre Uberbiirdung, durch die Wunden ihres
Leibes, durch ihr Blut. In Zukunft werde idy das Spiel, das meiner
Mutter solche Leiden brachte, nicht einmal mehr ansehen’, entgegnete er.

Diejenigen Menschen, die wie der reiche Jiingling glauben, daR die
Vergebung der Siinden leicht zu erlangen sei, haben nicht Kraft genug,
die Siinde zu meiden. Aber jene, die erkannt haben, daf Gott Menschen-
gestalt annahm und sein teueres Blut vergof, um uns von unseren Siinden
zu erl6sen, werden die Siinde nicht mehr begehen mégen, um die ihr Gott
5o leiden mufite.”

Ein Gleichnis, das mehr an die Kraft aufopfernder Liebe erinnert,
folgt hier:
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»Es war einmal ein Jiingling, der fithrte einen schlechten Lebens-
wandel; er empérte sich gegen seinen Vater, lief von Hause fort und
gesellte sich endlich einer Riuberbande zu. Er hatte noch einen Bruder,
den er sehr liebte. Sein Vater Huferte den Wunsch, wenn es irgend
anginge, dem verlorenen Sohne seine Bereitwilligkeit, ihm zu vergeben,
kund zu tua. Aber keiner wagte es, den Auftrag zu iibernehmen, aus
Furcht vor den Gefahren des Dschungels. Da erbot sich zuletzt der jiingere
Bruder, es zu tun; der Vater beauftragte ihn, den verlorenen Sohn seiner
unverinderten Liebe zu versichern, und schickte ihm auch mehrere Ge-
schenke als Beweis seiner viterlichen Liebe und seines Wohlwollens. Auf
dem Wege fiel der Bruder in Riuberhinde, die ihn seines Geldes und
seiner Wertsachen beraubten und ihn t3dlich verwundeten. Er sprach zu
ithnen: ,Nehmt alles was ich habe, aber bringt mich zu euerem Fiihrer.®
Das taten sie. Sein Bruder erkannte ihn an der Stimme, und als er seine
Wunden: sah, ,wurde sein Herz geschlagen® (Ps. 102: 4).

»Ich bringe dir‘, sprach der verwundete Bruder, ,eine Botschaft unseres
Vaters: er liebt dich noch, er hat nie aufgehdrt dich zu lieben, und wenn
du jetzt heimkehrst, wird er dir vergeben. Deshalb bin ich zu dir gekom-
men, und nun will ich gerne sterben!‘ So gab er sein Leben fiir seinen
Bruder hin. Da reute es den Bruder; er kehrte zu seinem Vater zuriick
und gedachte immer und immer seines Bruders, der sein Leben fiir ihn
dahingegeben hatte, und betrauerte ihn. Dasselbe hat Jesus fiir uns getan.
Viele verstehen gar nicht, was dies alles fiir uns bedeutet. Ist es nun wirk-
lich in euere Herzen eingedrungen?®

Der Vergleich des Paulus vom ,Zaun, der dazwischen war® (Eph. 2:
14), hat den Sadhu offenbar zu folgender Erzihlung angeregt.

»Vor einiger Zeit sah ich im Himalaja zwei Dorfer, die durch einen
sehr hohen, unbesteigbaren Berg getrennt waren. Die unmittelbare Ent-
fernung des einen Dorfes vom anderen war nicht grofl; da aber die
Reisenden um den Berg herumgehen mufiten, weil sie ihn nicht {ibersteigen
konnten, so dauerte die Reise eine Woche. In einem dieser Dotfer wohnte
cin Mann, der den Entschlufl fafite, einen Weg durch den Berg hindurch-
zulegen. Er nahm sich fest vor, dieser Aufgabe selbst sein Leben zu
opfern, und machte sich an die Arbeit. Aber leider wurde er erschlagen,
beyor sie beendet war. Er gab sein Leben dahin bei dem Versuch, die
beiden Dérfer einander nahezubringen. Da mufite ich an den Zaun der
§ﬁnde denken, und wie Jesus Christus einen Weg hindurchgelegt hat,
indem er Seip Leben fiir uns gab, wie Paulus sagt: oThr, die ihr weiland
ferne gewesen, seid nunmehr nahe geworden durch das Blut Christi*®
(Eph. 2; 13).
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Mystische Vereinigung mit Christus

»Indien®, so wiederholt der Sadhu immer und immer wieder, ,braucht
keine Missionare, um einen Christus zu verkiinden, der nur ein grofier
Lehrer der Moral ist und nicht zugleich der Herr des Lebens.® Die meisten
von uns denken bei dem Namen Christus zuerst an den historischen Jesus,
in dem und durch den wir gleichsam das Antlitz des unsichtbaren Gottes
erschauen diirfen. Allein zu allen Zeiten ist der christozentrische Mystiker
derjenige, der zuvorderst an ein ewiges gottliches Wesen denkt, das er
gegenwirtig kennt und liebt und erst an zweiter Stelle an den Menschen,
der einst in Galilda lebte und starb.

»Es gibt einige, die Christus fiir den grofiten Mystiker halten.® ,Was
wiirden Sie dazu sagen?® wurde er gefragt.

»Das ist die Richtung jener, die nicht geneigt sind, die Gottheit
Christi anzuerkennen. Christus ist nicht der grofite Mystiker; Er ist der
Herr aller Mystiker und zugleich der Heiland aller Mystiker.*

»Christus ist nicht nur eine hisrorische Personlichkeit, sondern Er lebt
und wirkt noch heute. Er lebt nicht nur in der Bibel, sondern in unseren
Herzen.®

»Ein weitgereister indischer Christ sagte einstmals: ,Ich sah Moham-
meds Grab. Es war sehr prichtig, mit Diamanten und anderen kostbaren
Dingen geschmiickt. Und man sagte mir: »Hier ruhen Mohammeds Ge-
beine.« Ich sah Napoleons Grab und man sagte mir: »Hier ruhen Napo-
leons Gebeine.« Als ich aber Christi Grab sah, da war es offen. Keine
Gebeine lagen darin.

Christus ist der lebendige Sohn Gottes. Das Grab hat fast zweitausend
Jahre lang offen gestanden. Auch mein Herz ist dem Herrn gedffnet. Er
lebt in mir. Er ist der lebendige Christus. Echte Christen sind nicht solche,
die sich zu Christus bekennen, sondern solche, die Christum besitzen.

Manche sagen, die Erlosung Peste'he darin, in Gott aufzugehen. Wir
Christen sagen, das Leben in Christo ist schon der Himmel. Wir sollen in
Thm und Er in uns leben. Wie ist dies moglich?

Wenn man eine eiserne Kugel ins Feuer wirft, wird sie rotgliihend.
Das Eisen ist im Feuer und das Feuer ist im FEisen, und dennoch ist das
Eisen nicht das Feuer und das Feuer ist nicht das Eisen. Ebenso leben
wir in Christus und Er lebt in uns.

Gedenke der Luft, die wir atmen. Die Luft ist unser Leben, und doch
ist der Mensch nicht die Luft, noch die Luft der Mensch. Ebenso atmen
wir Gottes Geist, aber wir sind nicht Gott. Genau so wie wir durch
Atmen die Luft in uns aufnehmen, kénnen wir den Heiligen Geist durch
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Gebet einatmen. So kommen wir nicht nur Gott niher, sondern wir sind
mit Thm vereint. Und dies ist nicht nur Einigung, sondern Leben. Und
wenn wir dieses Leben schauen, schauen wir die wundersame Liebe Gottes.

Die Planeten haben kein eigenes Licht. Sie leuchten mit dem der Sonne
entlichenen Licht, Die Christen gleichen ihnen. Sie selbst haben kein Licht,
aber sie leuchten mit dem der Sonne der Gerechtigkeit entlichenen Lichte.

Christus ist immer in der Kirche anwesend, aber unsichtbar. Wo auch
immer die Menschen ein Gefiithl der Verehrung in ihren Herzen empfin-
den, da ist es ein dunkles Erkennen Seiner Gegenwart. Aber Christus
beeinfluft niemals unsere Freiheit, um uns etwa zu zwingen, Seine Gegen-
wart zu fithlen. Er {iberliflt es uns, je nach unserer Befihigung. Niemals
beeinfluflt Er uns irgendwie durch Zwang, immer nur durch Seine lebendig
wirkende Kraft.

Vor uns steht ein Flischchen mit Augentropfen. Wir sehen es, solange
es vor uns steht. Wenn die Tropfen aber ins Auge getriufelt werden, so
kithlen und reinigen sie wohl die Augen, aber wir kdnnen sie nicht mehr
sehen. Ebenso knnen wir den Erldser nicht erblicken, der unser Herz
reinigt und es mit Seiner Gegenwart beseligt.

_Ein Christ hat das ewige Leben, weil der Gott, mit dem er geeint,
ewig ist.”

Der Friede eines Mystikers
Der Friede Gottes

Eine Stunde mit Sundar Singh verbracht, heiflt, einen unvergefllichen
Eindrudk von Ruhe und Frieden empfangen zu haben. ,Der Friede
Gottes* leuchtet in seinem Antlitz und scheint sich durch seine blofle An-
wesenheit ringsum zu verbreiten. Er hat den Himmel schon auf Erden
ge.funden und fiir die anderen méchte er das auch erreichen. Es mag wohl,
wie er glaubt, dies Erleben gewesen sein, von dem Paulus sagt: ,Und hat
uns samt jhm in das himmlische Wesen versetzt, in Christo Jesu®
(Eph. 2, ¢), .

 Das Vorhandensein dieses Friedens, dieses ,Himmels auf Erden® und
dxe_ Méglichkeit ihn zu erlangen, sind fiir den Sadhu der Kernpunkt der
christlichen Botschaft. Fin Ausspruch Evelyn Unterbills driickt genau seine
S'tellung ausy S OLne Geograph zu sein, konnen wir uns in das Wesen
einer Landschaft versetzen und ohne Philosophie oder Theologie studiert
zu haben, kénnen wir zum Himmel eingehen, wenn wir den richtigen
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Weg einschlagen; denn der Himmel ist eine Gemiitsstim-
mung, dieam einfachstenzu verstehenist als dasBe-
wuflitsein des uns innewohnenden Christus.®

Dieser Friede kam vom Augenblicke seiner Bekehrung an iiber ihn.
JAls ich durch die Vision Christi bekehrt wurde, erfiillte eine .der Elektri-
zitit gleichende Kraft meine Seele und nahm Besitz von ihr.” Er erwar-
tete natiirlich, daf auch andere Christen sich dieses Friedens erfreuen und
sogar durch dessen Einflufl verwandelt werden wiirden. Allein diese Hoff-
nung wurde nicht erfiillt.

»Sie sind von Christen enttiuscht worden?®

»Ja“ entgegnete der Sadhu, ,zuerst war ich enttiuscht. Ich hatte ge-
glaubt, sie miifiten wundervoll sein, wenn sie diesen wundervollen Frie-
den besiflen.® Aber nun hat er schon lingst entdedst, daf Christen, ebenso
wie andere, das Geheimnis dieses Friedens erst lernen miissen. ,Es ist ein
so wundervoller Friede: ich wollte, ich kdnnte euch diesen Frieden zeigen.
Aber das ist unméglich, denn man kann diesen wundervollen Frieden
nicht sehen. Wir konnen ihn den anderen nicht beschreiben. Es gibt keine
Worte, um diesen Frieden auszudriidsen; aber diejenigen, deren Geistes-
augen gedffnet wurden, kdnnen ihn begreifen.®

Die Unzuldnglichkeit seiner Kenntnis im Englischen, die er oft erwihnt,
ist hier kein Hindernis. ,Selbst in meiner Muttersprache habe ich keine
Worte, um diesen wundervollen Frieden auszudriicken.® ,Es ist ja nichts,
was man anderen zeigen kann: es ist ein verborgener Frieden.® Aber wel-
cher Mystiker hat je erschopfende Worte gefunden, um sein Erleben zu
schildern? * Wahrlich, William James wiirde ,Unaussprechlichkeit® zu
einem der vier charakreristischen Merkmale der Mystik stempeln.

Der Sadhu betont immer wieder, wie ginzlich verschieden der Frieden
und die Freuden, von denen er spricht, von den Geniissen des Reichtums
und des Heims seiner Jugend sind. ,Das Wohlleben zu Hause konnte mir
diesen Frieden nicht geben.” Meine Seele gleicht dem Meere. An der Ober-
fliche gibt es wohl Wellen und Stiirme, aber tief unten herrscht unerschiit-
terliche Ruhe.®

Wenn er die Siinde und das Leid der Menschheit sieht, ist er schmerz-
voll bewegt; aber in den Tiefen seines Gemiites wohnt dennoch Friede.
Nachdem er Christ geworden, fiihlte er sich wihrend der ersten Jahre von
der ungewshnlichen Art des Friedens so stark ergriffen, daf er ihn — um
seine eigene, etwas dunkle Ausdruckweise zu gebrauchen — entweder fiir
»eine verborgene Kraft* hielt, — womit er zweifellos irgendeine unent-
deckte physiologische oder psychologische Idiosynkrasie seiner Natur
meinte — oder fiir das unaufgeklirte Ergebnis einen Selbsthypnose. Wie
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wir schon sahen, verschwand dieser Zweifel infolge seines langen Fastens
und er gelangte zu der Uberzeugung, dafl es ein Frieden war, der vom
Himmel stammte.

_ Es ist zwar schwer, diesen Frieden zu beschreiben, aber wohl mdglich
ihn zu erringen. ,Diese Welt ist voll Jammer; unser Leib eine Stitte des
El.encls. Deshalb behaupten viele, dafl die himmlische Seligkeit uns uner-
reichbar bleibt, solange wir in dieser Welt von diesem Leibe abhingig sind.

_Im Himalaja sagte ich einst zu einem Wandergenossen: ,Hier sind
heiffe Quellen.¢ Er hielt mich fiir verriikt und antwortete: ,Es ist eine
Liige zu behaupten, daf an einem so kalten Orte, an dem selbst Wasser zu
Eis gefriert, heife Quellen seien. Ich nahm ihn bei der Hand und fiihrte
thn und hiefl ihn seine Hand in eine bestimmte Quelle tauchen. Da er-
kannte er durch eigene Erfahrung, dafl ich die Wahrheit gesprochen hatte,
und versuchte nun eine wissenschaftliche Erklirung dafiir zu finden. Eben-
so vermbgen wir nur durch eigene Erfahrung zu erkennen, dafl wir schon
in dieser Welt der Schmerzen himmlische Freuden geniefen kénnen.

In Tibet begegnete ich einem wunderbaren Menschen. Er zog seine
Kleider aus und zeigte mir seine Narben. Er sagte mir, wie gliidklich er
sei, um Christi willen verfolgt zu werden und erzihlte mir die Geschichte
seiner Bekehrung. ,Als ich zum ersten Male einen Menschen den Mirtyrer-
tod erleiden sah’, sagte er, ,fing ich an iiber geistige Dinge nachzudenken.
Er wurde zu Tode gemartert, indem man ihn in eine nasse Yakhaut ein-
nihte und dann der Sonne aussetzte; als ich thn sah, dachte ich: »Was
ist dieses Etwas in seinem Leben, das ihn so innerlich gliidklich macht?«
Der Lama meinte: ,Ein boser Geist mufl in ihn gefahren sein.’

,Wenn ein boser Geist etwas so Wundervolles geben kann‘, antwortete
ich, ,will ich Gott bitten, mir denselben bésen Geist zu schicken.® Tch dach-
te viel dariiber nach und wurde Christ. Der Mirtyrer hief Kartar Singh.
Er war, inmitten seiner Martern, von solch wunderbarem Frieden und
Gliick erfiillt, daR seine Verfolger ihm das Herz herausschnitten, um die
genaue Beschaffenheit jenes Friedens zu finden: aber sie fanden nur ein
Stiick Fleisch,® «

_Diejenigen Christen, die sich diesen ihnen erreichbaren wundervollen
Friedens- und Freudenschatz nicht aneignen, gleichen jenem Bettler, von
dem der Sadhu vor einigen Jahren in Nepal erzdhlen hérte. ,Der Mann
war einundzwanzig Jahre lang Bettler gewesen. Sein Ehrgeiz war, reich zu
werden und doch starb er in Armut. Nach seinem Tode entdeckte man,
dafl unter der Stelle, auf der er einundzwanzig Jahre lang gesessen und
gebettelt hatte, ein Schatz vergraben lag, aus Juwelen und anderen Kost-
barkeiten bestehend, die ehemals einem Konig gehort hatten. Der Bettler
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hatte nichts von den unermefllichen Reichtiimern geahnt, auf denen er ge-
sessen hatte. Ebenso gibt es viele Christen, die durchs Leben gehen, ohne
sich des Friedens und des Gliicks zu erfreuen, die ihnen durch Christus

Jesus erreichbar sind.

»Wer auch immer diesen Frieden und diese Gliidsseligkeit empfangen
hat, dem braucht man nicht zu sagen, gehe hin und verkiinde sie anderen:
er kann sie gar nicht fiir sich behalten.

Es gibt viele Christen, die ich frage: ,Warum geht ihr nicht hin und
verkiindet Jesus Christus den anderen? Was ihr erschaut habt, kénnt ihr
doch nicht fiir euch allein behalten.” *

Die Ausdriicke ,Friede®, ,Freude® und ,Gliickseligkeit®, die der
Sadhu gebraucht, wenn er in englischer Sprache iiber die Art dieses Er-
lebens spricht, sollen keineswegs drei verschiedene Gefiihlsarten aus-
driicken. Das, wovon er spricht, ist eine einzige Regung der Seele, die, in
unaussprechlicher Harmonie ein Ruhevolles, Tiefes, Unferschiitterliches,
das er ,Friede® nennt, mit einer strahlenden Fiille von Leben und Licht
verbindet, die er mit ,Freude® bezeichnet und die fiir ihn nicht nur der Be-
weis, sondern die Verwirklichung einer personlichen Einigung mit Chri-
stus ist.

Die Philosophie des Kreuzes

Dieser Friede — und das ist vielleicht sein wichtigstes Merkmal — er-
fiillt ihn nicht nur in Augenblicken verhiltnisméRiger Ruhe und Behaglich-
keit, sondern wird am stirksten inmitten von Leiden und Verfolgungen.
»Was niitzt uns eine Religion, die uns in schwierigen Verhiltnissen nicht
zu helfen vermag?™

Gelegentlich fragten wir ihn, ob sein eigenes Friedenserleben ihn zum
besseren Verstindnis irgendeines Bibelwortes gefiihre habe. Er nannte so-
fort die Stelle: ,Ich bin erfiillet mit Trost, ich bin iiberschwenglich in
Freuden, in aller unserer Triibsal® (2. Kor. 7, 4).

Manchmal hat sich dieser Friede in den hochsten Lebenslagen bis zu
jauchzender Freude gesteigert, wie ein Erlebnis bezeugt.

Einst wurde ihm bei schwerer Strafe verboten, in einer gewissen Stadt
zu predigen. Er beachtete das Verbot nicht, wurde gefangen genommen
und mit einer Anzahl Mérder und Diebe zusammen ins Gefingnis ge-
worfen. In solcher Gesellschaft, in der entsetzlichen Umgebung eines mor-
genlindischen Gefingnisses, schrieb er auf die erste Seite seines Neuen
Testamentes: ,Christi Gegenwart hat mein Gefingnis zum Segenshimmel
gemacht; wie wird sie dann erst im Himmel selbst, im Jenseits wirken?®
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Er begann seinen, Mitgefangenen zu predigen; viele horten ihn gerne
an und wandten sich dem Christus zu, den er verkiindete. Als die Obrig-
keit davon erfuhr, wurde er aus dem Gefingnis fortgefiihrt und zum
Marktplats gebracht, um dort bestraft zu werden. Er wurde entkleidet und
gezwungen, einen Tag und eine Nacht hindurch, ohne Speise und Trank,
auf dem Boden zu sitzen, Fiifle und Hinde in den Blods gespannt und sein
nackter Korper mit Blutegeln bedeckt. Eine Volksmenge versammelte sich
um ihn, die ihn verspottete und sich des Schauspiels freute.

Als seine Peiniger ihn am nichsten Morgen noch am Leben fanden und
die Ruhe seines Antlitzes gewahrten, fiirchteten sie, da er von einer iiber-
natiirlichen Macht besessen wire, und lieflen ihn frei. Er fiel bewufitlos
nieder, kam aber nach einiger Zeit wieder zu sich, schleppte sich miihsam
fort und fand Freunde, die heimliche Christen waren und ihn wieder ge-
sund pflegten.

Aber wihrend dieser ganzen Zeit — so versicherte er uns —, wurde
er durch tiefen, inneren Frieden begliickt. Und Frau Parker erzihlt, dafl
der Sadhu, als er ihr dieses Erlebnis mitteilte, hinzufiigte: ,Ich weifl nicht
warum, aber mein Herz war so von Freude erfiillt, dafl ich nicht anders
konnte als singen und predigen.®

Dies eben erzihlte Vorkommnis beweist, dafl die wirkliche Bedeutung

des Friedens, von dem der Sadhu spricht, einzig und allein in der Bezie-
hung zu seiner Philosophie des Kreuzes erkannt werden kann. Zwischen
Entsagung und Befriedigung besteht ein psychologischer Zusammenhang,
der durch ein Etwas in der Grundbeschaffenheit der menschlichen Natur
bedingt ist.
. Auf einer héheren Stufe hat die Lebenserfahrung die meisten von uns
1 gelehrt, dafl Seelenfrieden nur durch den Preis von Entsagungen erkauft
werden kann. Erst wenn gewisse Mdoglichkeiten endgiiltig ausgeschlossen
worden sind — immer ein schmerzhafter Vorgang — und so das ganze
Selbst auf einen einzigen schmalen und erhabenen Richtweg der Gedanken
und Handlungen geleitet wird, ist der innere Kampf beendet. Auf diese
Welt, nicht auf die zukiinftige — jedenfalls nicht in erster Linie — bezie-
hen sich die Worte: ,Und die Pforte ist enge und der Weg ist schmal, der
zum Leben fijhrt.*

Solange eine Entsagung als solche empfunden wird, trigt sie ein Ele-
ment inneren Widerstreits in sich. Denken wir aber daran, daf der Sadhu
ein christozentrischer Mystiker ist; vergegenwirtigen wir uns, dafl fiir ihn,
Eb?nso wie fiir Franziskus und Paulus, die Gemeinschaft mit Christus eine
Leidenschaft und ein Vorrecht ist und deshalb Miihsal, Ungliid und Ver-
luste, die man notgedrungen als traurige Notwendigkeiten hinnehmen
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muf}, in Dinge verwandelt, die man um Seinetwillen durchaus willkom-
men heifit, — dann koénnen wir das Geheimnis vom Frieden des Sadhu ein
wenig verstehen.

»Nachdem ich, um Jesu Christi willen, vierzehn Jahre als Sadhu gelebt
habe, darf ich vertrauensvoll sagen, dafl das Kreuz diejenigen tragen wird,
welche das Kreuz tragen, bis es sie zum Himmel emportrigt, in die Ge-
genwart des Heilands.®

Der Sadhu hat eine Schwirmerei — man kann es nur so nennen —-
fiir das Leiden; nicht, wie der Asket, um des Leidens selbst willen, noch
wegen irgendeines geistigen Gewinnes, den er dadurch zu erlangen hofft,
sondern um im Dienste, in den Fufitapfen, im Gefolge des Geliebten lei-
den zu diirfen. Das erkldrt zugleich sein starkes Interesse fiir alles, was
mit Mirtyrern und Mirtyrertum zusammenhingt. Wie viele der ersten
Christen, wiirde er selbst gerne als Mirtyrer sterben. Aber er ersehnt nicht
nur das Gliidk, diesen Hohepunkt der Verfolgung mit Christus gemeinsam
zu erdulden, sondern auch die Gelegenheit, fiir Seine Macht und Sein
Reich ,Zeugnis abzulegen®™.

Diesen letzten Beweggrund zeigt eine Auflerung, die er tat, als er einst-
mals in einem einsamen Walde an einem Baum festgebunden und dem Tode
preisgegeben wurde, Er bedauerte nur, daf} er auf eine Weise sterben muf-
te, die verhinderte, dafl sein Tod zu einer offentlichen Kundgebung fiir
Christus wurde. Auf wunderbare Weise wurde er auch diesmal gerettet.

Als er in Paris gefragt wurde, welche Sehenswiirdigkeiten er in Augen-
schein nehmen mochte, antwortete er: ,Dinge, die mit Mirtyrern und dem
religivsen Leben des Landes zusammenhingen. Er ging rasch durch die
Sile des Louvre hindurch, wurde aber besonders von einem Gemilde des
von Pfeilen durchbohrten heiligen Sebastians angezogen. Er beschrieb es
spiter als das beste der im Louvre vorhandenen Bilder.

Die Anziehungskraft, die Tibet, sein besonderes Missionsfeld, fiir ihn
hat, beruht zum Teil auf der Mdglichkeit, dort Leiden und Mirtyrertum
zu finden; denn Tibet ist ein verschlossenes Land fiir den Missionar, der
nicht, wie der Sadhu, bereit ist, jeden Augenblick zum Mirtyrer zu wer-
den. In seinen Ansprachen erzahlt er hiufig von den Leiden der Mirtyrer,
namentlich von den ersten Verkiindern des Evangeliums, denen er in Tibet
begegnet ist, oder von denen er gehdrt hat. Daf er die Mdglichkeit eines
dhnlichen Schicksals fiir sich selbst voraussieht und bereit ist, es mit helden-
hafter Ruhe und iiberirdischer Freude auf sich zu nehmen, gibt der folgen-
den Erziihlung noch eine besondere persgnliche Bedeutung.

»Es lebte ein Christ in Tibet. Wenn er das Evangelium predigte, ver-
hohnte und beschimpfte ihn das Volk. Aber trotz der Verfolgung fuhr er
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fort, unerschrocken das Evangelium zu verkiinden. Da brachte man ihm
Schnittwunden bei und streute Salz und Chilipulver in die blutenden
Wunden. Fr achtete der Schmerzen nicht, die solches ihm verursachte, son-
dern sprach: ,Frither verwundete mich der Teufel arg mit seinen feurigen
Pfeilen; aber Jesu Blut heilte jene Wunden. Die Schmerzen, die eure Wun-
den mir verursachen, sind nur gering.‘

Da wollten sie ihn noch mehr foltern und fingen an, ihm die Haut ab-
zuziehen. Aber er sagte nur: ,Ich danke euch dafiir. Zieht mir nur das alte
Kleid aus: bald werde ich Christi Gewand der Gerechtigkeit anziehen.®

Als sie sahen, daf er nicht verzagte, sondern bei vollem Bewufitsein
Gott lobte und pries, konnten sie den Anblick nicht ertragen und warfen
ihn in ein loderndes Feuer. ,Ich danke euch, dal ihr mich in dieses Feuer
werft’, sagte er, ,denn die Flammen dieses Feuers tragen mich empor, so
dafl ich bald zum Himmel eingehen werde.® Dann betete er fiir seine Ver-
folger und starb, seine Seele freudig in des Vaters Hinde befehlend.®

Die dunkle Nacht der Seele

In den Schriften der Mystiker findet sich eine Fiille von Hinweisen auf
einen Zustand geistigen Erlebens, der unter der Bezeichnung ,die dunkle
Nacht der Seele® bekannt ist. Dies ist eine Periode ,des Unvermdgens, der
Leere, der Verlassenheit®, die bei manchen Mystikern infolge eines Ge-
fiihls des Getrenntseins von Gott eintritt, bei anderen durch eine plétzli-
che Erkenntnis der hoffnunglosen und unabinderlichen Unvollkommen-
heit der eigenen Seele, bei noch anderen durch das vdllige Verschwinden
ihrer fritheren Inbrunst. ,Eine solche Zwischenzeit des Chaos und des
Elends kann monate-, ja selbst jahrelang andauern, ehe der Bewuftseins-
zustand sich wieder eint und ein neuer Mittelpunkt sich bildet.*

Hat der Sadhu irgendein Erlebnis gehabt, das der ,dunklen Nacht der
Seele® entspricht?
Auf diese Frage, deren Bedeutung er sofort erfafite und wobei er zu-
gleich auf die Bezeichnung ,Liebesspiel® hinwies, die einzelne Mystiker in
ezug darauf anwendeten, antwortete er, daf} seine Seele wohl zuweilen,
wihrend einiger Stunden, aber niemals fiir Tage oder Wochen ihres wun-
dervollen Friedens und ihrer Freudigkeit beraubt gewesen sei. Er ist froh,
daf dies geschah, und zwar aus zwei Griinden: erstens, weil er, aus dem
Dunlkel auftauchend, noch weit grofere Freude empfindet als je im Lichte,
upd zweitens, weil dies Erlebnis endgiiltig die Behauptung widerlegt, dafl
die menschliche und die gttliche Seele eins seien; denn, wenn sie das wi-
ren, knnten sie getrennt werden und wie konnte diese Episode der Ver-
lassenheit in der Lebensgeschichte der Seelé eintreten?
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»Selbstverstindlich verldflt Gott die Seele nicht wirklich. Er verbirgt
sich nur fiir einen Augenblick. Es war einmal ein Indianerjunge, der war
feige. Sein Vater wollte ihn lehren tapfer zu sein. Er nahm ihn mit in den
Wald, band ihn an einen Baum fest und lief ihn die ganze Nacht dort.
Der Knabe schrie und wehklagte, aus Furcht, dafl wilde Tiere kommen
und ihn anfallen konnten. Sein Vater aber hatte ihn in Wirklichkeit gar
nicht verlassen; er hatte sich nur hinter einen Baum verstedit, die Flinte
in der Hand, bereit, das erste wilde Tier niederzuschiefen, das seinen
Sohn angreifen wiirde. Ebenso macht es unser himmlischer Vater mit uns.©

Bei einer anderen Gelegenheit, iiber dasselbe Thema sprechend, sagte
er: ,Manchmal fithlte ich mich verlassen. Dann fing ich an nachzudenken:
,Ich habe wohl eine Siinde begangen; das ist der Grund, weshalb mir mein
Frieden genommen wurde.® Ich wollte ergriinden, um welcher Siinde wil-
len ich meinen Frieden verloren hatte. Zuweilen werden wir um unserer
Siinde willen allein gelassen; zuweilen werden wir nicht aus diesem Grun-
de allein gelassen, sondern damit wir mehr noch als zuvor Zeugnis fiir Thn
ablegen sollen.®

»Haben Sie je besondere Anstrengungen machen miissen, um Thr gei-
stiges Leben fortzusetzen?* fragten wir.

