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GRUSSWORT
des amerikanischen Literaturpreis-Dichters
Henry Miller

Big Sur, Kalifornien, USA

Wenn mir jemand nicht mehr als nur den Namen: Swa mi Vi-
vekananda verkiindet hitte, miiflte ich ihm mein ganzes Leben
lang dankbar sein. Fiir mich war er der Atem des Lebens. Versuche
ﬁod‘ mal ihn zu verstchen! Sichst du, wie sehr die Welt im Argen
tege? Uberall Unwissenheit, Ungerechtigkeit, Unduldsamkeit. Wahr-
scheinlich ist es so gewesen, solange die Welt besteht. So wird es mor-
3: u.nd iibermorgen sein. Soll das aber eine Entschuldigung sein? Ist
ver ;‘]n Grund-, sich geschlagen zu filhlen? — oder gar die Welt zu

achten? Weiflt du, was der grofle Swami Vivekananda hierzu ein-
mal sagie?

»Es gibt nur eine Sinde, und die heifit Schwiche. Fiigt nicht

et.nen Irrsinn zum andern. Fiige zu dem Ubel, das kommen wird,
nicht noch deine Schwiiche hinzu.
Seistarkl"

UnEclis :}:‘Ig; ugtllt, Sag(; ihr? 1.\Iein, es ist gut, es wi.rd immer gut sei.n.
die seinen WoitWCI‘B en weiter das gerade. Gege.ntel'l tun. Gera<.:le die,
er aufhisme ~. end eifall spe.ndet"en, xferneten ihn im Augenblick, da
Zahle sie selbor :e fel:;x bDas igxlt f“f Vlvek::mand:.i, Sokiates, Jesus...
ausdriidcen Deu - Aber ho_re wex.ter!. Kc.am Melfter konnte es l?ess.er
Geheimnis cZ,;S tr cinzige Sinn, die einzige Absicht und das einzige
oder 7, 'veréz'nder‘ lS; nicht, das Leber'z zu versteben oder es zu formen
Singlichen Wos. 7 o er. sogar es zu lieben, sondern von Seinem unver-
- n zu trinken.®

gale: i:}cllistz:: Is{fine. Worte ins.Gedﬁdltnis r'ief,.stand plotzlich der
Bienenkorbs der ;Itlnent vor mir auf. Dort, inmitten des summenfien

enschheit, waren die pulsierenden Uberreste emner
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Welt, die immer wahrhaft erstaunlich bleiben wird. Nur ein Blick auf
eine Anzahl zusammenstehender, aus der Wirme und dem iippigen
pflanzlichen Wuchern des indischen Bodens aufsteigender Tempel er-
weckte in mir das Gefiihl, als schaute ich das Denken selbst an, das
sich zu befreien sucht und so gewaltigere Vorstellungen und grofere
Ehrfurcht erweckt als Worte. So oft ich seine Worte auch gelesen
hatte, war ich doch begierig auf die Worte dieses Swamis, der mir die
Augen gedffnet hatte. Fiir die Inder ist die ganze Natur géttlich. Nur
eines stirbt in Indien nie: der Glaube, der Geist. Weil der Geist —
oder die Seele — durch alles hindurchscheint und eine géttliche Strah-
lung hervorbringen kann. Obgleich ein paar Stufen herabgesetzt und
demiitig gemacht, wurde der Mensch (dort) nie bedeutungslos oder
unbedeutend, nie ausgeldscht oder auch erniedrigt. Er wurde nie dar-
gestellt, wie er knechtselig vor dem Erhabenen kroch, sondern mit ihm
verschmolzen (Samadhi). Ja, ich liebe diese ungeheure, verbliiffende
Welt der Inder; ich liebte sie, nicht weil sie fremd und entlegen war,
sondern wegen der Liebe, aus der sie entstanden war — einer Liebe,
die von der Menge geteilt wurde und die nie zum Ausdruck gekom-
men wire, wenn sie nicht von, durch und fiir die Menge gewesen wire.

Je mehr man in dieser Welt duflerlich triumphiert, desto grofer ist
die Niederlage fiir einen selbst. Vivekananda hat recht; dafiir mufl
man ein neues Bewufltsein erwerben, die Dinge neu sehen. Das ist
der einzige Sinn, den man der Freiheit geben kann. Niemand kann
frei sein, der von dieser Welt ist. Das Ego mufl der Welt absterben,
dann wird man ein ewiges Leben finden.

Fiir Vivekananda, wissen Sie, war (glaube ich) das Erscheinen
Christi von fast ,beunruhigender’ Bedeutung. Er (Vivekananda)
konnte die Idee Gott (am ehesten) durchk die Annahme eines Gott-
menschen (= Avatara) fassen. Er (ein Avatara) vermenschlichte die
Vorstellung von Gott, brachte ihn uns niher, machte ihn begreiflicher
— und machte ihn schlieflich — paradoxerweise — sogar noch gott-
shnlicher. Aber wir gehen mit geschlossenen Augen und verstopften
Ohren; wir stoflen Winde ein, wo Tiiren nur darauf warten, sich bei
der leisesten Berithrung zu 6ffnen, wir holen Leitern herbei und ver-
gessen, dafl wir Fliigel haben, wir beten, als wire Gott taub und blind,
als wire ER in Rdumen jenseits allen Raumes. Kein Wunder, dafl die
,Engel in unserer Mitte’ (= die Meister) nicht zu erkennen sind.
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VORWORT
von
Kultusminister Prof. Dr. Dr. Nirmalendu J.K. Roy

Ordinarius fiir vergl. Religionswissenschaft und Indologie am
Sanskrit College of Oriental Studies und Prorektor i. R. der
Universitit Kalkutta; Ehrenprisident des Vivekananda-Ve-
danta-Forschungsinstituts von West-Bengalen.

5 Der inzwischen weltbekannte Religionsforscher und Philosoph Dr.
L.P.J. Saher, der mit genialem Weitblick das Erbe seiner geisti-

gen Lehrer Radhakrishnan und Eliade fortsetzt, hat seinen Weltruhm

schon f:rlangt durch seine bahnbrechenden Werke iiber die Renaissance

des Hmfiuismus. Zu diesen fiir das Verstindnis der Seele Asiens un-

;ntbe'hrllchen Biichern gehdrt zweifelsohne auch die hier vorgelegte
tudien-Schrift iiber Vivekanandas Neo-Vedanta.

I?er {;rofie Mitbegriinder des Neo-Vedanta, Vivekananda, der zu-
de?c?v[;ls:i kSeher war, ers::haute in ei1.1er Zulfunftsvision ein.e Welt, in
st und Naturwissenschaft sich erginzen, um somit auch ein
g?genselflges Verstehen unter den Menschen zu bewirken. Da Saher
v:ie:liiii:;lds?wohl.in seint.zr Pers?n als ‘aud.l in seinem Sc.haffen ver-
’Biograph‘ Vl‘ntelfrlert, weist er sich (nln; dxes‘em Buch) n.1cht nur als
schichelidher li;'e anandas, sondern dariiber hinaus als sein geistesge-
achfolger aus.
fiil?r 2::; 1\5,2 er (Seif df:m Hinsc':he.idex} Aurobindos) vivomijgl.ich der
FachphilosO 11'1trete.r indischer Geistigkeit }md Pensatori — sei es als
nich gy eii "SFI s al.s begnadeter Mystiker. Pas umio rflehr, als er
tationsforme tie griindiger Ke.nner der Mystenen fernostlicher Medi-
integralen Wn 1st, sondern weil er von i nr.xen her, d. h.’aus d('em
Sicht heraus ;‘-562 und F:rleben, aus der .my?txsch—'kontemplanven. l?,in-
Effahrung ;1: leren Tlefep er famgewelht ist, Vlveka.nandas religidse
seine eigene identifizieren und interpretieren kann.

gl
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Falls das Christentum mehr zu sein hofft als ,nur eine Sekte mehr
im sektenreichen Asien’, so ist es hochste Zeit, sich mit den geistigen
Titanen Asiens auscinanderzusetzen. Ist man aber im Abendland
dafiir gentigend ausgeriistet? Fiir eine solche konstruktive theologische
Auscinandersetzung soll dieses Buch Anregung geben; zudem ist hier
ein religionswissenschaftlicher Arbeitsstil anvisiert, der bald in der
ganzen Fachwelt Schule machen wird: eine Missionswissenschaft, die
Mitarbeit aus auflerchristlichen Erfahrungsbereichen zur Voraussetzung
hat.

Schon deswegen kann man m. E. — ohne iibertreiben zu wollen —
das vorliegende Buch als eine Einswerdung zwischen Verfasser und
seinem Gegenstand bezeichnen, die zu einer Personlichkeit ver-
schmelzen: Saher-Vivekananda — von der eine mitreiflende Aus-
strahlungskraft ausgeht und die gleichzeitig hier gepaart ist mit fun-
dierter Wissenschaftlichkeit in Hinsicht auf philologische und histo-
rische Gewissenhaftigkeit. Ein origineller Denker, ein charismatischer
Mystiker und ein Fachwissenschaftler von Weltruf konvergieren hier,
um dem Leser nicht nur das von Vivekananda Gesagte zu ver-
mitteln, sondern auch das von ihm Gemeinte.

Gerade in unserer von Biichern iiberschwemmten Zeit ist ein Buch
von einem Genie iber ein Genie eine wahre Kostbarkeit; ein
Buch, das uns bewundernde Hochachtung abverlangt.

Dakshineshwar
Villa Juwarnagar
26. May 1973
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Einleitung

DAS INDISCHE DREIGESTIRN
(Vivekananda — Gandhi — Aurobindo)

_ Mehr als ein politisches Programm von vielen Seiten sagt manchmal
¢in Name, allerdings nur dem, der die Bedeutung dieses Namens
kennt, 4, 1, die Persdnlichkeit, die er deckt.

Das freie Indien hat sein Wollen, sein Streben, seine geistige Linie
urch drei Namen ausgedriickt, die thm in die Zukunft voranleuchten
SOll’en. Und schon dies ist bezeichnend, daf} es nicht die Namen krie-
8erischer Helden oder erfolgreicher Landesfiirsten sind. Wohl ist auch
N K. Gandhi unter ihnen, der das Ringen dieses groflen Volkes um
Seine nationale Freiheit siegreich beendete. Aber auch er erreichte dies
Veder durch die Routinemittel einer gerissenen Politik noch durch

; affengewalt, sondern durch die Kraft seiner Personlichkeit. Er war
“n Mahitma > eine ,grofle Seele‘.

Auch die beiden anderen Namen in dem Dreigestirn, das Indiens
Vli.\o;glr{amm bedeu.tet, sind die hoher Seelen: Sri Aurobindo und Swami
Freii ;lnanda, beide nicht nur ebenfalls Vorkimpfer fiir die nationale

1e1t, sondern Geistesfiirsten besonderer Prigung,.

. Die Vslker der moderne

e 1 3
ij‘, In mancher Beziehung b
le Grenzen,

Wiederum vor
Anderen wichy
deutet.

ed - oo . . . . . . M
. J er Einzelne in dem Dreigestirn Indiens aber kdnnte ein Fixstern
™ Himmel der Men

grel] schheit sein, wire diese nicht so geblendet von dem
Aleln Neonlicht aus sozialem Egoismus und Wirtschaftswundern.

rs"e .drei Wwaren Menschen unseres Jahrhunderts. Aber durch ihre
Onlichkeit hindurch schimmert die tausendjihrige hohe Vergan-

d

n Welt sind einander niher geriickt denn
edenklich nahe. Das zwingt dazu, sich iiber
besonders die geistigen, hinaus zu verstindigen, was
aussetzt, dal man sich mit dem beschiftigt, was dem
ig ist, so wichtig, daf es fiir ihn ein Programm be-

Pe
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genheit eines 300-Millionen-Volkes, deren Grofle nicht so sehr in
kulturhistorischen Leistungen lag — obgleich auch diese nicht feh-
len —, als vielmehr in einer iiberragenden religids-geistigen Begabung.

Diese ist es auch, die sich vornehmlich in dem Dreigestirn verkor-
pert. Doch sind die drei Minner keine blutleeren Theoretiker gewe-
sen, sondern Zentren einer gewaltigen Krafr, die entschlossen war,
den Hebel an eine entartete Wirklichkeit zu setzen und sie aus den
Angeln zu heben, zunichst und vor allem im eigenen Hause.

Swami Vivekananda ist der fritheste unter den Dreien gewesen; die
beiden spiteren haben freimiitig bekannt, daf sie ihm entscheidende
Impulse fiir die eigene Entwicklung verdanken. Aber auch Viveka-
nanda stand auf den Schultern von groflen Vorgingern, wic sich
zeigen wird; es ist nicht ndtig, bereits in dieser Einfiihrung darauf
einzugehen.

Notwendig ist es dagegen, etwas anderes vorwegzunehmen, um ab-
lenkende Erliuterungen im Text zu vermeiden.

Vivekanandas Lebenswerk besteht aus zwei Hilften, einer abend-
lindischen und einer morgenldndischen, die allerdings untrennbar zu-
sammengehdren. Denn damit, daf er das hohe Erbe seines alten
Volkes den jungen Vélkern des Westens zuginglich machte, &ffnete er
die Tore zu einem neuen gegenseitigen Verstehen, zu einer dringend
notwendigen Uberpriifung der wesentlichen Haltung gegeniiber Indien.

Vivekanandas Einfluf in dieser Richtung auf das moderne Denken
besonders der angelsichsischen Welt ist kaum zu iiberschitzen. Es ist
der Einfluf des Advaita-Vedanta, den er in einer sehr
lebendigen, sehr personlichen Art verkiindete, so personlich, daff man
mit einigem Recht von einem Neo-Vedanta spricht, den er damit
geschaffen habe, zu einigem Miflvergniigen der orthodoxen Vertreter
eines gelehrten Vedanta.

Es kann sich fiir uns nicht darum handeln, auf Einzelheiten solcher
Art einzugehen. Doch wire Vivekananda nicht zu verstehen ohne eine
Vorstellung wenigstens der groflen Linie des Vedanta. Sie sei hier fiir

die gegeben, die noch nicht in Berithrung mit den Gedankengingen
dieser hohen religidsen Philosophie gekommen sind.*

# Siche mein: Indische Weisheit und das Abendland, Verlag Anton Hain,
Meisenheim/Glan, 1965.
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Welches sind die Kernideen des Vedanta?

Swami Ashokananda vom Ramakrishna-Orden hat diese Frage
1927 in einem Brief an Romain Rolland folgendermafien beantwortet:

»Die Kernideen des Vedanta sind

1. Das Wesenhafte des Menschen ist gottlicher Art. Daraus folgt

2. Der Grundcharakter des Lebens geht iiber das Sinnenhafte hin-
aus, er ist geistig (im Sinne von religids-geistig).

Die praktischen Folgerungen aus diesen beiden Punkten sind:

a. Jede Gesellschaft, jeder Staat, jede Religion mufl auf der An-
erkennung dieser verborgenen inneren Allmacht des Menschen
ruhen, und

b. Alle menschlichen Interessen miissen, um fruchtbar zu werden,
im Sinne dieser Zielidee — dem iibersinnlichen Grundcharak-
ter des Lebens — gelenkt und geregelt werden.®

Diese Antwort ist insofern bezeichnend, als sie den eminent prakti-
schen Charakter unterstreicht, den Vivekananda und der von ihm ge-
grindete Ramakrishna-Orden dem Vedanta beilegt.