»In Indien gibt es lange Zeiten trockener Hitze. Nach dem ersten Re-
gen steigt die Glut in die Héhe, heifle Diinste ballen sich zu dichten Ne-
beln und man glaubt ersticken zu miissen. Nach dem zweiten, dritten und
vierten Regengufl zeigt sich kein Staub mehr und kein Gefiihl der Erstik-
kung. So hatte ich noch Schwierigkeiten, nachdem sich die Gnade zum er-
sten Male iiber mich ergossen hatte (vermutlich meint er seine Bekehrung):
aber nach dem zweiten, dritten und vieren Male habe ich keine mehr emp-
funden. Besonders nach dem groflen Fasten nicht. Seitdem gelange ich
leichter zur Ekstase, wihrend ich vordem mehr Freude am #Huflerlichen
Genuf des Wachzustandes empfand. Ich war mir der duferen Welt zu sehr
bewuft und nicht tief genug in geistige Dinge eingedrungen. Das Fasten
brachte mich auf den richtigen Weg.®

Demnach scheint das Erleben geistiger Ude beim Sadhu niemals 13n-
ger als einige Stunden gedauert zu haben. Um ganz sicher zu sein, ihn
nicht miflverstanden zu haben, richteten wir noch verschiedene Fragen
{iber diesen Punkt an ihn. Es wurde uns klar, daR er — wenn sein Ge-
dichtnis ihn nicht im Stich lief, was bei einem fiir ihn so wichtigen Punkt
nicht sehr wahrscheinlich ist — seit seiner Bekehrung verhiltnismiRig, und
seit der Fastenzeit vollstindig frei von derartigen Zeiten der Niederge-
schlagenheit gewesen ist. ,Wenn ich je meinen Frieden verlor, so gewann
ich ithn wieder, sobald ich anfing zu beten.®
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Der Pfad eines Mystikers

Der Mystiker und der einfache Mensch

Der Sadhu hat keine Sympathie fiir die Auffassung, dafl der Mystiker
eine Art geistiger Aristokrat sei, hoch erhaben iiber die grofle Herde ein-
facher Christen. Er selbst hat vieles iiber die unaussprechliche Eigenart
mystischen Erlebens zu sagen; aber er bleibt nichtsdestoweniger bei der
Ansicht, da die Vereinigung mit Gott — das Wesentlichste dieses Er-
lebens — jedem Menschen moglich ist, keiner seltenen oder besonderen
Begabung bedarf und lkeinerlei Aufgeben der gewdhnlichen Berufs-
geschifte des tiglichen Lebens fordert.

Besonders wichtig ist seine unentwegte Ablehnung des asketischen
Ideals, das so viele christliche und indische Mystiker angezogen hat. Thm
ist der Pfad der Mystik nicht die via negativa selbstbewufiter Entsagung,
sondern nichts weiter als ein schlichtes, ruhevolles Leben des Gebets und
des Sichselbstaufopferns im Dienste an anderen.

»Sie mifbilligen, wie Sie uns sagten, die Bezeichnung ,Asket’; wiirden
Sie die eines ,Mystikers® anerkennen?“ so fragten wir.

»Das ist etwas anderes®, entgegnete er; ,aber ich mdchte mich auch
nicht einen Mystiker schlechthin nennen. Alltagsmenschen und auch viele
andere, die es besser wissen konnten, neigen dazu, von jemandem, der sich
Mystiker nennt, zu sagen: ,Er mag ja sonst ein ganz verniinfliger Mensch
sein, aber in dem einen Punkte ist er verriickt.’

Der echte Mystiker lebt mit Gott und erkennt Gottes Willen, und nur
ganz wenige, selbst der grofiten Heiligen, haben es sehr weit darin ge-
bracht. Ich bin ja nur ein Anfinger, ein Kind, das an der Brust seiner
geistlichen Mutter trinkt. Das beseligt und stirkt mich. Ich frage nach
nichts anderem, als danach: Sein Kind zu sein. Deshalb nenne ich mich
nicht gerne einen Mystiker.

. Bei einer anderen Gelegenheit fragten wir: , Wie steht es mit der Reli-
g1on nicht mystisch veranlagter Menschen? Manche schitzen Musik und
:.;.ndere nicht. Manche schitzen gute Bilder und andere nicht. Kdnnen niche
in derselben Weise manche fiir Religion veranlagt sein und andere nicht?®

_ »Die Veranlagung fiir Religion ist etwas anderes als die Veranlagung
fiir Kunstverstindnis. Sie gleicht mehr dem Durste. Gibt es einen Men-
schen, der nicht ab und zu durstig wird? Wie der Durst geschaffen ward,
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um den Menschen den Gebrauch des Wassers zu lehren, so ward der reli-
giose Durst geschaffen, um die Menschen zu Gott zu fiihren.®

»Aber®, wendeten wir ein, ,einige Menschen haben doch sicherlich gro-
fere religiose Fihigkeiten als andere. Wiirden Sie nicht sagen, daf Min-
ner wie Augustin, Luther und Wesley in dieser Hinsicht begabter waren
als andere?*

»Die Menschen sind kérperlich voneinander verschieden. Einige haben
z. B. grofere, andere kleinere Kopfe. Aber ich glaube, dafl die religisse
Fihigkeit bei allen Menschen die gleiche ist. Ménner, wie Augustin, sind
so hervorragend, weil sie ihre Fihigkeit stirker entwickelt haben. Sie ha-
ben mehr Zeit und Kraft auf die Ausbildung ihres religitsen Lebens ver-

wendet.®

Entsagung und tatiger Dienst

Der Sadhu bestreitet die Auffassung, dafl die im Kloster lebenden My-
stiker des Mittelalters nur fiir sich selbst lebten und der Welt nichts Gutes
erwiesen. ,Hat nicht ein Monch®, fragte er, ,die Nachfolge Chri-
sti geschrieben, die Unzihligen ein unschitzbarer Fiihrer geworden ist?*

Trotz der vielen Stunden, die der Sadhu in der Vereinigung mit Chri-
stus verbringt, Stunden, die fiir ihn den Himmel bedeuten, besteht sein
Leben vorherrschend in titigem Dienst, unermiidlich und erschépfend. Wir
fragten ihn, was er wohl wihrend einer Woche, die ihm ganz gehorte, tun
wiirde, ob er sie in Gebet und Meditation, oder in praktischer Arbeit zu
verbringen gedichte?

Er antwortete in seiner charakteristischen Art: ,Konnen wir ein Woche
lang nur Wasser trinken, oder nur feste Speisen genieflen? Wir brauchen
beides, Trank und Speise.* Er lebt oft wochenlang im Himalaja, aber es
wire durchaus ein Irrtum daraus zu schlieflen, daf er sich lediglich dem
Gebet und der Meditation widme. Nur selten meditiert er wihrend eines
ganzen Tages; er predigt das Evangelium in den Dérfern, die iiberall ver-
streut liegen und meditiert nur wenn er Zeit hat.

Die praktische Eigenart seines Christentums wird in folgendem Erleb-

nis veranschaulicht.

Als er wihrend eines heftigen Schneesturmes eine Gebirgskette iiber-
schritt, gesellte sich ein Tibetaner zu ihm, der sich fiirchtete, allein zu
wandern, Die Kilte war so grimmig, dafl sie daran zweifelten, ihren
Bestimmungsort lebendig zu erreichen. Da erblickten sie einen Mann, der
einen Schneeabhang, etwa dreiffig Fuf unterhalb der Strafe herab-
gerutscht und bewufitlos liegen geblieben war. Der Sadhu forderte seinen
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Gefihrten auf, mit thm zusammen den Mann ins nichste Dorf zu tragen.
Der Tibetaner aber entgegnete ihm, er sei ein Narr, einem anderen noch
helfen zu wollen, da er sich selbst kaum retten kénne, verlief ihn und
eilte vorwirts. Der Sadhu kletterte den Abhang herab und es gelang ihm
mit knapper Not, den Mann in seinen Armen tragend, die Strafe wieder
zu erreichen und sich miihsam weiter zu schleppen. In einiger Entfer-
nung sah er seinen ehemaligen Gefihrten am Wegrand sitzen. Er rief ihn
an, erhielt aber keine Antwort — er war erfroren. Der Sadhu dagegen
war mittlerweile infolge seiner Anstrengungen griindlich durchwirmt und
seine Korperwirme, die sich dem scheinbar Erfrorenen, den er trug,
mitteilte, erwirmte auch diesen nach und nach: er kam wieder zu sich und
beide erreichten dankerfiillt das nichste Dorf.

»Fiir Christus zu sterben ist leicht. Fiir Thn zu leben ist schwer. Ster-
ben dauert nur wenige Stunden; aber fiir Christus zu leben bedeutet
tiglich zu sterben. Nur wihrend der wenigen Jahre dieses Lebens geniefle
ich das Vorrecht, Christus und den Menschen dienen zu diirfen. Wenn es
gut fiir mich wire, immer nur im Himmel zu weilen, so wiirde ich dort-
hin gerufen werden; da ich aber noch auf Erden lebe, so ist es meine
Aufgabe hier titig zu sein.

Dies ist auch der Punkt, in dem ich mit der Hinduauffassung der
Entsagung durchaus nicht {ibereinstimme. Ich nenne mich nicht einen
¢ Sannyasi, denn Sannyasi bedeutet der Entsagende. Er entsagt der Welt,
weil er glaubt, dafl alles bose darin ist, wihrend ich glaube, dafl alles gut
- ist. Die ganze Welt ist meines Vaters Figentum und daher auch das
" meinige *). Wenn ich der Welt entsage, so entsage ich einem Teile der
Gahen, die mir mein himmlischer Vater aus dem Schatze seiner Liebe
gibt. Deshalb entsage ich der Welt nicht, nur dem B&sen in ihr.*

Die Welt ist voll Beschwerden und Versuchungen, aber nicht schlecht
an sich. ,Im Himalaja gibt es einen Ort, wo wunderschone Blumen
wachsen; wer aber linger dort verweilt, verfillr in tiefen Schlaf. Die
Menschen, die in der Nihe wohnen, riechen stets an einem anderen Kraut,
als Gegenwirkung, ehe sie an der Stelle voriibergehen. Als man mich
warnte, vermutete ich, die Blumen seien giftig; aber man sagte mir, sie
seien niche eigentlich giftig, denn die erkrankten Menschen sterben erst
nach zwolf Tagen und zwar nicht unmittelbar infolge des Blumenduftes,
sondern infolge des durch die lange Betiubung verursachten Mangels an
Nahrungsaufnahme. FEbenso sind die guten Dinge dieser Welt nicht

") Nach Hindugesetz gehdrt das Verm@gen hdufiz der Familie, nicht dem
Einzelnen.
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schlecht an sich; aber sie konnen leicht verhindern, dafl wir geistigen
Hunger und Durst empfinden und so die Ursache unseres geistigen Todes
werden. Und genau so wie es ein anderes Kraut gibt, dessen Duft ver-
hindert, dafl man einschlift, wenn man an diesen Blumen voriibergeht,
wird die Arzenei des Gebets uns inmitten der Verlockungen dieser Welt
behiiten.

~Zweifellos tragen die Anforderungen, die Reichtum und hohe Stel-
lung an die Menschen stellen, dazu bei, sie vom héheren Leben abzu-
lenken. Das ist auch der Grund, weshalb so wenig reiche Leute die Mis-
sion unterstiitzen. Und deshalb sind ab und zu selbst Radschas Sannyasis
geworden. Wie Buddha. Sie glaubten, die guten Dinge dieser Welt wiren
an sich bose. Sie sind aber in Wirklichkeit gar nicht bse, sie bringen nur
bdse Folgen hervor, wenn sie nicht richtig angewendet werden.

Ich bewundere jene indischen Konige, die der Welt entsagten, wenn
auch ihre Lehre ein Irrtum ist. Ich bewundere den Mut, mit dem sie im-
stande waren, einem Leben des Glanzes und der Pracht zu entsagen,
nachdem sie begriffen hatten, welche Wirkung diese Dinge auf sie hatten.
Ein solches Beispiel dafiir war Bharatri Harish Chandra, Koénig von
Ujjain. Ich sah seinen prichtigen Palast, und dann, nur wenige Meilen
entfernt, die unterirdische Hohle, in die er sich nach seiner Abdankung
zuriickzog. Der krasse Gegensatz zwischen den beiden Wohnstitten
brachte mir zum Verstindnis, wie unmdglich es fiir die Seele ist, Be-
friedigung in weltlichen Dingen zu finden. Sie mogen an sich gut sein,
aber man kann seinen geistigen Durst nicht mit ihnen loschen.

Einstmals stand ein Haus in Flammen; der Eigentiimer wollte die
Flammen 16schen und ergriff ein mit Petroleum gefiilltes Gefifl. Er
glaubte es sei Wasser, beide, Wasser und Petroleum entspringen der Erde.
Er gof es in das Feuer, aber das machte es nur schlimmer. Dasselbe
geschieht, wenn wir versuchen, die Flammen geistigen Verlangens mit den
guten Dingen dieser Welt zu 18schen.®

Wir fragten ihn: Sagen die Leute nicht oft zu IThnen: ,Es ist ja ganz
gut und schén fiir Sie, der Sie ein Sadhu sind, keine Familie zu ernihren
und kein Geschidft zu fiithren haben, Christi Gebote wortlich zu befolgen.
Aber wie ist es denjenigen moglich, die fiir ihre Familien sorgen, die ein
Leben haben, zu dem — wie Sie selbst sagen — die Mehrzahl der Men-
schen berufen ist?*®

»Allen Menschen®, antwortete er, ,wird es sehr schwer werden,
Christo nachzufolgen, solange sie in dieser Welt leben. Mein Leben ist
kein leichtes. Meine Schwierigkeiten sind grof. Ebenso haben die Men-
schen, die in der Welr leben, Schwierigkeiten, wenn auch anderer Art.
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Doch wenn wir, trotz der Schwierigkeiten, unser Bestes tun, werden wir
eine Kraft gewinnen, die uns befihigt, im Augenblidk, da wir ins Jen-
seits eingehen, wo alle diese Schwierigkeiten fortfallen, zu grofen Hohen
aufzusteigen.

In alten Zeiten schulten sich die Menschen fiir gewisse Wettldufe,
indem sie versuchten in Fesseln zu laufen. Sie vermochten auf diese
Weise weder leicht noch schnell vorwirts zu kommen; aber wenn am
Tage des Wettlaufs die Fesseln abgelegt wurden, spiirten sie, wie viel
schneller sie laufen konnten, um der Kraft willen, die sich wihrend des
Fessellaufs in ihnen entwidkelt hatte.*

Wir kamen nochmals auf unsere Frage zuriick. ,Geschiftsleute sagen,
und nicht ohne eine gewisse Berechtigung, dafl das Christentum in dieser
Welt nicht praktisch angewendet werden kdnne. Was wiirden Sie wohl
dem Angestellten eines Geschiftshauses sagen, der da behauptet, er miisse
unehrlich sein, um seine Stellung zu behalten: er miisse z. B. sagen, dafl
ein gewisser Stoff gut sei, obgleich er wisse, dafl es nicht wahr ist, weil
ihn sein Arbeitgeber sonst entlassen wiirde?®

»Zuerst®, entgegnete der Sadhu, ,wird der Mann, um seines Wun-
sches willen, ehrlich zu sein, leiden miissen. Aber bald werden ihn die
Leute achten lernen und auch Gott wird ihm weiter helfen. Ich kannte in
Indien einen Kaufmann, der um seiner Ehrlichkeit willen viel leiden
mufite. Das dauerte etwa zwei bis drei Jahre. Dann fingen plotzlich alle
an von ihm zu kaufen, weil sie seine Ehrlichkeit und Wahrheitsliebe
erkannt hatten, und er wurde ein reicher Mann.®

»Wenn ein Mensch wirklich mit Christus lebt, so konnen ihm weder
Ungliide noch Krankheit, weder Verleumdung noch Verfolgung schaden.
Im Gegenteil, er nimmt sie in einer solchen Art und Weise auf sich, dafl
Gutes fiir ihn und andere daraus entsteht. Ein Knabe warf einstmals mit
Steinen nach einem Baum, und die Friichte fielen herab. Ich sagte zu ihm:
»du siehst, wenn du auch den Baum zu schidigen trachtest, er gibt dir
gute Friichte dafiir.° So ist es mit denen, die in Christo leben.®

Das Wesen des Gebets

»Ist Thr Gebet mehr ein Bitten oder eine Vereinigung mit Gott?®
fragten wir den Sadhu. ,Wihrend der ersten zwei oder drei Jahre nach
meiner Bekehrung®, antwortete er, ,pflegte ich noch nach besonderen
Dingen zu verlangen. Jetzt verlange ich nach Gott. Denke euch einen
Baum voller Friichte. Thr miit dem Besitzer des Baumes die Friichte ab-
kaufen oder darum bitten; jeden Tag miifiter ihr hingehen und euch
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etliche Friichte holen. Wenn aber der Baum euer Eigentum ist, gehdren
alle Friichte euch. Gleichermafen ist es mit Gott. Wenn Er euch zu eigen
ist, sind euch alle Dinge im Himmel und auf Erden zu eigen, denn Er ist
euer Vater und euer alles; sonst miifitet ihr hingehen und wie ein Bettler
um allerhand Dinge bitten und wiederum bitten, wenn sie verbraucht
sind. Deshalb bittet nicht um Gaben, sondern um den Geber der Gaben.
Nicht um das Leben, sondern um den Geber des Lebens, — dann wird
euch das Leben von selbst zufallen und ebenso die zum Leben ndtigen
Dinge.

Beten heiflt nicht bitten; Gebet ist die Vereinigung mit Gott — es ist
das Gesprich mit Gott. Wie verwandelt sich unser Leben unter dem Ein-
flufl eines edlen Freundes! Wie utiendlich viel mehr wird uns die Gemein-
schaft mit dem Einen, der iiber alle Maflen gut ist, verwandeln!

Als ich in Beludschistan reiste, kam ich in ein Dorf, zu dem das
Wasser drei Meilen weit gebracht werden muflte, denn es gab dort weder
Quellen noch Brunnen. Eines Tages traf ich einen Mann, der auf folgen-
den Plan verfiel. FEr hatte zwei Sohne, die forderte er auf, einen be-
stimmten Acker umzugraben. ,In diesem Acker liegt ein Schatz ver-
borgen', sagt er. Da dachten sie: ,Wir werden Gold und Silber finden.*

Drei Tage lang gruben sie yom Morgen bis zum Abend, aber sie
fanden nichts und gingen hin und sagten es ihrem Vater. Der Vater er-
munterte sie. ,Ein grofer Schatz ist dort verborgen! Ich glaube fest, ihr
werdet ihn finden.” Da gruben sie weiter. Aber am vierten Tage wurden
sie sehr miide. Da sprachen sie: ,Selbst wenn wir Gold und Silber finden,
kénnen wir doch nicht unseren Durst loschen. Wasser ist das Wichtigste.

Plstzlich brach ein Wasserstrahl hervor, — wie gliicklich waren sie da!
Einer lief gleich zum Vater, um ihm zu melden, was sie gefunden hatten.
Da entgegnete der Vater: ,Ich sagte euch nicht: »Geht hin und grabt nach
Wasser«, denn ich wuflte wohl, dafl ihr nicht fiir das ganze Dorf arbeiten
wiirdet. Thr hittet mir wohl geantwortet: »Lafl doch die anderen Dorf-
bewohner hingehen und graben.« Als ich euch aber sagte, dort sei ein
Schatz verborgen, gingt ihr. Meine Absicht war, dafl ihr um des Goldes
und Silbers willen hingehen, aber ein viel Kostbareres finden solltet. Das
Graben war eine gute kérperliche Ubung fiir euch, und auflerdem fandet
ihr auch noch Wasser.*

So ist das Gebet eine Ubung, wie das Graben: es macht uns stirker, —
stirker den Versuchungen gegenﬁber. Mittels des Gebetes findet man einen
weit kostbareren Schatz, als man zu suchen ausging.

Eines Tages klopfte ein hungriger Mann an die Tiir eines Hauses und
bat um ein Stiick Brot. Der Hausherr hiefl ihn willkommen, nahm ihn
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mit sich ins Haus, unterhielt sich mit ihm tiber geistliche Dinge, bis das
Mittagessen fertig war, und gab ihm dann zu essen. Das Herz des Frem-
den wurde durch dieses halbstiindige Gesprich tief bewegt; er lief sich
bekehren und wurde ein Gotteskind. Was er suchte, war ein Stiick Brot;
was er fand, war seiner Seele Seligkeit.*

In den Gebeten des Sadhu spielt die Fiirbitte eine grofle Rolle. ,Ich
habe zwei- bis dreihundert Patenkinder; ihre Namen stehen auf einer
Liste. Wenn ich als Wanderprediger umherziche, habe ich keine Zeit fiir
sie zu beten; aber wenn ich im Himalaja bin, bete ich fiir sie alle.”

In einer seiner Ansprachen lifit er durchblicken, was das bedeutet:
»Acht Jahre lang betete ich fiir einen Mann, den ich kannte, und zeit-
weise schien es mir fast ein fruchtloses Beginnen. Aber nach acht Jahren
fing dieser Mann an, nachzudenken, und mein Gebet wurde erhtrt.*

Er war davon iiberzeugt, dafl die Gebete verschiedener Freunde in
Indien ihn tatsichlich aufrecht erhielten und ihm bei der besonders schwie-
rigen und verantwortungsvollen Aufgabe halfen, seine Botschaft in Eng-
land und in englischer Sprache =zu wverkiindigen. Als er aufgefordert
wurde, eine Karfreitagsansprache in Westminster Chapel zu halten, sorgte
er ganz besonders dafiir, dafl die Ankiindigung dieser Versammlung, die
er als eine sehr bedeutsame ansah, rechtzeitig in Indien eintraf, so daff
seine Freunde an jenem wichtigen Tage im Gebet seiner gedenken
konnten.

Es gab eine Zeit, in welcher der Sadhu den Wert der Fiirbitte be-
zweifelte. ,,Wir sind selbst nicht gut; wie Lkonnen also unsere Gebete
anderen helfen?* Aber das Buch der Natur, das ihm immer wieder in
iiberreichem Mafle neue Erkenntnisse vermittelt, verbannte diese Zweifel.
»lch sah, wie sich die aus dem Wasser des Meeres aufsteigenden Diinste
zu Wolken ballten. Ich glaubte, da die Diinste salzigem Wasser entstamm-
ten, so miisse auch der Regen, der ihnen entstrémte, salzig sein. Ich
streckte meine Hand aus, fing einige Tropfen auf und kostete sie, und
siehe, sie waren frisch und siif. Da die Sonne schien, war das Wasser
verdunstet, das Salz aber im Meere zuriidsgeblieben. So, wenn wir beten,
steigen die Gedanken aus unseren Herzen auf wie Diinste. Die Sonne der
Gerechtigkeit bescheint sie, und alles Bose bleibt zuriidk. Aus den so
gebildeten Wolken ergiefflen sich Segensstrme auf die Erde herab.®

Die Notwendigkeit des Gebets

3 »Einst saf ich am Ufer eines Flusses und beobachtete wie die Fische an
d1e_z. Oberfliche kamen und ihre Miuler aufsperrten. Ich dachte, sie wollten
Miicken fangen, Aber ein in diesen Dingen Sachverstindiger sagte mir
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spdter, dafl sie ab und zu an die Oberfliche kommen miifiten, um Luft zu
schopfen, wenn sie auch eine gewisse Zeitlang unter Wasser atmen
Onnten.

Wie diese Fische, so miissen sich auch Christen von Zeit zu Zeit tiber
thre tiglichen Geschifte erheben, um in innigere Berithrung mit Gott zu
gelangen, obgleich sie auch wihrend der Arbeit des Alltags bis zu einem
gewissen Grade in Fithlung mit Thm bleiben konnen.®

»Wihrend der Uberfahrt fragte mich ein beriihmter Gelehrter auf
dem Dampfer: ,Interessieren Sie sich nicht fiir die Sterne und Planeten
und die Menschen, die Botschaft nach dem Mars schicken?® Ich antwortete:
sDas ist wohl interessant; aber der Mars ist viele Millionen Meilen von
der Erde entfernt. Thr versucht Botschaft dorthin zu schicken, wihrend
Er, der diesen Stern und Euch selbst schuf, Euch so nahe ist wie Euer
Atem. Denkt Thr niemals daran zu Ihm zu beten und Ihm Botschaft zu
senden?” “

»Wie ist es aber um den Geschiftsmann bestellt®, fragten wir, ,,der da
behauptet, er habe keine Zeit zu beten, weil er nach einem hastigen Frith-
stiick in sein Geschift eilen muf?“ ,Beten ist ihm eben so nétig, wie sein
Frithstiick®, entgegnete der Sadhu. ,Er kann ohne Gebet ebenso wenig
bestechen wie ohne Nahrung. Wenn er sich erst einmal das Beten ange-
wohnt hat, so wird es ihm eine so hohe Freude gewihren, dafl er schon
irgendwie die Zeit dafiir eriibrigen wird... Beten ist ebenso notwendigi
wie atmen. Wir sagen niemals: ,Wir haben keine Zeit zu atmen.®

Er selbst findet Zeit zum Beten, indem er viele Dinge ausschaltet, die |
andere fiir notwendig halten. Vor jeder Versammlung besteht er auf
mehrere Stunden der Ruhe. Wenn er abends sprechen muf, lehnt er Ein-
ladungen zum Tee oder zum Mittagessen ab, obgleich er derartige Auf-
forderungen gerne annimmt, wenn keine anderen, wichtigeren Verpflich-
tungen vorliegen.

Wir fragten ihn, was jemand tun solle, der so wenig Zeit zu seiner
Verfiigung habe, daR er zwischen seiner Zeitung und der Bibel wihlen
miisse. ,Es ist seine Pflicht die Bibel zu wihlen®, antwortete er. Er selbst
liest nur selten Zeitungen. Er sagt, erstens habe er keine Zeit dazu und
Zweitens beseh’aﬂ:ige er sich nicht mit Politik. ,,Id‘l interessierc mich nicht
besonders fiir Indiens Selbstregierung®, gestand er einstmals; ,meine
Ewige Heimat ist anderswo.”

Bei der Auslegung der Schriftstelle: ,Kénnet ihr denn nicht eine Stunde
mit mir wachen? Wachet und betet, daf ihr nicht in Anfechtung fallet®,
sagte er: ,Warum richtet unser Herr diese Worte an Petrus und erteilt
ihm diesen Rat? Dafiir mufl ein besonderer Grund vorhanden gewesen
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sein. Petrus war derjenige, der nahe daran war, Christus zu verleugnen.
Christus ermahnte ihn zu beten, damit er dieser grofien Versuchung nicht

erliegen moge. Er aber verschlief diese eine Stunde — und leugnete den
Herrn.

Christus verbrachte diese Stunde im Gebet. Sein Gebet ward erhdrt
und ein Engel vom Himmel stirkte ihn. Thm ward die Kraft, deren er
bedurfte, um den Kreuzestod zu sterben. Hitte Petrus diese Stunde im
Gebet verbracht, so wire ihm die Kraft geworden, seiner Versuchung
zu widerstghen.®

»Hoch oben auf einem Berggipfel horte ich einst unter mir das Rollen
des Donners und sah das Zucken der Blitze. Zuerst fiirchtete ich mich;
aber sic konnten mir ja nichts anhaben, denn ich befand mich hoch iiber
ihnen und sie waren weit unter mir. Ebenso kann der Teufel dem Chri-
sten nichts anhaben, der durch das Gebet mit Christus in den himmlischen
Stitten lebt.®

Fromme Gewohnheiten

Die Lebensfiithrung eines Wanderpredigers it keine unbedingt regel-
mifligen Gewohnheiten zu, Zeitweise verbringt der Sadhu ganze Tage in
einsamem Verkehr mit seinem Herrn und Meister. Gelegentlich betet er
die ganze Nacht hindurch. Zu anderen Zeiten mufl er sich mit zwei An-
dachtsstunden in der Morgenfrithe begniigen, in England oft von fiinf bis
siecben TJhr. Wenn es irgend mdglich ist, dehnt er diese Zeit bis zu vier
Stunden aus. So oft er durch die Umstinde gendtigt wird, seine Morgen-
andacht zu unterbrechen oder unverhiltnismiflig einzuschrinken, fithlt er
sich den ganzen Tag iiber unruhig und ungliicklich.

Er beginnt den Tag mit dem Lesen eines Bibelabschnittes; zuerst liest
er ihn rasch durch, wobei er sich die ihm besonders inhaltreich und bedeut-
sam scheinenden Verse merkt. Zu diesen Versen kehrt er dann zuriidk und
verweilt bei ihnen, so lange sie ithn zu fruchtbarem Nachdenken anregen.
Dann bringt er eine Viertelstunde oder linger damit zu, seine Gedanken

zum Gebet zu sammeln. Dabei unterweist ihn der Heilige Geist — wie
er sagt — in dem, was er beten soll, fiir sich und andere. Er bevorzugt

%ceine besondere Gebetsstellung; er betet sitzend, kniend, manchmal sogar
im Gehen. Als Sikh pflegte er sich im Gebet niederzuwerfen, aber jetzt tut
er es nicht mehr,

»Beten Sie meistens in Worten?* fragten wir.

»Nein. Die Sprache des Gebetes ist wortlos. Wenn Gott zur Seele
spricht, begreifen wir sogleich, was Er uns sagen will, dhnlich wie es wohl
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gelegentlich im Gesprich vorkommt, daff man schon weiff, was der andere
sagen will, noch ehe er es ausspricht. So spricht in tiefster Stille Gott zur
Seele. Seine Gedanken dringen unmittelbar, ohne Worte, in unseren Geist
ein, und oft sind es Gedanken, die nicht in Worten auszudriicken sind.
Dennoch vermogen wir auf diese Weise oft in einer Minute zu lernen, was
wir auf eine andere Weise nicht in dreiflig Jahren lernen kénnten. Des-
halb brauche ich keine Worte, wenn ich allein bete, aber in groflen Ver-
sammlungen sind sie notig.”

Er betont mit starkem Nachdrud: die Notwendigkeit, Gottes in der
Stille zu warten. ,Gott ist stille; deshalb miissen auch wir stille sein, um
Ihn verstehen zu konnen.® ,Im Lirm und Treiben des Alltags schweigt
Gott. Wir miissen zu Christi Fiiffen sitzen, wenn wir Seinen Segen fiihlen
wollen, dann wird der Himmel in unsere Herzen kommen.® ,Vor Pfing-
sten mufiten die Apostel zehn Tage harren.“ ,Um der hohen Gnade
des Heiligen Geistes teilhaftig zu werden, bedarf es langer Vorbereitung.®

»Philosophen haben festgestellt, dal sie in der Stille besser nach-
denken kénnen. Wie viel mehr noch muf8 dies fiir tiefere, geistliche Dinge
zutreffen. Aber diejenigen, die keine Erfahrung darin haben, denken
leicht, das Verlangen nach Ruhe entspringe lediglich der Faulheit.*

Er betet am liebsten allein; dann konnen seine Gedanken ohne jede
Ablenkung dahinflieRen. Es fillt ihm schwer, in der Gesellschaft anderer
dasselbe Maf von Konzentration zu erreichen, obgleich er oftmals mit
anderen, um ihretwillen, beten muff. Unwilikiirliche Bewegungen und
Gerdusche scheinen ihn zu stdren. Zu unserer Verwunderung duflerte er,
das schweigende Gemeinschaftsgebet der Quiker sei ihm keine besondere
Hilfe.

»Stellen Sie sich im Geiste Christi Bild vor, wenn Sie beten?* fragten
wir ihn. ,Anfangs immer®, entgegnete er, ,jetzt nicht mehr so hiufig. Ab
und zu taucht sein Bild auf. Es gleicht immer der Erscheinung Christi, die
ich in meinen Ekstasen erblidke. Oftmals, und je mehr Zeit verfliefRt, desto
ofter, fiilhle ich Christi Gegenwart, ohne Thn zu schauen, weder, mit
meinen leiblichen Augen, wie in der Vision vor meiner Bekehrung, noch
mit meinen Geistesaugen, wie bei meinen ekstatischen Erlebnissen. Je
niher man Christo kommt, desto stirker fiithlt man Seine Gegenwart_
Wenn wir in einem heiflen Lande sind und ein kithler Wind wehe, so ist
es uns eine grofe Erfrischung. Ahnlich ist Christi Gegenwart fiir mich
inmitten der Arbeit.*

An den Brauch mittelalterlicher Mystiker denkend, fragten wir den
Sadhu, ob ihm das Kruzifix wertvoll gewesen sei. ,Mir perssnlich®, ant-
wortete er, ,war das Kruzifix keine grofe Hilfe; aber ich glaube, daf es
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Kindern, Anfingern und Menschen, deren Zeit ganz von weltlichen Ge.
schiften in Anspruch genommen ist, von Nutzen sein kann.®

Der Gebrauch gedruckter Gebete gewihrt ihm wenig Hilfe. ,,Gebete
von Chrysostomus und anderen sind schon; aber im Laufe der Zeip
werden sie leicht zur Gewohnheit.“ Er vermeidet selbst das Vaterunsep
zu oft zu beten, damit es nicht gewohnheitsmiflig werde. Von gedruckten
Gebeten sagt er: ,Was die Menschen brauchen, steht in ihren Herzen, nichy

‘! in Biichern.“ Er erzihlt manchmal folgende Geschichte: ,Ein Mann lag

im Sterben. Der Pfarrer besuchte ihn, merkte aber, daf er sein Gebetbud
nicht in die Tasche gesteckt hatte und eilte zuriids, um es zu holen. Alg
er zuriickkam, war der Mann tot. Da sagten die Leute: ,Bei dem Pfarrep

- scheinen die Gebete nicht aus dem Herzen, sondern aus der Tasche zy

kommen.* «

Es ist wichtig, auf seine Stellung zum heiligen Abendmahl hinzu-
weisen. Er fiihlt sich unter Christen aller Konfessionen heimisch, gleichvie]
ob er sich unter Hochkirchlern befindet, die tiglich die Messe hiren, oder
unter Nonkomformisten (Dissidenten), die das heilige Abendmahl nur
dann und wann feiern. Die Art seines Wirkens bringt ihn in Beriihrung
mit Christen, die den verschiedensten Religionsbekenntnissen und -betéti-
gungen angehdren.

Ob er hiufig oder selten das heilige Abendmahl nimmt, scheint zum Teil
von den Menschen abzuhingen, in deren Mitte er lebt, und auch von der
Zeit, die er zu seiner Verfiigung hat. ,Wenn ich Zeit hitte, wiirde ich
gerne tiglich daran teilnehmen. Es bringt mir grofien Segen.® Dennoch
hat er, ganz unabhingig von der Anteilnahme am Sakrament, das Ge-
fiihl, in der Gegenwart und Gefolgschaft des Lebendigen Christus zu sein,

Seine Lehre ist einfach: ,Ich glaube nicht, daf Brot und Wein wirk-
lich in den Leib und das Blut Christi verwandelt werden, aber ihre Wir-

" kung auf den Gliubigen ist derart, als ob es so wire. An der ehernen

Schlange, die Moses in der Wiiste erhShte, war nichts besonderes: es war
der Gehorsam des Volkes, der die Heilung brachte. So ist es auch mit dem
Sakrament. An sich sind Brot und Wein nichts besondeéres, aber die Un-
terwerfung unter das Gebot und die Stellung des Gliubigen zu ihnen
geben den Ausschlag.®

Rat fir Anfanger

Da wir glaubten, daft vielen von denen, die mit dem Sadhu in Beriih-
rung gekommen sind oder ihn predigen hérten, der praktische Rat eines
solchen Mannes iiber die Pflege religiosen Lebens wertvoll sein kénne, so
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fragten wir ihn: ,Welche Ratschlige wiirden Sie einem Anfinger iiber
Gebet und Meditation geben?*

»Ich wiirde ihm raten, ein Kapitel des Johannesevangeliums zu lesen
und wichtige Stellen besonders zu beachten; dann zu versuchen, den inne-
ren Sinn dieser Stellen herauszufinden. Das wird ihn lehren, sich zu
konzentrieren.

In den ersten Zeiten meines Christenlebens wihlte ich meistens eine
oder mehrere Bibelstellen aus dem Neuen Testament, die von der Liebe
zu Gott handelten, und richtete meine ganze Aufmerksamkeit darauf.
Eine solche Konzentration wirkt genau so, wie der Brennpunkt eines Ver-
groferungsglases, den man auf ein Stiide Stoff einstellt. Wenn wir uns auf
geistliche Dinge konzentrieren, indem wir unsere Gedanken und unsere
Herzen auf die Sonne der Gerechtigkeit richten, so wird das Licht und
die Glut jener Sonne auf allen Plunder dieses Lebens fallen und ihn ver-
brennen. Alles was gegen den Willen Gottes ist, wird also zerstdrt werden.

Zu verschiedenen Zeiten habe ich bekehrte Christen gefragt, was sie
zu Christus gefiihrt habe, Einige fiihrten an, durch die Not zu ihm gefiihrt
zu sein. Andere nannten Ausspriiche des Paulus, die ihnen ins Herz ge-
drungen seien. Verschiedenartige Menschen werden von verschiedenen
Stellen ergriffen; deshalb ist es besser, ein ganzes Kapitel zu lesen und
die Stellen herauszusuchen, die den Leser am tiefsten ergreifen.

Aber eine Methode pafit nicht fiir alle. Ich kannte zwei Menschen, die
an derselben Krankheit litten. Einer von ihnen war aus Nordindien, der
andere aus Siidindien. Ich dachte, der Arzt wiirde den beiden die gleiche
Arzenei geben; aber das tat er nicht. Der eine kam aus einer kalten, der
andere aus einer heiffen Gegend; deshalb verschrieb er jedem eine andere

Arznei, und beide wurden geheilt."‘

»Haben Sie je die geistlichen Ubungen des Ignatius von Loyola ge-
lesen und raten Sie zu seiner oder einer dhnlichen Methode?*

»Ich habe das Buch gelesen und ich glaube wohl, daf} seine Methode
anderen eine Hilfe sein kann; aber mir half sie nicht viel. Wohl ein
wenig, aber nicht so viel wie meine eigene Art der Meditation.

Oftmals verbringen wir zu wenig Zeit im Gebet, und deshalb verlie-
ren wir an Stirke und Kraft. Zu Zeiten wire es notwendig, mehr als eine
Stunde damit zuzubringen, am besten in der Morgenfriihe, Anfangs
filhlen wir Seinen Segen. Spiter spiiren wir, daB Er uns nicht nur segnet,

sondern uns beten lehrr.
Gelehrte bringen oft Jahre, manchmal sogar ein ganzes Leben damit
zu, eine wichtige wissenschaftliche Entdedkung zu machen. Wie knnen

8 57

o



wir erwarten geistliche Werte zu entdedken, wenn wir tiglich nur fiinf
Minuten in Stille und Gebet zubringen? Manche werden schon nach zehn
Minuten oder einer halben Stunde der Andacht miide. Wie wird es ihnen
ergehen, wenn sie in Ewigkeit in Gottes Gegenwart leben sollen? Wir
miissen uns schon hier daran gewdhnen, bei Gott zu sein.

Wenn wir fiir Thn arbeiten wollen, muf# Er mit uns sein, und das ist
nur durch das Gebet moglich.

i  Eine Geige hat mehrere Saiten. Sie miissen straff gespannt sein, wenn
sie eine Melodie hervorbringen sollen. Die Gedanken gleichen den Saiten:
sie miissen straff gespannt, d. h. Christus unterworfen werden, dann wird
ihnen der Bogen des Gebets wundervolle Lieder entlocken.

Wenn wir dies neue Leben und Licht noch nicht errungen haben, so
lasset uns sofort danach trachten, sie zu erlangen. Sind sie schon unser,
so lasset sie uns zu Seiner Ehre anwenden; denn wenn wir Seine Gaben
nicht anwenden, laufen wir Gefahr, sie fiir immer zu verlieren. Ein
Naturforscher sagte mir, dafl der Straufl ehemals fliegen konnte; jetzt
aber hat er die Fihigkeit zu fliegen verloren, weil er niemals von seinen
Fliigeln Gebrauch gemacht hat.”

Ohne selbstaufopfernden Dienst hat jedoch, nach des Sadhus Ansicht,

. das Gebet wenig Bedeutung. Selbstaufopfernder Dienst, das ist das erste

-

und letzte Wort seiner Ermahnungen.

»Es waren zwolf Apostel und nur fiinf Brote, aber als sie willig davon
abgaben, war es mehr als genug fiir alle. Erst wenn wir unsere Kraft
scheinbar verschwenden, sehen die Menschen ein: ,Diese sind nicht selbst-
stichtig — sie sind erldst worden®.

Unser Heiland sagt, wir seien das Salz der Erde. Nur wenn es sich
aufldst, teilt das Salz anderen Dingen seinen Geschmadk mit. Nehmen wir
an, wir tun etwas Salz in ein Gefiff mit kochendem Reis: es wire zweck-
los, wenn das Salz sich nicht auflésen wiirde. Sobald es sich aber aufldst,
teilt es seine Wiirze den Tausenden von Reiskdrnern in dem Gefifl mit.
Obgleich wir es nicht sehen kdnnen, wissen wir durch den Geschmadk, daf
es da ist. Weil es sich auflist, werden Tausende von Reiskdrnern schmack-

haft.

Ebenso kénnen wir andere nur erldsen, indem wir uns selbst aufgeben.
Sonst gleichen wir Lots Weib, die zur Salzsiule erstarrte, weil sie diese
Welt zu sehr liebte. Was niitzt das Salz, das sich nicht auflsst?®
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Ekstase und Vision

Zur esoterischen Charakteristik des Sadhu

Fiir den Sadhu ist die Hauptquelle der Erleuchtung, des Trostes und
der korperlichen Erquickung der immer wiederkehrende Zustand der Ek-
stase, in dem er sich emporgetragen fiihlt zu jener Stitte, die — wie er
glaubt — Paulus ,den dritten Himmel® nennt (2. Kor. 12; 2).

»Ich versuche niemals, mich in Ekstase zu versetzen, und ich rate
auch anderen ab, es zu versuchen. Die Ekstase ist ein Geschenk, das man
annehmen, aber nicht suchen soll; fiir den Empfinger ist es eine kostbare
Perle. Wihrend der vierzehn Jahre, die ich nun als Sadhu lebe, hat es oft
Zeiten gegeben, wo ich, Hunger, Durst und Verfolgungen erduldend, wohl
hitte versucht sein koénnen, dieses Leben aufzugeben, ohne das Geschenk
jener Zeiten der Ekstase: die wiirde ich nicht um die ganze Welt hin-
geben.=

Zweifellos wiirde eine Vertiefung in die Religion des Sadhu, die nicht
zugleich Berichte iiber Erlebnisse enthielte, denen er selbst so grofle Be-
deutung beilegt, durchaus irrefithrend wirken. Ebenso zweifellos ist es,
dafl der Versuch, solche zu geben, ernste Schwierigkeiten bietet. Gebildete
Menschen, die sich nicht mit dem Werdegang anderer Mystiker beschiftige
haben, werden geneigt sein, an dem geistigen Gleichgewicht eines Mannes
zu zweifeln, der nicht nur Visionen sieht, sondern sie auch ernsthaft
nimmt. Ungebildete dagegen, namentlich Orientalen, werden nur zu leicht
sowohl den Secher als auch seine Offenbarungen mit jener abergliubischen
Verehrung ansehen, die der Sadhu so dngstlich zu vermeiden bemiiht ist.

Der Sadhu ist sich dieser Gefahr durchaus bewufit. In &ffentlichen
Vortrigen erzihlt er nie von seinen Visionen; hdchstens erwihnt er sie und
auch das nur selten, wenn er mit Freunden spricht, auf deren Verstindnis
und Verschwiegenheit er sich verlassen kann.

Als er einstmals eine gewisse religidse Schwierigkeit erklirte, meinte
er: ,Dasselbe sage ich oft in meinen Predigten; aber ich sage niemals, daR
ich es in der Ekstase erfuhr, denn die Zuhorer wiirden ohne lange und
genaue Erklirungen gar nicht verstehen, was ich damit meine.* Nachdem
er versucht hatte, uns einen Bericht iiber die Dinge zu geben, die er ge-
sehen hatte, erklirte er uns, in gleichem Sinne, warum Paulus verschwieg,
was er im dritten Himmel sah. ,Paulus fiirchtete, man wiirde ihn mift-
verstehen; deshalb sprach er von seinem Erlebnis, als ob es nicht sein
eigenes, sondern das eines anderen gewesen wire: ,Ich kenne einen Men-
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schen in Christo.* Er wufite wohl, wenn er von den Visionen als von
seinen eigenen gesprochen hitte, so wiren die Leute gekommen und
hitten ihn mit tdrichten Fragen belistigt und die Antworten miflverstan-
den, die er ihnen gegeben hitte.* ... ,Er war sehr weise, ihnen nichts
davon zu sagen®, fiigte der Sadhu mit einem Licheln hinzu, das vielleicht
den leisen Zweifel ausdriickte, ob es auch von ihm nicht vielleicht weiser
gewesen wire, das Schweigen des Apostels nachzuahmen.

Einer unserer Freunde gab uns den Rat, diesen Abschnitt auszu-
lassen; ahber der Sadhu wiinschte, daR wir seine Mitteilungen verdffent-
lichten, und auferdem ist es allgemein bekannt und sogar gedruckt zu
lesen, dafl er Visionen hat. Auch zeigen einige davon eine Feinheit der
Empfindung und eine Tiefe innerlichen Scharfblicks, dafl es als schwerere
Verantwortlichkeit erscheint, sie zu verschweigen, als sie zu verdffent-
lichen. Endlich sind wir davon iiberzeugt, dafl es seinem Ruhm nur zu-
gute kommt, wenn wir wenigstens die vorbildlichste und eigenartigste
seiner Visionen, die durchaus glaubwiirdig wverbiirgt ist, hier mitteilen.
Wir konnen dies um so eher verantworten, als die von jedem der beiden
Verfasser niedergeschriebenen Berichte mit einander verglichen wurden
und der grofite Teil davon vom Sadhu gelesen und bestitigt worden ist.

Die Visionen der jiidischen Prophetien

Die Visionen des Sadhu sind von besonderem Interesse des neuen
Lichtes wegen, das sie auf die Entstehung und Entwicklung der Vorstel-
lungen von Auferstehung, jiingstem Gericht, Himmel und H&lle werfen.
Die herkdmmlichen Ansichten iiber diese und andere eschatologische (end-
zeitliche) Fragen wurden zum grofiten Teil — wie die neuesten Forschun-
gen gezeigt haben — nach und nach in einer langen Reihe apokalyptischer
Schriften entwickelt, deren fritheste und wichtigste das Buch Daniel ist
(166 v. Chr.) und die spiteste, die fiir unseren Zweck in Betracht kommt,
die Offenbarung des Petrus; sie wurde um das Jahr 120 n. Chr. nieder-
geschrieben und vor einigen Jahren in einem Z#gyptischen Grabe wieder
aufgefunden *).

Fast jeder der Verfasser dieser Schriften verdndert die Uberlieferung
oder fiigt noch Einzelheiten hinzu. Diese Verinderung der Uberlieferung
findet immer in der Form einer vom vermeintlichen Verfasser erlebten
Vision statt, oder sie entstammt den Mitteilungen, die ihm von himm-

*) Die beste Ceschichte der apokalyptischen Literatur ist R, H. Charles'
Between the Old and New Testaments, (Home University Library.)
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lischen Wesen in iiberirdischen Sphiren gemacht worden sind. Die Visio-
nen in ihrer jetzigen Form sind offenbar vom eigentlichen Verfasser oder
auch spiter von anderen Hinden vielfach schon wihrend des Nieder-
schreibens umgemodelt worden, aber es unterliegt, unserer Ansicht nach,
keinem Zweifel, dal die Visionen urspriinglich als solche erlebt und aus
diesem Grunde sowohl von den Verfassern, als auch von den Lesern als
gottliche Offenbarungen angesehen wurden.

Diese Visionen nehmen ofters die Form einer Vervollstindigung, oder
Erlduterung eines besonders hervorragenden Textes, oder einer fiihrenden
Idee in irgendeinem Propheten des Alten Testaments oder der Vision
eines der ilteren Apokalyptiker an. Durch diesen Kanal drangen zum
ersten Male die groflen Ideen des jiingsten Gerichts und des ewigen Le-
bens in jene spitere Zeit jiidischer Religion, aus der das Christentum
emporstieg. Der Hauptpunkt jedoch, der zunidchst unsere Aufmerksam-
keit beansprucht, ist folgender: diese Offenbarung wurde von Personen
mit starkem religisen Gefithl gemacht, die mit leidenschaftlicher Hingabe
irgendeine Verséhnung der Widerspriiche des Lebens mit der Giite Gottes
suchten. Diese fanden sie, in Vorstellungen vom Wesen des Lebens nach
dem Tode, die mit jeder neuen Generation von Apokalyptikern allmih-
lich immer héhere Befriedigung in moralischer und religiéser Beziehung
gewihrten, als die iiberlieferten Anschauungen ihrer Zeit.

Der Sadhu denkt — wie schon betont — gleich den Apokalyptikern,
hauptsichlich in Bildern, und im allgemeinen steht seine Weltanschauung
in intellektueller Beziehung derjenigen der frithen jiidischen Schriftsteller
erheblich niher als der unseren. Auch er steht vor dem Problem — das fiir
ihn noch weit schwieriger ist, als es fiir jene war, weil er Gott immer nur
als durch Christus offenbart erschaut —, wie die Allgiite Gottes mit den
iiberlieferten Vorstellungen eines jenseitigen Lebens zu verschnen sei. Und
bei ihm, wie bei jenen, finden die Schwierigkeiten durch Verinderungen
der iiberlieferten Vorstellungen ihre Losung, die ihm in Form von Visio-

nen kundgemacht werden.

»Johannes®, sagt der Sadhu, »gebrauchte das Wort ,Ekstase* nicht. Er
sagte: ,im Geiste'; aber er meinte dasselbe.®

Wenn wir uns vergegenwﬁnigen, daf die Wahrheit etwas ganz Ver-
schiedenes von dem besonderen, psychologischen Mechanismus ist, durch
den sie erfafit wird und ebenso, dafl jede gottliche Offenbarung durch den
geistigen Ausblick, die Kultur und die Lebenserfahrung des Empfingers
bedingt ist, so werden wir nicht ableugnen diirfen, daf Visionen echte
Wahrheitsoffenbarungen sein konnen.
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Wir sind weit entfernt davon, bchaupten zu wollen, daff Visionen das
einzige, oder gar das beste Mlttel seien, um zur Erkenntnis religidser
Wahrheiten zu gelangen. Ganz im Gegenteil. Die Mehrzahl der jiidischen
Propheten und der Psalmendichter, auch Paulus, — ganz abgesehen von
Christus selbst — scheinen nur sehr wenige ihrer Lehren aus dieser Quelle
geschdpft zu haben. Und was die eschatologischen Fragen betrifft, die in
den Visionen des Sadhu behandelt werden, so sind die wertvollsten seiner
Schlufifolgerungen schon vorher von liberalen Theologen gemacht worden
und zwar lediglich durch vernunftgemifles Nachdenken fiber die in ihnen
enthaltenen Punkte.

Wir lasen dem Sadhu aus einem kiirzlich erschienenen Buche eine Stelle
tiber Unsterblichkeit vor, die grofle Ahnlichkeit mit dem Inhalte einer
seiner Visionen hatte und meinten, es sei doch seltsam, daf der Schreiber
durch seine Forschungen zu einer Schlufifolgerung gelangt sei, die der ihm
in der Vision mitgeteilten so vollkommen glich. Er antwortete: ,Das
tiberrascht mich gar nicht. Es gibt nur eine Wahrheit, aber verschiedene
Menschen konnen auf verschiedenen Wegen zu ihr gelangen.® Deshalb
mochten wir darauf hinweisen, dafl dem' Sadhu, ebenso wie den Apoka-
lyptikern durch ihre Visionen Wahrheiten offenbart worden sind, die
Menschen ihres Temperaments und mit ihren intellektuellen Voraus-
setzungen, wahrscheinlich auf keinem anderen Wege hitten zuteil werden
k6nnen, wenigstens nicht mit gleicher Uberzeugungskraft.

Der Himmel

Es gibt drei Himmel. So wurde es einst dem Sadhu in der Ekstase
offenbart. Aber jeder hat wieder Unterstufen.

Der erste Himmel ist der Himmel auf Erden, — jener wundervolle
innere Frieden und jener Genuff der Gegenwart Christi, der als Folge
seiner Bekehrung iiber ihn kam.

Der zweite Himmel ist ein Zwischenzustand; er ist das Paradies, von
dem Christus am Kreuze zu dem reuigen Ubeltiter sprach. Hier wohnen
fiir einige Zeit die Seelen, die im geistlichen Leben noch nicht geniigende
r‘OItSChrltte gemacht haben, um in den dritten Himmel zu kommen, wenn
sie sterben. Hier sind sie, wie Er zum Ubeltdter sagte, mit Chnsto aber
sie knnen Christus nicht erblicken; doch fiihlen sie Seinen Einflufl so,
als ob Lichtwellen von Thm ausstrdmten, und sie horen gleichsam eine
himmlische Muysik.

Der dritte Himmel ist sozusagen der richtige Himmel, in den zuletzt
alle Gerechten eingehen werden. Aber einigen wenigen, zu denen auch der
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Sadhu gehtrt, wird das Vorrecht gewihrt, schon wihrend ihres irdischen
Lebens sich ab und zu kurze Zeit dort aufhalten zu diirfen. ,Ich verstand®,
sagte der Sadhu, ,was Paulus meinte, als er sprach: ,Ob er in dem Leibe
oder aufler dem Leibe gewesen ist, weifl ich nicht. Denn als ich dort war,
schien es mir, als habe ich Licht gewoben. Als ich ihn aber beriihrre (hier
ergriff er mit der Hand seinen linken Arm) fiihlte ich nichts. Das ist es,
was Paulus einen geistigen Leib nennt.® ,Im Himmel sehe ich nicht mit
leiblichen, sondern mit Geistesaugen, und mir wurde gesagt, daf diese
Geistesaugen dieselben seien wie jene, die alle Menschen benutzen werden,
nachdem sie fiir immer den Leib vetlassen haben.®

»Christus auf Seinem Thron ist immer der Mittelpunkt; eine unaus-
sprechliche und unbeschreibbare Erscheinung. Das Antlitz, wie ich es mit
meinen Geistesaugen in der Ekstase sehe, ist beinahe das gleiche, das ich
bei meiner Bekehrung mit meinen leiblichen Augen sah. Er hat Wund-
male, aus denen Blut flieft; die Wundmale sind nicht hiflich, sondern
leuchtend und schén. Er hat einen Bart. Sein langes Haupthaar_isr :W"ie
Gold, wie gliihendes Licht. Sein Antlitz ist wie die Sonne, aber sein Licht
blendet nicht. Es ist ein mildes Antlitz, das immer lichelt, — ein liebe-
volles verkldrtes Licheln. Christus ist gar nicht schrecdkenerregend.

Und rund um Christi Thron versammelt sind Massen von verkl‘a':rten,
geistigen Wesenheiten, die sich bis in unendliche Entfernur}gen. hinaus
ausbreiten. Einige von ihnen sind Heilige, andere Engel. Sie sind szer
nicht voneinander zu unterscheiden. ,Der Unterschied ist nicht f:rh_cbhch‘,
sagte man mir, ,hier sind wir alle eins®. Sie sehen alle aus wie jiingere
Briider Christi, Sie sind alle verkldrt, aber Seine Herrlichkeit ist weit
herrlicher als die ihre und auch untereinander ist der Grad ihrer Herrlich-
keit verschieden, so wie die Farben verschieden sind, aber df)ch nicht ganz
s0. Thre Gewinder sind gleichsam aus Licht gewoben, nicht blendend,
sondern vielfarbig. Dort gibt es mehr Farben als in dieser Welt. Nichts
hier auf Erden ist so schon, selbst Diamanten nicht und kostbare Steine.

Wenn die Seligen zu mir sprechen, so dringeg ihre nganken in einem
einzigen Augenblidk in mein Herz, genau so, wie man hier auf _der Erde
manchmal weif}, was jemand sagen wird, x_aoch che er es ausspricht. Ich
brauchte die Sprache der geistigen Welt nicht zu.lernen. Wenn wir den
Leib verlassen und jene Welt betregen, sprec’ne.n Wir so ungezwungen und
natiirlich, wie ein neugeborenes Kind atmet im Augenblicke, da es zur
Welt kommt, obgleich es nie zuvor geatmet hat.®

»In diesen Visionen filhren wir die wundervollsten Gespriche, Hier
ist die wahrhaftige Gemeinschaft der Heiligen, von der im apostolischen
Glaubensbekenntnis die Rede ist. Wir sprechen von geistlichen Dingen
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und Problemen, die hier auf Erden niemand ergriinden kann. Diese heilige
Schar ergriindet sie mit Leichtigkeit.

Ich sehe und horte dort eine Menge Dinge, von denen ich wohl ein
klares Bild in der Seele trage, die ich aber nicht einmal in hindustanischer
Sprache, geschweige denn in englischer ausdriicken kann; selbst der Ver-
such, sie in Worten auszudriiken, wiirde vergeblich sein, weil sie ihre
Schonheit verléren, wenn sie aus jener Welt herausgenommen und in diese
versetzt wiirden. Aber auch von diesen Dingen trage ich stets frische und
lebendige Erinnerungen mit mir herum.

Ein anderes Merkmal jener Welt besteht darin, daf man ihrer nie
miide wird, sich niemals etwas anderes wiinscht. In dieser Welt ermiidet
man nach drei oder vier Stunden, selbst zuzeiten des héchsten Gliickes,
aber in der himmlischen Welt wird man niemals miide.

In einer Versammlung, der ich einst beiwohnte, war ein schlichter,
christlicher Landmann, der betete. Der Geist kam tiiber ihn: er wurde von
Frieden und Gliickseligkeit erfiillt, und zitternd im Ubermafl der Freude
betete er: ,O Herr, ich danke Dir, ich danke Dir; aber nicht mehr, sonst
sterbe ich. Genug! Genug!*

Ich verwunderte mich sehr, dafl er wiinschte, dieser Zustand m&dhte
ein Ende nehmen. Da erinnerte ich mich der Geschichte Moses und wie
Gott zu ihm sprach: ,Mein Angesicht kannst Du nicht sehen; denn kein
Mensch wird leben, der mich sieht, (2 Mos. 33 : 23); und so durfte Mose
dem Herrn nur hinten nachsehen®. Der Geist kann dieses hochgespannte
Erleben ertragen, aber der Kérper kann es nicht.”