In der Philosophie, die unter dem Namen Advaita-Vedan-
ta geht, haben wir es mit einem reinen, bis zur letzten Konsequenz
durdlgefiihrten Monismus zu tun. A dvaita bedeutet ,Nicht-Zwei-
heit!, ohpe Zweites’. Dic letzte Wahrheit, bis zu der sie systematisch
Vvordringt, ist ,das Eine ohne Zweites, d.h. es gibt nur ein letztes
PrinZiP — Brahman — eine letzte ,Substanz‘, die alles ist und ohne
die niches ist, was ist. Alles, was von dieser einen Substanz verschie-
den zy sein scheint — also z. B. das Universum — ist Maya, im
Sinne von Uberlagerung. Auch der Mensch als Individuum, als ,Per-
Son’, ist nur eine Uberlagerung; sein wahrer Wesensgrund ist eben-
falls das unpersdnliche Eine ohne Zweites; als gottlicher Wesensgrund
des Menschen heifit es Atman. Doch nur, um die Verstindigung
2U vereinfachen, wird von Brahman und Atman gesprochen:

ben um den Wesensgrund des Alls — Brahman — oder den des
I\{['EHSchen — Atman — zu unterscheiden; ithrer Substanz nach sind
Ste dasselbe,

May3 definiert Vivekananda wie folgt:

»Maya bedeutet nicht ,Tauschung'. Urspriinglich war etwas
wie Magie beigemischt, im Sinne etwa wie in der Feststellung:

Kraft seiner Maya nabm Indra verschiedene Gestalt an’. Diese
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Deutung wurde spiter fallen gelassen, und der Ausdruck durch-
lief mancherlei Wandlungen. Ein Meilenstein auf diesem Entwick-
lungswege ist in folgendem Text enthalten: ,Mit unserem leeren
Geschwiitz und damit, daff wir mit den Sinnesobjekten zufrieden
sind und Wiinschen nachlanfen, bedecken wir sozusagen diese
wabre Wirklichkeit mit einem Nebel‘.

Die letzte Bedeutung, die dem Ausdruck beigelegt wurde, er-
scheint in dem Zitat aus der Svetasvatara Upanishad:

JErkennt, dafi Maya die Natur ist, und der Geist, der
Herrscher iiber diese Maya, der Herr! Die Maya des Ve-
denta in ibrer letzten Entwicklung ist die einfache Feststellung
wvon Tatsachen — was wir sind und was wir um uns herum
seben.”

Sri Ramakrishna, der grofie Meister Vivekanandas, sagt iiber
Maya:

»Alles, selbst der Name Gottes ist Maya. Aber cinige Maya
bilft uns voran, der Freiheit entgegen, die iibrige fiibrt uns tiefer
in die Gebundenbheit.”

Dieses Wort gibt zugleich Sinn und Ziel des Vedanta als Heilslehre:
Die grofle Befreiung aus dem Gebundensein an das zeitliche personen-
hafte ,ich* und dessen ,Welt‘, das Erwachen zu unserem wahren We-
senhaften, dem zeitlosen Selbst, dem ,Einen ohne Zweites.

Als Prophet des Advaita-Vedanta eroberte Vivekananda seinem
Volk die Bewunderung und die Sympathien Amerikas und Englands;
im eigenen Hause wurde er der grofle Sozialrevolutionir, jedoch nicht
aus der Perspektive westlichen Sozialismus, sondern ebenfalls auf der
Basis der Ethik der heiligen Uberlieferung seiner Rasse, eben des
Vedanta.

Vivekananda, der Sozialreformer, Gandhi, der Politi-
ker der Gewaltlosigkeit, Aurobindo, der Prophe; eines neuen
Menschen der Zukunft als Programm, alle drei ihre Dynamik aus dem
religidsen Geisteserbe ihrer Rasse schopfend: Das bedeutet Geldbnis
und Verantwortung zugleich — und Mahnung an eine Welt, von der
Vivekananda vor mehr als 60 Jahren (1895) prophezeite:

JEuropa steht am Rande eines Vulkans. Wenn dessen Feuer

nicht durch eine Flut religisser Geistigkeit geloscht wird, fliegt
alles in die Luft.”
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GEISTESGESCHICHTLICHER UBERBLICK
(Der Mut zum Sein)

,Dic Lebensformeln des Westens sind an
der Grenze ihrer Fruchtbarkeit angelangt,
der Rationalismus stcht am Ende seiner
Weisheit.”

Karlfried Diirdsheim

1u:Ve£ es Unternehmer.l wollte, eine Geschichte der sozialen Entwick-
Rel% . urodpas zZu s.chrexben, kénnte dies tun, ohne der dominierenden
behaguor:’ es Christentums, audT nur zu ex.'wéihnen. Damit soll nicht
o Eli e; Wert:‘ien, dafl das Christentum nicht das Seine getan hitte,
Diescs 211 zu lindern, Kran%(e zu pflegen und Gefangefle a‘ufzufuchefl.
ﬂammendes aber geschah im Namer} de.r B?rmhermgkext,_mcht in
sticg o em Pl:otest ur{l der Gerec':htlgkelt willen. ]')er' sozxale'Auf-
vollyamn, v:lesthch.en Volker hat sich trotz der chrl.sthchen Kirchen
seitg, gsor;d enn mch.t nur Thron und Altar stiitzten ema-nder.wecl}sel-
nach dur Hel'n a.ls die Throne :wankten und stiirzten, griff die Kirche
liche Feing 'fmd JeneI: Macht, dlfz an deren Stelle trat, und der natiir-
Vor o jeder sozialen Entwicklung ist: das Kapital.
Ziehzz <si-1eser Hal'tung von Kirche 1.!nd Kapita'll aus, die auch das Er-
selbse (gier und Blldungsv{esen bestimmte, .wxrd es begreiflich,. daf
,umeremwz{genan‘nte"geblldete Europier nicht viveiﬁ, daf es .bel. den
issi 1 .elten "Volkern — den ,armen Heiden‘ der dhristlichen
UIOnsa.rbelt — hiufig anders aussieht.
SeinemL;),: .Indien zu bleiben: C?hne die europiische Indologie wiirden
fenst. 1 risse heute n.och. bezeichnet von Analphabetentum, Gotzen-
ren F’akiepra und p.eno.dlschen H.ungersnﬁten, von Radschas, Bajade-
» Fakiren und Tigerjagden. Die Indologie hat dieses vage Nebel-
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bild nicht durchsichtiger gemacht, als sie diesen ,armen Heiden® ihre
tiefe Verehrung zu Fiiflen legte: Fiir den unermefllichen Reichtum
ihrer groflen Vergangenheit an héchsten Geisteswerten,

Wie soll ein armer Mitteleuropier solche Widerspriiche vereinen?

Indem er gelegentlich seinen Blick aus dem engen Kulturkreise sei-
ner kleinen Halbinsel ,Europa‘ auf das Mutterland richtet, an dem sie
hingt, das grofle Asien. Wenn er es iibrigens nicht freiwillig tu,
werden ihm eines nicht zu fernen Tages seine Scheuklappen gegen sei-
nen Willen heruntergerissen werden.

Indien ist eine andere Halbinsel an diesem Mutterlande, und seine
Kultur nicht drmer, aber sehr viel dlter als die der kleineren west-
lichen Schwester. Und diese Kultur ist eine von tiefer Religidsitit
getragene, nicht nur die der Antike. Auch Swami Vivekananda, ciner
der groflen Sozialreformer des Indien von heute, ist nicht zufillig
gleichzeitig ein religiser Heros.

Die groflen Minner einer Nation fallen nicht vom Himmel, sie sind
Produkt ihres Volkes, und sie bauen dort weiter, wo ihren Vorgin-
gern das Werkzeug aus der Hand sank. Auch Vivekananda hatte
seine Vorginger, eine ununterbrochene Kette, die auch mit jhm nicht
abrif. Und wenn man ihn richtig sehen will, muf8 man wenigstens
andeutungsweise die Situation, die Umwelt kennen, in die er hinein-
geboren wurde.

Er brauchte in der Geschichte seines Landes nicht um Jahrhunderte
zuriickzugehen, um groflen Gestalten zu begegnen. Nur dreiflig Jahre
vor seiner Geburt starb einer der Gréften seines Volkes — vielleiche
der Menschheit. Denn er dachte bereits in weltweiten Perspektiven,
Es war der Radscha Ram Mohan Roy (1774 — 1833).

Wer in Europa hitte je seinen Namen gehort, aufler den bedey-
tendsten seiner Zeitgenossen in England?

Er war ein Freund Englands, obgleich dieses bereits die Hand auf
Indien gelegt hatte — eben aus seiner universalen Schau heraus. Und
in seltsamer Schicksalsfiigung hielt England ihn fest, als er als Ge-
sandter des Kaisers von Delhi dort weilte: Er starb in dieser Mission
an einer Gehirnhautentziindung. Seine Grabinschrift in Bristol lautet:
In ernstem, unerschiitterlichem Glauben an die Einzigkeit des Gott-
lichen widmete er sein Leben ganz der Verehrung dieses gittlichen
Geistes. Sein Portrdt im Museum in Bristol zeigt feine, durchgeistigte
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Ziige, seine Haltung verrit ein adliges Wesen. Die braunen Augen
strahlen iiberragende Intelligenz — und jene leise Schwermut, das
Siegel der Einsamkeit, die aller wahren Grofle verschwistert ist.

Dieser Mirchenprinz aus Tausendundeiner Nacht, der den Kaiser
von Delhi am Kénigshofe des groflen Britannien vertrat, der in Cal-
cutta einen Palast in Feengirten bewohnte und Feste von orienta-
lischer Pracht gab, dieser offensichtliche Liebling der Gdtter und der
Menschen kannte auch die Kehrseite der Medaille, die Schattenseite
des Lebens.

Wohl hatte sein reicher Vater — aus vornehmstem Geschlecht —
den Sohn am Hofe des Grofmoguls erziehen lassen, an dem persisch
gesprochen und arabisch gelehrt wurde, denn die islamische Bildung
des 19. Jahrhunderts war noch vom Abendschein ihrer Hochbliite
angestrahlt; doch war es selbstverstindlich, dal der Knabe sich an-
schlieflend das Bildungsgut seiner orthodoxen Hinduherkunft aneig-
nete, indem er an der Universitit Benares Sanskrit studierte. Aber
morgenlindische Bildung ist immer zugleich religidse Bildung, und so
hatte der Knabe nicht nur gelernt, sondern gleichzeitig gelebt: Zu-
nichst in den Geistesiibungen des Sufismus, dessen mystische Erfah-
Tungen seine religidse Personlichkeit ein- fiir allemal prigten. Denn
die anschlieRende spirituelle Schulung des Hinduismus konnte ihn nur
zu dem gleichen Erlebnis fithren: Die in der eigenen Seele erfahrene
Fetzte Wabhrheit ist die gleiche in allen Glaubensformen, mogen sie
thr auch verschieden Ausdruck geben.

'Aber echte religiose Erfahrung wird nicht ,besessen’, sondern sie
Nmmt die Seele, der sie sich offenbart, in Besitz. Der damals Sech-
zehnjﬁhrige schrieb unter ihrem Diktat sein erstes Buch, in persischer
Sprache mit arabischer Einleitung — und legte mit ihm Feuer an das
Haus der indischen Orthodoxie und damit gleichzeitig an das eigene

aterhaus, Es war eine Kampfschrift gegen den Polytheismus.

Sein Vater warf ihn hinaus.

Der Jiingling richtete seine Studien jetzt auf den Buddhismus und

Onnte diesem viel Positives abgewinnen. Vier Jahre lang lebte er in
de.l' Verbannung unter dem viterlichen Zorn, teils im eigenen Lande,
teils in Tibet verschollen. Dann rief ihn der Vater zuriick, um ihn
dadurch 7y kurieren, daf} er ihn verheiratete.

Der Sohn lebte das befohlene Leben — und nutzte die Zeit, indem
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er englisch lernte, anschliefend griechisch, lateinisch und hebriisch
und schwerlich aus Langeweile. Was ihn dazu bewog, geht aus derr;
hervor, was dann folgte: Er warf das Steuerruder seiner Uberzeugung
um 180 Grad herum und suchte Anschluf an Europier. Er vef:lgte
damit keine neuen religidsen Ziele mehr; er suchte nach Wegen, Elend
und Entartung seiner Umwelt entgegenzutreten. Denn wenn ihm der
Buddhismus auch nicht alles hatte geben kdnnen, so mag die Legende
um dessen Stifter sein Herz angerithrt und ihm die Augen gedffnet
haben. War er nicht, wie jener, aufgewachsen unter dem Licheln des
Lebens? Jetzt sah er mit dem Blick des andern, des Buddha, den
Bettler, den Greis und den Toten neben sich, und sie waren ,Seines
Volkes.

Und aus dem Herzen, das die Gottheit nicht nur angeriihrt, son-
dern berufen hatte, sprang die Tat. ’

Welch eine ungeheure Energie mufl in diesem zwanzigjihrigen
Jiingling gegliiht haben, daf sic ihn trieb, sich zur Kultur des Mgor-
genlandes die gesamte Kultur des Abendlandes anzueignen, nicht nur
der Gegenwart, sondern bis in ihre tiefsten Wurzeln hinunter!

Als er mit dieser Eroberung fertig war, hatte er die soziale Wie-
dergeburt seines Volkes beschlossen, und das Bild, das er sich von
ihr machte, war nicht wenig von der Ethik des Christentums beein-
flue, die er im Neuen Testament gefunden hatte. Um jhretwillen
stand er als einer der ersten Hindus vornehmer Herkunft dem Chri-
stentum sympathisch gegeniiber — oder vielmehr der Gestalt Jesu
Denn mit dem Missionschristentum zu paktieren ist ihm nicht ein '
Augenblick in den Sinn gekommen, lehnte er doch die Vergottun deh
Heilandes ebenso rigoros ab wie die Inkarnationen des Hinduisgmues
Und seine WEISUNGEN JEsu, EIN WEG zu FRIEDEN UND Grijck dis,
er viele Jahre spiter an Hand der Evangelien verfafite, waren’ei .
Kampfschrift gegen die Bekehrungsmethoden der Dinischen Missine
in Serampore bei Calcutta, on

Zu dem gegenwirtigen Zeitpunkt, d. h. in dem Augenblick, in dem
er als 24jihriger zu seinem sozialen Lebenswerk antritt, wi,ederhol
er seinen ersten Angriff: Er erkldrt dem Polytheismus und dem au:
ihm entspringenden Aberglauben den Krieg.

Ram Mohan Roy war in einen ,Hinduismus‘ hineingeboren wor-
den, der aus brahmanischen Riten der Guptazeit, mahayanistischem
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Zeremoniendienst und buddhistischem Tantrismus bestand, aus To-

tenbeschworungen und indo-arischem Hochzeitsbrauchtum und Ge-

setz, puranischen Fasten und Festen, skythischen Witwenverbrennun-

gen, totemistischen Anschauungen iiber rituale Reinheit und Tabus,

nicht-vedischen Phalluskulten, aus Glauben an Astrologie und Zau-

berwesen. Die Gesellschaftsordnung, die er angreifen wollte, war reli-

gids fundiert und von dort aus entartet. Und er, selbst eine Hoch-
bliite dieser Gesellschaft, konnte sich eine andere als eine religios fun-
dierte Gesellschaftsform nicht vorstellen. Wenn er eine Sozialreform,
cine Hebung der heruntergekommenen Millionenmassen seines Volkes
wollte, dann mufite er die Mifistinde, die daran schuld waren, auf-
decken und angreifen, und diese eben waren aus religidser Entartung
erwachsen, Er konnte jederzeit nachweisen, dafl sie mit den Veden,
df!n uralt-heiligen Schriften Indiens, in Widerspruch standen. So die
Sitte oder Unsitte, dafl die brahmanische Witwe mehr oder weniger
fl'eiWillig den Scheiterhaufen des verstorbenen Gatten bestieg und mit
thm verbrannt wurde (sie wurde auf sein Betreiben 1829 durch die
Regierung verboten), die relativ vernachlissigte Stellung der Frau,
fir deren Erzichung er lebhaft eintrat: Die erste moderne Midchen-
hochschule in Calcutta wurde 1843 erdffnet, zehn Jahre nach seinem
Tode, aber infolge seines Wirkens. Er kimpfte um die Wiederverhei-
fatung der Witwen, um die EheschlieBung zwischen den Kasten, um
die Annzherung zwischen Moslim und Hindus, er griindete die erste
Zeitung in bengalischer Sprache, von der die gesamte moderne Presse
Bengalens ausgegangen ist.