~Musik ist da, aber kein Musikinstrument. Ich sah mich nach einem
Instrument um, wurde aber keines gewahr. Allein das Uberraschendste in
dieser himmlischen Welt ist, dafl ich mich dort immer zu Hause fiihle.
Nichts kdnnte ich mir dort anders wiinschen, nichts bedriickt dort. Man
sagte mir, dafl, wenn in jener Welt zwei noch so weit voneinander ent-
fernte Wesen zusammen zu kommen wiinschten, sie das im Augenblicke
des Denkens vermdchten. Immer befinde ich mich inmitten der anderen,
vollkommen vertraut und natiirlich.*

»Wer auch nur eine Sekunde dort war, sagt sich: ,dies ist die Stiitte,
an der mein Herz hingt, hier bin ich vollkommen befriedigt! Kein Kum-
mer, kein Schmerz, nur Liebe, Wellen der Liebe, vollkommene Gliick-
seligleit!® (Als er so der Vision gedachte, strahlte des Sadhus Antlitz.)
Und so in alle Ewigkeit, nicht nur fiir tausend Jahre! Niemand bean-
sprucht dort irgend etwas als sein Eigentum. Alle sagen: ,Unsere
Heimat®! Worte knnen dies alles nicht ausdriicken. Ich glaube, das ist
auch der Grund, warum Paulus sagte, er hore unaussprechliche Worte.
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In jener Welt sind viele Dinge, die den Schonheiten dieser Welt ent-
sprechen, so Berge, Baume und Blumen, aber ohne jede Unvollkommen-
heit. Die Berge, Biume und Blumen dieser Erde sind nur der Schatten
dessen, was ich dort sehe. Alles dort, selbst unbelebte Gegenstinde, sind so
beschaffen, dafl sie unaufhérlich aus freien Stiicken lobsingen und preisen.

Ich kann Millionen von Meilen weit sehen; ich erblicke Gebiude und
Mauern, aber nirgends verhindern sie den Ausblick. Alles ist gewissermafen
durchsichtig. Man kann durch die anderen geradewegs hindurchsehen und
daher kann niemand seine Liebe oder was sonst in seinem Herzen ist,
verbergen.

Dort verwirklichen sich nicht nur die Wiinsche, die wir in diesem Leben
kannten, sondern Dinge, von deren Vorhandensein wir nicht einmal
wuflten, erschliefen sich und werden Wirklichkeit, weil alles da ist, um sie
zu erfiillen. Dort habe ich volle Geniige, dort bleibt nichts mehr zu wiin-
schen iibrig. Es ist wundervoll! Dort ist unsere Heimat.

Weiterentwicklung im Jenseits

Ich fragte eines der htheren Wesen nach der Bedeutung der Stelle im
Johannesevangelium: ,Ich habe gesagt, ihr seid Gotrer® (Joh. 10: 34). Ich
erhielt die Antwort, dal der Mensch unzidhlige Wiinsche hat, die beden-
ten, daf er im Himmel unendlicher Entwicklung fihig sein wird. Dort
werden wir mehr Fihigkeiten haben als hier Haare auf dem Kopfe.

Ein anderes Mal fragte ich, was Christus mit dem Ausspruch meinte:
,Darum sollt ihr vollkommen sein, gleichwie euer Vater im Himmel voll-
kommen ist. Er sagt nicht, ,Seid vollkommen wie die Engel oder die
Propheten.® Das hatte mir zu denken gegeben. Heiflt das wir sollen wie
Gott werden? Und wenn das der Fall wire, werden wir uns dann gegen

Thn auflehnen?

Mir wurde geantwortet, dafl Gott uns Thm gleich haben will, weil dje
Liebe immer nach einem ihr ebenbiirtigen Liebesobjekt verlangt. Ebenso
wie es dem Menschen nicht geniigt, nur Tiere zu licben, ebenso will Gott,
dafl wir Thm gleich sind. Wenn wir dies aber erreichen, so kdnnen wir
uns nicht auflehnen: denn dann hitten wir eine unbegrenzte Erkenntnis
der Liebe Gottes, und die wiirde unbegrenzte Dankbarkeit mjt sich
bringen. Unser himmlischer Vater wiinscht, dafl wir Ihm gleich werden.
Im Himmel gibt es keine Eifersucht. Es gibt Rangverschiedenheiten aber
keine Meinungsverschiedenheiten. Jeder steht immer auf Seite der ,ande-
ren, und die von niederem Range sind stolz darauf, daf ihre dlteren Brii-
der so hoch stehen,®



Visionen der Zukunft

»Haben Sie, fragten wir, ,in der Ekstase je Visionen wie diejenigen
in der Offenbarung Johannis?“

»Ja, idi habe viele Dinge gesehen, die den Visionen am Schlusse der
Offenbarung glichen. Als ich sie sah, dachte ich: ,Vor zweitausend Jah-
ren hat unser #lterer Bruder diese selben Ereignisse gesehen!®

»Haben Sie jemals Visionen gehabt gleich denen im mittleren Teil
der Offenbarung?“

»Nein, niemals. Nur solche, die denjenigen am Schlusse gleichen, be-
sonders denen, die den ,lautern Strom des lebendigen Wassers® beschreiben,
,klar wie Kristall; der ausging vom Thron Gottes und des Lammes’. Als
ich solches sah, verlangte mich danach, niederzufallen und jene anzubeten,
die mir solches zeigten; sie aber sprachen: ,Mit nichten; bete Thn an‘; und
sie wiesen auf Christus.®

»Ich fragte: ,Wo ist das Allerheiligste des Himmels?... Wo thront
Er?‘ Sie antworteten: ,Nicht hier. In jedem Herzen, das Thn liebt, dort
herrscht Er; nicht durch das Schwert oder durch Gewalt, sondern durch
die Liebe.*

Wenn es keine lebendigen Seelen gibe, so gibe es auch keine Herr-
schaft. Das konigliche Siegel ist das Bild Christi im Herzen, und wo es im
Herzen ist, breitet es sich zugleich iiber den ganzen Leib aus. Johannes
sagt, der Name des Lammes stehe auf den Stirnen der Heiligen geschrie-
ben. Ich blickte sie an, aber ich sah nichts darauf geschrieben; doch war ihr
Antlitz dem Antlitz Christi dhnlich. Da verstand ich, was Johannes damit
sagen wollte.*

Himmlische Wesen

»Haben Sie jemals Cherubinen oder andere gefliigelte Wesen gesehen,
wie sie vom Propheten Hesekiel und in der Offenbarung Johannis be-
schrieben werden?®

»Nein, ich glaube, wenn diese beiden von gefliigelten Wesen sprechen,
s0 lag es an der Schwierigkeit, in menschlicher Sprache zu beschreiben, was
sie sahen. Ich sah Lichtwellen von den Geistern des Himmels ausstrahlen,
die auf den ersten Blick wohl Fliigeln glichen, aber es waren in Wirklich-
keit keine Fliigel.

. Die Gesichtsziige aller der Geister, die ich im Himmel erschaue, sehen
bis zu einem gewissen Grade Christus #hnlich; so wie sich die Sonne in
emer Anzahl mir Wasser gefiillter Gefifle in gleicher Weise spiegelt. Chri-
stus ist Gottes Ebenbild, — das Bild, zu dem Gott den Menschen schuf. Er
ist das wahre Ebenbild. In den anderen Menschen ist es nur unvollkommen

66




ausgeprigt. Dies erkldrt auch jenes Gefiithl des Wiedererkennens Christi
als jemand, den wir schon vor langer Zeit gekannt haben, ein Gefiihl, das
alle empfinden, die zum ersten Male in das himmlische Reich eingehen, Es
zeigt, dafl ein urspriinglicher Zusammenhang zwischen dem Menschen und
Christus besteht, wenn man sich auch vorher seiner nicht bewuft ist.

Alle Siinder tragen ein, wenn auch entstelltes, Bildnis ihres gételichen
Schopfers in sich. Sobald sie sich bekehren, erkennen sie es, fallen auf die
Knie und beten IThn an. Ich habe bisher keinen getroffen, der, so wie ich,
Ekstasen erlebt hat, sonst hitte ich ihn gerne iiber dieses Erlebnis des
Wiedererkennens befragt.

Ich fragte einst, wie weit wohl die himmlische Welt von der Erde ent-
fernt sei. Sie antworteten mir, sie wiifiten es nicht; aber es dauerte nur
einen Augenblidk, um dorthin zu gelangen.

Ehe ich Christ wurde, pflegte ich, so oft ich jemand sterben sah, Sehn-
sucht nach einem Ort zu haben, wo es keinen Tod mehr gab. Der immer-
wihrende, in der Hindulehre von der Seelenwanderung enthaltene Kreis-
lauf von Tod und Wiedergeburt stiel mich ab.* Als ich in der Ekstase zum
erstenmal in den Himmel kam, war ich ganz sicher, an den Ort gekommen

zu sein, wo es keinen Tod mehr gab.®

Die Auferstehung des Fleisches

»Vernahmen Sie etwas iiber die Auferstehung des Fleisches?”

»Man sagte mir in der Himmelswelt, dafl die Christen ihren physi-
schen Leib zuriicklassen. Dieser wird begraben; dadurch wird der darin
enthaltene Geistesleib frei, verlafft den physischen Leib und mit dem Gei-
stesleib bekleidet gehen wir, je nach dem Grade unserer Entwicklung in
einen der Himmel ein. Jedenfalls gilt dies fiir die Mehrzahl der Gliubigen.
Aber im Geistesleben gibt es Stufen und bei einigen Wenigen, die sehr eng
verbunden mit Christus gelebt haben, verwandelt sich der physische Leib
ganz allmihlich und wird in den Himmel aufgenommen. Er ist dann voll-
kommen vergeistigt, denn Fleisch und Blut konnen nicht zum ewigen ILe-
ben eingehen, aber doch noch derselbe physische Leib, nur villig verklzrt,

Ich fragte, ob dies bei Henoch und Elias der Fall gewesen sei, die le-
bend gen Himmel fuhren. Man antwortete mir: ,Ja‘, und daf es auch bej
Moses so gewesen sei.

Darauf zeigte man mir Moses und Elias im Himmel und sagte mir,
daf sie bei ihrer Verklirung ebenso ausgesehen hiitten, wie ich sie jetzt er-

*) Vgl. ,Leben wir mehrmals?® Enthilllungen iiber Re-Inkarnation alg ven
kappte Démonie. In der Broschiire: ,Aufklirungsschriften fiir denkende Men-

achen”. Preis 9.20 DM.
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blickte, denn im Himmel gibt es keine Verinderung mehr, nur zunehmen-
de Verklirung. Gott begrub Moses; aber Gott begribt auf andere Weise
als wir. Er hiillte ihn in einen Geistesleib ein. Niemand vermag mit dem
physischen Leibe zum Himmel einzugehen; aber im Falle jener Wenigen
wird dieser Leib verklirt. So geschah es auch mit dem Leibe Christi.

Die Mehrzahl der gliubigen Christen lassen den physischen Leib zu-
riick und gelangen, mit ihrem Geistesleib bekleidet, in den Zwischenzu-
stand des zweiten Flimmels. Hier bleiben sie einige Tage, manche auch
einige Monate oder linger, bis sie fiir den dritten Himmel vorbereitet
sind. Auflergewohnliche Personlichkeiten aber, wie Franziskus von Assisi
und der Verfasser der ,Nachfolge Christi‘, sind geistlich schon so weit fort-
geschritten, daf sie sofort zum dritten Himmel eingehen diirfen.”

Das Jiingste Gericht

»Einst fragte ich: ,Werden die Toten alle versammelt und gerichtet
werden?*

Diese Frage wurde verneint. Nachdem die Seele den Leib verlassen
hat, weif} sie alles was ihr begegnet ist. Die Erinnerung an alles Geschehe-
ne ist frisch und lebendig und danach wird sie gerichtet.

Das gételiche Licht zeigt die Gottlosen sich selber gleichsam im Spiegel;
sie sehen sofort, dafl sie in einer Gemeinschaft von Heiligen und Engeln
nicht leben konnen. Sie fithlen sich dort fremd, alles erscheint ihnen so
andersgeartet, dafl sie selbst darum bitten, den Himmel verlassen zu diir-
fen. Gott stofRt die Menschen nicht aus dem Himmel. Der Himmel ist keine

; Stdtte mit Mauern und Toren, wo man um eine Einlaflkarte bitten muf:

die Einlafkarte ist das Leben, das der Mensch gefiihrt hat.

Die Wiedergeborenen kinnen das Himmelreich schauen und sich dort
heimisch fiithlen, die anderen konnen es nicht. Dies ist das wirkliche Ge-
richt, und es wird tdglich abgehalten. Es findet nicht statt durch ein Ein-
greifen Gottes, das uns von ihm trennt, es geht innerlich vor sich. Das
Jiingste Gericht wird die Verkiindigung des Endergebnisses sein und jeder
getreue Diener Gottes wird vor der ganzen Schopfung erhoben werden.

. Mir wurde auch gesagt, da in dieser Welt unser geistiger Leib sich
innerhalb unseres physischen Leibes befindet, und wenn wir siindigen, ist
es, als wenn wir mit einem spitzen Stift auf ein Stiick Papier driicken, hin-
ter dem sich ein Blatt Kohlepapier befindet. Auf dem uferen Papier ist
nur ein ganz schwacher Druck bemerkbar, aber auf der Innenseite zeigt
sich ein deutlicher schwarzer Abdruck. So zeichnen und befledken unsere
Siinden unseren geistigen Leib sofern keine Vergebung durch Jesu Blut
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verlangt wurde. Die Folgen davon werden offenbar, wenn der Geistesleib
nach dem Tode aus dem physischen Leibe heraustritt. In diesem Offenbar-
werden wird zum groflen Teile das Gericht bestehen.“

Andere Visionen

Die Visionen des Sadhu tragen nicht ausschliefflich, ja nicht einmal
hauptsichlich eschatologischen Charakter. Viele der Gleidinisse und Be-
weisfithrungen, die er in seinen Vortrigen anwendet, scheinen ihm auf
diese Weise kundgeworden zu sein. Manchmal findet er sogar in der Ek-
stase Antworten auf Fragen biblischer Exegese, die ihm Schwierigkeiten

boten.
Wir bringen ein Beispiel, das sowohl durch seine unkritische Schlicht-
heit als auch durch seinen moralischen Scharfblick charakteristisch fiir den

Sadhu ist. —

»Warum legte Abraham nicht Fiirbitte fiir Lot ein? Gott war im Be-
griff, Sodom und Gomorra zu zerstdren; Abraham legte fiir andere Fiir-
bitte ein: warum nicht fiir seinen Neffen? Warum bat er nicht: ,Rette we-
nigstens meinen Neffen?

Er tat es nicht, weil Lot im Unrecht war; er hatte jahrelang an dem
Orte gelebt und hatte nicht einmal zehn Menschen zu Gerechten machen
konnen: er hatte seine Pflicht nicht getan. Deshalb schimte sich Abraham,
fiir ihn zu bitten. Gott aber gedachte Abrahams und um seinetwillen ward
Lot gerettet. Ebenso mogen manche Christen fromm sein, wenn sie aber
nicht versuchen andere zu retten, so wird Christus sich schimen Fiirbitte
fiir sie einzulegen, so wie Abraham sich schimte fiir Lot einzutreten.
»Aber®, fiigte er merkwiirdigerweise hinzu, ,ich erwihne dies nur selten,
weil es heutzutage so viele Leute gibt, die nicht daran glauben, daR Men-
schen wie Abraham und Lot je gelebt haben.®

Man sagte mir, daf die Lichtwellen, die ich sah, der Heilige Geist seien.
So wie der Mond gerade iiber unserem Kopfe zu sein scheint, wo wir auch
stehen, so war der verklirte Christus hier, dort und iiberall zu erblicken,
inmitten der Wellen, die Thm entstrdmten. Ich sah eine Menge Wesen mit
verklirten Leibern, die alle riefen: ,Er ist mir nahel’, ,Er ist mir nahel* «

Das Wesen des ekstatischen Zustandes

Wer sich in Mystik vertieft, wird das Verlangen nach weiterem Mate-
rial haben, um sich ein als wissenschaftlich anzusehendes Urteil ber das
Wesen und die Bedeutung der Visionen des Sadhu bilden zu kénnen. Dem-
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gemdfl werden wir jetzt eingehend den eigenen Bericht des Sadhu iiber das
Wesen des ekstatischen Zustandes wiedergeben.

Er sagte: ,Ein Freund fragte mich einst: ,Was ist die Ekstase?* Ich ant-
wortete: ,Jin Meere sind Perlen; um sie aber zu erlangen, mufit du bis auf
den Grund untertauchen. Die Ekstase ist ein Untertauchen bis auf den
Grund der geistigen Dinge. Sie ist kein Trance; sie ist wie ein Untertau-
chen, denn ebenso wie der Taucher aufhdren muf zu atmen, so miissen
wihrend der Ekstase die duferen Sinne untitig sein.f

Sobald ich allein bin, hére ich etwas Neues, und zwar in einer Sprache
ohne Worte. Ich filhle mich von einem wunderbaren Einflul umgeben;
dann spricht etwas in meinem Herzen und sofort bin ich im Zustand der
Ekstase. Es wird kein Wort gesprochen, aber. ich sehe alles in Bildern, Pro-
bleme werden in einem Augenblidse leicht und miihelos geldst, ohne mein
Gehirn irgendwie zu belasten.”

In der ersten Zeit seines Christentums kam die Ekstase verhiltnismiflig
selten bei ihm vor. Jetzt, obgleich er nie vorher weiff, wann sie eintreten
wird, ist sie ihm ein beinahe tdgliches Erlebnis geworden — oder wiirde
es sein, wenn er sich nicht selbst zuriickhielte. Wenn er nur an sein eigenes
Wohlbefinden dichte, wiirde er sein ganzes Leben so mit Christus zubrin-
gen; aber er mochte gerne anderen Menschen helfen. Die Ekstase setzt mei-
stens nach etwa zwanzig Minuten Gebet oder Meditation ein, — manch-
mal wihrend er kniet, fters aber, wenn er sich in sitzender Stellung be-
findet.

Dieses hiufige Vorkommen der Ekstase beim Sadhu ist eine bemer-
kenswerte Erscheinung. Soweit wir unterrichtet sind, kamen Visionen und
Offenbarungen bei den biblischen Schriftstellern und den meisten der gro-
fen Heiligen verhiltnismifig selten vor.

Wihrend der Ekstase, die manchmal mehrere Stunden andauert, ver-
liert er jede Wahrnehmung der dufleren Welt und jede Empfindung fiir
Zeiteinteilung: ,Es gibt keine Vergangenheit und keine Zukunft. Alles ist
Gegenwart.“

»Einst kam ein Freund zu mir, den ich gebeten hatte mich nicht zu
stéren, wenn er mich in der Ekstase finden wiirde; er fand mich mit weit-
gedfineten Augen, lichelnd, ja beinahe lachend. Da er nicht wufite, daf ich
in der Ekstase war, sprach er mich an; ich aber horte ihn nicht. So liefl er
ab und erzihite es mir spiter. Bei einer anderen Gelegenheit tiberkam mich
die Ekstase unter einem Baum. Als ich wieder ins gewdhnliche Bewutsein

- zurlickkehrte, entdeckte ich, dafl ich iiber und iibet won Hornissen zer-

stochen war, so daf mein ganzer Korper anschwoll; ich aber hatte nichts
davon gespiire,®
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Einst sollte er um acht Uhr morgens in einer Versammlung sprechen.
Er begann seine Morgenandacht um fiinf Uhr und geriet, ohne es zu wol-
len, in den Zustand der Ekstase. Als sie voriiber war, hatte es neun Uhr
geschlagen. Er hatte die Versammlung ganz und gar vergessen. Die Leute,
die sich in grofier Anzahl versammelt hatten, um seine Botschaft zu hiren,
wunderten sich, warum er, der meistens so piinktlich war, nicht erschien,
und gingen nach einiger Zeit enttiuscht fort. Er bedauerte diesen Vorfall
aufs lebhafteste, konnte aber oder vielmehr wollte den Grund dafiir nidht

angeben.
»Im allgemeinen spreche ich iiber diese Erlebnisse nicht zu anderen,
weil sie mich doch nicht verstehen, sondern mich fiir toricht halten wiir-

den.* —

Wihrend er sich in Stidten aufhilt, nimmt er sich sehr in acht und hile
sich selbst zuriids, um nicht — wie sein eigener Ausdruck lautet — in die
Ekstase ,hiniiberzugleiten®. Im Himalaja, wo er mehr Freiheit zu seiner
Verfiigung und keine festen Verabredungen hat,. ist diese Zuriidchaltung

nicht notwendig.

»Haben Sie die Erfahrung gemacht®, fragten wir, ,dafl Sie hiufiger in
Ekstase kommen, wenn sie korperlich angestrengt und ermiidet, oder wenn
Sie kérperlich frisch sind?®

»Das bleibt sich gleich. Vielleicht 6fter, wenn ich korperlich frisch bin.
Wenn die Ekstase aber in einer kirperlich angestrengten und iibermiideten
Verfassung eintritt oder wenn ich, wie es mehr als einmal geschah, mutlos
war, weil die Menschen meine Botschaft nicht héren wollten, so ist die
Folge, daf ich mich danach vollkommen erfrischt und gestirkt fiihle. Dies
ist ein weiterer Grund, der mir beweist, dafl die Ekstase keine gewdhnliche

Trance ist.

Als ich Yoga iibte, fiihlte ich keine andauernde Erfrischung, obgleich
die Trance angenehm war, so lange sie anhielt. Der grofle Unterschied
zwischen dem Zustand der Ekstase und den Zustinden des Yoga, den ich

iibte, ehe ich Christ wurde, besteht darin, dafl in der Ekstase immer das/

gleiche Gefiihl ruhiger Zufriedenheit u.nd des Zuhauseseins verhanden ist,
in welcher Gemiitsverfassung ich mich auch befinde, ehe die Ekstase

eintritt.

Im Yoga Trance dagegen weinte ich, wenn ich zuvor traurig war, und
lichelte, wenn ich froh gewesen war. Nach jeder Ekstase fiihle ich mich ge-
stirkt, neubelebt und erfrischt. Diesen Erfolg hatte Yoga nicht, i

Der Zweck der Yoga Trance besteht nicht darin, das Herz zy befriedi-
gen, sondern den Kopf.
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Der Zustand der Ekstase ist nicht die Folge einer Selbsthypnose, was

; bei Yoga, wie ich glaube, der Fall ist. Ich mache niemals den Versuch, mich

in Ekstase zu versetzen. Auch denke ich niemals eine ganze Stunde hinter-

einander iiber denselben Gegenstand nach, um den Zustand der Ekstase
herbeizufiihren, wie jene zu tun pflegen, die Yoga iiben.

Die Ekstase ist nichts Krankhaftes oder Halluzination in irgendeiner
Form. Sie ist ein Wachzustand, kein Traumzustand. Ich vermag darin klar
und scharf zu denken. Im gewdhnlichen Leben wird mein Gedankengang
durch allerlei Ablenkungen gestort. In der Ekstase ist dies nicht der Fall.
Meist bleibt mein Geist nur etwa eine Minute lang bei einem Gedanken
stehen, der dann rasch von anderen Gedanken abgeldst wird, wihrend ich
in der Ekstase fihig bin, lange Zeit iiber denselben Gegenstand nachzu-
denken. Ich wage zu behaupten, daff die Ursache davon darin liegt, dafl
das geistige Tun in jenem Zustande nicht mehr durch das physische Gehirn
behindert ist.

Wihrend der Ekstase gedenke ich der Liebe Gottes und zu gleicher Zeit
lausche ich den Geistern, namentlich dem Heiligen Geist, die zu mir reden.

Wenn ich in meinen Leib zuriidckehre, finde ich einen groflen Unter-
schied zwischen dem, was ich in der Ekstase erschaute und dem, was ich
hier mit meinen leiblichen Augen wahrnehme.

Oft, wenn die Ekstase voriiber ist, meine ich, alle Menschen miiflten
blind sein, weil sie das nicht sehen konnen, was ich sehe und was doch so
nahe und deutlich ist.*

Dann und wann begegnet er im Himmel Menschen, die er auf Erden
gekannt hat.

oEinst sah ich in der Ekstase einen Menschen mit einem verklirten
Leibe. Er war gliickselig. ,Erkennst du mich?* fragte er. ,Nein‘, antwortete
ich. ,Besinnst du dich nicht, mich schon gesehen zu haben?* ,Nein‘, wieder-
holte ich. Da sagte er: ,Ich war in einem Hospital fiir Aussdtzige, das du
besuchtest. Infolge des Aussatzes hatte ich meine Finger verloren und mein
Gesicht war ganz entstellt. Jetzt bin ich kein Aussdtziger mehr. Von Jesus
Christus empfing ich dies selige Dasein, Am 22. Februar 1908 verlief ich
jenen Leib und ging zu diesem Leben ein.

Ich priifte spiter diese Angaben und fand sie richtig. Er war an dem
Tage und an dem Orte gestorhen, die wihrend der Vision genannt waren.*

Der eben erwihnte Vorfall erinnert an die beriihmte Erzihlung vom
Ménch von Evesham, den eine Ekstase befiel, die drei Tage lang andauerte.
Wiahrend dieser Zeit durchwanderte sein Geist, wie er berichtet, Himmel,
Holle und Fegefeuer, Im Fegefeuer sah er die Seele einer Einsiedlerin, die
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im Laufe jener drei Tage gestorben war, von deren Tod man aber in Eves-
ham noch nichts wuflte, als er seine Erlebnisse erzihlte. Seine Zeitgenossen
erblickten darin den endgiiltigen Beweis, daf sein Geist tatsichlich im Fege-
feuer geweilt hatte, wo sich dann auch bereits die Seele der Einsiedlerin
befand.

Es ist aber noch eine andere Erklirung méglich. Gewisse Personlichke;-
ten sind im Zustande der Ekstase besonders empfinglich fiir telepathische
Einfliisse. Wenn der Ménch zu diesen gehdrte, so wiirde eine Gedanken-
iibertragung entweder von der sterbenden Einsiedlerin selbst oder wvon
einer Person ihrer Umgebung sein Wissen ihres Todes und damit auch das
thres damaligen Aufenthaltes erkliren.

»Sie haben uns auseinandergesetzt®, sagten wir, ,dafl im Geiste hiren,
was in der Geisterwelt gesprochen wird, etwas ganz Verschiedenes vom
irdischen Horen ist. Besteht derselbe Unterschied auch zwischen jenseitigem
und irdischem Sehen?®

Die Antwort auf diese Frage war dem Sadhu offenbar v&llig klar; aber
er fithlte, dafl er sie in menschlicher Sprache oder durch dieser Welt ent-
nommene Gleichnisse nicht ausdriidken kénne. Wir glaubten zu verstehen,
dafl die Ahnlichkeir zwischen geistigem und leiblichem Sehen grofler sei als
die zwischen geistigem und leiblichem Héren, die er uns zuvor beschrieben
hatte.

Die Visionen und Bilder jener Welt gleichen denen dieser Welt, und
doch ist ein Unterschied da. , Wenn wir in dieser Welt Berge, Biume und
Blumen erblicken, so sehen wir sie an und bewundern sie. In jener Welt
sehen und bewundern wir ebenfalls derartige Dinge, aber eine Kraft geht
von ihnen aus, die uns den Impuls gibt, den Schopfer des Ganzen zu loben
und zu preisen und zwar ohne die geringste Anstrengung, einfach nur als
unwillkiirlichen Ausdruck einer Uberfiille der Freude. Wenn ich in dieser
Welt Blumen und andere schdne Dinge sehe, so bewundere ich sie. Sie aber
bleiben passiv. In der geistigen Welt jedoch, die ich wihrend _tier Ekstase
aufsuche, ist gerade das Gegenteil der Fall: sie sind aktiv und ich bin pas-

siv.

Wir versuchten festzustellen, ob der Sadhu sich irgendwelcher Weiter-
entwicklung der Art oder des Wertes seiner Visionen bewufit sei. Sie schei-
nen sich wenig verindert zu haben, nur sind sie seit dem Fasten hiufiger
geworden. Er selbst betrachtet den Reichtum der Offenbarungen, die er »u
einer Zeit empfing, in der seine eigene christliche Erfahrung noch nicht reif
war, als einen Beweis dafiir, dafl so erlangtes Wissen aus einer auferhaib
liegenden Quelle stammt und nicht nur ein Traumergebnis seines eigenen

Geistes ist.
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Eine einzigartige Erscheinung

In den Berichten des Sadhu iiber seine Ekstasen finden sich zwei wich-
tige Punkte; es geniigt, sie sich ohne weitere Erklirung ins Gedichtnis zu-
| riickzurufen: die Hiufigkeit des Auftretens der Ekstase und die Tatsache,
dafl sie niemals Erschopfung, sondern immer nur kdrperliche und geistige
Erfrischung zur Folge hat. Vier weitere Punkte fordern Beachtung.
Erstens unterscheiden sich seine Erlebnisse in einer gewissen Hin-
sicht von denen der apokalyptischen Schriftsteller und — unseres Wissens —
von denen der abendlindischen Mystiker im allgemeinen. Der Sadhu wan-
dert in der Ekstase weder von Ort zu Ort, z. B. in die Holle, noch sieht er
eine Reilie lebendiger, dramatischer Bilder, deren Bedeutung entweder so-
fort verstindlich ist, oder durch die Erklirung eines Engels vermittelt
wird. Man konnte beinahe behaupten, dafl er immer nur eine einzige Vi-

sion hat — den dritten Himmel —, die offenbar eine unerschépfliche Man-
nigfaltigkeit in sich schliefit, und doch wesentlich immer dieselbe bleibt.

Die Lehren und Gedanken, die ihm in der Ekstase {ibermittelt werden,
zeigen sich nicht in der Form einzelner Visionen, sondern sind vielmehr
miindliche Mitteilungen verschiedener Geister, die er bei verschiedenen Ge-
legenheiten der einen gewaltigen, unverinderlichen Vision antrifft,

Zweitens ist der Sadhu, weit mehr als die apokalyptischen Schrift-
steller, bemiiht, die Unaussprechlichkeit seines Erlebens zu bezeugen. Wohl
sind es Worte, aber sie werden weder gehort noch gesprochen. Die Erschei-
nungen werden geschaut, aber nicht mit Augen. ,Es gibt keine Sprache,
welche die Dinge, die ich in der geistigen Welt sehe und hére, auszudriidcen
vermag. Ich gleiche dem Stummen, der die Siifligkeiten, die ihm gegeben
werden, schmedit und genieflt, sie aber anderen weder nennen noch be-
schreiben kann.®

Der Sadhu ist sich nicht nur bewuflt, sondern versichert aufs eindring-
lichste, daf} die Erscheinungen und Worte, von denen er berichtet, nur ein
schattenhafter Abglanz der Wirklichkeit sind, — mit anderen Worten, dafl
sie durchaus symbolisch sind.

Drittens: fiir ihn ist die Ekstase kein Traumzustand, in dem
ganz zufillige, unzusammenhingende Bilder und Geschehnisse sinnlos
voriiberziehen, sondern ein Wachzustand konzentrierter Gedankentitig-
II:eit, mit klareren Eindriicken, als er sie im gewohnlichen Leben schildern

ann.

_ Die Tatsache, daf er in der Ekstase so unempfindlich gegen dufere
Einfliisse' sein kann, daf er z. B. Hornissenstiche nicht fiihlt, bestitigt diese
Behauptung, Aus dem Schlaf kann man leicht erweckt werden; aber seine
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Ekstase ist ‘offenbar, von psychologischem Standpunkt aus betrachtet, ein
Zustand der ,zeitweisen Loslsung® der Seele und wird durch intensive
Konzentration des Denkens und Fiihlens charakterisiert.

Viertens besteht der Hohepunkt dieser Gedanken- und Gefiihls-
konzentration in Visionen, deren Mittelpunkt immer Christus ist. Der
beherrschende Eindrudk ist stets das Bewuftsein, in Christi Nihe zu sein
und von Ihm Erhorung der Erkenntnisfihigkeit, Lebenskraft und Stirke
zu empfangen. Nicht nur Denken und Fiihlen sind aufs hochste ange-
spannt, sondern das gesamte Sein stellt sich auf den Begriff des lebendigen
und ewigen Christus ein.

Die Literatur der morgen- und abendlindischen Mystik ist so umfang-
reich, dafl sogar Gelehrte, die ihr ganzes Leben diesem Studium gewidmet
haben, nur mit Vorbehalt ein allgemeingiiltiges Urteil dariiber abgeben
konnen, und die Verfasser dieses Buches haben keinerlei Anspruch darauf,
als Sachverstindige zu gelten. Vielleicht ist es aber doch nicht zu vor-
schnell geurteilt, wenn wir behaupten, dafl sich unter den fritheren mor-
gen- und abendlindischen Mystikern wahrscheinlich Parallelen zu jedem
einzelnen der eben erwihnten sechs Merkmale finden konnten, daf} aber
ihr Zusammenwirken in derselben Personlichkeit eine einzigartige Erschei-
nung bildet. '

Wenn dem aber so ist, welche Erklirung haben wir dafiir? Es geniigt
nicht, zu behaupten, daf jeder Mystiker eine in gewissem Sinne einzig-
artige Erscheinung ist. Mit grofler Vorsicht wagen wir eine Anregung zu
geben. Indien ist das Land der Mystiker. Der Sadhu ist aber der erste
Inder — oder vielmehr der erste, dessen Erleben wir kennen —, der ein
christozentrischer Mystiker geworden ist. Wir glauben, dafl, wenn sich die
christliche Mystik in Indien einbiirgert, sie eine neue und charakteristisch
indische Form annehmen wird.

Gottliche Fiihrung

,Alle Visionen, die Sie uns seither geschildert haben, enthalten Ant-
worten auf theologische Fragen. Wurde Ihnen niemals®, so fragten wir
den Sadhu, ,in einer Vision die Losung eines praktischen Problems gege-
ben, das Thnen Schwierigkeiten machte, — wie z. B. die Frage: ,Was habe
ich zunichst zu tun?* © — Der Sadhu antwortete uns mit folgender Er-
zahlung:

LAls ich einst im Himalaja umherwanderte, schlug ich den Weg nach
dem Dorfe Rampur ein. Ich kam an eine Stelle, wo sich zwei Wege
kreuzten und war nicht sicher, welcher von beiden nach Rampur fiihrte.
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Aufs Gradewohl wihlte ich den einen und nachdem ich schon eine weite
Strecke gewandert war, merkte ich, dafl ich den falschen eingeschlagen
hatte. Wire ich umgekehrt, so hitte ich 17? Kilometer zuriidkgehen
miissen. Niedergeschlagen iiber meinen Irrtum wanderte ich in das nichst-
gelegene Dorf Nalthora.

Einer der dortigen Ladeninhaber winkte mir. Als ich mich ihm nzherte,
versteckte er das Neue Testament in hindustanischer Sprache, das er in
der Hand hielt, weil er glaubte, ich sei ein Hindu-Sannyasi. Nach kurzem
Gesprich fragte er mich: ,Wie denken Sie iiber Jesus Christus?® ,Er ist
mein Heiland, antwortete ich. ,Bedauern Sie doch ja nicht’, sagte er voller
Freude, ,dafl Sie den Weg verfehlten und hierher kamen. Schon seit
geraumer Zeit lese ich diese Evangelien und habe viele Zweifel und
Schwierigkeiten. Ich bete oft zum Herrn, er mochte mir doch jemand
schicken, der mir helfen kénne. Nun hat Er Sie hierhergeschickt, als Ant-
wort auf mein Gebet.

Bis spit in die Nacht hinein sprachen wir von Christus und auch den
nichsten Tag brachte ich noch mit ihm zu. Seine Zweifel schwanden und
er glaubte an Christus. Spiter lief er sich taufen. Auf diese Weise fiihrt
uns Gott, wenn wir uns Ihm anvertrauen. Manchmal glauben wir den
Weg verloren zu haben. Er aber fiihrt uns an Stitten, wo wir gebraucht
werden, um Seelen zu retten.®

Da dies keine genaue Beantwortung unserer Frage war, so wieder-
holten wir sie zu einer spiteren Zeit und erhielten auch eine deutlichere
Antwort,

»Manchmal fragte ich, was wohl geschehen wiirde, wenn ich so oder
so handelte. Mir wurde geheiffen, mich nicht der Zukunft wegen zu ingsti-
gen. Die Zukunft ruht in den Hinden meines allgiitigen Vaters. Ich darf
mich ihretwegen nicht 4ngstigen, sondern mufl die mir zunichst liegende
Aufgabe erfiillen. Einen Tag vor meinem Tode wird mir doch wahrschein-
lich kundgetan werden, dafl ich sterben soll und dann werden mir die
Geister, die ich im Himmel erschaue, entgegenkommen und mich dorthin
geleiten. Ich mdchte gerne so viel Zeit haben, um meinen Freunden meinen
Tod vorher zu verkiinden. Wie Paulus habe ich Lust abzuscheiden und
bei Christo zu sein und doch méchte ich auch hier bleiben um jener willen,
denen ich helfen kann.

Es wird etwas Gewaltiges sein, in der Todesstunde von den Heiligen
des Himmels empfangen zu werden. Dieselben geliebten Freunde, mit
denen ich so oft in der Ekstase zusammengetreten bin, werden kommen
und mich holen und in den Himmel fiihren. Genau so wie giitige Freunde
mich in London fithren und leiten, — sonst wiirde ich mich verirren.®
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Selbst diese Antwort, die ja hauptsichlich auf das besondere Problem
der Vorbereitung zum Tode bezug nahm, gab uns nicht ganz den Auf-
schluff, den wir suchten. Wir sind aber iiberzeugt, daf dem Sadhu,
obgleich er sich fest auf die géttliche Fithrung, als Antwort auf das
Gebet verliflt, eine derartige Fiihrung infolge ausfiihrlicher Unter-
weisungen im Zustande der Ekstase nicht zuteil wird, ebensowenig wie
der Mehrzahl der abendlindischen Mystiker. Mehr oder weniger ging
dies aus vielen kleinen Bemerkungen hervor, die er im Laufe des Gespri-
ches machte. Dies ist klar in der folgenden Antwort ausgedriidt, die er
uns auf eine bei einer anderen Gelegenheit an ihn gerichtete Frage gab:
»Wie erkennen Sie den Willen Gorttes?*

»Die mit Gott leben, haben keine Schwierigkeit Gottes Willen zu er-
kennen. Denjenigen Christen, die wenig Zeit mit Gott verbringen und
vornehmlich mit den Dingen dieser Welt beschiftigt sind, mag es schwer
werden. Manche Menschen kdnnen auch vermioge ihrer eigenen Uber-
zeugungen und Gefithle oder durch Zuflere Umstinde Gottes Willen
erkennen. Menschen, die mit Gott leben, haben die feste Uberzeugung:
dies und nichts anderes ist Gottes Wille. Sie lieben und kennen den Vater
und deshalb kennen sie auch Seinen Willen.®

»Haben Sie je etwas getan, was Sie fiir des Vaters Willen hielten,
spiter aber herausfanden, daf es Ihr eigener Wille war?® — ,Nein. Vor
vierzehn Jahren z. B. wurde ich Sadhu in der Uberzeugung, dafl ESQIELNES
Vaters Wille sei. Noch heute weif8 ich, daf es meines Vaters Wille ist.”

Die Autoritct der Kirche

Die Mystiker des Mittelalters unterbreiteten ihre Visionen hiufig
ihrem Beichtvater und machten es von dessen Urteil iiber ihre Recht-
gliubigkeit oder ihren Wert abhingig, ob sie von Gott gekommen waren
und verdffentlicht werden durften, oder ob sie vom Teufel stammten und
unterdriickt werden mufiten. Deshalb fragten wir den Sadhu: ,Wenn je
irgendetwas, das Thnen in der Ekstase mitgeteilt wurde, im Widerspruch
zu der iiberlieferten Kirchenlehre zu stehen scheint, welche Autoritit
stellen Sie dann hher?®

»Innerhalb der Kirche gibt es nicht genug Manner mit tiefstem, geist-
lichem Erleben, um den kirchlichen Satzungen, wie sie gelehrt werden,
endgiiltige Autoritit zu verleihen. Deshalb gehe ich direkt zu Gott. Die
Glaubensbekenntnisse wurden von Minnern geformt, die geistliche Er-
lebnisse hatten, wie der Hinweis auf die ,Gemeinde der Heiligen bezeugt;
aber die Menschen, die sie jetzt nachbeten, haben nicht das gleiche reiche

Erleben.
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Eine in der Ekstase erhaltene Offenbarung gilt mir mehr als kirchliche
Uberlieferung. ,Kirchentum® und ,Christentum® sind nicht dasselbe. Joha
Wesley und General Booth folgten Gottes Fithrung im Widerspruch zur
Kirche. Es stellte sich heraus, dafl sie recht hatten. Da aber nicht jeder
Mystiker ist, so bleibt die Autoritit der kirchlichen Uberlieferung fiir die
Mehrzahl notwendig.

Die Katholiken sind in einer gewissen Richtung zu weit gegangen, ein
Teil der Protestanten in einer anderen. Es geniigt aber nicht, ein Glied
der Kirche zu sein: man mufl auch ein Glied Christi sein.®

Die Gefahren der Ekstase (Verziickung)

»Da die Ekstase so viel fiir Sie bedeutet, raten Sie dem gewShnlichen
Christen, sie anzustreben?® fragten wir.

»Nein. Das Gebet ist fiir jedermann, und ebenso die Meditation. Ist
es Gottes Wille, dafl der Mensch noch dariiber hinausgeht, so wird Gort
ihm auch den Weg zeigen. Wenn nicht, so lasse er sich geniigen, auf der
Stufe des einfachen Gebetes stehen zu bleiben.,

Jetzt nicht mehr, aber noch vor einigen Jahren pflegte ich, ehe ich in
den Zustand der Ekstase gelangte, Stimmen zu horen und zwar mit diesen
meinen Ohren (d. h. nicht in der Geistersprache der himmlischen Welt)
und auch Lichter zu sehen oder Musik zu héren; aber ich erkannte, dafl
diese Erscheinungen vom Teufel oder sonst einem bdsen Geiste stammten.

Manchmal schien es, als ob ich mit spitzen Nadeln gestochen wiirde; 1
auch sah ich Licht, aber es war kein wirkliches Licht. Ich glaube, daf im
Herzen ein Etwas lebt, das uns instinktiv befihigt, zu beurteilen, ob der-
artige Erlebnisse von Gott stammen oder nicht. Trgendwie fiihlte ich, daft
diese Erlebnisse nicht von Gott kamen, |
Sobald ich eine Stimme horte, erkannte ich, dafl es nicht Christi J
Stimme war. Die Schafe horen Seine Stimme und kennen sie.. Maria
glaubte, der Mann, den sie im Garten sah, wire der Girtner; sobald er |
aber zu sprechen begann, wufite sie, daf es Christus war. |
Manchmal empfand ich eine Art Wirme, aber ich hatte keine Freude ‘
daran, und ich fand, dafl diese Erlebnisse ein Hindernis bildeten, um zur
wahren Ekstase zu gelangen. Ich erkannte, dafl sie nicht echt waren. Sie
erreichten nicht den Kernpunkt, das Herz. Manchmal fliistert der Teufel ‘
nur; manchmal spricht er deutlich. Manchmal sagt er: ,Du irrst dich, dies ist
der Weg; ,Du bist von der Wahrheit abgewichen‘; ,Du bist ein Siinder!
Du kannst nicht erlést werden'.
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Wenn ich auf diese Stimmen hrte, befiel mich groffe Angst. Sobald ich
aber den Herrn um Hilfe anrief, verschwand alles: die Wirme, das Flii-
stern, das Zittern und die Stiche. Da wufite ich: ,Diese Dinge kamen vom
Teufel; das andere (nimlich die echte Ekstase, die darauf folgte) kommt
von meinem Herrn, der dem Bisen Halt gebot.*

Derartige vorhergehende Zustinde geniigen, um einen Menschen, der
nicht sehr nahe verbunden mit Christus lebt, zu tduschen. Selbst gute
Christen und aufrichtige Sucher der Wahrheit, die Verkiinder anderer
Religionen waren, sind so getduscht worden und auf diese Weise sind
falsche Religionen entstanden. Ihre Stifter glaubten, daf gottliche Stimmen
zu ihnen sprichen, wihrend es in Wirklichkeit Teufel waren. Hitten sie
aber diese vorhergehenden Stimmen nicht beachtet und wiren sie dariiber
hinaus weitergegangen, so hitten sie die wahre Ekstase erreichen kdnnen.

Mystiker, namentlich Anfinger, sollten in diesen Dingen sehr vorsich-
tig sein. Diejenigen, die nur in der Welt gelebt haben, halten derartige
Erlebnisse sehr natiirlicherweise fiir etwas Grofes, weil sie nie vorher
dhnliches erfahren haben; sie kommen aber vom Teufel oder von anderen
Wesen der unteren Geisterwelt.*

Hier erwihnte der Sadhu die Namen gewisser, teils noch Iebengler,
teils schon verstorbener Propheten und anderer Wohlbekannfer Persiinpd'l-
keiten, von denen er glaubt, dafl sie durch diese triigerischen Geister
getduscht worden seien, gab uns aber zugleich zu verstehen, daf es unklug
sein wiirde, diese Namen zu verdffentlichen.

»Diese Geister wissen wohl etwas von der Zukunft, aber nichts Be-
deutsames. So wie wir in Indien das Wetter fiir einige Wod1f:n voraus-
sagen kbnnen, ebenso vermdgen die niedrigeren Geister durch ihre erwei-
terte Kenntnis gewisse Ereignisse eine kurze Zeit vorher zu weissagen,
und das setzt sie in den Stand, die Menschen zu t'a'.uschen.' GEJttbegerster_te
Propheten vermégen viele, viele Jahre vorausliegende Ereignisse zu weis-

sagen. Darin besteht der Unterschied.®

»Diese Geister der niederen Geisterwelt sind es, mit denen die Spiri-
tisten in Berithrung kommen. Sie erfahren viel Interessantes von ihnen,
aber zuletzt werden sie doch von den Geistern betrogen, die damit an-
fangen, ihnen auf neunundneunzig Wahrheiten eine Liige zu sagen, nach
und nach aber das Falsche vermehren und das Wahre vermindern, bis sie
die Menschen in Ruhelosigkeit, Schwermut und Selbstmord treiben, be-
zichungsweise besessen machen. Der wahrhaft geistliche Mensch triigt ein
Etwas in sich, das eine unwillkiirliche Abneigung gegen die ithm von den
Geistern der unteren Welt mitgeteilten Dinge in ihm erwedit. Wenn wir
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nur Interessantes suchen, werden wir niemals zur wirklichen hohen Gei-
sterwelt gelangen.®

Katholische Mystiker versichern wiederholt, daff, wer durchaus Visio-
nen zu haben wiinscht, sie auch erhalten kann — aber sie werden ihm
vom Teufel, nicht von Gott geschickt. Die Ansicht des Sadhu ist so ziem-
lich die gleiche. Aber es gibt verschiedene Grade des Suchens. Die moderne
Psychologie lehrt, daf es in bezug auf diese Dinge besser ist, nicht danach
zu verlangen.

Es wird Personen mit einem gewissen Temperament — wie die alte
und neue Geschichte der Theosophie und des Spiritismus zeigt — sehr
leicht, sich bewuflt oder zufillig die Fihigkeit anzueignen, in einen
Trancezustand hiniiberzugleiten und dann Visionen zu haben, die selt-
same Aufschliisse iiber die Natur des Weltalls, die Spiren des Daseins
und das zukiinftige Leben enthalten. Aber die Form derartiger Visionen
entsteht, in der Hauptsache, aus den Gedanken und Erlebnissen, den Nei-
gungen und Beschiftigungen eines Menschen wihrend seines Wach-
zustandes. Thr Inhalt, d. h. ihr intellektueller und geistiger Wert, wird
von dem Werte seines eigenen Inneren abhingen.

Ein in scharfem Denken ungeiibter Geist, der nicht durch das morali-
sche Bestreben geschult ist, ein strenges und hohes Ideal im praktischen
Leben zu verwirklichen, wird sich in abgedroschenen, melodramatischen
oder wunderlichen Visionen widerspiegeln, deren Form durch seine Lieb-
lingslektiire oder -meditation hervorgerufen sein wird.

Wenn der Geisterscher solche Visionen ernsthaft als Beweis einer
besonderen persénlichen Gabe iibernatiirlichen Wissens ansieht und sich
dadurch einen kleinen Kreis von Anhingern sammelt, deren feine Schmei-
cheleien immer mehr zu noch sorgfiltiger ausgearbeiteten Phantasie-
gebilden ermutigen, so wird er, ohne es zu wissen, yon Ruhmsudt
berauscht, rasche Fortschritte auf dem Wege eines Phantasten machen und
bald selbst der Griinder oder der Oberpriester irgendeines Geheimkultes
oder einer Sekte werden.

Noch aus einem anderen Grunde mufl man Triumen und Visionen
miflitraven, Die moderne irztliche Psychologie hat bewiesen, daf das
Traumleben der Ausdrudks von Gedanken und Erregungen ist, die in das
Unterbewufltsein des Geistes gedrungen sind. Triume konnen der Aus-
druck von Gedanken und Erregungen sein, die, vertbunden mit den hihe-
ren Interessen des wachen Selbst, tief im Unterbewufitsein wurzeln.

Ein Mann wie der Sadhu hat ein Leben der Gedankenarbeit, des Ge-
b_ets und des willigen Leidens um Christi willen gefiihrt, das ihn bis in die
tiefsten Tiefen des Herzens und der Seele umgemodelt hat. In ihm ist
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sowohl Bewufites als auch Unbewufites vollkommen dem Herrn geweiht;
in ihm ist die tierische Natur fast ganz niedergezwungen. Was aber noch
wichtiger ist: selbst im Zustand der Ekstase ist sein Geist und seine Seele
immer noch einzig und allein auf Christus gerichtet, so daf} bei ihm der
Mechanismus der Gedanken und des Ausdrucks in der Ekstase ebenso
unter der stindigen Kontrolle Christi steht, wie im normalen Leben.

Fiir ihn ist die Ekstase nicht nur ohne Gefahr, sondern sie bringt ihm
tatsichlichen Gewinn. Aber mit uns anderen steht es nicht ebenso. Das
Licht, in dem wir wandeln miissen, ist das Licht bewuflten Denkens, ver-
bunden mit Gebet und Meditation. Wir tun unrecht daran, die Schein-
visionen und Scheinoffenbarungen, die uns oder anderen auf dem beque-
men Wege eines leicht hervorrufbaren Trancezustandes zuteil werden, zu
bewundern. Wir sind geistig krank, wenn wir sie hervorzurufen suchen.

Leiden, Siinde und Jiingstes Gericht

Karma

Der Sadhu glaubt fest an Vergeltung. Aber er sieht diese Vergeltung
als eine durch innere Notwendigkeit hervorgebrachte an. Eine unver-
meidliche Entartung der Persdnlichkeit trigt dadurch ‘1hre Strafe in sich,
daf sie vollkommen untauglich fiir das Weiterleben im Himmel macht.
Er sicht dies nicht als den Ausdruck gottlichen Zornes an, fienn fiir ithn
wird Gott ausschlieflich in Christus erschaut, und , Jesus Chrls.tus“, — um
cinen seiner Ausspriiche zu wiederholen, — ,irgert sich an niemand.

,Da die Menschen in Siinden leben, miissen sie auch in Siinden sterben.
Es ist nicht Gott, der diesen Tod veranlaflt. Gott sendet niemand zur
Holle. Der Siinder verurteilt sich selbst zu dieser Strafe. ?etr.adnen wir
den Fall des Judas Ischariot. Als er den Herrn verrit;t, lieR ihn ?veder
Pilatus hingen, noch der Hohepriester, noch unser licbender Heiland,
noch die Apostel. Er erhingte sich selbst. Er beging Selbstmord. Er starb
in seinen Siinden. So ist das Ende dessen, der in Siinde lebt.”

Dennoch ist die Liebe Gottes immer da, bereit fiir uns e'inzutreten und
den VergeltungsprozeR aufzuhalten. Aber Gott bewirke dies nicht durch
ein willkiirliches und zuRerliches ,Vergeben®, durch ein blofles Erlassen
der Strafe; Er wirkt indem er das Ferz verwandelt und dadurch die
moralische Krankheit heilt, welche die Wurzel der Siinde ist. Nur be-

reuen mufl der Mensch.
Der Karmaglaube dagegen lehrt, daf jeder Kummer, jedes Ungliick,
jede Erniedrigung oder Krankheit, unter denen der Einzelne leidet, eine
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genaue und gerechte Wiedervergeltung irgendeiner in einer fritheren In-
karnation begangenen Siinde ist. Dies geschieht durch ein selbsttitig wir-
kendes Gesetz von Ursache und Wirkung und nach demselben Gesetz muft
jede Siinde, die wir in diesem Leben begehen, durch ein Aquivalent an
Leiden bezahlt werden, wenn wir in unserer nichsten Reinkarnation auf
die Erde zuriidckehren. Notwendigerweise kann diese Lehre keinen
Stindenerlafl gelten lassen ¥).

Die Hartnidkigkeit, mit welcher der Sadhu immer wieder betont, daff
die Vergeltung selbsttitig und nicht dem Zorne Gottes zuzuschreiben ist,
entspringt seiner leidenschaftlichen Uberzeugung von der Liebe Gottes.
Er beruft sich dabei auf gewisse Stellen im Johannesevangelium. Obgleich
nun diese Lehre allerdings im Johannesevangelium vorherrscht, so ist es
doch zweifelhaft, ob der Sadhu sie so leicht herausgefunden hitte, wire
er nicht schon vorher mit der Karmalehre vertraut gewesen. Ist dies aber
der Fall, so ist es ein Beispiel fiir die Art, in der Indien — wenn es be-
kehrt ist — neues Licht auf die Auslegung des Johannesevangeliums
werfen wird. Dennoch besteht, selbst innerhalb der Auffassung einer
selbsttitigen Vergeltung, ein feiner aber wichtiger Unterschied zwischen
der Lehre des Sadhu und der Idee des Karma. Fiir den Sadhu ist die Ver-
geltung das Ergebnis einer innerlichen, sich innerhalb der Personlichkeit
vollziehenden Verinderung. Karma dagegen stellt sie als von &duferen
Umstinden abhingig dar.

Dieselbe Uberzeugung von der Liebe Christi, die den Sadhu dazu
bringt, eine beinahe indische Auffassung von Vergeltung anzunehmen,
veranlafit ihn, andere Gesichtspunkte der Karmalehre aufs nachdriicklich-
ste zu verwerfen, so besonders ihre Verneinung jeder Mbglichkeit der
Vergebung und ihre Auffassung des Leidens als einer notwendigen Strafe.

Besonders gegen die letztere erhebt er am hiufigsten Einspruch, weil
sie, trotz des Buches Hiob und der Lehre Unseres Herrn auch im volks-
tiimlichen Christentum noch stark vorhanden ist. Hier kann er sich aber-
mals auf die Autoritit des Johannes berufen: ,Es hat weder dieser
gesiindigt noch seine Eltern; sondern dafl die Werke Gottes offenbar

*) Der volkstiimliche Hinduismus schafft verschiedene Mittel und Wege, um
dennoch Siindenerlalf zu erlangen, wie z. B. das Baden in bestimmten Gewfissera,
besonders bej gewissen Festen. Dies lidBt sich aber mit der Lehre vom Karma nur
in Einklang bringen, indem man nichtethischen Gebriiuchen diesen ethischen Wert
beilegt, wodurch diese Lehre jedes Anrecht verliert, als Ausdrudk leidenschafts-
loser Gerechtigkeit angesehen zu werden. Aber gerade der moralische Appell,
den der Gedanke leidenschaftsloser Gerechtigkeit an viele Seelen richtet, ist es,

welgmr der Karmalehre ihren Hauptangpruch verleiht ernsthaft genommen zu
werden.
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wiirden an ihm® (Joh. 9; 3). Krinkungen, Grausamkeiten und kérperliche
Schmerzen ertragen, heiffit Anteil an Christi Kreuz haben, Sie wiirdi
und ohne Groll erdulden heifit in Seinem Sinne handeln und so jn de%
Stille Seine Botschaft und Seine Macht verkiinden. Deshalb ist Leiden fiir
den Sadhu keine Strafe: es ist manchmal eine Arznei, immer aber ejne

Moglichkeit.

Leiden

Gott ist die Liebe; darum straft Er nicht. Ich stimme nicht mit denen
iiberein, die da behaupten, daff Krankheit und Ungliick Strafen sind. Sie
sind, was ich ,einen Schlag aus Liebe® nennen mochte.

Einstmals erzdhlte mir ein Arzt folgende Beobachtung, die er gemacht
hatte. Ein Kind kann vor der Geburt nicht atmen; sobald es geboren ist,
kann es atmen. Das Kind mufl aber unbedingt schreien. Wenn es nicht
schreit, schrumpfen seine Lungen ein und es stirbt. Nun geschah es, dafl
ein eben geborenes Kind nicht atmen konnte: es wire nach wenigen Minu-
ten gestorben. Deshalb gab ihm die Wirterin einen Schlag. Die Mutter
muflte denken: ,Sie kam doch, um mir zu helfen — und nun totet sie
mein Kind! Vor einigen Minuten erst wurde es geboren und schon schligt
sic es!® — Dieser Schlag aber brachte das Kind zum Schreien. Sobald das
Kind schrie, atmete es. Genau so gibt Gott manchmal uns ,einen Schlag —
aus Liebe®.

Einst stieg ich von einem Berge hernieder und setzte mich in das Tor
eines Hauses. Ein starker Sturm erhob sich. Der trieb einen kleinen Vogel
hilflos vor sich her. Von der anderen Seite stiefl ein Habicht herab auf
den kleinen Vogel, als willkommene Beute. Der kleine Vogel, auf zwei
Seiten von Gefahr bedroht, fliichtete in meinen Schof. Diese Art Vigel
kommen niemals freiwillig zu Menschen, und doch suchte dieser Vogel
in seiner Not Schutz bei mir.  So treibt auch uns der starke Sturm des
Leidens in Gottes Schof.

In Karachi badete ich einstmals im Meer. Ohne darauf zu achten ging
ich weit in die See hinaus. Plotzlich sah ich, wie eine michtige Woge sich
hoch vor mir auftiirmte, und voll Furcht betete ich zu Gott. Da geschah
es, da diese Meereswoge mich sicher ans Ufer trug. Ich dadhte, es sei
unméglich zuriidezukehren; ich fiirchtete, in der W?ge ‘}mZUkamen. Und
doch brachte sie mich, ohne mich zu vernichten, in Sicherheit ans Ufer.
Dasselbe tut das Leiden mit uns.