Aber diese allerfliichtigste Skizze eines umfassenden sozialpoliti-
schen Wirkens greift vor. Und sie 1ift einen entscheidenden Zug die-
ses grofen Geistes nicht erkennen: Ram Mohan Roy wirkte nicht
svom sichern Port* seiner hohen gesellschaftlichen Stellung aus. Er war
bereit, sich seiner Uberzeugung zu opfern. Das hat er nicht rhetorisch
Verkiindet, sondern getan. Auf seine erncute Kampfansage an den
U’}geist seiner Zeit setzten die getroffenen Brahmanen, seine Kaste,
:el seinem Vater seine endgiiltige Verbannung durch. Wenig spéter

rachen auch seine anderen Angehdrigen jede Verbindung mit ihm ab.

Zehn Jahre lang lebte er als ein Gemiedener, ein Ausgestoflener in
en ki . o . .
- kiimmerlichen Verhiltnissen eines Steuereinnehmers. Und man
W1 . .
rd kaum fehlgehen, wenn man annimmt, daf diese Jahre der Ver-
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bannung ihn mehr iiber sein Volk gelehrt haben als alle seine Bii-
cherstudien.

Nach dem Tode seines Vaters kam es zur Aussshnung zwischen
ihm und seiner Familie, deren Haupt er jetzt war. Innerlich unbe-
rithrt, wie er in die Verbannung gegangen war, kehrte er in ein iufler-
lich fiirstliches Dasein zuriick. Wie der K&nig Janaka der indischen
Legende lebte er das Leben des vollendeten Menschen, dessen Seele
sich eins mit der Allseele weifl und in ihr ruht, dessen Tatkraft unein-
geschrinkt denen gehdrt, die sich nicht selbst helfen kénnen, und der
dabei unabhingig genug ist, auch seiner nichsten Umgebung nicht das
Recht auf seine Person zu weigern. Er wies den Titel eines Radscha
(Fiirst), den ihm der Kaiser zu Delhi verlieh, nicht zuriick, aber sein
Herz und Kopf gehdrten den Veden, deren reine Lehre wiederherzu-
stellen er sich vorgenommen hatte. Er sympathisierte, wie schon er-
wihnt, mit der Sozialethik des Neuen Testaments — und enttiuschte
die heimliche Hoffnung seiner christlichen Freunde, ihn friiher oder
spater ins eigene Lager heriiberzuzichen, indem er die Dreicinigkeit
nicht akzeptierte.

So hatte er schlieflich nicht nur die Front der Brahmanen geschlos-
sen gegen sich, sondern bald auch die der Christen. Seiner geistigen
Unabhingigkeit machte es nichts aus. 1828 rief er einige ausgewihlte
Freunde zusammen und griindete mit ihnen den Brahm o-Sa-
maj, das ,Haus Gottes’. Er weihte es ,der Verehrung des Einen
Absoluten, neben dem es nichts Zweites gibt, dem Ewigen Wesen, das
unerreichbar, unbeweglich, und Urheber und Erhalter des Weltalls

<

ist".

Neben diesem rein religitsen Anliegen des Brahmo-Samaj stand das
sozial-ethische. Diese ,Kirche® griindete das Alltagsleben ihrer Mitglie-
der auf Sittenreinheit, Giite und soziale Gerechtigkeit. Alle Menschen
ohne Unterschied nach Hautfarbe, Kaste oder Nation waren Zuge-
lassen, jede Glaubensform willkommen: Eine Ungeheuerlichkeit fiir
den orthodoxen Hinduismus seiner Zeit.

Diese ,Kirche', die so ganz Ausdruck des universalen Geistes jhres
Stifters war, reicht mit einem etwas bewegten Geschick bis in unsere
Tage heriiber — auch Vivekananda ist ihr eingetragenes Mitglied ge-
wesen —, wenn sie auch nicht immer die Hohe hat halten kénnen, die
ihr grofer Griinder ihr bestimmt hatte. Sie hat bedeutende Fiihrer
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gehabt, unter anderen Grofivater und Vater des Dichters Rabindra-
nath Tagore. Doch man hitte ein Ram Mohan Roy sein miissen, um
zu verwirklichen, was dieser mit dem Brahmo Samaj gemeint hatte.
Gibt es doch auch nur einen Konig Janaka in der durch Jahrtausende
gehenden Uberlieferung Indiens.

Ram Mohan Roys religidses Genie hatte die Wirklichkeit einer
inner- und tiberweltlichen Letzten Wahrheit bereits erfahren, bevor er
der neugekrénten Gottheit seiner Zeit begegnete, der ,Vernunft, die
die franzgsische Revolution damals zur Herrschaft iiber Welt und
Menschen ausgerufen hatte.

Er, der souverine Herr iiber das eigene Innere, sah keinen Wider-
spruch zwischen den beiden ,Wirklichkeiten’, die so vielen anderen
Gegenpole zu sein scheinen. Er sah mit klarem Geistesauge ihr wah-
res Verhiilinis zueinander: Dafl dic eine, die Vernunft, der andern,
dem Reinen Bewufltsein, entspringt und in ihm miindet, daf sie glei-
chen Wesens sind, aber verschiedener Reichweite insofern, als das als
Vernunft betitigte BewuRtsein nur Teilbereich des Reinen Bewufit-
seins ist. Dafl ihr Verhiltnis zueinander dasselbe ist, wie das der
Welle zum Meer: Sie sind wesensgleich, aber nicht dasselbe.

Eine solche Schau ist nicht jedem gegeben, viel weniger ist sie ein
Ziel, das die Menge anlockt. Diese folgt Ideen, die ihr niher liegen.
Es wird sich an Leben und Werk eines anderen Mannes zeigen, der
fiir den, der innere Zusammenhinge zu sehen weifl, wie die Wieder-
holung eines Versuches wirkt, den eine Héhere Macht mit Ram Mo-
han Roy zu hoch angelegt hatte.

Dessen Brahmo Samaj hatte, wie erwihnt, bedeutende Fihrer auch
in der Folge, geriet aber mehr und mehr unter den Einflu westlichen
Denkens, und zwar zugleich in Gestalt der Aufklirung wie in der
des Christentums. Beides mufite ihm schaden. Gegen das Ubergewicht
des wissenschaftlichen Denkens als Weltanschauung lehnte sich der
lebendige religiose Instinkt des Asiaten auf, gegen den wachsenden
Einfluf christlicher Ideen das wachsende Nationalgefiihl.

Woh! hatte schon Ram Mohan Roy das Seine getan, sein dumpf
dahindimmerndes Volk aufzurufen. Er hatte die Veden, die Zeug-
Nisse einer groflen Vergangenheit, der eifersiichtigen Hut der Brah-
Mmanenkaste entrissen und sie ins Bengalische, also eine Volkssprache
iibertra.g:,ren und ihnen die notwendigen Kommentare beigefiigt. Er
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hatte aber auch bereits an eine jiingere Vergangenheit erinnert, in der
Indiens Séhne die Hochbliite ihrer Kultur iiber die Meere hinweg
verpflanzt hatten, iiber das benachbarte Hinterindien und weiterhin
{iber Insulinde bis zu den Philippinen hiniiber. Von Kothan im Nor-
den bis Java im Siiden, von Ostafrika im Westen bis zu den Philip-
pinen im Osten hatte dieses groflere Indien gereicht, von scinen Ein-
wirkungen auf den damaligen Mittelmeerraum einmal ganz abge-
sehen. Die Biicher seiner Weisen waren in China heilig gehalten, und
das sanfte Gesetz des Buddha brauchte weder Schwert noch Schild,
um die Menschen des ganzen groflen Asien fiir sich zu gewinnen.
War das nichts?

Aber Ram Mohan Roy dachte nicht daran, mit diesem Erwecken
einer groflen nationalen Vergangenheit scines Volkes einen engherzi-
gen Nationalismus aus dem Boden zu stampfen. Er war kein Propa-
gandist billiger kollektiver Eitelkeiten. Er war das grofle Herz seines
Volkes, das das Herz der Welt in verwandtem Rhythmus schl
fihlee. agen

Die Stunde war ihm nicht ungiinstig. Unter den Generalstatthal
tern, die England damals nach Indien entsandte, waren grofle P‘ R
sonlichkeiten, ebenso fihig wie bereit, so universale Geifti kej er-
erkennen und anzuerkennen. Selbst der beriichti grei =

te W :
hat geschrieben: gte Warren Hastings

»Die .Schrif-tc?n der indischen Philosophie werden weiterleben
. . )
::f:;« die britische Herrschaft in Indien lingst voriiber sein

Woran scheiterte also der grofie Ram Mohan Roy?

Er ist durchaus nicht gescheitert. Nur ist der Zeitraum, in dem d
Leben eines Volkes ablduft und sich wandel, grofer als ’der ;m as
Menschenleben ausfiillt. Das Schicksal dieses Propheten ein,e oo
Indien war, Simann zu sein. Und diese Saat ist aufge s nenen
sie brauchte ihre Zeit zum Keimen. §egangen. Aber

Inzwischen hatten die Vélker der Welt noch die Entwicklungsph
eines krassesten Nationalismus vor sich. Er war im Kommegsp o
nicht der Tiirke Kemal Pascha war der erste Stern dieser neu - ond
stellation im Leben der V&lker, dem spiter die Lenin und Stelil’ Kon-
Mussolini, Hitler und Franco folgten, amn,

die
sondern der Inder Dayananda

(1824 — 83), der geboren wurde, noch bevor Ram Mohan Roy starbh
ro.
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Aber trotz dieser zeitlichen Nachbarschaft und trotz der Gleichar-
tigkeit ihres Zieles kann man keinen anderen Zusammenhang zwi-
schen diesen beiden indischen Revolutioniren ihres Jahrhunderts her-
stellen als den ecines unsichtbaren Auftrags, dem beide gehorchten.
Dieser war derselbe.

Wire Dayananda nicht Hindu gewesen, er stiinde heute neben
jenen anderen, oben erwihnten politischen ,Helden® der Geschichte.
Ein indischer Held aber ist ,Held* immer nur vor betont religiosem
Hintergrund, sei es auf dem alten Schlachtfelde kriegerischer oder
dem neuen sozialer Auseinandersetzungen.

Auch Swami Dayananda war hochster brahmanischer Herkunft. Er
wuchs auf in einem Vaterhause, in dem die Tradition seiner Kaste
nicht nur theoretisch hochgehalten, sondern praktisch streng gelebt
wurde. Vielleicht zu streng fiir einen unabhingigen jungen Geist, der
zudem den Feuerkopf seiner besonderen Landschaft mitbekommen
hatte: Die Landschaft Kathiawar im heutigen Staate Bombay stellte
neben dem jetzigen Panjab und Rajputana die kithnsten Kimpfer des
Subkontinents.

Ein despotischer Vater und ein heroisch-eigenwilliger Sohn . ..

Mahashivaratri, die dem Shiva geweihte lingste Nacht
des Jahres, wird nach einem Tage strengen Fastens durch Gebets-
wache gefeiert. Dayanandas Vater war strenger als der Grofie Gott,
der nachsichtig dariiber hinweg zu licheln pflegt, daf seine Gldubigen
diese hohe Nacht zwar im Tempel zubringen, aber nicht immer
wachend. Mahashivaratri ist so lang ... Der vierzehnjihrige Daya-
nanda wachte, und sah, wie die Miuse die heilige Nacht feierten,
indem sie sich an den Opferspeisen giitlich taten und sich dabei niche
scheuten, dem erhabenen Bildnis iiber Hinde und Schultern zu laufen,
ungestraft...

Das geniigte. Der Vierzehnjihrige erhob sich, verlieR den Tempel
und kiindigre dem strengen Vater anderntags den religisen Gehor-
Sam,

Fiinf Jahre eines erbitterten Ringens folgten, denn auch das Ver-
hiiltnis des Sohnes zum Vater ist ein religids empfundenes und weni-
gfl‘ leicht durchbrochen, weil lebendiger, als das zu einem steinernen
Bildnis, dessen Symbolcharakter dem jungen Gemiit noch nicht auf-
8egangen war. Als aber das Machtwort des Vaters dem unhaltbaren
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Zustande mit einer Heirat des Sohnes ein Ende machen wollte, ent-
zog sich dieser dem Hause durch die Flucht. Der Vater lief ihn auf-
greifen und einsperren. Erst nach zwei weiteren Jahren gelang eine
endgiiltige Flucht. Auch Dayananda hat seinen strengen Vater nicht
wiedergesehen.

Fiinfzehn Jahre verbrachte der dem goldenen Kerker Entronnene
in der absoluten Freiheit des religitsen Bettlers auf allen Straflen sei-
nes riesigen Vaterlandes. Fiinfzehn Jahre lang sprach er nur mit Ge-
lehrten — die im Indien von damals selbstverstindlich nur Religions-
gelehrte sein konnten —, denn er verachtete es, eine andere Sprache
als Sanskrit zu benutzen. Er bereicherte und vertiefte sein Wissen um
die Veden und gab sich intensiven Yogaiibungen hin. Fiir die Masse
von deren Almosen er lebte, hatte er nur tiefe Verachtung, denn .
sah nur ihre Unwissenheit, ihre dufiere Verkommenheit ih;en Ab -
glauben. ’ N

Zwischen diesem Dayananda der jungen Jahre und dem, dessen An-

denken heute noch iiber eine Million Inder iiberzeugt nachleben

1 a
steht ein Mann.... ber

Einer, der noch hirter war als der harte Dayananda. Ein blind
Sannyasin, der seit seinem elften Lebensjahre allein a.uf 3 ‘{;V elr
gestanden hatte, und der die Millionen Bewohner des hj d e che t
Gétterhimmels noch griindlicher hafte als er. Er lebte im :-1 fulstIS“ en
des Landes, in dem beriihmten heiligen Madura. Thm er l:ben'iucclien
STarrsinnige, %‘ei“ig unabhingige Hitzkopf aus dem fe%ne SlN ;1'
westen und diente ihm, zweieinhalb Jahre lang, und die S n c;r. -
ser Askese trug er den Rest seines Lebens als Narben puren ie-
mit sich herum. an seinem Leibe

Sein He.rz aber war in dem Befehl seines Guru verbrannt: Sej
Leben dahinzugeben fiir die Wiedererweckung der alten, de nt.h ein
der Ewigen Religion der Veden, die unter dem Schutt ;ronrlwz11 ren,
und Aberglauben der spiteren Jahrhunderte begraben la rrlehren

Dieser Dayananda nun kehrte nach dem Norden Zugr.ii &
gann seinen Kampf als einer gegen alle mit einer Veh und be-
mindestens die Gelehrtenwelt des Subkontinents — sie emenz., daf
gleich die Welt der Brahmanen — in kiirzester Zejt _war ja zu-
stand. Sein iiberragendes Wissen in der vedischen t;ge Flammen

. . ) rli
machte ihn zu einem schier unschlagbaren Gegner leferung
3

seine Kithnhejt und
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Furchtlosigkeit liefen ihn leichten Herzens eine Herausforderung an-
nehmen, die das Ziel hatte, ihn zu vernichten: Er stellte sich
— 1869 — einer Zusammenkunft von 300 Pandits in Benares, dem
hinduistischen Rom. In stundenlanger Disputation begriindete er die
Richtlinien seines Wirkens, die er bereits zwei Jahre frither in Lahore
schriftlich niedergelegt hatte.

Noch nie hat ein Ketzer die Kirche belehren kdnnen, die er refor-
mieren wollte. Auch Dayananda verlor die Redeschlacht von Benares.
Aber die Kunde dieses heroischen Kampfes eines gegen alle und der
Name des daraufhin Gedchteten flogen wic Feuersbrunst durch das
ganze Land und verwandelten die scheinbare Niederlage in einen
Sieg, der einemn Wendepunkt in der Geschichte Indiens gleichkam.

Das erste Viertel des Jahres 1873 hielt sich Dayananda, der in-
zwischen beriihmt gewordene vedische Held, in Calcutta auf. Dort
kam er auch mit dem Brahmo Samaj in Berithrung, der den
gewaltigen Reformator gern zum Bundesgenossen im Kampf gegen
Gotzendienst und starre brahmanische Orthodoxie gewonnen hitte.
Der Brahmo Samaj war sogar bereit, entscheidende Gegensitze in den
beiderseitigen Uberzeugungen zu iibersehen. Dayananda war es nicht.
Die Vorstellung cines Kompromisses gab es fiir ibn nicht. Die abso-
lute Unanfechtbarkeit der Veden als einziger und letzter Quelle reli-
giser Erkenntnis und das Dogma von der Wiedergeburt der Seelen
waren zwei seiner zehn Grundsitze von Lahore, beide wurden von
dem Brahmo Samaj nicht geteilt. Dariiber hinaus war dieser fiir einen
Dayananda schwer kompromittiert durch den Einfluf}, den er west-
lichem Denken eingerdumt hatte und noch einrdumte, am schwersten
durch seine Haltung zum Christentum. Der damalige Fithrer des
Brahmo Samaj, Keshab Chandra Sen, war ein glihender Christus-
verehrer. Um dieser seiner Haltung willen konnte der Brahmo Sa-
maj nicht die Breitenwirkung auf das erwachende Indien entfalten,
die er sich wiinschte. Wohl war es der Westwind gewesen, der das
schlummernde Indien geweckt hatte, aber es war trotzdem zu sich
selbst erwacht. Darum jubelte es einem Dayananda zu, darum stromte
es in dessen 1875 in Bombay gegriindeten Arya Sama j, dessen
Mitgliederzahl sich von Jahrzehnt zu Jahrzehnt verdoppelte.

Vielleicht hat das organisatorische Genie Dayanandas sogar aus den
organisatorischen Schwichen des Brahmo Samaj zugunsten des eige-
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nen Samaj gelernt; fest steht, dafl er erst durch diesen auf den Ge-
danken kam, dafl er auf eine Breitenwirkung nur rechnen durfte,
wenn er die Volkssprachen als Medium fiir seine Mission benutzte,
Er hat dann einen ganzen Stab von Pandits beschiftigt, die die
Veden und seine Erlduterungen dazu aus dem Sanskrit in die ver-
schiedenen Volkssprachen iibertrugen.
Artikel II der Zehn Grundsitze von Lahore lautet:
»Die Veden sind die Biicher der wahren Erkenntnis. Es is¢ die
erste Pflicht jedes Arya, sie zu lesen und zu lehren.*
»Aryas aber sind alle Menschen hohen Sinnes, ohne Un-
terschied der Kaste; Dasyus (Nichtaryas) alle, dije ein Leben
in Siinde und Eigennutz fiihren.“
Sein Kampf gegen das Christentum war erbittert, gehiissig und
ungerecht, aber er hatte keine Zeit, sich eingehender damit ausein-.
anderzusetzen. Neben jedem seiner Wege lauerten Kugel und Dolch

jede Mahlzeit konnte das Gift enthalten, das sie zur letzten machen
mufite.

Aber es wurde 1883, ehe der Gewaltj
dem er einem halben Dutzend anderer
Er starb 59jihrig, wie sein grofler Vorg
der, der die Fahne religidser und s
Hand entsank, ergreifen und zu neye
war, war um diese Zeit schon ein Ji
grofiten Meister dieses an groflen S
dranath Datta, der spitere Swa

ge einer solchen erlag, nach-
Anschlige entkommen war.

dnger Ram Mohan Roy. Und

ozialer Erneuerung, die seiner

m Buf weiterzutragen bestimmt
ngling in den Hinden cines der
eelen so reichen Volkes: Naren-
D mi Vivekananda.

Als religidser Reformator hat Dayananda mit seiner Ausgrabung

der Veden und ihrer Ubertragung in
‘ g 1n die Volk ] i
im Dienste einer nationalen Sulpere. ssprachen Kirrnerarbeit

Vorldufer Ram Mohan Roy ausg

eht, wi
das um seinen Nachfolger Vivekananda ﬂfm:: dom Wererlendecs,
Wohl darf man beriidksichtigen, '

Schriften zu seiner Zeit nicht annihe

, und dafl mand,

keiten seiner Exegese auf diesen Mangel zuriickzufithren sind. Aber
er war eben auch nicht das religiose Genie, das aus eigener Erleuch-
tung zur Klirung beigetragen hitte. Er war der Gewaltmensch der
Tat. Er verkiindete nicht nur die Gleichheit der Menschen vor Gott
und dem Gesetz — den Kampf gegen den Wahn der Unberithrbarkeit
hat er vielleicht am heftigsten von allen gefiihrt —, sondern er setzte
den Hebel zu ihrer Durchfiihrung an. Und da er das Grundiibel aller
sozialen Miflstinde seines Volkes in dessen Unwissenheit sah, so war
sein Hauptaugenmerk auf die Erziehungsarbeit gerichtet. Er griindete
Schulen fiir Knaben und Midchen, Lehrbetriebe, Internate, die sich
heute alle um die beiden Hauptgriindungen gruppieren, das 1866
erdffnete Dayananda Anglo-Vedic College in Lahore und den Gurs-
kula, der 1902 vom Arya Samaj in Kangri erdffnet wurde. In diesem
Institut leben die Zoglinge sechzehn Jahre lang mit ihren Lehrern
(Guru) zusammen in Armut, Keuschheit und Gehorsam, nach dem
Vorbilde des antiken Indien, selbstverstindlich mit modernem Lehr-
plan.

Aber Dayananda kimpfte unerschrocken ebenfalls fiir die Gleich-
berechtigung der Geschlechter nicht nur in der Erziehung, sondern
auch in der Ehe und fiir die Wiederverheiratung der Witwen. Er
setzte seinem Arya Samaj die Aufgabe, Heime fiir Witwen zu griin-
den, um sie ihrer beklagenswerten Lage innerhalb der Grofifamilie zu
entziehen, Waisenhiuser zu schaffen und einen Katastropheneinsatz
zu organisieren, der in Seuchenzeiten und Hungersndten eingreift.

Dayananda ist ohne Zweifel der erste grofle Sozialreformer Indiens
mit Breitenwirkung und tiefer gehendem Einflufl gewesen. Wie tief-
greifend, 148t sich erst ermessen, wenn man weifl, dafl der endliche
Befreier Indiens, Mahatma Gandhi, der gleichen Landschaft ent-
stammt, einer Landschaft, in der heute noch in jedem zweiten Hause
das Bildnis Dayanandas, des ,Lé6wen von Kathiawar®,
hingt.

Aber weder Ram Mohan Roy, der aristokratische, welt- und zu-
kunfsgesichtige Prophet eines zu erneuernden Indien, noch der in
dessen tiefste Vergangenheit zuriickgewandte Einpeitscher Dayananda
erreichten die breite Masse unmittelbar; sie war fiir sie einfach nicht
zu erreichen. Fin Echo konnten sie zunichst nur bei der diinnen
Oberschicht erwarten, die sich am Kontakt mit dem Westen gebildet
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hatte, d. h. praktisch durch ihren Kontakt mit der Ost-Indien-Kom-
pagnie und der daraus schliefilich erwachsenen britischen Verwaltung
des Subkontinents. Im Nordwesten, dem Wirkungsbereich Dayanan-
das, hatte dieser Kontakt mit der Zentrale Bombay reinen Handels-
und Geschiftscharakter behalten. In Bengalen, d. h. in Calcutta, in
dem der Brahmo Samaj Ram Mohan Roys titig war, wirkte sich
der kulturelle Einfluf des Westens stirker aus und hatte ein liberales
Biirgertum geschaffen, das aus den nicht-brahmanischen hgheren
Kasten hervorgegangen war und sich von Anbeginn notgedrungen als
natiirlichen Gegner der bis dahin herrschenden brahmanischen Ortho-
doxie empfand, bzw. durch deren anmaflende Haltung in diese Op-
position hineingedringt worden war.

Die Gegensitze zwischen diesen beiden Lagern flammten noch lich-
terloh, als dem Lande der neue Heros erstand, der zukiinftige Swami
Vivekananda. Er wurde am 12. Januar 1863 im Lager der Liberalen
geboren.

Seine Familie gehdrte zur Kaste der Kayastha, die bereits aus
historischen Griinden den Brahmanen gegeniiber in Opposition stand
War die bengalische Bourgeoisie in gewissem Grade das Produkt d .
Ost-Indien-Kompagnie, da sie durch ihre Beteiligung an deren H N
del reich geworden war, so verdankten die Kayastha ihren Wohl anc;
den juristischen Diensten, die sie fiir die Kompagnie und spi Stafr‘l‘
die britische Verwaltung geleistet hatten und noch leistettl: a-te; l:l:
der Vater Vivekanandas war Rechtsanwalt am High Court vnc; Cul
cutta. Die Kayasthas waren von Anbeginn Anhinger Ram 1\1;[ ha -
Roys gewesen und fanden sich stets in fithrender Stel] i o
Reformbewegungen. ung in den
Die Konfliktsituation zwischen dem Alten — der Orthodoxi

und dem Neuen — dem liberalen Biirgertum — spitzte sichm'{le .
schirfer zu. Familientragdien in diesem Zusammenhange w immer
gemein. Auch die Dattas, die Familie Vivekanandas, blieb :’;ﬂ :111_
von verschont. Einer seiner Vettern wurde als Vierzehnl Lo
Christ — und war von Stund an fiir die Familie tor. Eine
gleichen Alters beging das gleiche ,Verbrechen® — und ihr

Mutter, eine Witwe, bezahlte diesen Schritt der Tochter mite ?rme
Héllenleben. einem

Die Reaktion der liberalen Jugendgeneration auf ejne solche soziale

jahriger
Kusine

32

Despotie konnte nicht ausbleiben. Sie nahm gelegentlich groteske
Formen an. Es gehdrt zu den Berufspflichten und Einkommensmog-
lichkeiten der Brahmanen, die Schriften der Uberlieferung in den
Familien vorzutragen. Einer der modernen Familienhdupter lief bei
einer solchen Gelegenheit dem vortragenden Brahmanen den Haar-
schopf des Vorderhauptes, eines der wichtigsten Abzeichen seiner
hohen Kaste, hinterriicks abschneiden, ehe der Getroffene gewahr
wurde, was geschah. Seine Empdrung wurde mit einem Barbetrag be-
schwichtigt, der der unterschiedlichen Linge der Trophde angemessen
wurde. Der Erfinder dieser Rache am starrsinnigen Alten heftete dann
seine Trophien an die Wand seines Hauses, jede fein siuberlich mit
der Angabe ihres ,Preises versehen.

Auch die erste Spaltung im Brahmo Samaj geht auf Rechnung sol-
cher Atmosphire. Devendranath Tagore, der Vater des Dichters Ra-
bindranath, damals Fiihrer der Brahmos, hatte Keshab Chandra Sen,
eines der begabtesten Mitglieder unter den Jungen, einen der glin-
zendsten Redner der Zeit, zum Prediger des Samaj berufen. Das loste
trotz der ,modernen’, ja revolutioniren Tendenzen dieser Gesell-
schaft cinen Sturm der Entriistung aus, denn Keshab Chandra Sen
war Nicht-Brahmane, und nur der Brahmane hat in der Hindugesell-
schaft das Recht, religidse Unterweisung zu erteilen. Eine Tradition,
die spiter noch auch als Waffe gegen Vivekananda geschleudert wer-
den sollte. Unter dem Druck des Protestes enthob Devendranath Kes-
hab seines Amtes wieder, woraufhin der ,linke Fliigel® des Brahmo
Samaj mit Keshab als Fithrer einen neuen ,Brahmo Samaj von Indien®
abspaltete.

Aber auch die Tagores selbst waren das Opfer solcher Tyrannei
geworden. Sie waren Piralis, d. h. sie gehtrten wegen ihres
Kontaktes zu Nicht-Brahmanen zu den ,ausgestofienen‘ Brahmanen.

Dadurch kamen wiederum die Dattas, die Familie Vivekanandas,
ihrerseits in eine Konfliktsituation:

Devendranath hatte eine Brahmo-Schule als Gegengewicht gegen
den EinfluR der Missionsschulen gegriindet. Sie wurde im Hause der
Dattas abgehalten. Die orthodoxen Nachbarn drohten, das derzeitige
Familienhaupt der Dattas auszustofen — nicht etwa, weil er die
Brahmo-Schule im Hause herbergte, sondern weil sie das Werk eines
Pirali war!
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Dieses Vorkommnis 1488t erkennen, daB in der Familie Datta grofi-
ziigi'ge, weltoffene Minner von moderner Bildung regierten, d. h.
persisch-arabisch in der ilteren, persisch-englisch in der jiingeren Ge-
neration. Der Vater Vivekanandas, oder besser Narens, wie der
Knabe gerufen wurde, las die Bibel so gut wie persische Dichter. Was
aber fast noch mehr bedeutete, war, daff selbst seine Mutter lesen
und schreiben konnte und wohl sogar etwas englisch, denn er be-
richtete spiter, dafl sie es war, die ihm seine ersten englischen Worter
beigebracht habe.

Der kleine Naren besafl ein vulkanisches Temperament, d. h. an-
ders ausgedriicke, er war ein wilder Junge. Es muflten zwej W.'eirte-
rinnen fir ihn gehalten werden. Und wenn selbst diese gemeinsam
nicht mehr mit ihm fertig wurden, dann blieb der Mutter nichts
anderes ibrig, als den kleinen Hitzkopf unter den Kaltwasserhahp
zu halten. Das soll geholfen haben. Wire Naren in eine orthodoxe
Umwelt geraten, wie seine beiden grofien Vorginger, er wire wohl
wie sie, aus ihr ausgebrochen. ’

Er aber hatte das Gl‘iick, einen grofiziigigen, verstindnisvollen
Vater zu haben, der den intelligenten Knaben intelligent erzog, d. h
mit Methoden, die dessen Einsicht aufriefen. Als Naren sich & ¢ 1
zu heftigen Worten gegen seine Mutter hatte hinreifien lass:lnmjl
setzte es keine Hiebe, sondern Vater lieR an die Zimmert"n’ dzl
Knaben schreiben: ,Naren hat das und das zu seiner Mutter - e‘f
Der junge Siinder muflte es lesen, jedesmal, wenn er sein ge'sagt.
betrat; aber auch seine Spielgefihrten erfuhren es auf di lmrfler
und das traf sein Ehrgefiihl. tese Weise,

Von solchen knabenhaften Unbeherrschtheiten abgesehen durf d
Fiillen sich austoben nach Herzenslust, wie die meisten indisc;llr ° o8
der, und besonders die Sohne. Er wurde der Anfiihrer ceine e?(Km—
raden durch dick und diinn, in guten und schlimmen étre'crh ame
aber niemals bSsartig wurden. Denn es war wohl aufgemerki en, die

als er von kurzem erstem Besuch einer &ffentlichen Schule e Wosl'den,
che heimgebracht hatte, die in diesem Hause nicht ge duldetne pra-
konnte. Er wurde sofort aus der Schule genommen und beka Welfden
Hauslehrer. Erst als die hthere Schule fillig wurde, tiberlieg o enen
wieder der Offentlichkeit. , €5 man ihn

Seine Geistesgaben entsprachen seiner harmonisch entwickelten K
or-
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perlichkeit. Seine Aufnahmefihigkeit, sein Gedichtnis waren enorm.
Um den Lehrstoff zu bewiltigen, geniigten ihm die Unterrichtsstun-
den, seine Freizeit gehorte nach wie vor Spiel und Sport und der
Musik. Ging es an ein Examen, dann las er in der vorausgehenden
Nacht den entsprechenden Stoff durch und hatte ihn in der Priifung
zur Verfiigung, handle es sich nun um Mathematik oder englische
Geschichte.