Auf meinen Reisen sah ich einst einen Hirten. ‘Er pflegte seine Herde
quer durch einen Fluf ans jenseitige Ufer zu treiben, sie dort bis zum
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Abend weiden zu lassen und dann iiber den Fluf8 zuriickzufiihren. An
jenem Abend wanderte die ganze Herde zuriick, bis auf eine Kuh und ihr
Kilbchen, die durchaus nicht ans andere Ufer hiniiber wollten. Der Hirt
fiirchtete, dafl wilde Tiere sie wihrend der Nacht zerreiflen wiirden, wenn
er sie driiben liefle. Deshalb schlug er sie mit der Peitsche und versuchte
sie auf diese Weise zum Durchschreiten des Flusses zu bewegen. Allein
vergeblich. Darauf hielt er ihnen Heu vor und versuchte sie hiniiber-
zulocken. Auch dies hatte keinen Erfolg. Da riet ich ihm: ,Trage du das
Kilbchen hiniiber, dann folgt die Kuh von selber nach. Er trug das Kilb-
chen hiniiber und die Kuh folgte ihm. So trennt uns auch der Herr von
unseren Iieben und nimmt sie zu sich, wenn wir uns striuben, Thm nach-
zufolgen. Dadurch werden wir dazu gebracht, uns nach dem himmlischen
Reich zu sehnen, in das unsere Lieben eingegangen sind, und uns tauglich
dafiir zu machen.®

Diirfen wir nicht vermuten, daff dieser letzte Gedanke dem Sadhu
durch die Erinnerung an den Tod seiner Mutter kam, von der er so oft
und so zirtlich spricht, und an den Einfluff, den er auf sein religitses
Suchen ausiibte?

»Schmerz und Ungliick bringen uns Gott niher und machen uns fiir
seinen Dienst tauglich. Viele sehen ihr Ungliidc nur als eine Strafe fiir ihre
Siinden an. Und doch ist das Leiden und die Art und Weise, wie wir
leiden, ein vortrefflicher Weg, Gott zu dienen, und ein erfolgreicher Weg,
Thn zu verherrlichen.®

»Betrachten wir die Geschichte des armen Lazarus. Er war mit Ge-
schwiiren bedeckt. Es wird nicht gesagt, daf diese Schwiiren die Folge
seiner Siinden waren, sonst hidtte er nicht das hohe Vorrecht erlangt, in
Abrahams Schoff zu ruhen. Sein Leiden und die Art und Weise, wie er es
ertrug, waren die grofle Predigt, die er den Anderen hielt. Durch diese
Tat des Gehorsams, die er vollbrachte, wurden viele dazu gefiihrt, Gott
zu preisen.

sDas ist ja alles sehr schon®, wird mancher sagen. ,Aber sucht Gott den
Unschuldigen heim, damit Er verherrlicht werde?*

Vergegenwirtigen wir uns den Lohn, den Gott dem Lazarus nach jener
kurzen Zeit des Leidens gab. Er sprach gleichsam zu ihm: ,Ich trug das
Kreuz und auch du trugst dein Kreuz. Nun herrsche ich, und du sollst
mit mir herrschen.

»Die hinduistische Lehre von der Seelenwanderung ist ein Versuch,
das Problem des Leidens zu l8sen, aber es gelingt ihr nicht. Dafl ein Mensch
als Radscha, ein anderer als Kuli geboren wird, erklirt sie damit, daf
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der Radscha in einem vorhergehenden Leben ein guter Mensch, der Kuli
ein schlechter war.

Ein gewisser Radscha kritisierte diese Lehre folgendermafen: ,Bei
einem arg zerkratzten Finger ist die Verletzung leicht wahrzunehmen; ist
aber der Knochen gebrochen, so sieht man nichts. Mein Dasein besteht aus
einer ununterbrochenen Reihenfolge von Sorgen und Biirden, obgleich es
so aussicht, als lebte ich in Glanz und Uppigkeit. Der Kuli hat keine
Sorge, die ihn driickt. Ich werde wohl in einem vorhergehenden Leben ein
Siinder, und der Kuli wird ein Heiliger gewesen sein.*

Wir preisen Dich, Herr, fiir die Freuden und Leiden, die Du uns in
der Vergangenheit gesandt hast und die Du uns noch sendest. So wir Dein
Kreuz tragen, wird uns die Seligkeit des Himmels sehr siif8 sein; denn
wer nicht Leid erduldet hat, kann die hochste Freude nicht erkennen.®

Siinde

»Einst safl ich auf einem Felsen. Unter mir sah ich einen Vogel lang-
sam vorwirts hiipfen. Ich beugte mich hinunter und versuchte zu sehen,
was vorging. Und was sah ich? Eine Schlange zog den Vogel durch ihren
magnetischen Blidk langsam zu sich heran. Durch den hypnotisierenden
EinfluR des Reptils angezogen, kam der Vogel, ohne es zu wollen, der
Schlange immer niher. Sobald sie sah, daR der Vogel ihr verfa.lla.en war
und nicht mehr entflichen konnte, fing sie ihn ein und verschlang ihn. In
einiger Entfernung hitte der Vogel noch entfliehen kénnen. Ebenso ver-
sucht der Teufel uns in schmeichlerischer und verlodcender Weise an sich
zu ziehen. Thm zu entfliehen gibt es nur einen Weg: anstatt ihm unser
Herz zuzuwenden, miissen wir versuchen, unser Herz auf Gott zu richten.

Friher war mir der Spruch: ,Wir wissen, dafl, wer von Gott geboz:en
ist, der siindiget nicht* (1 Joh. 5; 18 f.), unverstindlich. Jetzt verstehe ich
ihn. Siinde ist meistens die Folge einer Sehnsucht nach Lust. Wer aber Gort
liebt, trigt so tiefe und nie versagende Quellen der Freude in sich selbst,
daf er sich zu keiner anderen Art von Lust hingezogen fiihlt und deshalb
nicht siindigt. 7l

In einem Dorfe lebte ein Midchen. Jeden Tag fegte sie fhe Spiflﬂen-
gewebe aus ihrem Zimmer hinweg. Eines Tages, wihrend sie dam{t l?e—
schaftigt war, dachte sie iiber sich selbst nach und betete: ,Herr, wie ich
jetzt mein Zimmer reinige, so reinige Du mein Herz von aller Siinde.*
Da vernahm sie eine Stimme, die sprach: ,Kind, was niitzt es tiglich nur
die Spinngewebe zu entfernen? Besser ist es, die S.pmne zu toten, welche
die Gewebe spinnt. Wenn du die Spinne totest, gibt es keine Spinnen-

gewebe mehr.
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Ebenso geniigt es nicht, daf uns unsere tiglichen Siinden vergeben wer-

den, sondern wie der Apostel sagt: ,So leget nun von euch ab den alten
Menschen® (Eph. 4, 22).

Die Katholiken legen grofien Wert auf die Vergebung der Siinden
durch die Absolution. Aber die Wurzel der Siinde wirkt trotzdem weiter.

Die Siinde ist nicht nur eine gewdhnliche Krankheit sondern sogar

eine ansteckende. Wenn aber die Sonne der Gerechtigkeit scheint, sterben
die Keime ab.®

»Glauben Sie®, fragten wir, ,dafl reuige Siinder ohne Unterla an ihre
Siinden denken und Buffe tun sollen?

»Sorget nicht darum, ob euch Gott eure Siinde vergibt oder nicht.

Erlsung heiflt nicht Vergebung der Siinden, sondern Befreiung won der
Siinde.”

-In Sikkim lag einst ein Schwindsiichtiger, der in Fieberphantasien
verfiel. Neben seinem Bett befanden sich Friichte und ein Messer. Ein
Freund besuchte ihn. Im Fieberwahn nahm der Kranke das Messer und
schnitt seinem Freunde den Hals ab. Dafiir sollte er an einem bestimmten
Tage den Tod am Galgen erleiden. Seine Freunde und Verwandten gingen
zum Konig und baten ihn, ihm die Strafe zu erlassen, da er fiir seine Tat
nicht verantwortlich gemacht werden kénne. Als sie zuriidckehrten, sagte
man thnen, daf} der Kranke schon gestorben sei an der Schwindsucht. Sein
Verbrechen war die Folge seiner Krankheit, Das Verbrechen wurde ihm
vergeben, aber die Krankheit, welche die Wurzel des Verbrechens war,
wurde nicht geheilt. Deshalb heiflit es im Worte Gottes: ,Thr werdet ster-
ben in eueren Siinden‘ (Joh. 8; 24).

Die Kohle ist schwarz; wir kénnen ihre Schwirze nicht entfernen. Wir
kénnen hundert Pfund Seife verwenden und doch ihre Schwirze nicht
abwaschen. Wirf sie aber ins Feuer, so schwindet ihre Schwirze — sie
glinzt und leuchtet. So ist es, wenn wir die Feuertaufe des Heiligen Gei-
stes empfangen, die iiber uns kommt, wenn wir Christo unser Herz geben:
dann werden wir Stinder in der Welt leuchten. Das hat auch Christus
gemeint, als er sprach: ,Ihr seid das Licht der Welt® (Matth. 5, 14).

Im Himalaja af ich einst eine giftige Frucht; drei Tage lang war
meine Zunge ganz abgestumpft und ich konnte nichts schmecken. Ebenso
15t es moglich, den Geschmadk fiir das Gottliche zu verlieren, — das heifit,

sein Gewissen durch den Genuf der giftigen Frucht der Siinde abzu-
stumpfen,

Ich sah einst einen Straflenkehrer ein Gefifi mit Unrat tragen, dessen
tibler Geruch mich fast krank machte. Der Strafenkehrer jedoch war so
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daran gewohnt, daf er mit seiner freien Hand ein Stiick Brot zum Munde
fihrte und es af. Genau so sind wir an der Siinde und das B&se in der
Welt gewdhnt, so dal wir ganz unbekiimmert mitten darin weiterleben.
Christus aber wiirde inmitten solcher Umgebung dasselbe empfinden wie
ich, als der Strafenkehrer an mir voriiberging.

Reue

In Nordindien lebte ein armer Mann, der viele Schulden hatte, aber
nichts, womit er sie bezahlen konnte. Fr war viel zu trige, um Geld zu
verdienen. Die ihm Geld geliechen hatten, beschlossen, ihn ins Schuld-
gefangnis werfen zu lassen. In demselben Orte lebte ein reicher und edel-
miitiger Mann. Er horte von der verzweifelten Lage jenes Armen und
beschlof, ihm zu helfen. Da er unerkannt bleiben wollte, ging er eines
Nachts zum Hause des Mannes, mit allerlei Efwaren und fiinfhundert
Rupien, mehr als die Schuld betrug. Lange klopfte er ai der Tiir, aber
der drinnen war zu trige, um aufzustechen. Da ging sein Gonner irger-
lich nach Hause mit dem Gefiihl, dafl der Verschuldete nicht wert sei, daf
man ihm helfe.

Am nichsten Tage erfuhr der arme Mann, was sich begeben hatt.e und
war sehr traurig dariiber. Aber was niitzte das? — Siehe_, der Kdnig der
Konige steht auch vor deiner Tiir und klopft mit der Absicht, deine ganze
Stindenschuld zu tilgen. Sei darum nicht trige und gleichgiiltig wie jener
Mann, sondern 6ffne ihm sogleich die Tiir deines Herzens! Dann wird
dir himmlischer Frieden und himmlische Freude zuteil werden.

Der Teufel verwirrt sogar wahre Christen hiufig mit Zweifeln. _Al:ler
durch Gottes Gnade besteht der Fromme diese Priifung. Als Beispiel
folgende wahre Begebenheit. :

Ein gewisser Heiliger hatte vor seiner Bekehrung mannigfache Ver-
brechen begangen. Nach seiner Bekehrung aber fiihrte er ein heiliges Lei.:en.
Als er im Sterben lag, brachte ihm der Teufel ein Verz'fnchms seiner
friiher begangenen Siinden und sprach zu ihm: ,Alle diese S'unden ha_st 4“
begangen. Du bist unwiirdig, zum Himmel einzugehen; dein Plgt.z ist in
der Holle.* Damit versuchte der Teufel, ihn zu sd1recken._ Der Heilige aber
antwortete ihm: ,Mein Heiland stofft keinen aus, der sich Thm naht: So
wir aber unsere Siinde bekennen, so ist Er treu und gerecht, daf Er die
Siinde vergibt und reiniget uns von aller Untugend* (1 Joh. 1; 9).

Trotzdem fuhr der Teufel fort, ihn zu quélen; allein der Heilige
wurde nicht mutlos, sondern beharrte im Gebet. Da erschien ein Finger
und strich das Verzeichnis der Siinden durch. Als der Heilige das sah,
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ward er voll Freude und fing an, Gott zu preisen. Der Teufel aber sprach:
,Freue dich nur nicht dariiber. In den Himmel kannst du ja wohl kom-
men, aber deine Siinde wird allen offenbar werden und du wirst dich vor
allen anderen schimen miissen. Wieder betete der Heilige. Da fiel ein
Tropfen von Christi Blut auf das Verzeichnis. Er breitete sich ganz
dariiber aus, verldschte die Buchstaben und das Papier wurde schneeweifs.
Als der Heilige das sah, wurde er himmlischer Freude voll und friedlich
ging er zum Himmel ein.

Das Jingste Gericht

»Vicle Leute trosten sich hinsichtlich des Jiingsten Gerichtes mit dem
Hoffnungsgedanken: ,Gott ist die Liebe. Auf irgendeine Weise wird er uns
doch endlich erretten und erlésen.” Die so denken, werden enttiuscht
sein.

Im Himalaja lebt ein milder und hochherziger Fiirst. Eines Abends,
wihrend er eine Ausfahrt unternahm, wurde ein Mann, der Sachen aus
einem Kleiderladen gestohlen und damit entflohen war, gefangen ge-
nommen und ihm vorgefiihrt. Der Radscha warnte ihn und sprach: ,Dies-
mal vergebe ich dir, weil ich nicht in meinem Gerichtshof bin; doch darfst
du es niemals wieder tun.® Der Mann aber fuhr fort zu stehlen.

Zum zweiten Male fithrten sie ihn vor den auf einer Spazierfahrt
begriffenen Radscha. Zum zweiten Male vergab er ihm. Da wuchs seine
Dreistigkeit; immer schlimmer trieb er es, bis er schlieflich einen Men-
schen erschlug und des Mordes angeklagt wurde. Man fithrte ihn in den
Gerichtshof. In grofler Angst betrat er ihn, aber sobald er das Antlitz
des Richters sah, wurde er wieder dreist und sorglos. ,Das ist ja der grofi-
miitige Radscha, der mir schon zweimal vergeben hat: auch dieses Mal
wird er mir verzeihen®, dachte er.

Als der Radscha ihn erkannte, wurde er traurig und sprach: ,Freund,
du hittest lingst deinen schlechten Lebenswandel indern sollen. Ich habe
dir schon mehrere Male vergeben und auch heute wiinschte ich dir ver-
geben zu kénnen. Das aber liegt nicht in meiner Macht. Hier bin nicht ich
der Richter, sondern das Buch des Gesetzes und das verurteilt dich zum
Tode am Galgen.*

Ebenso wird es an jenem groflen Tage sein. Gott ist die Liebe; aber
hort, was der Heiland spricht: Wer meine Worte hort und glaubt nicht,
den werde ich nicht richten; (denn ich bin nicht gekommen, dafl ich die
Welt richte, sondern dafl ich die Welt selig mache.) Wer mich verachtet

und nimmt meine Worte nicht auf, der hat schon, der ihn richtet; das \

|

\
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Wort, welches ich geredet habe, das wird ihn richten am jiingsten Tage.’
(Joh. 12: 47—48.)

Einst hob ich einen groflen Stein auf. Unzihlige Insekten befanden
sich darunter. Sobald sie das Licht sahen, erschraken sie und liefen @ngst-
lich hin und her. Ich legte den Stein wieder an seinen Platz zuriidk und
sic beruhigten sich. Wenn an jenem Tage die Sonne der Gerechtigkeit
aufgeht, wird sich dieser Vorgang wiederholen. Die in Finsternis gelebt
und ein siindiges Leben gefithrt haben, werden ihre Siinden, die sie in
der Finsternis begingen, offenbart sehen. Denn: ,Es ist nichts verborgen,
das nicht offenbart werde, und ist nichts heimlich, das man nicht wissen
werde® (Matth. 10, 26). Sein Licht enthiillt die in ihren Herzen und ihrem
Leben verborgenen Siinden. Sie werden von Schrecken und Angst erfiille
sein.

Beobachtet die Kobra; sie mag noch so oft ihre Haut abwerfen, immer
bleibt sie eine Kobra. Ebenso wird der Siinder, wenn er auch seinen Leib
verliflt, im Jenseits ein Siinder bleiben. Der Charakter verindert sich im
Tode nicht.

Wer siindigt, ist ein Gottesverriter. Ein Mensch, der ein Lam;i ven:ﬁt,
kann entflichen und sich in ein anderes Land retten. Aber gibt es ein Reich,
in das man fliichten kann, nachdem man das Reich Gottes verraten hat?
Wer um der Siinde willen Gott entflicht, den wird die Siinde einfangen.
Der Tod wird den einholen, der sich von Gott entfernt, um dem Tode zu
entflichen.

In Tibet erschlug ein Mann einen Menschen. Er wurde zum Tode ver-
urteilt. Mit einem Nagel machte er eine Offnung in die Lebmwand seines
Gefingnisses und entfloh in den Wald. Dort aber starb er infolge bitterer
Kilte. So wurde er die Beute des Todes, dem er entflichen wollte.

Gebet und Meditation dienen dazu, die Siinde abzuwaschen.

Siidlich von Bhutan liegt ein dichter Dschungel, in dem der Tiger und
anderes Hochwild gejagt werden. Eine Schutzhiitte befand sich darin, in
die sich die Jiger im Falle der Gefahr fliichten konnten. Jeder Jdger trug
einen Schliissel zur Hiitte bei sich. Eines Tages machte sich ein Jiger auf
den Weg, die Flinte in der Hand. Plotzlich gewahrte er einen Tiger hinter
sich herkommen. Da er glaubte, die Schutzhiitte noch rechtzeitig erreichen
zu kdnnen, warf er seine Flinte fort und rannte der Hiitte zu. Er erreichte
die Tiir und griff nach dem Schliissel: er hatte ihn zu Hause gelassen. Da
sprang der Tiger auf ihn los und totete ihn. Zwischen ihm und dem schiit-
zenden Inneren der Hiitte war nur ein Zoll, nur die Dicke der Tiire, und
doch muflte er sein Leben lassen, weil er sich nicht um seinen Schliissel ge-
kiimmert hatte. Wire er zehn Meilen von der Schutzhiitte entfernt ge-
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wesen, so hitte ihn der sichere Tod ereilt. Er ereilte ihn auch in nichster
Nihe der Hiitte. Ganz nahe dem Reiche Gottes kiimmern sich viele Chri-
sten nicht um den Schliissel dazu. Welches ist dieser Schliissel? Bufle und
Anhalten am Gebet.

| Herz und Verstand

Eine Reaktion gegen den Intellekiualismus

»Religion ist Sache des Herzens. Nur wenn wir unser ganzes Herz hin-
geben, kinnen wir ihre Wahrheit erkennen. Weder mit dem Verstand,
noch durch Anschauung, nur mit der Tiefe des Herzens konnen wir sie
finden. Anderes Wissen miissen wir aus Biichern lernen; um Jesus Christus
zu erkennen brauchen wir keine Buchweisheit: nur unser Herz miissen wir

IThm geben.®

Der Gegensatz zwischen Herz und Kopf nimmt in den Lehren des
Sadhu so ziemlich dieselbe Stellung ein wie der Gegensatz zwischen Glau-
ben und Werken in den Lehren des Apostel Paulus, — und wesentlich aus
demselben Grunde. Bei jedem der beiden driidst dieser Gegensatz einerseits
eine Bestitigung jener christozentrischen Mystik aus, die fiir ihn der We-
senskern der Religion ist; andererseits eine starke Reaktion gegen eine
Religionsphilosophie, aus der er hervorgewachsen ist.

Fiir Paulus ist der Glaube in diesem Zusammenhang keine Zustimmung
zu einem Glaubensbekenntnis, sondern die vollige Hingabe des Liebenden
an den Geliebten, das urspriingliche Hinneigen der Seele zur mystischen
Einigung mit ihrem Herrn. Diese selbe Hingabe, dieses selbe sich Hinnei-
gen ist es, das der Sadhu meint, wenn er sagt: ,Gib Christo dein Herz:
gib dich Thm ganz hin, 1af dich von Thm in Besitz nehmen.®

»Zu Zeiten habe ich versucht, der Siinde zu widerstehen, aber es gelang
mir nicht, die Versuchungen zu iiberwinden. Sobald ich aber Jesus Christus
mein Herz hingab, gelang es mir.“ Was ist dies anderes als Pauli Lehre,
dafl wir allein ,gerechtfertigt® durch den Glauben an Jesus Christus sind?

Der Unterschied, der zwischen der Antithese des Paulus und der des
Sadhu bestcht, ist der Verschiedenheit der Systeme zuzuschreiben, gegen
die sie sich auflehnen. Paulus hat seine Erfahrung in bezug auf eine jiidi-
sche Gesetzgebung, die Gott urspriinglich als transzendentes Wesen und
als Richter auffafite, durchfiihlt, durchdacht und danach dargestellt. Der
Sadhu fiihlt und stellt seine Erfahrung dar in bezug auf eine hinduistische
Philosophie, die Gott zum universalen, innewohnenden Leben macht.
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Mit ,Werken® meint Paulus die Lehre von der Erlésung durch strenges
Beobachten eines kleinlichen Systems ritueller oder moralischer Vorschrif-
ten. Mit ,der Kopf“ meint der Sadhu die Lehre von der Erlosung durch
Wissen.

»Ich traf einen Hindu Sannyasi, der sagte: ,Inana Marga® — d. h.
Wissen — ,ist zur Erldsung notwendig.® Ich antwortete ihm, man miisse
Wasser haben, um seinen Durst zu loschen, aber man brauche nicht zu
wissen, daff es aus Sauerstof und Wasserstoff besteht. Einige Hindu
Sannyasis sind sehr gelehrte Leute; aber der Friede fehlt ihnen.®

In England und Amerika denken jene, die sich iiberhaupt fiir Religion
interessieren, hauptsidchlich an deren Zusammenhang mit praktischer Ethik.
Religionsphilosophie wire wohl das letzte, woriiber sich der gebildete
Durchschnittsmensch leicht und fliefend unterhalten kdnnte. In Indien ist
es ganz anders. Der Brahmanismus hat die Volksmassen durch einen voll-
endeten Kultus tief beeindruckt und den Gebildeten die Leidenschaft fiir
philosophische Spekulation eingepflanzt. Dafl in der Raligion an erster
Stelle weder Riten noch Metaphysik stehen, sondern ein neues Herz, ist
eine Wahrheit des Abendlandes. In Indien ist man noch nicht so weit.

In der Religion ist das eine, das not tut, eine feine Witterung fiir
geistige Werte, Augen, — um die Vision zu schauen, und der Wille, ihr zu
folgen. Und es war nicht der Sadhu, der zuerst die Entdeckung machte,
daf diese Dinge den Klugen und Verstindigen oftmals verborgen bleiben,
den Kindern aber offenbart werden.

Die Tatigkeit des Intellekis

Wenn wir die Fachausdriicke ein wenig verindern, wenn wir anstatt
»Herz® — die ,Begehrungs- und Gefiihlsseiten des Ich®, und anstatt
»Kopf* — ,die Fihigkeit des Nachdenkens® setzen, so kommt das, was
der Sadhu iiber die Verstandestitigkeit zu sagen hat, den Lehren moder-
ner Psychologen sehr nahe.

,Das Herz ist der innerste Teil unserer Seele. Es empfingt — so zu
sagen — drahtlose Botschaften aus der unsichtbaren Welt. Der Kopf be-
schiftigt sich mit sichtbaren Dingen. Das Herz ist es, we_ldles das Herz, der
geistigen Wirklichkeit erschaut und fiihlt, Mein Kopf stimmt dem zu, was
ich mit meinem Herzen erschaut habe. Wenn ich es nicht vorher erschaut
hitte, so wiirde mein Kopf es nicht geglaubt haben. Das Herz schaut wei-
ter ins Jenseits als der Kopf.

Nur durch den Kopf erworbenes Wissen bleibt an der Oberfliche, Ich
nahm einst einen Stein aus einem Teiche und zerschlug ihn. Sechs bis sieben
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Zoll tief war er naf, aber tiefer hinein u. im Inneren war er ganz trocken.
Jener Stein war im Wasser, aber das Wasser war nicht im Steine. Ebenso
ist es mit den Menschen. Es gibt in der christlichen Kirche viele, die sehr
gut Bescheid wissen iiber Christus, und doch ist das Innere ihres Herzens
verdorrt: Christus lebt nicht in ihnen.

Von einfachen Leuten in Indien bin ich manchmal gefragt worden:
,Wenn gelehrte Minner nicht an das Christentum glauben, wie sollen wir
denn daran glauben?® Ich antwortete ihnen: ,Es ist sehr toricht sie danach
zu fragen. Sie mégen ja auf den Gebieten, die ihre Lebensaufgabe bilden,
Spezialisten sein und ihre Ansichten dariiber sind #duflerst wertvoll; aber
es ist sehr moglich, daf sie dabei in geistlichen Dingen wie die Kinder sind
— und vielleicht nichts wissen. Der Mann des Gebetes ist der Einzige,
dessen Ansicht in bezug auf Religion wertvoll ist. Mystiker sind die Spe-
zialisten der Religion.® “

Unniitzes Forschen

»Ein Vater nahm eines Tages ein ganz verwirrtes Kniduel Schnur zur
Hand und versuchte es zu entwirren. Das dauerte eine geraume Zeit.
Sein kleiner Sohn, der ihn beobachtete, nahm ein Stiid Schnur, kniipfte
das eine Ende in einem Baum an, in den er geklettert war und machte am
anderen Ende eine Schlinge. Dann legte er die Schlinge um seinen Hals.
Wihrend der Vater noch mit dem Entwirren des Kniuels beschiftigt war,
hing der Junge plétzlich in der Schlinge. Als die Mutter ihren Sohn so am
Baume hingen sah, stiirzte sie eilends herbei. ,Du Ungliicklicher!® rief sie
ihrem Manne zu, ,das Kind stirbt, und anstatt es zu retten, kniipfst du die
Knoten in deiner Schnur auf!® Unterdessen war das Kind schon tot.

So sind auch die Folgen unniitzen Forschens. Die darauf verwendete
Zeit hitte beniitzt werden kénnen, um Millionen irrender Seelen zu retten.

Vor einiger Zeit unterhielt ich mich mit einem meiner indischen Freun-
de: er war Chemiker und ein sehr gescheiter Mann. Er nahm einen Becher
Milch, begann sie zu analysieren, und teilte uns dann mit, wie viele Teile
Wasser, wie viele Teile Zucker und wie viele Teile anderer Dinge sie ent-
hielt. Das alles wuflte er. Ich aber sagte: ,Ein kleines Kind ist nicht im-
stande diese Milch zu analysieren, aber aus Erfahrung weifl es zweierlei:
es weifl, dafl sie stit ist und dafl sie es stirker macht. Von Tag zu Tag
nimmt das Kind dadurch zu. Es kann dir nicht erkliren wie das zustande-
kommt, aber es weif}, daf es so ist. Du aber®, sagte ich zu meinem Freunde,
,hast keinerlei Vorteil davon, daf du die Milch analysierst; du verdirbst
sie nur.° Dies Kind ist weiser als der Chemiker.*
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LAber®, wendeten wir ein, ,schafft denn der Chemiker nicht schiiefilich
doch Gutes durch seine Analyse?®

»Allerdings; aber es gibt Leute, die nichts weiter tun, als die ganze
Zeit ihre Milch zu analysieren, ohne sie zu trinken.®

So handeln jene, die stindig alles kritisch untersuchen, ohne sich selbst
die Kraftwirkungen Gottes anzueignen.

»Ein Mann mit einer verdorrten Hand kam zu unserem Heiland. Der-
selbe kannte seinen Wunsch geheilt zu werden. Er sprach: ,Strecke deine
Hand aus.” Der Mann tat es, und sie ward gesund. Hitte er Einwendungen
gemacht, so wiirde er nicht geheilt worden sein. Er aber wollte hier nicht
widersprechen; er streckte einfach seine Hand aus. Ich mufl ein Gleiches
tun und an die Wahrheit glauben. Wenn wir gehorchen, werden wir wun-
derbare Dinge erleben.“

Das moralische Hindernis

Der Sadhu glaubt, daf hiufig moralische Stumpfheit die Wurzel des
Unglaubens ist. ,Viele Leute sind gar nicht imstande die geistige Wahr-
heit zu erkennen und zu verstehen, weil die Siinde sie abgestumpft hat.*

»Auf welche Weise versuchen Sie in solchen Fillen die Menschen aus
dieser Stumpfheit aufzuriitteln?® ,Ich erzihle ihnen von Christus, der in
diesem Falle die einzige Hoffnung ist.“

Viele Seelen ganz einfiltiger Menschen sind in Indien zum Glauben
gefiihrt worden. Einen Mann kenne ich dort, der ist ganz ungebildet, aber
ein wundervoller Mensch, sobald er Zeugnis ablegt. Er pflegt zu sagen:
,Ich war ein »Straflenkehrer«*), jetzt aber bin ich, durch Seine Gnade, ein
»Sohn«. Ich habe Ihn erkannt, weil Er in meinem Herzen wohnt, und
wenn du Thm dein Herz gibst, wirst du Ihn auch erkennen.’