Aber es gab noch einen anderen Naren. Mit ihm begegnen wir der
Ursache zu der Spannung, die dem Leben des spiter so beriithmten
Mannes die Dynamik, aber auch die Tragik verleihen sollte.

Sie zeigte sich zunichst als Kuriosum. Schon der kleine Junge fiihlte
sich von jedem Sadhu, jedem religiosen Bettler, magisch angezo-
gen. Das ist an sich noch nichts Besonderes, der Sadhu besitzt in
Indien auch heute noch eine ungewohnliche Macht iiber eindrucks-
fihige Seelen. Als aber der kleine Naren einmal in Ermangelung
cines anderen Almosens ein neues Gewandstiik von seinem Leibe
verschenkt hatte, wurde man darauf aufmerksam und versuchte, diese
Neigung etwas zu dimpfen. Das gelang jedoch nicht, man mufite
wieder zur Radikalkur greifen und ihn einsperren, wenn ein Sadhu
in Sicht kam. Da warf er aus dem Fenster, was immer ihm als Almo-
sen in seinem Gefingnis geeignet schien.

Fine kindliche Marotte? — Der erwachsenen Umwelt mag es als
eine solche erschienen sein, und als Spielerei, wenn Naren und seine
Gefihrten sich zum Meditieren zusammensetzten. Einmal erschien
wihrend dieses ,Spiels® eine Kobra unter ihnen, vor der alle Reiflaus
nahmen, aufer Naren. Befragt, weshalb er nicht dem Beispiel der
andern gefolgt wire, antwortete er, dafl er weder die Kobra noch den
Aufbruch der Gefshrten bemerkt hitte.

Bei solchen Gelegenheiten mag dann unter den Erwachsenen die
Erinnerung an den Grofivater Narens aufgetaucht sein, der nach der
Geburt des Sohnes — Narens Vater — das gelbe Gewand genommen
hatte und verschwunden war. Und mancher mag sich in der dem
Hindu vertrauten Gedankenverbindung gefragt haben, ob der Ver-
schollene vielleicht in dem Enkel zu den Seinen zuriickgekehrt sei.

Noch auf eine andere Weise tat sich diese besondere Hilfte seines
Wesens dem Knaben kund, allerdings ohne ihm ihre Quelle zu ent-
decken. Erst als Naren einem Gefihrten von seinem ,Spiel mit abend-
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anderes ibrig, als den kleinen Hitzkopf unter den Kaltwasserhahn
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perlichkeit. Seine Aufnahmefihigkeit, sein Gedichtnis waren enorm.
Um den Lehrstoff zu bewiltigen, geniigten ihm die Unterrichtsstun-
den, seine Freizeit gehdrte nach wie vor Spiel und Sport und der
Musik. Ging es an ein Examen, dann las er in der vorausgehenden
Nacht den entsprechenden Stoff durch und hatte ihn in der Priifung
zur Verfiigung, handle es sich nun um Mathematik oder englische
Geschichte.

Aber es gab noch einen anderen Naren. Mit ihm begegnen wir der
Ursache zu der Spannung, die dem Leben des spiter so beriihmten
Mannes die Dynamik, aber auch die Tragik verleihen sollte.

Sie zeigte sich zunichst als Kuriosum. Schon der kleine Junge fiihlte
sich von jedem Sadhu, jedem religidsen Bettler, magisch angezo-
gen. Das ist an sich noch nichts Besonderes, der Sadhu besitzt in
Indien auch heute noch eine ungewdhnliche Macht iiber eindrucks-
fihige Seelen. Als aber der kleine Naren einmal in Ermangelung
eines anderen Almosens ein neues Gewandstiide von seinem Leibe
verschenkt hatte, wurde man darauf aufmerksam und versuchte, diese
Neigung etwas zu dimpfen. Das gelang jedoch nicht, man muflte
wieder zur Radikalkur greifen und ihn einsperren, wenn ein Sadhu
in Sicht kam. Da warf er aus dem Fenster, was immer ihm als Almo-
sen in seinem Gefingnis geeignet schien.

Eine kindliche Marotte? — Der erwachsenen Umwelt mag es als
eine solche erschienen sein, und als Spielerei, wenn Naren und seine
Gefihrten sich zum Meditieren zusammensetzten. Einmal erschien
wihrend dieses ,Spiels‘ eine Kobra unter ihnen, vor der alle Reiflaus
nahmen, aufler Naren. Befragt, weshalb er nicht dem Beispiel der
andern gefolgt wire, antwortete er, dafl er weder die Kobra noch den
Aufbruch der Gefihrten bemerkt hitte.

Bei solchen Gelegenheiten mag dann unter den Erwachsenen die
Erinnerung an den Grofivater Narens aufgetaucht sein, der nach der
Geburt des Sohnes — Narens Vater — das gelbe Gewand genommen
hatte und verschwunden war. Und mancher mag sich in der dem
Hindu vertrauten Gedankenverbindung gefragt haben, ob der Ver-
schollene vielleicht in dem Enkel zu den Seinen zuriickgekehrt sei.

Nodh auf eine andere Weise tat sich diese besondere Hilfte seines
Wesens dem Knaben kund, allerdings ohne ihm ihre Quelle zu ent-
dedken. Erst als Naren einem Gefihrten von seinem ,Spiel‘ mit abend-
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lichen Lichterscheinungen berichtete, stellte sich heraus, daff diese Pho-
tismen durchaus nicht Gemeingut aller waren, wie Naren angenommen
hatte. Wenn er sich zum Schlafen niederlegte, bildeten sich hinter seinen
geschlossenen Lidern unregelmiflig gestaltete und bewegliche Flecke aus
farbigem Licht, die sich laufend verdnderten und schlieflich barsten, ihn
in eine Fiille weien Lichts einhiillend. ’

Erst Sri Ramakrishna, sein spiterer Meister, befragt, ob er solche
Lichterscheinungen kenne, gab als Erkldrung, dafl sie Symptome einer
groflen spirituellen Reife wiren.

Noch spielte der heranwachsende Knabe mit den mancherlei Blink-
zeichen, die ihm aus der eigenen Tiefe kamen. Aber sie wuchsen mit
ihm und waren fiir ihn bereits Problem, bevor seine Umwelt noch
von ihnen wuflte.

Der weltoffene, ganz von westlichem Geist moderner Diesseitigkeit
geprigte Vater und mit ihm die Familie dachte nur an die gl'ainzgende
juristische Laufbahn, die den hervorragenden Gaben und dem beste-
chenden Wessn d}fs Jinglings offenstand, und bereitete eine reic}?e
Heirat vor, die thm ermdglichen sol i o 3
vervollstindigen. ’ fre, seine Studien in England zu

Dieses Projekt entschied, wenigstens fiir den Augenblick, das P
blem, das den Jiingling seit langem beschiftigte. Wenn e; as Pro-
Zukunft dachte, dann lodkte sie wohl auch ihn mit dem 1._3'1 Se(;ne
Rahmen und den leuchtenden Farben duflerer Erfolge Dai:]: zen ben
stand stets das Bild des gelbgewandeten Wandern{ancbs nin ader
Bettelschale, auf dem schweren, einsamen Wege in die Voll ltd er
und in solchen Triumen hatte noch stets der Monch iiber d'en Car,
riere’ gesiegt. e ,Kar-

Dem Heiratsplan der Eltern gegeniiber siegte er zum ersten Mal
im praktischen Alltag, wenn auch noch maskiert. Denn Nare:s Wa.e
gerung war rein negativ, d. h. ohne positiven Gegengrund. Vielle; :}1-
war die letzte Quelle seines leidenschaftlichen Neins zum. Vo ;11 i
des Vaters ihm selbst ganz unbewuflt. Wir glauben oft nach e’rS 8
Ermessen zu handeln und zu entscheiden, wo wir lediglich l;genem
der Stimme der Tiefe gehorchen. unbewufe

Wohl lauschte Naren ihr seit langem auch bewuft, aber da er sie ;
erster Linie dort suchte, wo sie &ffentlich diskutiert wurde _r sclle l}?
vor allem im Brahmo Samaj —, so erkannte er sie nicht, wo sie .ihn.
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direkt ansprach. Er suchte sie in der Auseinandersetzung der moder-
nen biirgerlichen Jugend Calcuttas, der am westlichsten orientierten
aller indischen Grofistidte; wie konnte er ahnen, dafl sie mit der
Stimme der dltesten Tradition seiner uralten Religion nach ihm rief!

Der jetzt siebzehnjihrige Naren war selbstverstindlich Mitglied des
Brahmo Samaj, den sein Urgrofivater unter Ram Mohan Roy mitbe-
griindet hatte, aber er gehorte dessen jiingster Abspaltung an, dem
Sadharan Brahmo Samaj. Devendranath Tagore hatte den
Brahmo Samaj noch im Sinne seines Stifters gefiihrt, hatte aber der
jingeren Generation unter Fiithrung des glinzend begabten Keshab
Chandra Sen den Weg in eine radikalere und christliche Verwest-
lichung freigegeben. Als Keshab jedoch selbst eine der wichtigsten
Vereinssatzungen brach, das Verbot der Kinderehe, und seine Tochter
vierzehnjihrig dem Maharadscha von Cooch-Bihar in die Ehe gab, da
trennte sich ein Teil seiner Mitglieder von ihm und griindete nun-
mehr ecinen dritten, den Sadharan Brahmo Samaj. Diesem gehdrte
Naren an, aber wahrscheinlich nicht jenes aktuellen Anlasses zum
Schisma wegen, sondern aus inneren Griinden. Keshab war im Ver-
laufe einer lebhaft bewegten inneren Entwicklung vom radikalen
Apostel einer reinen Ratio zum glithenden Christusverehrer gewor-
den. Auch er war beileibe kein Missionschrist, vielmehr stand hinter
seinem Gesinnungswechsel zweifellos eine echte innere Begegnung mit
Christus. Am Ende aber wurde unter Keshabs eigener Erleuchtung
Jesus von Nazareth zu einem Christus, der nicht weit davon entfernt
war, cin Erfiiller der Veden zu sein.

Diese Entwidilung Keshabs ist in dem geistig so regen und aufge-
schlossenen Vaterhause des jungen Naren zweifellos verfolge und dis-
kutiert worden. Jugendlicher Radikalismus wird stets zur Uberbe-
Wertung der Ratio neigen. So diirfte man nicht fehlgehen, wenn man
als Grund fiir Narens Mitgliedschaft im abgespaltenen Sadharan
Brahmo Samaj den wachsenden Mystizismus Keshabs annimmt. Aber
da der ,andere‘ Naren sich nicht zum Schweigen bringen lief}, trotz
allem Radikalismus, so wirkte er sich auch jetzt wieder als das andere
Extrem aus.

Die Tagores gehorten, wie erwihnt, zum Umgangskreise des Hau-
ses Datta, allen voran der von vielen verchrte Maharshi Devendra-
nath, bevor er sich in die Einsamkeit eines rein kontemplativen Le-
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bens zuriidkgezogen hatte. Was lag niher, als dafl der siebzehnjihrige
Naren im Zwiespalt seines Innenlebens den vornchmen Greis
aufsuchte? Nicht, um mit ihm zu diskutieren, das konnte er iiberall.
Er suchte vielmehr eine biindige Antwort auf eine biindige Frage:
,Herr, habt Thr Gott gesehen?“

Devendranath, der Maharshi, hat sie nicht beantwortet, jedenfalls
nicht so, dafl sie den entschlossenen jungen Willen zum Ganzen be-
friedigt hitte. Naren ging und stiirzte sich in Examensarbeiten, ohne
zu ahnen, dafl die Antwort auf die ruhelose Frage seines Herzens
seines zweiten Ich, schon zweimal an ihm voriibergegangen war. ,

An den geriumigen Gebiudekomplex des Familienbesitzes der
Datta stieff der ebenso reiche Besitz der befreundeten Mitras, deren
Haupt Anhinger eines Kalipriesters von Dakshineswar wa; ein;s
Mannes von — man muf8 wohl sagen, zweifelhaftem Ruf, zwei,felhaft
nicht etwa in moralischer, sondern in geistiger Hinsicht. Man stritt
dariiber, ob er ein Paramahansa, ein Heiliger, oder ein Ver-
riickter wire. Surendranath Mitra hielt ihn fiir einen Heiligen, und
als der Paramahansa wieder einmal das Haus mit seinem B, ch
chrte, da schickte der Hausherr hiniiber und lieR Naren zu s'chesll:’
ten, um die Gelegenheit mit seinem Gesang noch festlicher Zu] l;_
ten; Narens Vater hatte keine Kosten gescheut, die schéne Stimnfngcsmc;
die bedeutende Musikalitit seines Sohnes ausbilden zu lassen o

Als der Paramahansa Sri Ramakrishna den Jingling erblick
wankte er innerlich unter dem gewaltsamen Aufbruch der Tiefel dte,
diese Begegnung in ihm auslSste. Er wuflte, was sie bedeutete N,qr .
dem entschiedenen Brahmo-Mitglied, bedeutete sie nichts wer;i ‘ e[11’
nichts. Und als der Paramahansa ihn unter Aufbietung’aller gell'bal 5
beherrschung aufforderte, ihn doch in Dakshineswar, ejnige N; '1“-
auflerhalb von Calcutta, zu besuchen, da nahm der ]’iinglii d X eln
eine freundliche Geste, die er gedankenlos freundlich beangtwaS e
und vergessen hatte, bevor er sein Vaterhaus wieder betrat 0\’;@16
leicht ist ihm in seiner Ich-befangenheit nicht einmal eingefallc;n ée{;
er mindestens dem Namen dieses Mannes schon einmal vorher b’ .
net war. Es war in der Schule gewesen. °BeE"

Naren besuchte um diese Zeit das Scottish Church College. Einer
seiner damaligen Klassenkameraden berichtet: .

38

,Eines Tages rifl unserem Professor fiir englische Literatur die
Geduld, weil unser Verstindnis bei seiner Behandlung des Dich-
ters Wordsworth versagte. Er schlug mit der Faust auf den Tisch
und verlieR wiitend die Klasse. Wenig spdter trat statt seiner
der Direktor des Instituts, Mr. Hastie, ein. Nicht etwa, um
uns Vorwiirfe zu machen; er sagte nur, dafl Mr. So-und-so ge-
klagt habe, dafl wir zu dumm wiren, Wordsworth zu begreifen.
Aber das wire auch gar nicht so einfach, und vielleicht begriffe
Mr. So-und-so ihn auch nicht ganz. Es ginge nimlich dabei um
aufergewdhnliche Bewufltseinszustinde, die schwer zu erkldren
und noch schwerer zu begreifen wiren. Ubrigens lebe in Dakshi-
neswar ein Mann, an dem sie diese kennenlernen und beobachten
kénnten. ,Geht zu ihm und seht ihn euch an. Er heiflt Rama-
krishna‘.“

Naren war nicht nach Dakshineswar gegangen. Was Mr. Hastie
ihnen da vorgetragen hatte, schien seiner systematisch gepflegten
Niichternheit verdichtig nahe an Mystik zu streifen, die fiir ihn nun
cinmal in das Gebiet des Aberglaubens gehdrte.

Eines Tages aber schloff ein sehr viel lterer Vetter, Ramchandra,
ein Arzt, eine hitzige Diskussion iiber religiose Probleme mit der
Frage ab:

,Wenn dir so viel an diesen Dingen gelegen ist, warum irrst
du dann von einem zum andern? Warum gehst du nicht nach
Dakshineswar hinaus? Dort kannst du die Antwort finden, die
du suchst!®

Vielleicht hat auch dieses dritte Mal Naren nicht die Absicht ge-
habt, dem Rat zu folgen. Als aber kurz darauf eine Gruppe seiner
jungen Freunde einen Ausflug in die berithmt schonen Tempelgirten
von Dakshineswar unternahm — der dort lebende merkwiirdige Kali-
Driester war ihnen nur ein zusitzlicher Anziehungspunkt —, da schlof}
er sich an.

Ein Ausflug, nichts weiter — fiir die andern. Fir Naren eine
Schicksalswende, und mit ihm fiir Tausende, diesseits und jenseits der
Meere,

Wer war dieser Paramahansa Sri Ramakrishna?
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II

DER MEISTER DES MEISTERS
(Eine Kritik der Reinen Un-Vernunft)

»Der Erhabene ist frei von jeglicher Theoric.®
Buddha

Liebe und Verehrung fiir eine grofle Seele werden stets die Spuren
dieser Grofle bis in die Kindheit zuriickzuverfolgen suchen, werden
u. U. legendire Ereignisse um die Geburt aufschichten, und werden
immer der Versuchung unterliegen, in ganz gewohnlichen Anlagen
und Geschehnissen bereits das Besondere zu sehen, Das ist auch im
Falle Ramakrishnas geschehen, und der westliche Leser wiirde man-
ches von dem Berichteten als Besonderheit hinnehmen, da er nicht
weifl, dafl es bei einem Hindukinde durchaus nichts Auffallendes be-
deutet. Hindufrdmmigkeit ist eine sehr lebendige Beziehung zum
Uberweltlichen, und tiefer und fragloser Glaube 185t immer und
iiberall subjektive Erlebnisse aus, die man objektiv ,Wunder* nennen
miifte.

Die orthodoxe Brahmanenfamilie, in der Ramakrishna am 18, Fe-
bruar 1836 geboren wurde, lebte ein betont religidses Leben, wie es
auch heute noch auf dem Dorfe gelebt wird. Der Knabe Gadad-
har, wie Ramakrishna zu Hause hiefi, fiihrte mit Vorliebe mit sei-
nen Spielgefdhrten religiése Dramen auf.

Nun ja, das ist iiberall in Indien so, denn indische Kinder bekom-
men nichts anderes zu sehen. Alles Wandertheater, alle Feste, alle
Tinze drehen sich um religidse Motive. Was Wunder auch, daf die
Kinder, die schon als Siuglinge auf der Hiifte der Mutter in den
Tempel mitgenommen werden, sich spiter Gotterstatuen aus Lehm
formen, da sie Puppen niemals zu sehen bekommen. Vor ihnen spie-
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len sie ,Kirchgang’, wie auch zu unseren Kinderspielen Taufe und
Hodhzeit gehdren, bei denen der Pastor nicht fehlen darf. Man kann
erleben, daf mitten im Familientrubel, in dem jedes seiner Beschifti-
gung nachgeht, eines der Kinder, das vielleicht gerade miiflig auf der
groflen Schaukel langsam auf- und abschwingt, plotzlich eine Yoga-
haltung einnimmt, die Augen schlieft und an Hand eines Man-
tras seiner Umwelt in die Versenkung entgleitet, ohne dafl jemand
dic geringste Notiz davon nimmt, geschweige etwas Besonderes darin
sieht.

Und wire dies im Falle Ramakrishnas wirklich geschehen — daff
Ungewdhnliches die Aufmerksamkeit auf ihn gelenke hitte —, wie
hiitte er spiter so schwer verkannt werden kdnnen, wie es geschehen
ist.

Und, auffallender noch: Wie wire es moglich gewesen, dafl seine
Eltern sich ernstliche Sorge gemacht hitten iiber gelegentliche Anfille
von Bewuftlosigkeit und gar Starrkrampf, wie sie es tatsiichlich
taten? Denn auch solche Entwicklungsstorungen sind sehr hiufig bei
indischen Kindern, die durchweg sehr zart und sensitiv sind, und
besorgte Elternliebe ist immer davon alarmiert.

Von all diesen Einzelheiten, die eingehend von Ramakrishnas
Knabenjahren berichtet werden, scheint nur eine wirklich einiger-
maflen auffallend zu sein. Als sich der etwa Siebenjihrige einmal
drauflen zwischen den Reisfeldern herumtrieb, erblickte er einen Zug
schneeweifler Kraniche vor schwarzblauer Gewitterwand. Dieses Bild
iberwiltigte ihn derart, daf8 er in BewufStlosigkeit fiel.

Das ist unkindlich, zum mindesten, was die Intensitit des Erlebens
angeht. Ob auch der Art nach? Was wissen wir, was im Kinde vor-
geht? Seine mentalen Fihigkeiten reichen um diese Zeit noch nicht
aus, sich auszudriicken. Und sind sie dazu erst weit genug entwidkselt,
dann ist es gemeinhin mit dem Tiefenerleben vorbei.*

Ramakrishna war also, gemessen am Leben eines indischen Dorfes,
ein durchaus normales, heiteres, begabtes, liebenswertes spites Kind.
Nicht so gliicklich, wie sein Temperament, waren die dufieren Um-
stinde. Es bedarf nicht vieler Schicksalsschlige, um eine ehrenhafte,
aber arme indische Familie zugrundezurichten. Sie trafen das Haus

* Siche Saher, Evolution und Gottesidee, Henn Verlag, Ratingen 1967.
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einer nach dem andern, und nach dem Tode des Vaters blieb nichts
anderes iibrig, als dafl der #lteste Sohn sein Gliick in der drei Tage-
mirsche entfernten Grofistadt Calcutta versuchte, um durch Unter-
richt das dorfliche Einkommen der Familie zu ergdnzen. Er nahm
Gadadha, den Jiingsten, mit sich, um ihn ebenfalls zu neuen Ver-
dienstmdglichkeiten heranzubilden.

Gadadhar Ramakrishna aber streikte. Er iibernahm gern und mit
ganzem Herzen die mancherlei hauspriesterlichen Pflichten in ver-
schiedenen Familien, wollte von der Ausbildung zu einem ausreichen-
den Broterwerb jedoch nichts wissen, nachdem ihm klar geworden
war, daf derlei Studien ihn nur tiefer in den weltlichen Alltag hin-
einfilhren wiirden, den er von ganzem Herzen ablehnte. Und dies
war bereits wirklich ungewShnlich. Er war um diese Zeit neunzchn
Jahre alt. Die Situation schien ausweglos.

Da wurde dem Alteren das Amt eines Kalipriesters in der neu er-
richteten groflen Tempelanlage von Dakshineswar, einem Dorf in der
Nihe Calcuttas, angeboten.

Unter normalen Umstinden hitte er es kaum angenommen. Die
Stifterin des Tempels war eine reiche Dame, jedoch niederer Kaste:
nach strenger Auffassung hitte kein orthodoxer Brahmane in ihren:
Tempel Dienst tun diirfen. Es wurde jedoch ein Ausweg gefunden
der es doch mdglich machte, und Ramkumar, dem Zlteren Bruder der;
Entschluf erleichterte, der eine ausweglose Lage beendete. ’

Gadadhar, der Junge, weigerte sich, es dem Alteren gleichzutun
eben aus Kastengriinden. Aber er begleitete ihn doch und tat ilm:
Handreichungen. Er ahnte nicht, daf8 es sein Schicksal war, das sie
beide an sich gezogen hatte.

Noch fiihlte er sich frei, und in seinem Element in dieser schinen
gewaltigen Tempelanlage am Ufer des Ganges, des heiligen Stromes)
inmitten blihender Girten, zu Fiiflen der groflen Muttergottheit in’
ihrem zerstorerischen Aspekt der gewaltigen Kali, die als Bildnis
aus dunklem Basalt den Haupttempel beherrschte. Durch seine Fa-
miliengottheit Rama war er Vishnuit, sein kindliches Herz aber
war nur zu bereit, sich einer miitterlichen Gottheit anheimzugeben,
Und seine Sensitivitdt hielt dem starken Zauber, der von der Gewal-
tigen ausging, nicht lange stand: nur zu bald war aus dem Jiingling
der nach der lebendigen Schau der Gottheit gegriffen hatte, ein vox;
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ihr Ergriffener geworden, der schnell von den Wildwassern spirituel-
len Erlebens davongerissen wurde.*

Das westliche Gemiit, selbst das fromm veranlagte, bewegt sich in
den von seiner Kirche vorgeschriebenen Bahnen, und diese hiitet sich,
viel von jenen Ausnahmen zu reden, die sich diesem Schema in eige-
nem, unmittelbarem religidsen Erleben entzogen — und oft nicht ein-
mal entzogen. Die Kirche selbst stiefl sie aus und verbrannte sie zum
groferen Ruhme Gottes, nicht bedenkend, dafl sie sie eben damit
jenem an die Seite setzte, den sie mit dem flammenden Scheiterhaufen
zu ehren meinte, und der doch ebenfalls von seiner Kirche als Ketzer
gekreuzigt worden war.

Immerhin wurde durch solche kirchliche Fiirsorge das religidse In-
nenleben der betroffenen Volker so zahm, daf sie vor einer Erschei-
nung wie Ramakrishna fassungslos dastehen oder tief erschrecken, ob-
gleich auch ihr Erléser davon sprach, daf das Reich Gottes mit Ge-
walt genommen werden miisse.

In zwolf Jahren cines Ringens, das ihn mehrfach an den Rand des
Verderbens brachte, erreichte Ramakrishna sein Ziel: Nicht nur die
Vision der geliebten Muttergottheit, die fiir ithn zu ,seiner’ Mutter
wurde, sondern auch die Erfahrung der wahren Wirklichkeit des Un-
nennbaren und Ungestalteten hinter der Welt der Namen und For-
men. Er erfubr durch seine Hingabe, dafl alle Wege zum Gortlichen
fithren, so verschieden und selbst sonderbar sie scheinen mdgen, wer-
den sie nur aufrichtigen Herzens gegangen, d. h. gelebt, nicht nur dis-
kutiert.

Und Ramakrishna blieb nicht bei den grofziigig vielseitigen Pfaden
des Hinduismus stehen. Er, der Sproff aus orthodoxem Brahmanen-
stamm, brach durch alle Schranken seiner hohen Kaste. Seine Gottes-
sehnsucht wollte auch Allah verehren, wollte auch Christus ins Ant-
litz schauen...

So verwirklichte er die uralte vedische Weisheit:

,Die Wahrheit ist Eine — und immer dieselbe —, die Weisen
benennen sie nur unterschiedlich®.

Fr erliuterte sie in seiner lebendigen, bildhaften Redeweise mit
dem Wasser im Tempelteich, zu dem von allen vier Seiten die stei-

* Siche Saher: Symbole, die magische Gebeimsprache, Henn Verlag, Ratin-
gen 1968.
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nernen Stufen hinabfiihren. Auf der einen Seite schdpfen die Hindus
und nennen es jal, von der andern die Muslim und nennen es
pani, auf der dritten steigen die Englinder hinab und nennen
das, was sie schopfen, water — aber es ist immer das gleiche
Wasser. Kali — Brahman — Allah — Gott ... es ist immer die
gleiche Eine Wahrheit, die damit bezeichnet wird.

Andere Einsichten erschlossen sich thm:

»Alle Kirchen und Bekenntnisse sind Wege zu Gott — aber
der Weg ist noch nicht das Haus!® ,Jede Seele ist ibyr eigener
Weg zu# Gott.”

Und:

»Sucht nicht nach einer Religion, seid Religion!

Ramakrishna war verheiratet, aber das wuflten nur ganz wenige
seiner engsten Umgebung. Als er wihrend der Jahre seines heroj-
schen Ringens um das Erleben des Gbttlichen seine Gesundheit wie-
der einmal bis an den Rand der Vernichtung gebracht hatte — er
wurde allgemein fiir verriicke gehalten —, veranlafite sein michtiger
Gonner, der Schwiegersohn der inzwischen verstorbenen Tempelstifte-
rin, dafl er zur Erholung in sein Heimatdorf reiste. Unter der Pflege
seiner Mutter erholte er sich, einem Riickfall gedachte die Familic
am besten dadurch vorzubeugen, daff sie ihn verheiratete. Dieser
hochst ,verniinftige® Plan wurde dann dadurch vereitelt, dafl man
keine andere als eine fiinfjihrige Braut fiir ihn fand.

Die Ehe ist niemals vollzogen worden. Als dje kleine Saradmanj
spiter, erwachsen, zu dem Gatten zog, legte der ihrer beider Ge-
schick in ihre Hinde, bereit, seiner Pflicht nachzukommen, falls sie es
verlange. Sie dachte nicht daran, ihn seinem gottseligen Leben zy
entziehen und bat nur, in seiner Nihe bleiben und fiir ihn sorgen zu
diirfen. So wurde sie seine erste Schiilerin.

Als der Lebensweg des jungen Naren in den des reifen Meisters
miindete, waren dessen spirituelle Stiirme lange verrausche. Am
Rande der Vernichtung, in seiner verlorensten Zeit, hatte dje Grofle
Mutter ihrem Sohne eine andere, seine spirituelle Mutter geschickt:
Eine Sannyasaini (weibliche Yogi). Thr erdffnete er sich, und
sie, wohlbelesen in den heiligen Schriften des Vishnuismus, wohlver-
traut auch mit geistlichen Exerzitien, konnte ihm, der praktisch nichts
von der Uberlieferung wuflte, eingehend erkliren, was mit ung an
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ihm vorgegangen war. Sie wies ihm die systematischen Ubergangs-
wege der vishnuitischen Uberlieferung zur Gottesverwirklichung.
Unter ihrer Fithrung ging er auch den schwierigen und gefihrlichen
Pfad des Tantrismus. Kurz, sie wurde sein Guru. Sie war es, die in
Disputationen mit Gelehrten iiberzeugte, dafl es sich bei Ramakrishna
nicht nur um eine Meisterseele von seltenem Format, sondern nach
ihrer Meinung sogar um eine neue sog. ,Inkarnation-der-Gottheit*
handle, und sie belegte ihre Meinung so unwiderleglich aus dem ein-
schldgigen Schrifttum, dafl die eingeladenen Gegner ihr beipflichten
mufiten. Danach stellte sich auch die engere Umgebung Ramakrishnas
um und lernte, ihren verriickten Priester als anerkannten Heiligen
anzusehen. Sein Ruf breitete sich schnell aus.

Um ihn, den nunmehr vollendeten Bhakta (Gottliebenden)
auch den Pfad zu Jnana, der Reinen Erkenntnis des Einen ohne
Zweites zu fihren, sandte thm seine Grofle Mutter einen anderen
Guru. Er war das Haupt eines Klosters von Advaita-Ménchen im
fernen Panjab, der sich eines Tages von der Gemeinschaft trennte mit
dem Bemerken:

»In Bengalen wartet eine See auf mich.“

Diese Seele fand er in Ramakrishna, der sich unter seiner Fiihrung
in einem einzigen Anlauf die Advaita-Erfahrung errang, die Erkennt-
nis seines wahren Wesens in dem Einen ohne Zweites. Totapuri, der
Meister, hatte dazu vierzig Jahre einer eisernen Askese bedurft...

Und doch war Ramakrishna alles andere als ein ,beriihmter Mann®.
Bescheiden, auflerhalb seiner eigenen Umgebung gelegentlich sogar
scheu, sonst heiter unbefangen wie ein Kind, war er sich niemals des
Eindrucks bewuflt, den er auf Besucher machte, er kiimmerte ihn
nicht. Und mancher, der gekommen war, den ,grofilen Yogi‘ zu
sehen, mag enttduscht wieder gegangen sein. Vielleicht wire es auch
der Besuchergruppe von Studenten nicht anders ergangen, wire Naren
nicht unter ihnen gewesen.