Die Bibel

Um seine Lieblingsbiicher in der Bibel befragt, antwortete der Sadhu:
»Die Bibel ist mir gleich einem Stiick Zucker, immer siiff, an welcher Stelle
ich sie auch geniefe.“ Dennoch macht er in der Praxis Unterschiede. Das
Neue Testament ist der Grundstock fiir seine geistliche Nahrung. Er kann
es, wegen seines kleinen Formats in der Urdu-Ubersetzung, stets bei sich
tragen, und es ist tatsichlich, aufler seiner Decke und seinem Gewande,

*) Die .Strafenkehrer®, die den Abfall fortschaffen und andere &hnliche
Arbeiten verrichten, gehéren zu den niedrigsten Kasten Indiens.
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sein einziger irdischer Besitz. In seinen Ansprachen fiihrt er fortwihrend
das Neue Testament an, verweist aber nur selten auf das Alte, und dann
meistens auf die Psalmen.

Von den Visionen des Hesekiel sagte er einst: ,Das sind Ritsel.
Manchmal erhascht man ein fliichtiges Verstehen dessen, was gemeint ist,
manchmal aber auch nicht.* Auf die Frage, ob er sich besonders zur Offen-
barung hingezogen fiihle, antwortete er: ,Nicht sehr.” Das Johannesevan-
gelium ist es, das er am hiufigsten liest und auf das er am hiufigsten hin-
weist,

Auf die Frage, warum er sich so stark zum Johannesevangelium hin-
gezogen fiihle, antwortete er, weil es so schlicht und doch so tief sei; weil
es, vom Lieblingsjiinger Jesu geschrieben, einen neuen, wunderbaren Ein-
blicdk in Seinen Charakter gewihre und einen ganz eigenen Zauber besitze.
»Johannes lag an Christi Brust. Er hatte ein warmes Herz und sprach nicht
Mund zu Mund, sondern Herz zu Herz mit Jesus. Deshalb verstand er
Thn besser.“ — Er sagte nicht: ,von dem ich in Biichern gelesen oder als
Heiland der Welt gehort habe’, sondern: ,den wir gesehen haben®. Er
lebte mit Thm, drei Jahre lang, Tag und Nacht. Er liebte unseren Heiland
mehr als die anderen und konnte seines Heilandes Liebe verstehen und fiir
ihn zeugen.

Wer von uns kdnnte dasselbe sagen: dafl er Ihn gehort, gesehen habe,
ja daf} seine Hinde ilin beriihrt hdtten?®

+Wihrend ich in Mirttelindien umberreiste, redete ich zu einer Anzahl
Nicht-Christen von unserem lebendigen Heiland. Als ich meine Rede be-
endet hatte, fragte ich die Leute, ob vielleicht einer von ihnen die Bibel
lesen mdchte, um noch mehr iiber Jesus Christus zu erfahren. Unter ihnen
befand sich ein Mann, der dem Christentum feind war. Er nahm ein
Exemplar des Johannesevangeliums, las einige Sitze darin, zerrif es dar-
auf in Stiicke und warf sie weg. Dies geschah in einem Abteil des Zuges.

Zwei Jahre darauf horte ich von einer erstaunlichen Begebenheit. Am
selben Tage, an dem dieser Mann das Johannesevangelium zerrifl und die
Stiicke zum Fenster des Abteils hinauswarf, ging ein ernster Wahrheits-
sucher den Bahndamm entlang. Seit sechs oder sieben Jahren war er mit
heifem Bemiihen bestrebt, die Wahtheit zu finden, aber er gelangte zu
keiner Befriedigung, Jetzt fand er die zerrissenen Blitter des Evangeliums;
er sammelte sie auf und fing an zu lesen. Da sah er die Worte: ,Ewiges
Leben!* Der Hinduismus lehrt, daf8 wir nicht sterben, sondern durch See-
lenwanderung weiterleben und in diese Welt zuriickkehren werden, —
Auf einem anderen Blatte des Evangeliums sah er die Worte: ,Das Brot
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des Lebens!® Dariiber wollte er gerne mehr erfahren. Was war dieses Brot
des Lebens?

Er zeigte die zerrissenen Blitter einem anderen Manne und fragte ihn:
,Kannst du mir sagen, was das fiir ein Buch ist? es tut mir leid, dafl es zer-
rissen ist.“ Der Mann sagte: ,Das ist etwas Christliches: das darfst du niche
lesen. Dadurch wirst du verunreinigt.

Schliefilich sagte sich der Wahrheitssucher: ,Ich mufl mehr davon wis-
sen. Es kann nicht gefihrlich sein, mehr iiber diese Dinge zu wissen.* Da
ging er hin, kaufte ein Neues Testament, fing an darin zu lesen und fand
unseren Heiland. Jetzt predigt er das Evangelium in Mittelindien. So
wurden die zerrissenen Blitter des Johannesevangeliums zu einem Stiids
vom lebendigen Brot — dem Brot des Lebens.®

Der Sadhu erzihlt mehrere ihnliche Geschichten von Fillen, wo das
Neue Testament bis zu Menschen gedrungen ist, die kein Missionar er-
reichen konnte, und Bekehrungen unter ihnen hervorgerufen hat. Natur-
gemif enthdlt ein so gewonnenes Christentum oft falsche Anschauungen.

»Als ich in einem buddhistischen Tempel des westlichen Tibet die
Bibliothek des Lamas, des buddhistischen Priesters, besichtigte, wunderte
ich mich, ein Neues Testament darin zu finden, und fragte ihn: ,Woher
haben Sie das?* Er antwortete: ,Das ist ein wundervolles Buch und wun-
dervolle Dinge stehen darin. Wissen Sie, wer dieser Jesus Christus der
Bibel ist? Er mufl eine Inkarnation des Buddha gewesen sein.’

Ich sagte: ,Ich glaube an Ihn. Er ist mein Heiland und der Heiland der
Welt.*

Der Priester entgegnete: ,Ich weifl nicht, ob Er der Heiland der Welt
ist; aber ich weif}, dafl Er eine Inkarnation des Buddha ist. Tibet ist das
Dach der Welt, und Er wird wiederkommen und Tibet wird.Sein Thron
sein: von da aus wird Er die ganze Welt beherrschen, denn es ist d-as Dach
der Welt. Wir harren Seiner: Er wird wiederkommen und Er mz_'d iiber
diese Welt herrschen, Er, die Reinkarnation des Buddha, Jesus Christus..®

Das wirkliche Ziel und die Bedeutung der modernen Bibelforschung
kennt der Sadhu wahrscheinlich nur wenig, und das wenige nicht durch
selbsterworbenes Wissen. Aber von dem, was er davon kennt, fiihlt er sich
stark abgestofien. Er beunruhigt sich sogar ernstlich iber ,diese geistliche
Influenza®, wie er sie nennt, und iiber die Neigung, unseren Herrn ledig-
lich als einen grofen Morallehrer anzusehen, die er als Ergebnis dieser
Forschung findet.

Der Protest eines solchen Mannes erfordert ernste Erwidgung, Es gibt
Gelehrte, die daran erinnert werden miissen, dafl Propheten, die Psal-
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mendichter und die Apostel Minner waren wie der Sadhu, die in, mit
und fiir Gott lebten. Einige von ihnen erschauten das Licht weniger hell
als andere, aber alle waren sie Mystiker der einzig wahren Art, d. h. Men-
schen, die Gott erkennen, weil sie Gott liecben und Seinen Willen zu er-
fillen streben. Wer sich ihren Schriften in etwa dem Geiste nahet, in dem
er sich dem Heiligen Abendmahl nahen wiirde, diirfte in heiligem Feuer
entbrennen. Er wird Gott um so eher finden, je mehr er geniigende Kennt-
nisse der Geschichte, der Anschauungen und der Umwelt der Verfasser be-
sitzt, um seinem Studium jenes schdpferische Nachfiihlen entgegenzubringen,
das zum vollen Verstindnis und zur vollen Wertschitzung jedes groflen
Werkes notwendig ist. Die kritische Erforschung der Bibel ist der weitaus
wichtigite Zweig der religitsen Altertumskunde und der Kirchengeschichte,
aber sie bleibt eben Altertumskunde und Geschichte, und sonst nichts wei-
ter. Sobald die mikroskopische Erforschung von Dokumenten und Daten
die Oberherrschaft gewinnt und fiir die wichtigeren Fragen des Gewissens
blind macht, entsteht allerdings eine ,geistliche Influenza®. — ,Dies sollte
man tun und jenes nicht lassen.” (Matth. 23 : 23.)

Aber des Sadhus Auffassung von gottlicher Eingebung — der Stand-
punkt, von dem aus er die Kritiker kritisiert — gleicht durchaus nicht der
strengen, mechanischen Theorie, die abendlindische Theologen der alten
Schule aufrecht erhalten haben. Sie verlangt keine buchstibliche Unfehl-
barkeit.

»Als ich in Nordindien im Hause eines Freundes weilte, las ich ein
religitses Buch, in dem ich einiges nicht verstand. Mein Gastgeber, ein
Doktor der Theologie und Philosophie, erklirte mir die schwierigen Stel-
len und seine Erklirung schien mir ganz befriedigend zu sein. Spiter je-
doch traf ich den Verfasser des Buches, der mir seine eigentliche Bedeutung
klar machte, die ganz anders lautete. Genau so legen Gelehrte die Bibel
sehr oft falsch aus. Wenn wir ihre eigentliche Bedeutung kennen lernen
wollen, miissen wir zum Verfasser gehen, das heifft, wir miissen mit dem
Heiligen Geist leben.

Der Heilige Geist ist der wahre Verfasser der Heiligen Schrift; damit
meine ich nicht, dafl jedes hebriische oder griechische Wort aus gotclicher
Eingebung stammt. So wie meine Kleider nicht ich selbst sind, so sind auch
Worte nur menschliche Sprache. Nicht die Worte sind gottlichen Ursprungs,
der innere Sinn stammt von Gott. Die von den Verfassern der Bibel ge-
brauchte Sprache war die Sprache des tiglichen Lebens und konnte daher
geistliche Dinge nicht wirklich erschépfend ausdriicken. Daher die Schwie-
rigkeit fiir uns, durch die Worte zur wirklichen Bedeutung hindurchzu-
dringen. Denen aber, die mit dem Verfasser, das heiflt mit dem Heiligen
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Geist in Beriihrung stehen, ist alles offenbar. ,Die Worte, die Ich rede, die
sind Geist und sind Leben!® (Joh. 6 : 63.)

Wenn ich in der Ekstase bin und mit den Engeln und Heiligen rede,
so geschieht es nicht in der Sprache dieser Welt, sondern in einer geistigen
Sprache ohne Worte, die ganz einfach von selbst zu kommen scheint. Ehe
ich noch ein Wort spreche oder die Lippen bewege, ist der Sinn schon offen-
bar: es ist dieselbe Sprache, in der den Verfassern der Heiligen Schrift die
Wahrheit iibermittelt wurde. Danach versuchten sie Worte zu finden um
das auszudriidken, was ihnen offenbart worden war. Oftmals vermochten
sie wohl nicht das ganz richtige Wort zu finden, aber der Sinn, den sie
auszudriidken versuchten, entstammte gottlicher Eingebung. Sie miissen die
Schwierigkeit, den vollen Sinn von Etwas ausdriidten zu wollen, das sich
oft wirklich nicht mit Worten sagen lift, schmerzlich empfunden haben,
und nachdem sie es, nach besten Kriften, niedergeschrieben hatten, mdgen
sie vielleicht bei sich gedacht haben: ,Schliefilich ist ein Etwas doch besser
als Nichts, und unsere Botschaft mii ssen wir verkiinden.® *

Von dem Anteile, den die Bibel an seiner eigenen Bekehrung hat, sage
er folgendes: ,Ich las oftmals in der Bibel und fiihlte die Kraft des Gottes-
wortes. Aber manchmal mochte ich es nicht. Dann kritisierte ich es, rifl die
Seiten heraus und verbrannte sie. Ich mufl aber bekennen, dafl ich selbst
dann noch manchmal seinen wunderbaren Einfluf und seine Anzichungs-
kraft fiihlte.

Spiter lernte ich meinen Heiland kennen. Durch das Wort
Gottes wurde ichzu meinem Heiland gefiihrt. Dux_-ch
die Bibel erkannte ich Jesus Christus. Als Er sf':h
mir in einer Vision offenbarte, bekehrte ich mich
und gewann den Himmel auf Erden!®

Diese drei Sitze enthalten seine gesamte Einstellung. In seiner Auf—
fassung der Bibel, so wie alles iibrigen, ist er der Mystiker, dessen Mystik
in Christus wurzelt. Oder, wie er selbst es ausdriickt: ,Der Zwedk der
Evangelien ist einzig der: uns zu Christus zu fithren.®

Wunder

Der Sadhu glaubt bedingungslos an Wunder. nD}e Tage der Wunder
sind nicht voriiber, die Tage des Glaubens sind vorbei.® Er findet dafl die-
jenigen, die da zogern, die Bibelwunder als solche anzuerken.nen, nur gerin-
ges Verstandnis fiir Gottes Allmacht haben. ,Ehemals war die Bibel ein um-
fangreiches Buch. Jetzt wird sie in so kleinem Format gedruckt, daf man
sie in der Rocktasche bei sich tragen kann. Ehemals dachte man an Gott als
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an etwas unendlich Grofles. Heutzutage versucht man Gott zu ver-
kleinern.” ,Das Wunder der Wiedergeburt ist das grifite aller Wunder.
Wer an dieses Wunder glaubt, glaubt an alle Wunder.*

»Die Heiligen im Himmel, wenn sie auch geistlich den Menschen helfen,
diirfen nicht selbst zur Erde herabkommen, um unmittelbar zu wirken; sie
diirfen nur mittelbar, durch andere Menschen wirken. Die Engel kénnten
mit Leichtigkeit die ganze Welt in zehn Minuten bekehren. Einige haben
um das Vorrecht gebeten, auf dieser Erde leiden zu diirfen; aber Gott
schlug ihnen ihre Bitte ab, weil Er durch ein solches Ausiiben von Wunder-
kriften die menschliche Freiheit nicht beeintrachtigen wollte. Die Apostel
durften Wunder tun, um zu beweisen, dafl sowohl hinter Christi Worten
als auch hinter den ihrigen Gottes Allmacht stand, und noch heute gibt es
dann und wann Wunder, aber nur selten.

In London oder New York spricht alles was man sieht von Organisa-
tion, Erfindungen und der Wissenschaft, die solches ermé&glicht. Der Mensch
scheint sich die Natur fast ganz unterworfen zu haben, und die Auffassung
von der Beherrschung der Naturgesetze befriedigt sowohl die Phantasie,
als auch den Verstand. Das macht es schwer, an Wunder zu glauben.®

In einem indischen Dorfe, auf den Gebirgshthen des Himalaja, an
Fliissen wie der Ganges, wo die Uppigkeit tropischer Wilder mit weiten
Flichen endlosen Ackerlandes oder wiister Ebenen abwechselt, bei Tage
von glithendem Sonnenbrand, bei Nacht von den zahllosen Gerduschen des
Dschungels heimgesucht, wittert der eingeschiichterte und wehrlose Mensch
hinter alledem den Einen, ewig Schaffenden, in geheimnisvoller und ginz-
lich unberechenbarer Allmacht. Rechnen wir dazu noch eine alte Kultur,
iibereich an abenteuerlichen Erzihlungen, der jeder wissenschaftliche Geist
vollig fehlt, — so ist es schwer, nicht an Wunder zu glauben.

Der Sadhu glaubt an Wunder; nicht nur, weil er sie in der Bibel findet
und im Buche der Natur, das als ganz etwas Selbstverstindliches von der
lindlichen Bev&lkerung Indiens gelesen wird, sondern weil er sie selbst

erlebt hat.

Das Folgende ist dem stenographischen Bericht iiber die Ansprache ent-
nommen, die in der vom Bischof von London geleiteten Versammlung vom
Sadhu gehalten wurde. Das beschriebene Erlebnis ist sein eigenes, und in
Indien hat er es auch hiufig als solches erzihlt. Aber er berichtete es
charakteristischerweise so, als ob es eine andere Person gehabt hitte.

»Es war ein Mensch, den Gott in die Berge berufen hatte. Zuerst woll-
ten ihn die Leute nicht aufnehmen. Es war ein schwerer Anfang fiir ihn. Er
war miide, hungrig und durstig. Er ging in eine Hohle und fing an zu
beten. Da wurde er versucht: ,Du kamst hierher, um Jesus Christus den
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Menschen zu verkiinden®, sagte der Versucher, ,aber wo ist nun Christus?
Du bist hungrig und durstig und dein Heiland hilft dir nicht." Wahrend
er aber betete, kam wundervoller Friede iiber ihn, und er vermodite zu
sprechen: ,Mein Heiland hat mich erhort.” Er hatte nichts zu essen; aber
er pflickte wiirzige Blitter und ihm deuchte, er habe niemals kdstlichere
Speise genossen. Unseres Heilands Gegenwart hatte sie verwandelt.

Spiter kam eine Menge Leute, mit Stécken und Steinen, um iiber ihn
herzufallen. Er schloff die Augen und sprach: ,Dein Wille geschehe. In
deine Hinde befehle ich meine Seele.® Als er aber die Augen wieder &ff-
nete, sah er, daff niemand mehr da war. Er verbrachte die ganze Nacht im
Gebet; am nachsten Morgen kamen etwa achtzig bis neunzig Menschen auf
einmal zu ihm, diesmal aber ohne Stddte und Steine.

,Wenn Thr kommt, um mich zu tSten, — hier bin ich%, sagte der Mann.

,Gestern abend kamen wir um dich zu steinigen und zu tSten; aber
heute kommen wir, um eine Frage an dich zu stellen. Wir haben schon
vielerlei Leute aus den verschiedensten Gegenden gesehen und erinnern uns
ihrer; gestern abend aber haben wir ganz erstaunliche Leute gesehen: wel-
chem Lande gehoren sie an? Du warst nicht allein gestern abend; viele,
viele Leute in leuchtenden Gewindern standen um dich herum; wer waren
sier*

Nicht nur einer oder zwei hatten diese Vision, sondern alle, die ge-
kommen waren. Jene Minner in leuchtenden Gewindern gehOrten dem
Himmel an. Sie werden ausgesandt, um denen zu helfen, die fiir Thn zeu-
gen und Thm gehorchen. Jene aber, die ein Leben des Gebetes fiihren, wer-
den noch viel wunderbarere Dinge erleben. Sie werden jenen Frieden emp-
fangen, den sie sonst nirgendswo finden konnen.®

Die tamilischen Ansprachen enthalten folgende Erzihlung:

,In Tibet lebte ein Mann, der suchte Gott; er konnte Thn abFr nicht
finden und blieb friedelos und ungliidlich. Endlich wurde er s0 niederge-
schlagen, dafl er beschlof, Selbstmord zu begehen. Zu der Zeit kam ein
Fremder zu ihm und sprach: ,Ich kenne einen Mann, der wohnt ca. 160
Kilometer von hier entfernt, auferhalb dieses Landes; der kann dir hel-
fen.* Der Mann ging gerne darauf ein, ihn aufzusuchen.

Nachdem die beiden mehrere Tage lang gereist Waren,'kamen sie an
das Ufer eines Flusses. ,Warte hier‘, sagte der Fremfle- 11 Kilometer weiter
liegt das Dotf, in dem der Mann wohnt, von dem ich sprach. Ich will hin-
gehen und ihn hierherholen.

Mit diesen Worten ging er tiber den Fluf zu dem Dorfe auf der ande-
ren Seite und brachte jenen Christen mit sich zuriicde. Der Christ und der
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andere Mann sprachen lange miteinander, und endlich glaubte der letztere
an Christus und war bereit sich taufen zu lassen.

Er sah sich nach dem Fremden um, der ihn so hilfreich hergefiihrt hatte,
aber er konnte ihn nirgends finden. Er dachte, er sei ein Freund des Chri-
sten und der Christ hatte ihn fiir den Freund des Mannes aus Tibet ge-
halten. Endlich kamen sie zu dem Schlusse, es sei ein Engel gewesen, Der
Mann aber lieR sich taufen.

Der Engel hatte ihn nicht unterwiesen, obgleich er mehrere Tage mit
ihm zusammen verbrachte. Es war Gottes Wille, dafl dieser Teil der Auf-
gabe von einem Menschen vollendet werden sollte, von dem Christen, der
160 Kilometer weit entfernt wohnte.®

Der folgende Auszug eines Briefes an den Nur Afshan*), der den Le-
benswandel des Sadhu und die Umgebung, in der er sich bewegte, schil-
dert, diirfte der passende Schluf dieses Abschnittes sein:

»Vor einigen Wochen kam ein christlicher Sadhu, Sundar Singh ge-
nannt, in die umliegenden D&rfer des Fleckens Markanda, predigte das
Evangelium und erlitt mannigfache Verfolgungen. Wir saflen plaudernd
beisammen, ... als ein Ackersmann, namens Nandi, zu uns kam und er-
zihlte:

,In unserem Dorfe hat sich etwas sehr Seltsames zugetragen. Eines
Tages, als wir im Felde Korn schnitten, kam ein Sadhu auf uns zu und
fing an zu predigen. Wir 4rgerten uns alle iiber diese Storung unserer Ar-
beit und iiberschiitteten ihn mit Schimpfworten; aber ohne sich an unser
Schimpfen und Drohen zu kehren, fuhr der Mann fort zu uns zu reden.

Darauf hob mein Bruder einen Stein auf und traf damit den Mann an
den Kopf. Dieser fromme Mensch aber, ohne sich um die ihm zugefiigte
Beschimpfung zu kiimmern, schloff nur die Augen und sagte: »O Gott, ver-
gib ihnen!«

Kurze Zeit darauf bekam mein Bruder, der den Stein geworfen hatte,
plotzlich heftige Kopfschmerzen und mufite aufhoren zu mihen. Darauf
nahm der Sadhu die Sichel meines Bruders und begann Korn zu sdme:den
Wir alle wunderten uns sehr und sagten: »Was fiir ein Mensch ist dieser
Sadhu, der anstatt uns nun auch zu beschimpfen und zu verwiinschen, fiir
uns betet.« Wir nahmen ihn mit nach Hause, wo er uns noch viel Schénes
erzihlte,

Nachdem er uns verlassen hatte, merkten wir etwas sehf Wunderbares:
das Feld, in dem dieser fromme Mann Korn geschnitten hatte, trug noch

#) Mitgeteilt von A. Zahir, A lover of the Gross, S. 11.
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nie so viel Korn als in diesem Jahre. Wir haben diesmal zwei Mann (ost-
indisches Handelsgewicht) iiber den Durchschnitt geerntet.t. ..

Vor einigen Tagen traf ich auf dem Wege nach Simla eine europiische
Dame. Ich erzihlte ihr was vorgefallen war, und sie riet mir, einen Bericht
tiber diese merkwiirdige Begebenheit an den Nur Afshan zu schicken . ..

Deshalb schidke ich, ihrem Rate folgend, diesen Bericht an den Heraus-
geber... und bitte den Sadhuji, doch noch einmal in unser Dorf zuriick-
zukehren, damit wir des Segens seiner heiligen Predigt teilhaftig werden
konnen. .. (Gezeichnet) Jiya Ram.®

Tischgesprdche
Der Prediger

»Ich setze mich nicht hin und schreibe meine Predigten nieder. Wih-
rend ich bete, fallen mir Bibelstellen, Themata und Erliuterungen ein.
Prediger sollten ihre Botschaft von Gott erhalten. Wenn sie sie anstatt
dessen Biichern entnehmen, so verkiinden sie nicht ihre eigene Botschaft; sie
verkiinden die Botschaft anderer. Sie sitzen gewissermaflen auf anderer
Leute Eiern, briiten sie aus und denken dann, es seien ihre eigenen.®

Der Berichterstatter einer Londoner Zeitung fragte ihn einmal, iiber
welches Thema er in einer gewissen Versammlung sprechen werde. Er ant-
wortete, dafl er es selbst noch nicht wisse, aber dafl er vom Herrn gefiihrt
sprechen werde. Immer jedoch besteht er auf einer lingeren Zeit des Ge-
bets und der Meditation, ehe er eine 6ffentliche Ansprache hilt: er beginnt
sic mit einem Bibelspruch und einigen den besonderen Umstéinden sorg-
filtig angepafliten leitenden Gedanken. Die eigentliche Entwicklung der
Predigt hingt zum groflen Teil von der Art seiner Zuh&rerschaft ab. ,In
mir ist ein gewisses Etwas, das mich befihigt instinktmifig diel geistigen
Bediirfnisse der Zuhdrer zu erkennen, so wie ein Hund instinktmifig Ge-
riiche weit erfolgreicher aufzuspiiren vermag als ein Gelehrter.®

Beziiglich seiner Methode Predigten vorzubereiten, fragten wir: ,Wie
steht es aber mit von der Natur nicht schipferisch veranlagten Geistern?
Wenn jene die Kanzel besteigen wie Sie, ohne ihre Predigten sehr sorgfiltig
auszuarbeiten, konnen sie die Aufmerksamkeit der Zuhdrer nicht fesseln.®
Der Sadhu antwortete: ,Nur von Gott berufene Minner sollten als Pre-
diger in seinen Dienst treten. Ihnen, ob auch arm an Geist, wird Gott eine
Botschaft geben.”
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»Es war einmal ein Straflenkehrer, der wurde Christ. Er gab Christus
sein Herz. Er fand Frieden und Heil in Thm und konnte fiir Ihn zeugen.
Die Leute pflegten zu sagen: ,In ihm ist ein Etwas, das wir nicht haben".
Wenn er predigte, horten alle aufmerksam zu.

Ein Voriibergehender fragte: ,Warum héren die Leute diesem Straflen-
kehrer so ehrfurchtsvoll zu?* Da antwortete der Strafenkehrer: ,Als mein
Heiland, auf einem Esel reitend, gen Jerusalem zog, brachte das Volk
Kleider herbei und breitete sie unter seine Fiifle. Sie breiteten ihre Kleider
nicht unter Christi Fiifle, sondern unter die Fiifle des Esels. Warum das?
Weil der Konig der Konige auf jenem Esel ritt. Als Christus von jenem
Esel herabstieg, beachtete ihn niemand mehr. Nur so lange der Konig der
Konige auf ihm ritt, wurde jenem Esel Ehre erwiesen. ©

»Konnen Sie uns irgendwelche Ratschlige iiber die Ausbildung wvon
Studenten der Theologie geben?®

»Es sollte mehr praktisch gearbeitet werden. Die Professoren sollten
selbst mit ihren Studenten zwei bis drei Monate durchs Land ziehen, um
das Evangelium zu predigen.”

Leben und Hoffnung

»Leben und die Fiille des Lebens sind nicht dasselbe. Ein grofler Unter-
schied besteht zwischen ihnen. Was niitzt das blofle Leben? Ich mdchte
ihnen ein Beispiel geben.

Ich ging ins Krankenhaus und besuchte einen Kranken. Seine Krank-
heit war nicht gefihrlich und doch hérte ich am nichsten Tage, er sei ge-
storben. Und wie starb er? In jener Nacht fiel eine Kobra von der Zim-
merdedse herab auf sein Bett. Er sah, wie sie vom Fuflende aus immer
niher auf seinen Kopf zukroch, und hatte grofle Furcht. Aber er hatte die
Kraft nicht, entweder aus dem Bette zu springen oder die Schlange zu
tten. Sie bif} ihn in den Hals und er starb.

Spiter kam ein anderer Mann herein, der totete die Schlange. Dieser
Mann, starb spiter. Er war auch am Leben und doch, welch® ein Unter-
schied! Obgleich der eine am Leben war, konnte er sich nicht vor Gefahr
schiitzen, wihrend der andere sich schiitzen konnte und die Schlange t&tete.

Viele Christen sind auch am Leben, aber sie sind nicht fihig sich vor
der alten Schlange zu schiitzen: sie konnen der Versuchung nicht wider-
stehen. Wie kisnnten sie andere retten? Sie werden in ihren Siinden sterben,

weil die alte Schlange sie beifit und das Gift sich durch den ganzen Kérper
ausbreitet.
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Jene aber, welche die Fiille des Lebens haben, kénnen die alte Schlange
toten, und nicht nur sie selbst widerstehen der Versuchung, sondern sie
werden auch anderen helfen ein Gleiches zu tun. Das ist die Fiille des
Lebens.®

»wenn wir uns ganz Ihm hingeben, so kann Er durch uns wirken.
Wenn wir uns ganz in seine Hinde legen, konnen wir Sein Werkzeug wer-
den. Durch Menschen des Gebets kann Er grofle Dinge tun.®

»Manchmal sind die Diener Gottes kleinmiitig. Die Menschen sind so
gleichgiiltig, sie héren ihnen nicht zu. Manchmal bin ich selbst kleinmiitig
gewesen. Aber dann habe ich eingesehen, daf es unsere Aufgabe ist, zu pre-
digen und Zeugnis abzulegen. Wenn wir solches tun, so wird der Heilige
Geist in ihren Herzen wirken. Wir aber miissen das Unsere dazu tun.®

»Lassen wir uns niemals durch unsere Schwichen entmutigen. Die
Sonne hat viele Fledken. Gibt sie etwa deswegen kein Licht? So lasset uns
mit dem Lichte scheinen, das Er, das Wahre Licht, uns gibt. Er wird unsere
Gebrechen heilen und uns vollkommen machen. Unsere Aufgabe ist zu
leuchten. Das Glithwiirmchen ist eines der kleinsten Insekten, und doch er-
freut es das Herz des Wanderers mit seinem winzigen Licht.®

Dienst

»Es war einmal ein reicher Mann. Eines Tages safl sein Sohn im Garten.
Da kamen viele Vigel geflogen und verzehrten die Friichte des Gartens.
Dann kam allerlei Getier herein und zertrampelte die Pflanzen. Der Sohn
sah es wohl, trieb sie aber nicht hinaus.

JIst es recht von dir, ruhig zuzusehen, wie deines Vaters Garten in die-
ser Weise verwiistet wird und dabei still zu sitzen? Kannst du denn diese
Tiere nicht verjagen?* fragten ihn die Leute.