Ramakrishna, der ihn ja als Singer kennen gelernt hatte, forderte
ihn auch hier zum Singen auf. Naren sang eines der bekannten Lie-
der des Brahmo Samaj mit der ihm eigenen Hingabe und Leiden-
schaft des Ausdrucks. Der fiir religise Musik besonders empfangliche
Ramakrishna hatte Miihe, sich gegen die Ekstase zu behaupten, die
ihn hinwegzureifien drohte. Nach einer Pause, die er brauchte, um
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seine Fassung wiederzugewinnen, erhob er sich, nahm Naren an die
Hand und fiihrte ihn aus dem Raum auf die Veranda, deren Tiir er
abschloR, um eine Storung durch die iibrigen Besucher fernzuhalten.
Dann verlor er seine mithsam bewahrte Fassung doch, brach in Tri-
nen aus und iiberschiittete den iiberraschten Jiingling mit Vorwiirfen,
daf er ihn so lange habe warten lassen. Er sprach davon, wie er sich
danach gesehnt habe, mit jemandem zu sprechen, der fihig wire, ihn
zu begreifen. Und er schlofl in hochster Erregung, mit gefalteten Hin-
den vor dem Jiingling stehend:

,O Herr, ich weifs, daff du jener Weise aus alten Zeiten bist,
Nara, die Verkdrperung des hichsten Herrn, und auf die
Erde gekommen, um viel Elend zu lindern!”

Und wihrend der Achtzehnjihrige diese ihm ganz unbegreifliche
und seinem ganzen Temperament nach iiberaus unangenehme Szene
noch zu verarbeiten suchte, lief der Urheber — Naren fragte sich
vergeblich, was er von ithm halten sollte — ins Zimmer zuriick, kam
mit Siiigkeiten zuriick und begann, Naren mit eigener Hand damit
zu fiittern. Vergebens versuchte dieser, sich dessen zu erwehren, ver-
gebens bat er, ihm die Leckereien zu geben, er wiirde sie spiter mit
seinen Freunden teilen. Ramakrishna sagte nur:

,Sie bekommen nachber auch etwas.”

Erst, als er alles verzehrt hatte, durfte Naren ins Zimmer zu den
andern zuriickkehren, nicht jedoch, ohne vorher unter sanftem Zwang
versprochen zu haben, allein wiederzukommen.

Der ebenfalls zu den ibrigen Besuchern zuriickgekehrte Rama-
krishna schien Naren ein anderer Mensch zu sein. Heiter, gelassen,
véllig ,normal’, plauderte er mit allen, beantwortete er Fragen und
warf selbst solche auf, um seine Besucher zu eigenem Nachdenken zy
veranlassen. Und Naren — diesmal der ,andere’ Naren —, der so
lange vergebens um das Gottliche gerungen hatte, dessen Wirklich-
keit er ahnte, und das sich ihm doch immer entzog, Naren geriet
jetzt erst wirklich, unversehens, unter den Bann dieses seltsamen
Mannes, seiner Klarheit, der iiberzeugenden Schlichtheit seiner Worte,
und stellte die Frage, die fiir ihn die Bedeutung einer Schicksalsfrage
hatte:

,Habt Ihr Gott gesehen?®
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Und der so unbedeutend wirkende Mann mit dem umstrittenen
Ruf antwortete ohne Zogern, mit der lebhaften Aufrichtigheit eines
Kindes:

»Aber gewiffp — genan so, wie ich dich sebe, nur viel deut-
licher!™

Und fuhr fort:

,Gott kann verwirklicht werden, man kann ihn sehen und
mit ibm reden, wie ich mit euch rede. Aber wen wverlangt schon
wirklich danach? Strome won Trinen wvergiefen die Leute um
Weib und Kinder, Reichtum und Besitz; wer tut es um Gottes
willen? Wer aufrichtig nach ihm weint, dem offenbart er sich
unweigerlich!”

Naren war iiberwiltigt — fiir den Augenblick. Er sah sich einem
Menschen gegeniiber, der ganz ernstlich behauptete, der Gottheit ins
Angesicht gesehen zu haben, und dessen Aufrichtigkeit iiber jeden
Zweifel erhaben schien. Und der doch der gleiche Mann war, der
sich vorher benommen hatte, wie sich nur ein Geistesgestdrter be-
nimmt. Wie sollte man angesichts solcher Extreme zu einem eindeu-
tigen Urteil kommen?

Er nahm Abschied, ohne sich diese Frage beantworten zu konnen.

Es verging geraume Zeit, ehe Naren wieder nach Dakshineswar
hinausging, vielleicht nur, um sein Versprechen einzuldsen. Fiir einen
vielseitig interessierten Achtzehnjihrigen in ihm gemifer lebendiger
und anregender Umwelt ist ein Sonntagnachmittag wie der in Dak-
shineswar verlebte nur eine Episode am Rande, trotz oder auch viel-
leicht gerade wegen der Besonderheiten, die er gezeitigt hatte. Aber
ein Versprechen blieb ein Versprechen und muflte eingehalten werden.

Als Naren hinauskam, fand er den Kalipriester allein in seinem
kleinen Wohnraum. Er wurde freundlich begriifit und auf die schmale
hlzerne Bettstatt gendtigt, an die Seite des Altesten. Naren hatte
sich vorgenommen, sich nicht wieder iiberrumpeln zu lassen, sondern
Herr der Situation zu bleiben, komme was da wolle. Was jedoch
geschah, lief viel zu schnell ab, als daf er die Zeit gefunden hitte,
sich thm zu stellen oder zu entziehen. Er fithlte sich alarmiert, als das
Gesicht Ramakrishnas sich ihm niherte, doch ehe er noch irgendwie
reagieren konnte, hatte Ramakrishna ihn mit dem blofen Fufl be-
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rishrt. Die Wirkung kam einer Katastrophe gleich. Alles Gegenstind-
liche, Winde, Bilder, Gerit, der Mann an sciner Seite verlieflen ihren
Platz und begannen in einem infernalischem Reigen um den iiber-
raschten Jiingling zu kreisen. In hellem Entsetzen rief er mit dem
Rest seines Bewufitseins:

Was tut Ibr da?! Ich habe Eltern zu Hausel®

Ramakrishna lachte, strich ihm mit der Hand {iber die Brust,
trostete ihn:

LSchon gut. Mag es fiir beute genug sein, alles zu seiner Zeit™,
und die Welt um Naren ging wieder ihren alten Gang.

Sie blieb es auch den Rest des Tages iiber. Es geschah nichts Aufier-
gewohnliches mehr, und der junge Naren fand sich als der gastlich
aufgenommene Besucher eines Mannes, der ihn wie einen langjihrigen
Vertrauten behandelte. Und das war fiir den Jiingling fast noch ver-
wirrender als alles andere.*

Er wuflte nicht, daB Ramakrishna ihn schon aus einer andern
Sphire her kannte. Viel spiter erst hat der Meister zu besonderer
Stunde zu seinen Schiilern davon gesprochen, z6gernd nur, scheu:

»Eines Tages fand ich mich in Samadhi auf einem Pfad aus
Licht. Er iiberschritt bald die Region der Sterne und fiibrte in
die Sphire der reinen Ideen. Auf beiden Seiten siumten ibn die
Ideengestalten unserer Gétter und Géttinnen, aber schlicflich
erreichte der Geist das Ende audh dieser relativen Sphire, die
durch eine Schranke aus Licht von der Region des Absoluten ge-
trennt war. Der Geist iiberschritt auch diese und fand sich in
einem [enseits, in dem es keine objektiven Erscheinungen mebr
zu geben schien. Aber das war ein Irrtum. Im nichsten Augen-
blick bemerkte ich sieben verehrungswiirdige Weise in tiefemosa—
madhi sitzen. Und wibrend ich noch iiberlegte, wer sie wohl
sein konnten — sie mufiten ja ihrem Aufenthalt nach nicht nyr
alle Menschen, sondern auch die Gétter an Erkenntnis und He;-
ligkeit, an Liebe und Entsagung binter sich gelassen bhaben —
als ich noch so iiberlegte, verdichtete sich vor meinem geistigen’
Auge ein Teil des iiberall herrschenden diffusen Lichts zur Ge-

% Siche Saher, Die Verborgene Weisheit, Henn Verlag, Diisseldorf 1970, Von
nun an nur als: Sahers Weisheit zitiert.
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stalt eines lieblichen Kindes, das sich zu einem der Weisen bin-
bewegte, ibm die Armchen um den Hals legte und versudhte, ihn
mit sanften Worten aus der tiefen Versenkung berauszuschmei-
cheln. Es gelang ibm auch. Der abwesende Blick des Weisen fiillte
sich mit dem Glanz einer unsagbaren Liebe, als er sich aunf das
Kind richtete. Das sagte: ,Ich gebe binab, komm mit!* Der Weise
blieb stumm und entglitt wieder in Samadhi, doch sein liebender
Blick schien dem Kinde geniigend Antwort gewesen. Zu meiner
Uberraschung sab ich dann etwas wie ein strablendes Licht von
dem Weisen ausgeben und zur Erde hinabfliefen.

Als ich Naren das erstemal begegnete, wufte ich, daff er jener
Weise war...”

Ramakrishna duflerte sich bei dieser Wiedergabe seiner Vision nicht
weiter iiber das seltsame Kind, aber er leugnete bei spiterem Drin-
gen seiner Schiiler auch nicht, dafl er sich selbst in diesem Kinde sah.
Nur aus dieser Vision heraus 1ifit ich sein Verhalten zu Naren erkld-
ren, das immer merkwiirdig dem Verhilinis eines Jiingeren zum
Klteren entsprach, obgleich ihr Altersverhiltnis umgekehrt war.

Ein weniger kithnes Gemiit als das Narens hitte nach diesem
zweiten Besuch in Dakshineswar wohl weitere vermieden. Es scheint,
als ob bei Naren die entgegengesetzte Wirkung eingetreten ist. Viel-
leicht lockte ihn das Ritsel dieses Mannes, den die einen als Heiligen
verehrten, andere als nicht zurechnungsfihig verlachten. Er lief sich
weder zu dem einen noch zu dem andern verleiten, sondern beschlof},
der Sache, oder, wenn méglich, dem Manne auf den Grund zu gehen.
Er wufite genug von Mesmerismus, Hypnose und Spiritismus, um sich
klar dariiber zu sein, dal man mit diesen modernen -ismen bei einer
Deutung der erlebten Vorginge nicht weiterkommen wiirde. Welche
Krifte aber diesem seltsamen Manne auch gehorchten, er war ent-
schlossen, sich ihnen zu stellen, um sie zu ergriinden.

So begab er sich zum dritten Male hinaus. Diesmal nahm ihn der
Priester mit sich auf einen Spaziergang in einem an das Tempelgebiet
anstofienden Garten, der einem reichen Anhinger gehdrte. Als sie
sich anschliefend im Gartenhause ausruhten, entglitt Ramakrishna
unversehens in Samadhi und beriihrte Naren dabei. Der verlor wie-
der das Bewufltsein und fand sich erst wieder, als Ramakrishna ihm
mit der Hand iiber die Brust strich.
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Naren hatte keine Erinnerung an das, was wihrend der Spanne

seiner Bewufltlosigkeit geschehen war. Ramakrishna aber berichtete
spiter, dafl er ihn ausgefragt habe, iiber seine Vergangenheit, seine
Gegenwart im Elternhause und iiber seine Zukunft, seinen Auftrag in
der Welt und seine Lebensspanne.

LEr tauchte tief in sich hinein und antwortete mir. Dabei be-
stitigte er nur, was ich schon iiber ihn wufte. Diese Dinge sollen
Geheimnis bleiben. Aber soviel mag man wissen, dafl er ein Wei-
ser war, ein friiherer Meister der Meditation. An dem Tage aber,
an dem er sein wahres Wesen erkennen wird, wird er freiwillig
seinen Leib aufgeben, in einem Y oga-Akt.“*

In welcher inneren Bedringnis Naren sich um diese Zeit befand,

geht sehr lebendig aus einem Artikel hervor, den Dr. Brojendranath
Seal 1907 fiir PRABUDDHA BHARATA, die Zeitschrift des Ramakrishna-
Ordens schrieb:

»Ich lernte Naren kennen, als wir damals am Scottish Church
College studierten. Naren war etwas ilter ich, i
ihm jedoch ein Jahr College voraus, Er war :i;e::l}arli;n“';zi
gabter Bursche, frei und unkonventionell in seinem Benehmen,
ein begehrter Singer, die Seele geselliger Zirkel und ein brillan-
ter Unterhalter, wenn sein Humor auch manchmal etwas bitter
war. Gern durchbohrte er mit den Pfeilen seines Spottes die An-
gebereien und Verlogenheiten der sogenannten gebildeten Welt.
Er war ganz und gar ein begabter Bohemien, der sein weiches
Herz unter der Maske des Zynismus verbarg, aber er besafl da-
iiber hinaus etwas, was dem Bohemien sonst abgeht: Einen eiser-
nen Willen. Gelegentlich trat er ein wenig diktatorisch auf und
neigte dazu, autoritativ zu sprechen. Vor allem aber verfiigte er
iiber eine merkwiirdige Macht des Blickes, die seine Zuhdrer in
Bann hielt.

Dies alles lag offen zutage, allen erkennbar. Was aber nur we-
nigen bekannt war, das war der innere Mensch und seine
Kimpfe; das war der Sturm und Drang einer Seele, der sich in
rast- und regellosem Umberirren ausdriidste.

Damals begann eine kritische Periode in seiner geistigen Ent-

* Vgl. Sahers Weisheit, Kapitel IV.
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widklung, wihrend der er zum Bewufltsein seiner selbst erwachte
und die Fundamente zu seiner spiteren Personlichkeir legte.
John Stuart Mills Drer Essays UBER RELIGION hatten seinen
urspriinglichen Optimismus zerstrt, den er sich im Brahmo Sa-
maj geholt hatte. Die Stiitzen ,Kausalitit® und ,Schicksalsbestim-
mung’ schienen nur mehr schwankende Rohre zu sein, er sah sich
vom Problem des Bosen in Natur und Mensch verfolgt und war
unfihig, es mit der Giite eines allwissenden und allmichtigen
Schpfers iiberein zu bringen. Ein Freund wies ihn auf das Stu-
dium von Humes Skeptizismus und Herbert Spencers Lehre
vom Unerkennbaren hin, und sein erschiitterter Glaube nahm
allmzhlich die Gestalt eines iiberzeugten philosophischen Skepti-
zismus an.

Die frithere Lebendigkeit seines Empfindens, seine urspriing-
liche Unbefangenheit waren dahin. Sein Geist litt unter einer
gewissen Diirre und Unfihigkeit zur fritheren Hingabe an das
Gebet, durch eine innere Leere, die er unter der nonchalanten
Maske eines gewohnheitsmifigen Spottes verbarg. Nur die Musik
erregte ihn immer noch wie nichts sonst und gab ihm ein vages,
unirdisches Gefiihl unsichtbarer Wirklichkeiten, das ihm oft Tri-
nen in die Augen trieb.

Um diese Zeit brachte ihn ein gemeinsamer Freund zu mir,
derselbe, der ihn in die Lektiire von Hume und Spencer einge-
fithrt hatte. Bis dahin hatte ich mit ihm nur auf Gruf$fufl gestan-
den. Jetzt eroffnete er sich mir und sprach iiber die ihn quilen-
den Fragen und seine verzweifelte Suche nach Gewiftheit iiber
die Letzte Wirklichkeit. Er bat mich um geeignete Lektiire iiber
theistische Philosophie. Ich nannte ihm einige Autorititen, aber
er schien mir von vornherein nicht die ndtige Geduld zum Stu-
dium trockener theoretischer Lehrmeinungen zu haben; seine
Gabe lag nicht so sehr in der Aneignung von Biicherwissen als
d‘er von Erkenntnissen durch lebendigen Kontakt und person-
liche Erfahrungen. Fiir ihn war es das Leben, das Leben erweckt,
der Gedanke, der Gedanken zeugt.