,Mein Vater hat mich nicht geheiflen, das zu tun‘, sagte der Sohn, ,des-
halb geht es mich auch nichts an.® Als aber der Vater horte, was geschehen
war, jagte er seinen Sohn aus dem Hause. Denn nicht ein besonderer Auf-
trag, sondern die Note und Unvollkommenheiten unserer Mitmenschen
sind es, die uns zum Dienste Gottes aufrufen.®

»In den gebirgigen Gegenden Nordindiens, wo es sehr kalt ist, pflegen
sich Wanderer in folgender Weise warm zu halten. Sie nehmen ein kleines
GefiR, legen gliihende Kohlen hinein und decken es zu. Dann verschniiren
sie es, widkeln es in didce Tiicher und stecken es in die Achselhshlen.

Drei Minner wanderten so einem heiligen Orte zu, Amarnath genannt.
Einer von ihnen sah, wie sehr die anderen unter der Kilte litten: er nahm

103




die glithenden Kohlen aus seinem Gefif heraus und ziindete damit ein

iggroﬁes Feuer an, so dafl alle sich wirmen und neubelebt weiter wandern
onnten.

Als es dunkel wurde, nahm der zweite die Glut aus seinem Gefif8 her-

aus, entziindete damit eine Fackel und half so allen in Sicherheit weiter-
zugehen.

Der dritte verspottete die beiden und sagte: ,Thr seid Narren. Thr habt
euer Feuer fiir die anderen verschwendet.® ,Zeige uns dein Feuer her,
sprachen sie zu thm. Als er aber sein Gefifi &ffnete, war kein Feuer mehr
darin, sondern nur Asche und Kohlen.

Der eine hatte mit seinem Feuer den anderen Wirme, der zweite Licht
gespendet. Aber der dritte war selbstsiichtig; er hatte sein Feuer fiir sich
allein behalten, und nicht einmal ihm war es von Nutzen gewesen.

Ebenso ist es Gottes Wille, daR das Feuer des Heiligen Geistes, das
wir empfangen, auch anderen Wirme und Licht geben und ihnen zum
Heile verhelfen soll. Viele Leute verachten jene, die ihre Gesundheit, ihre
Kraft und ihr Geld zum Heile anderer opfern, und schelten sie Narren.
Und doch sind sie es, die viele zu erldsen vermdgen und selbst Erl6sung
finden werden. Jene aber, die keine Sorge tragen, daff auch andere an dem
Heile teilhaben, das sie empfangen haben, werden das Heil verlieren und
am jiingsten Tage zur Holle fahren. Dann ist es unniitz, zu wehklagen.
Darum sollen wir versuchen, gleich jetzt anderen das Heil zu bringen.”

»Im Konigreiche Paras herrschte einmal ein Kénig. Seine Untertanen
waren sehr trige, und er war in grofler Sorge, ob sie auch tapfer kimpfen
wiirden, wenn Feinde das Land iiberfielen. Da er sah, dafl gute Ratschlige
nichts fruchteten, lief} er einen groflen Stein an eine Stelle rollen, an der
sich vier Straflen kreuzten. Obgleich die Leute den Stein natiirlich liegen
sahen, versuchten sie keineswegs, ihn zu entfernen, sondern gingen ruhig
ihres Weges weiter.

Eine Woche verging. Da befahl der Konig seinen Untertanen, sich an
jener Stelle zu versammeln. Als alle da waren, hob er ohne jede Mithe den
Stein auf, der innen hohl und ganz leicht war. Darunter lag ein mit Gold-
schmudk gefiillter Sack, der mindestens ein Lakh (100000 Rupien) wert
war. Auf dem Sack standen die Worte: ,Dies gehort dem, der den Stein
aufhebt.® Der Konig zeigte ihnen den Schatz und sprach: ,Durch eure Trig-
heit habt ihr diesen Schatz eingebiifit. Wenn ihr so fortfahrt, werdet ihr
auch dies Kénigreich verlieren, sobald Feinde ins Land kommen.® Allen
Anwesenden tat es leid, die Gelegenheit versiumt zu haben, steinreich zu
werden, nur weil sie Mithe und Arbeit gescheut hatten.
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Auch Christus heifft uns das Kreuz zu tragen u. um anderer Heil willen
Leiden und Kiimmernisse auf uns zu nehmen. Viele weigerten sich und
sind unwillig, das Kreuz zu tragen, weil sie Reichtum, Gesundheit und
Macht vorziehen. Sie denken, das Kreuz sei schwer zu tragen. Er aber
spricht: ,Mein Joch ist sanft und meine Last ist leicht.” Wenn wir es auf
uns nehmen, wird es uns leicht erscheinen. Uberdies werden wir, wenn wir
das Kreuz emporheben, den Thron, die Krone und die Herrlichkeit
schauen. Hier das Kreuz — dort die Herrlichkeit. Deshalb miissen wir be-
reit sein, unser Wohlbefinden, unsere Kraft und, wenn es nétig ist, unser
Leben zum Heile unserer Mitmenschen hinzugeben.®

Religion
»Sind sich nicht alle Religionen ziemlich Zhnlich? Sie haben doch alle
die Lehre von den guten Werken.* — ,Ja, aber es gibt einen groflen

Unterschied. Andere Religionen lehren: Tue so viele gute Werke als du
nur irgend kannst, und du wirst schliefflich gut werden. Mas Christentum
lehrt: Sei gut und du wirst Gutes tun, — es wird von selbst aus einem
guten Herzen kommen. Zuerst muf} sich das Herz wandeln.

»Wie denken Sie iiber Buddha und seine Botschaft?“ fragten wir. ,Er
ist kein Mystiker, nur ein Morallehrer; denn in seiner Lehre kommt nichts
von Gott vor. Das ist verwunderlich bei einem solchen Mann. Er lehrte
Nirwana, das heiflt die Vernichtung des Verlangens. Aber das Heil besteht
nicht in der Vernichtung des Verlangens. Es ist die Befriedigung des Ver-
langens. Um den Durst zu bekimpfen, soll man ihn nicht unterdriicken —
was schlieRlich den Tod herbeifithren wiirde —, sondern ihn befriedigen.®

Die Gottliche Vorsehung

”Ida fragte einen ]ﬁnghng, was er wohl seinem Heiland zuliebe tate.
,Was hat Er denn fiir mich getan, daf} ich etwas fiir Thn tun miiflte?* ant-
wortete er. — ,Hat er nicht fiir dich Sein Blut vergossen, Sein Leben hin-
gegeben?® sagte ich. ,Halt!, entgegnete er, ,geschah das nur fiir mich? Er
gab Sein Leben fiir alle dahin. Was hat Er denn insbesondere fiir mich
getan, daf ich Thm dafiir dienen miifite?

Nach etlichen Monaten wurde der Tiingling ernstlich krank und war
dem Tode nahe. Da kam der Geist iiber ihn, und er hatte eine Vision.
Die Winde seines Zimmers waren mit Bildern bedeckt, die verschiedene
Begebenheiten seines Lebens darstellten. Auf einem Bilde sieht man ihn
als Kind von einem hohen Balkon herabfallen. Ein Mann fingt ihn im
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Fallen in seinen Armen auf und setzt ihn behutsam nieder. Auf seinen
Hinden sind Narben von Nigelmalen. Auf einem anderen Bilde stiirzt
er von einem Felsen ab und sieht den sicheren Tod vor Augen. Auch da
kommt ihm ein Mann zu Hilfe. Auf seinen Hinden sind ebenfalls
Narben.

Auf einem anderen Bilde tritt er auf eine Schlange; aber da ist einer,
der hilt die Schlange fest, so dafl sie ihn nicht beiflen kann. Auch auf
seinen Hinden sind Narben. Spiter, als er in der Einsamkeit seines
Zimmers eine Siinde begehen will, erscheint Er ihm, zeigt ihm seine
Wunden und ermahnt ihn nicht zu siindigen. Wihrend er alle diese Bilder
betrachtete, kam Er selbst, stand an seinem Bette und sprach: ,Dies alles
tat ich fiir dich: Du aber dachtest, ich hitte nichts fiir dich getan. Du
liegst jetzt im Sterben. Wenn du stirbst, so erwartet dich sicherlich die
ewige Verdammnis. Aber auch diesmal noch werde ich dich vom Tode
erretten. Gehe hin und verkiindige jedermann die groflen Dinge, die der
Herr an dir getan hat.*

Der Jiingling genas und ward ein Diener Gottes. Als ich ihn wieder-
sah, sagte er in grofler Bekiimmernis: ,In meiner Unwissenheit dachte ich,
Gott habe nichts fiir mich getan. Wenn ich bei verschiedenen Anlissen
Ungliicksfillen entrann, glaubten meine Eltern und ich, ich hitte Gliidc
gehabt oder es sei ein Zufall gewesen. Jetzt aber weifl ich, daf es der
Heiland ist, der uns verheiffen hat, mit uns zu sein bis an der Welt Ende,
der alle Tage meines Lebens bei mir ist und mich vor allen Gefahren
behiitet. *

Das Jenseits

»Dem Kiichlein in der Eierschale sind Augen und Fliigel ausreichende
Beweise fiir eine jenseitige Welt. Das Auge ist zum Sehen da, aber was
kann es innerhalb der Eierschale sehen? Die Fliigel sind zum Fliegen da,
aber wie kann sie das Kiichlein innerhalb der Eierschale gebrauchen?
Folglich ist es klar, da Augen und Fliigel nicht fiir das Leben innerhalb,
sondern fiir das Leben auflerhalb der Eierschale bestimmt sind.

Ebenso gibt es viel gutes Verlangen und Streben, das hier keine Er-
fillung finden kann. Es muf8 aber eine Moglichkeit der Erfiillung geben:
in der Ewigkeit.

Gewisse Bedingungen miissen innegehalten werden, sollen wir im
Jenseits die Seligkeit des Himmels und nicht die Strafe der Hélle emp-
fangen. Die Mutterwirme ist den Kiichlein notwendig, um ausschliipfen
zu konnen, sonst wiirde das Ei faulen und fortgeworfen werden. Wie es
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fiir das Kiichlein notwendig ist, ebenso notwendig ist es fiir uns, die
Wirme des Heiligen Geistes zu empfangen, solange wir noch auf dieser
Erde leben. Wie das Kiichlein ausschliipft, so werden auch wir diese Welt
verlassen, ins himmlische Reich eingehen und die ewige Seligkeit geniefen.

Viele leugnen das Jenseits und behaupten, daf wir nach dem Tode zu
nichts zerfallen und daf es miifig sei, iiber Himmel und Hélle zu reden.
Das erinnert mich an ein Gesprich, das einmal zwischen einer Henne und
ihrem noch unausgebriiteten Kiichlein stattgefunden haben soll.

Die Henne sagte zum Kiichlein: ,Mein Kleines, in wenigen Augen-
blidken wirst du diese Eierschale verlassen. Dann wirst du mich, deine
Mutter sehen. Du wirst auch die Welt ringsum sehen voll schéner Blumen
und Biume. Das Kiichlein jedoch behauptete hartnidcig, dafl all das
Gerede iiber Mutter und Welt nicht wahr wire. Da aber zerbrach die
Eierschale und das Kiichlein schliipfte heraus. Es sah seine Mutter, es sah
die Welt ringsum und erkannte nun, dafl seine Mutter die Wahrheit ge-
sprochen hatte.

Ebenso werden jene, die da behaupten, daf es keinen Gott, keinen
Himmel und keine Holle gibt, die Wahrheit erkennen, wenn das Ge-
hiuse ihres Leibes zerbricht und ihre Seele hervortritt.
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Hier liest man von €inem christlichen Heiligen Indiens und den
Folgen seiner inneren Versenkung hoch oben in der Einsamkeit
des hochsten Gebirges der Erde. Die kosmischen Geheimnisse
und die Realitdt der jenseitigen Welt riicken dem Leser greifbar
nahe und versetzen ihn in hoheren Sphédren.

Einsiedler — Hohepunkte der Meditation —
Lebensverlangerung durch Selbsterzie- |
hung - Zeugen fiir den Maharishi - Ein 850
Jahre alter Sadhu - Wie konnen Menschen
80 alt werden? — Was ist Ekstase? — Wie |
Sundar Singh den Maharishi fand - Seine
Lebensgeschichte — Beziehung. zwischen
der geistigen und materiellen Welt - Tod u.
Jenseits — Jerusalem droben - Erlebnisse
des Jiinglings zu Nain — Zwei Philogophen
—Berichte aus dem Erdenleben Johannes

Qi Ak e
O Yoy Kailas 4

f ¥ des Tdufers - Freiheit der Geister.



Fasten und Gebet, die atomxar cottes
Von Franklin Hall. Einzig autorisierte deutsche Ubersetzung.

Gekiirzt und bearbeitet von Pastor Martin Gensichen.
44 Seiten, 8 Fotos, Goldtitel, Preis 2.—DM. 2. Aufl. 5.—40. T

Das hier veroffentlichte Schrift- und Bildmaterial ist nicht
nur interessant und zeitgemdafd, sondern geradezu zum
Staunen. Dieses Buch brachte die grof’e Wendung in Rev.
Osborns Leben. Wie aufferordentlich bedeutungsvoll sich
die Folgen ernsten Fastens und Betens gestalten, zeigen die
alles tiberragenden, gegenwaértigen Erweckungs- und Hei-
lungsversammlungen d. bedeutendsten Evangelisten unse-
rer Tage. Hier konnen die Leser in Wort und Bild sehen,
was in anderen Lédndern u. Erdteilen geschieht! Es sind Er-
scheinungen, wie sie fiir das Ende unseres Zeitalters ver-
heifSen und auch fiir unser Land und Volk zu erflehen sind.

DCIS BI.ICII der Wunder! 5. Auflage 21.—23 Tausend

William Branham — ein Mann von Gott gesandi |

Ubersetzt von Pfarrer M. Gensichen
Preis DM 3.—, 72 Seiten Text, 8S. Phot.
Woas in diesem Buch geboten wird, grenzt
an das Unglaublichel Diesen Mann be-
gleiten Obernatirliche Kréfte. Leidenden
sagt er ihren Krankheitszustand und die
Ursachen desselben. Dabei ist er kein
Hellseher oder Wunderdocktor, sondern
ein ernster Christ, bei dem die neutesta-
mentliche Verheiflung for Heilung durch
Glaubensgebet nach den klaren Aus-
sprochen Jesu Christi in Erfollung geht.
—Der Inhalt des Buches zeigt auBler-
ordentliche Begebenheiten aus seiner Ju-
gend. Berufung zum Evangelisten, Vis-
ionen, auBBerordentliche Massenheilun-

il i) gen in vielen Stadten von USA, Presse-
berichte, Rede-Duell, Reisen nach Finnland, Skandinavien, Afrika und

enthélt die neusten Berichte aus Chikago.
Gesammelte Berichte.

Wer ist William Branham ? 36 Seiten, ill., DM 1.50

Inhalt: Heilungen in einer Branham-Versammlung. Allerlei Wunder u
Zeichen — Augenzeugenbericht aus Chikago. Glaubensvereinigung aller
Christen als Gebot der Stundel (Gespréch zwischen Redakteur Lindsay
und Evangelist Branham.) Reisebericht aus Indien. Das Schauwunder
der Blindenheilung vor 17 Veriretern indischer Religionen. Branham
~ ein neuer Elias2 Ein Mann von Gott gesandt. —
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heute

Das grofie Ereignis fur die christliche Welt von heute sind die aufier-
gewdhnlichen Erweckungs- und Heilungsfeldzige der von Gott be-
rufenen amerikanischen Evangelisten in Nord- und Stidamerika, Asien,
Afrika und Europa. Diese Berichte aus ,Mehr Licht” in Heftform ent-
halten die Entstehung der neuesten Erweckungsbewegung, die man
in Deutschland verschweigt, sie zeigen das Erwachen der Nationen
fur die Taten Gottes in unseren Tagen, hervorgerufen durch die
Heilungswunder, als Fortsetzung der Apostelgeschichte, die die Augen-
zeugen in Erstaunen setzen. Wir erkennen es als unsere Aufgabe,
diese Wunder Gottes, die einen Teil der Endgeschehnisse unseres
Zeitalters darstellen, in die Welt hinauszurufen, bevor die véllige
geistliche Dunkelheit Gber uns hereinbricht!

Dieses Heft mit 56 Seiten in Grof,format 21x30 cm reich illustriert
geben wir ab zum Selbstkostenpreis von DM 1.90.

Unsere Zukunft enthiillt!

Das Buch mit den 7 Siegeln
Broschiert, Grofiformat 21x30 c¢m Preis DM 1.80
1 Jedermann ahntheute und firchtet eine ver-

T héngnisvolle Zukunft. Nur die Offenbarung
t der Bibel gibt in visiondrer Schau zuverldssi-

™~ Unsere Zukuuft | en Bericht sogar Gber Einzelheiten wie z. B.
: oS 1 . Weltkrieg, Zeiterscheinungen, Nationalis-
™~ s ek sl s 5 mus entzindet zweiten Weltbrand, der to-
i sicben Siedaln : tale Staat, Erwachen Asiens, Sieg der Alli-
et Vs S bR e 2 ierten, kurze Friedensperiode, Kommunisti-
R sches Weltreich, Sturz der Kirchen, 3. Welt-

@ Ve krieg, Gericht und Vergeltung, 1000j&hriges
Friedensreich mit seinen fabelhaften Erfin-

AN ~© ' dungen:Umgestaltung des Erdbodens, Ver-
enthiilltl " léngerung des menschlichen Lebens weit

AE tber 100 Jahre hinaus, Verdnderung der

jidischenNation, Eingreifenselig vollendeter
N Geister in unsere Erdatmosphéire und vie-
les andere. — Keine Zeitung und Zeitschrift bringir in solch logischer
und allgemeinverstédndlicher Weise derartige Aufkldrung Gber unsere
Zukunft und die Enthillung des versiegelten Buches der Offenbarung
wie das vorliegende Werk aus der Feder verschiedener Autoren.

e |
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Mehr Licht"-Jahrbiicher 1955, 1956, 1957 u. 1958

Jeder Band ca. 146 Seiten, Grofiformat 22x28 cm, reich illustriert,
broschiert DM 4,80, geschmackvoll gebunden DM 6,80.

Eini aus de :
Jahrgang 1955: S pahhall
Der 3. Weltkrieg und die Zukunft der V&lker. Branham - ein never Elias?
Besessenheit und Ddmonenaustreibung heute. Das wahre Gesicht des
Okkultismus. Enthillungen Gber Re-Inkarnation als verkappte Damonie.
Schuld und Schicksal im Leben der Vélker und des Einzelnen. Eine Offen.
barung aus der hheren Welt—und vieles andere mehr.

Jahrgang 1956:
Sichtbare Beweise géttlicher Kraftim Zeltam Zoo. Forscher beweisen die histo-

rische Wahrheit der Bibel. Entdeckung des authentischen Bildes Christi.
Geistliche Gaben im praktischen Leben. Christenverfolgung heute. Atom-
bomben Uber Amerika. Vom Tode erweckt. Die Zukunft hat begonnen
(Erféllung der Offenbarungsereignisse in unseren Tagen). Das 1000-jdhrige
Reich Christi auf Erden.

Jahrgang 1957 :
Osborns Weltmission. Warum das Blutbad in Ungarn? Der 3. Weltkrieg.

Die Zukunft der Menschheit in der 4000-jGhrigen Cheops-Pyramide enthal-
ten. Paldstina in der Prophetie. Weltpfingsten und seine bisherige Bekémpfung
in Deutschland. Lebewesen von den Sternen besuchen die Erde. 30 Jahre
verkroppelt—jetzt geheilt. Wie stellen wir uns zu politischen Fragen2 Tor-
nado Uber Texas. Augenzeugenbericht Uber Osborns Heilungsfeldzug.
Branham — Prophet oder Wahrsager2 Im brennenden Flugzeug. Und unsere
Toten leben doch! Gottes Plan und Befehl fir die Zukunft der Welt.
Jahrgang 1958:

Warum das Beten nichts niitzt. Das Schicksal unserer Verstorbenen. Be-
suchen Planetenmenschen unsere Erde? Geistesgaben retten das Volk der
Armenier. Chinesischer Bettlerknabe als Prophet. Entrickung in der Oster-
nacht. Welt-Gottlosentum Deutschlands Untergang. Entstehung der
neusten Erweckungsbewegung. Das ist gottliche Inspirationl Rufilands
Apostel. Osborn's Weltmission. Verbindung mit der anderen Welt.

Vertiefungsschriften iiber Glaubens- und Heilungsfragen
Grof3format 21 x29 cm, 36 Seiten statt 2.— nur 1.80 solange Vorrat.

Wichtige Heiligungsfragen finden hier Beantwortung z. B.:

Ist Wiedergeburt und Geistestaufe dasselbe?

Erfahrungen der Geistestaufe in alter und neuer Zeit.
Inspirationsbewegung: Elias Marion unter der Kraft — Kath.v.Siena und

die Fevertaufe - Zeugnisse von Ch. Finney, D. L. Moody, Markus Hauser,
Pandita Ramabai, Dr. Payne, P. Petrus.

Was ist die Versiegelung und das Siegel des Geistes? — Ich folgte der
himmlischen Vision (Cain)—Vollmacht Gber die Démonen (Osborn) - Sieben
Stunden in der Himmelswelt (McKeay) — Wer wird an der Entriickung teil-
nehmen? — Pfingsten — was ist das? — Die Sonntagsfrage im Lichte des
Adventismus — Unglaublich — aber wahrl Eine Lebensgeschichte — Waelt-

erweckung als Vorldufer der Endgerichte.
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Aufklirungsschriften fiir denkende Menschen

Aufstieg und Niedergang der deutschen Nation. Ein Warnungsruf an Volk
und Staat! In dieser Schrift werden die Hintergriinde der Geschichte blof3-
gelegt, Gber die die Weltliteratur absichtlich schweigt.

Schicksal und Zukunft erfragen? — Hier ist die Antwort? 9. Aufl. 79.—84. Taus.

Warum sterben soviel unschuldige Kinder? 21. bis 25. Tausend
Licht Gber unbekanntes Gebiet: Schuld und Erbschaft — Stellvertretendes Lei-
den Unschuldiger fir Schuldige — Ist Gott an jeder Menschengeburt beteiligt2
—Woas wird aus den Ungeborenen 2 —Wie ist das Schicksal sterbender Kinder?
—Gibt es Wachstum und Entwicklung im Jenseits? v. a.

Ist Kinderbeschrankung Unrecht? 4. Auflage. 21. - 25. Tausend. Aufzeichnungen
einer Hebamme: Wie es ,gemacht” wird — Ungeborene klagen an — Das
»Lufalls”-Kind — Die Ehe des Oberlehrers.

Ehescheidung und Wiederverheiratung im Lichte von Bibel und Praxis.

{in Herzen der Erde — Die Orte der Unseligen. (4. Auflage 26. bis 30. Tausend.)
Eine geologisch-biblische Untersuchung.

Warnung vor Selbstmord! (7. Auflage 55. bis 56. Tausend.) Zeugnisse von Selbst-
mordern und Scheintoten, die ins Leben zuriickkehrten.

Warnung vor Feuerbestatiung! (4. Auflage) Enthillung unbekannter psycho-
logischer Zusammenhdnge.

Mathematischer Beweis fir d. gottliche Inspiration d. Bibel. (4. Aufl. 31.-35. T.)

Vom Tode erwecki! Das aufergewdhnliche Erleben der Frav Lura Johnson-Gubb,
die %/4 Stunden im Tode lag und in himmlische Regionen versetzt wurde.

Leben wir mehrmals? EnthiUllungen Gber Re-Inkarnation (Wiederverkérperung) als
verkappte Ddmonie.

Opfer der Zigarettenseuche! 150 Zigaretten enthalten soviel Nikotin, daf} ihr Ge-
nuf3 einen Menschen sofort tdten kann, wie ein Kopfschuf.

Blut essen beeinfluBt den Charakter. Was der Mensch iB3t, das ist er. Die Prin-
zipien in den Nahrungsstoffen. Blut ist flieBendes Leben. Blut soll man nicht
essen. Wie ist es mit gekochtem Blutl Blutibertragung und ihre Folgen. Ge-
niefien des Blutes. Das Blutbiindnis.

Das schreiende Blut. Gesammelte Eindricke.

Nachwirkungen des vergossenen Blutes. Das Mdrtyrerblut von Lichfield. An-
klagende Gegenstidnde. Redende Kleidungssticke. Der moralische Totschlag.
Das Blut der Ungeborenen. Das Blut Jesu Christi.

Prasident Washingtons Vision Uber die Zukunft Amerikas und den 3. Welt-

krieg. Russische Invasion in Schweden — Hochst aktuelll

Diese Schriften zusammen broschiert mit Umschlag 3.20 DM.

Sdamtliche in diesem Buch angefihrte Literatur ist zu beziehen vom
+MEHR LICHT”-VERLAG, HAMBURG 22
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Dieses Buch fiihrt durch
Zweifel und Selbstge-
richt zu freudiger Ge-
wiBheit im Leben und
im Tode!
Soeben erscheint die
2. Aufl. 96 Seiten, 8 Bild-
- . A tafeln, Preis DM 4.—. Vor
AUfSCh'USSE iiber die ]EﬂSEI"gGWG"’ Erscheinenlagen bereits
\=4 , ' 1927 Vorbestellungen
VOr.

Inhalt: Und unsere Toten leben doch! — Haben die Verstorbenen eine
Leiblichkeit? — Gibt es Rangunterschiede zwischen den Toten? — Wie
ist das Schicksal unserer Verstorbenen? — Wie vollzieht sich der Akt
des Sterbens ? — Wie ist die Ankunft im Jenseits? — Die Priiffung an der
jenseitigen Grenzstation — Wie Mitleid und Wohltat vergolten werden —
Vom einfachen Hausmédchen zur himmlischen Firstin — Kinder im
Jenseits — Der Empfang eines Vollendeten — FPolgen dieser Erlebnisse.
Dieses Buch hat den erhabenen Zweck, die himmlische Vergeltung eines
geheiligten Lebens dem Beschauer vor Augen zu fuhren und den Ent-
schlufs in ihm zu wecken: So méchte ich auch sein!

Wer also seine Angehdrigen und Bekannten vor die Entscheidung ihres
Lebens stellen, sie fiir Christus gewinnen und ihnen damit Ewigkeits-
werte zukommen lassen mochte, der gebe ihnen dieses Buch zu lesen,
das seinen Eindruck nicht verfehlen wird!

Zu beziehen vom ,,Mehr Licht“-Verlag, Hamburg 22
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Osborn’'s Weltmission!

Hier ist die Fortsetzung der Apostelgeschichte!

Es grenzt an das Unglaub-
\' liche,wenn manliestu.imBil-
de sieht, wie 20- bis 30000
Menschenund mehrin Mittel-
u. Stid-Amerika, auf Java, in
JapanundAfrikabisnachEu-
ropa hin sich um einen Mann
scharen,derdas Evangelium
von Jesus Christus verkiin-
digt und dabei Kranken im
Namen Jesu Heilung bringt.
Man glaubt sich in die Zeit
des Urchristentums versetzt,
wenn man hért von der Hei-
lungBlinder, Gehérloser, Ge-
ldhmter, wenn man liest vom
Verschwinden des Kropfes,
der Tbe, Arthritis und sonsti-
ger innerer Leiden.
Dieser weltbekannte Evan-
gelist Osborn aus Tulsaq,
Oklahoma in USA, ist kein
Kurpfuscher oder Wunder-
doktor,sondern ein entschie-
dener Christ,der mit derVer-
heiBung Christi: ,Wer an
Mich glaubt, der wird auch
solche Werke tun, wie Ich sie
vollbringe, ja, er wird sogar
noch gréBere als diese tun”
absolut rechnet. Von Sugge-
stion, Hypnose oder Magne-
tismus ist hier nicht im Ent-
ferntesten die Rede;denn nur
auf Grund des verkiindiglen
Wortes Gottes, das ein
Mensch glaubensvoll u.vertrauend sich zu eigen macht, und ohne oftmals auch
nur Kranke beriihrt zu haben, kommen derartige Wunderheilungen zustande.
Osborns Wirksamkeit ist der schlagende Gegenbeweis gegen die materiali-
stische Einstellung aller Kriiiker wie cuch derjenigen ,Frommen”, die derartige
Erscheinungen unter dem Vorwand der Unniichternheit und Schwd&rmerei abzu-
tun suchen. So handeln nur Pharisder von heute, die genau so zu Jesu Zeiten
— als man diesen Wohltéter mit dem Tode bedrohte (Joh. 11:58, 57. 12:10) — aus
Neid die Wunder nicht wahrhaben wollten.
Dieses Buch ist wie kaum ein anderes vorziiglich geeignet zu Geschenkzwecken
flir Gesunde und Kranke. Viele Leidende sind allein schon beim Horen und
Lesen der Wunder und Zeichen auf der Stelle gebessert oder gesund geworden.
Darum sollte man sich aus Liebe zu Jesus, wenn man sonst auch nicht in der Lage
ist, etwas Besonderes fiir ihn tun zu kénnen, sich die Verbreitung dieses Buches
als Missionsdienst angelegen sein lassen. Der heutige Krankheitszustand der
Menschen,dertrotz aller sanité&renVorschriften und Eintichtungen rapide wéchst,
erfordert lebendigen Glauben, der hier in anschaulichster Weise durch Wort u.
Bild vor Augen gefiihrt wird. Darum ist es unméglich, von diesem Buch nicht ge-
fesselt zu werden, zumal man hier persénlich Wunder und Zeichen am eigenen
Leibe erleben kann.
Preis des Buches 3,80 DM. Zu beziechen vom ,Mehr Licht”-Verlag, Hamburg 22,