Ich fithlte mich lebhaft von ihm angezogen, denn ich hatte
S?fort das Gefiihl, daf er sich mit seinen Schwierigkeiten ernst-
lich auseinanderzusetzen suchte.
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Ich gab ihm Shelley zu lesen. Dessen Pantheismus der unper-
sonlichen Liebe und seine Vision eines glorreichen Tausendjihri-
gen Reichs der Menschheit bewegten ihn ebenso tief, wie ihn die
Argumente der Philosophen kalt gelassen hatten. Das All war
also nicht nur ein lebloser, liebloser Mechanismus, es enthielt ein
geistiges Prinzip der Einheit.

Jetzt sprach ich zu ihm von jener Einheit, die hoher ist als die
von Shelley vorgebrachte, von der Einheit des hochsten Brahman
als der Allvernunft. Meine eigene Uberzeugung jener Zeit suchte
drei wesenhafte Elemente zu einem Ganzen zu verschmelzen:
Den absoluten Monismus des Advaita-Vedanta, die Hegelsche
Dialektik der absoluten Idee und das Evangelium der franzési-
schen Revolution, das Menschheitsideal von Gleichheit, Freiheit
und Briiderlichkeit. Fiir mich war das Prinzip der Individuation
das Prinzip des Bésen. Die Allvernunft war alles in allem, Natur,
Leben, Geschichte, die fortschreitende Entfaltung der absoluten
Idee. Alle ethischen, sozialen und politischen Glaubensbekennt-
nisse und Prinzipien waren daraufhin zu priifen, wie weit sie
mit der Reinen Vernunft {ibereinstimmten. Gefiihl schien mir
etwas Pathologisches zu sein, eine Stérung gesunder Ordnung.
Das grofie Problem von Leben und Gesellschaft, von Erziehung
und Gesetzgebung hief}, auf welche Weise der Widerstand, der
Materie, Individualitit und Unvernunft dem Offenbarwerden
der Reinen Vernunft entgegensetzten, zu {iberwinden wire. Ich
war auch iiberzeugt davon — mit der Glut eines jungen, uner-
fahrenen Visiondrs —, dafl die Befreiung der Menschheit aus
den Ketten der Unvernunft durch eine neue, revolutionire Poli-
tik zu bewirken sei, deren Schlagworte Gleichheit, Freiheit und
Briiderlichkeit hieflen.

Die Herrschaft der Allvernunft und die Verneinung des Indj-
viduums als Moralprinzip waren Ideen, die Narens Intellekt
bald befriedigten und ihn iiber den alten Skeptizismus und Ma-
terialismus hinaushoben. Mehr, sie lieferten thm sozusagen Land-
karte und Kompafl des Lebens. Aber das brachte ihm noch nicht
den ersehnten Frieden. Der Konflikt verlagerte sich nur tiefer in
seine Seele hinein, denn sein Glaube an eine Allvernunft ver-
langte jetzt von ihm, Sehnen und Gliick seiner kiinstlerischen

Veranlagung und seines unruhigen Temperamentes zu unter-
driicken, Seine Sinne arbeiteten scharf und rege, seine natiirlichen
Sehnsiichte und Leidenschaften waren stark und fordernd, seine
jugendliche Empfindsamkeit leicht ansprechbar, seine Lebenslust
leicht entziindlich. Dies alles zu unterdriicken hiefl, seine natiir-
liche Unbefangenheit zu tten, ja, sich selbst zu unterdriicken.
Der Kampf nahm rasch eine ernste Wendung ins Ethische im
Bemiihen, der Vernunft nun die Herrschaft iiber Leidenschaft
und Sinnlichkeit zu verschaffen. Das Spiel der Sinne und der
jugendlichen Begehrlichkeiten schien ihm nun unsauber, grob-
materiell. Die Stunde des dunkelsten Gerichts war fiir ihn ge-
kommen. Seine musikalischen Unternehmungen fithrten ihm Ge-
fihrten zu, fiir deren Sitten und Moral er nur bittere und unver-
hiillte Verachtung empfand, doch sein leicht entflammbares Tem-
perament erwies sich oft als stirker. Daher erleichterte es ihn,
wenn ich ihn gelegentlich abends zu einer musikalischen Veran-
staltung begleitete.

Ich sah und erkannte in ihm eine hohe, glihende und reine
Natur von leidenschaftlicher Sensibilitit. Er war ganz und gar
kein siuerlicher oder querkdpfiger Puritaner, kein gewdShnlicher
Hypochonder, er konnte sich zynisch in der ordindrsten Weise
ausdriidken, es sei denn, er wollte meine Gefiihle schonen. Es
bereitete ihm ein fast krankhaftes Vergniigen, die Konventiona-
litdit an ihren empfindlichsten Stellen zu entsetzen, und er
mochte in Verfolg dieser sonderbaren Liebhaberei anders wirken,
als er war, und Leute auflerhalb des inneren Kreises seiner
Freunde schockieren und irrefithren. In seines Herzens Grunde
aber rang er gegen das stolze und heftige Gespenst ,Verlangen
und das raffinierte und blendende Phantom ,Phantasie".

Auf seine wiederholte Forderung nach einer Kraft, die ihn
aus Gebundenheit und stindigem Kampf befreien kdnnte, konnte
ich thn nur auf die Herrschaft der Reinen Vernunft hinweisen
u.nd auf den unausldschlichen Frieden, der aus der eigenen Iden-
tifizierung mit der Allvernunft erbliihe. Ich lebte damals in einer
Periode eines siegesbewuflten platonischen Transzendentalismus.
Ich hatte noch nichts von der Widerspenstigkeit des Fleisches
noch des rebellischen Temperaments erfahren. So besaf ich nicht
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das geniigende Verstindnis fiir eine Stimmung oder Geisteshal-
tung, die das souverine Recht auf Selbstbestimmung an kiinst-
liche Stiitzen oder eine Hilfe von auflen ausliefert, wie etwa an
die Gnade oder eine sonstige Mittlerschaft. Zu jener Zeit waren
seine Probleme nicht die meinen, meine Schwierigkeiten nicht die
seinen.

Er gab zu, daf zwar sein Intellekt von der Idee des Univer-
salen erobert worden sei, daf sein Herz jedoch klage, weil ecine
blasse, blutlose Vernunft nicht die Arme ausstrecken koénne, um
ihn in der Stunde der Versuchung zu bewahren. Er wollte wis-
sen, ob meine Philosophie auch seine Sinne befriedigen, ob sie
sozusagen die Befreiung der Seele auf kdrperlichem Wege ver-
mitteln konne, kurz, er verlangte nach einer Wirklichkeit aus
Fleisch und Blut, sichtbar in Gestalt und Herrlichkeit. Vor allem
;ber rief ;: nach einer Hand, die retten, aufrichten, schiitzen

onne, nach einer Shakti, einer Kraft v ie 1
von seiner Ohnmacht heilen und seine Nidutigl?gta;iiste I;Is:hl::
keit zudecken kdnne: Nach dem Guru, einem Meister, der als
die im Fleisch verkdrperte Vollkommenheit den Aufruhr in sei-
ner Seele beschwichtigen kdnne.,

Ein solches Verlangen schien mir damals Schwiche zu sein ge-
boren aus Unvernunft, eine Aufopferung der Vernunft an’ die
Sinnenhaftigkeit. Meine junge Unerfahrenheit wuite nicht, wo-
mit sie solches Verlangen einer Seele, die mit sich selbst im
Kampf lag, zufriedenstellen sollte, und Naren nahm bald darauf
seine Zuflucht zu den Predigern des Brahmo Samaj und verlangte
nun von ihnen mit einer ihm unbewuften sokratischen Ironie
ein greifbares Ideal, eine sichtbare Wahrheit, eine Macht, dje
befreien konnte. ,

Er probierte unterschiedliche Lehrer, Glaubensformen und
Kulte, und eben dieses Suchen fiihrte ihn schlieflich, wenn auch
noch in durchaus zweifelnder Gemiitsverfassung, zu dem Para-
mahansa von Dakshineswar. Dieser nun sprach mit einer Auto-
ritit, wie noch keiner zu ihm gesprochen hatte, schenkte jhm
durch seine Kraft den Frieden der Seele und heilte die Wunden
seines Geistes. Aber darum lieferte Naren seinen rebellischen
Intellekt dem Meister noch lange nicht aus. Sein kritischer Ver-

stand miftraute ihm und sich trotz allem, und er fragte sich, ob
der Friede, den seine Seele in Gegenwart des Meisters empfand,
niche Selbsttiuschung wire. Nur ganz allmihlich unterlagen die
Zweifel dieses scharfen Intellekts der ruhigen Sicherheit, die dem
eignet, der die Letzte Wahrheit selbst erfahren hat.

Ich beobachtete mit intensivem Interesse die Wandlung, die
sich vor meinen Augen vollzog. Die Haltung eines jungen und
entschiedenen Vedantin — plus Hegelianer — plus Revolutio-
nirs, wie ich einer war, zum Kult religioser Ekstase und Kali-
Verchrung kann man sich leicht vorstellen, und das Schauspiel,
wie ein geborener Bilderstiirmer und Freidenker wie Naren, eine
beherrschende und schépferische Intelligenz, ein Seelenbindiger,
sich in den Maschen eines Netzes fing, das fiir mich nichts als ein
verdichtiger Mystizismus war, das war ein Ritsel, das meine
Philosophie der Reinen Vernunft damals nicht 16sen konnte.®

War Ramakrishna fiir Naren die L8sung seiner inneren Konflikte?
Die Biographien, die aus dem engeren Kreis um das religidse Dop-
Pelgestirn stammen, versuchen mit allem moglichen Nachdrudk diese
Frage zu bejahen, ohne jedoch {iberzeugen zu konnen. Es sind zu
vicle Auferungen des jungen Naren iiberliefert, die das Gegenteil
durchblidken lassen, und auch der duflere Ablauf der Geschehnisse
spricht deutlich eine andere Sprache, wie sich noch zeigen wird.
Aufler Frage steht, da Ramakrishna in dieser Sturm- und Drang-
Periode des Jiinglings ihm entscheidender, wenn nicht einziger Halt
v'_’al’- Aufler Frage steht auch, daff Naren ohne Ramakrishna vielleicht
ein bedeutender Politiker, vielleicht einer der Freiheitshelden seines
Landes geworden wire, aber niemals der Vivedananda, der er ge-
Worden ist, Wieviel das moderne Indien seinem dynamischen Wirken
verdankt, 158t sich kaum ermessen, denn diese Wirksamkeit ist nicht
auf die Griindung des Ramakrishna-Ordens beschrinkt. Diese ist nur
d.as sichtbare Siebentel des Eisbergs; der weitaus grofte Teil ist un-
sichtbar, it indirekter Art, und wird heute, mehr als ein halbes
‘l z:‘rgzndt?rt nach feinem Tode, kaum noch seinem Wirken zugerech-
> Obgleich erst dieses den AnstoR gab.*

% o .
S‘eh.e mein: Der Sozialismus in der Sicht der Entwicklungslinder,
Ratingen 1967,
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Und am wenigsten weifl man in seinem Lande, daf er dieses sein
Wirken fiir sein Volk buchstiblich mit dem Leben bezahlte. Nicht
nur im Sinne der bekannten Tatsache, daf er sich ohne Riicksicht auf
seine schwer gefihrdete Gesundheit verbrauchte. Was kann man Bes-
seres tun, als sein Leben fiir andere dahinzugeben? Er tat mehr,

Wenn er spiter seine Ordensbriider anrief:

»Was liegt schon an euch und daran, ob ibr das Ziel — die
Befreiung eurer Seele — erreicht? Verschiebt das auf ein spiteres
Leben! In diesem bhelft erst einmal denen, die sich nicht selbst
helfen konnen, und denen kein anderer bilft!

Wenn er so sprach, dann war das keine leere Phrase. Er hatte das
Beispiel gegeben, er hatte auf seinen eigenen Lebensinhalt, auf sich

selbst verzichtet. Und dafiir trigt Ramakrishna die Verantwortung,
direke und indirekt.

Indirekt, indem er die Ursache wurde, daff ,der andere Naren
nicht nur nicht unterlag in der Auseinandersetzung mit dem so reich
begabten ,weltlichen® Naren, sondern vielmehr erstarkte und dadurch
die innere Konfliktsituation des Jiinglings weiter in die Zukunft des
Mannes hineintrug.

Direkt durch eine Bemerkung, die er einmal ganz am Rande, ganz
ohne Akzent machte, und die in dem jungen Naren mit der Glut einer
Offenbarung ziindete, mit der Intensitit einer endgiiltigen Berufung.

Es war schon im Jahre 1884, als eines Tages in Dakshineswar das
Gesprich auf den Vishnuismus kam, die Religion, der die Anwesen-
den als Bengalen wohl ausnahmslos angehdrten. Der Meister fafite
schlieflich die verstreuten Auflerungen dahin zusammen, daf diese
Religion ihren Bekennern vor allem drei Pflichten auferlege: Die
Hingabe an den Namen des Herrn, Erbarmen allem Lebenden gegen-
iiber und den Dienst an den Bekennern des Glaubens, also denen,
die Vishnu anhangen. Ramakrishna fuhr fort:

wDer eigentliche Sinn dieser Vorschriften ist: Gott ist niche
won Seinem Namen verschieden, daber steht man dauernd mit
Ihm in Verbindung, wenn man Seinen Namen wiederholt. Aber
auch Gott und Sein Anbeter, also fiir uns Krishna und der Vish-
nuit, sind nicht wirklich voneinander verschieden, daber gebiihrt
allen Heiligen und Frommen Verebrung. Und da wir schlieflich
verwirklichen miissen, daf diese ganze Welt KRISHNA ge-
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hért, so miissen wir allem Lebendigen das héchste Erbarmen ent-
gegenbringen.®
Kaum hatte Ramakrishna das Wort ,Erbarmen® ausgesprochen, als
er in Samadhi sank. Nach ciner Weile kehrte er zu einer Art halb-
bewufltem Zustande zuriick und murmelte vor sich hin:
,Erbarmen — Erbarmen — du Narr! Du Wurm, der auf der
Erde kriecht — du und \Erbarmen’ andern gegeniiber! Wer bist
du schon! Nein — nicht Erbarmen, sondern Dienen ... Dienst
am Menschen, indem du in ibm den unmittelbaren Ausdruck des
Gattlichen erkennst!®

Jeder der Anwesenden vernahm diese aus dem HerzbewufStsein des
Meisters aufsteigenden Worte, den jungen Naren trafen sie ins Mark.
Auf dem Heimwege konnte er nicht mehr an sich halten.

Weldh cin gewaltiges Licht ist mir in diesen wunderbaren
Worten des Meisters aufgegangen! Wie schén hat er das Ideal
von Bhakti (dem Pfade der Hingabe an das Géttliche) mit
Jnana (dem Pfade der Erkenntnis der Letzten Wahrbeit) ver-
bunden, der so oft als hart, asketisch und menschlichen Gefiiblen
feindlich hingestellt wird! Was fiir eine grofartige, kiibne und
doch so natiirliche Synthese! Die gewéhnliche Auffassung ist, daf
die Pflege der Erkenntnis des Advaita-Vedanta die strikte Tren-
nung des Strebenden wvon Gesellschaft und Menschbeit verlangt,
die Ausmerzung aller zarten Gefiible der Liebe, Hingabe, Erbar-
men. So geriit der Sucher auf Irrwege, wenn er eine kompromifs-
lose Ablebnung von Welt und Mitgeschopfen pflegt, weil er sie
féir Hindernisse auf dem spirituellen Wege hilt. Die Weisheits-
worte Sri Ramakrishnas in seiner Ekstase haben mir gezeigt,
daf das Vedanta-ldeal, das der Asket auflerbalb der Gesell-
schaft lebt, ebenso gut am heimischen Herde geiibt und auf das
8anze Alltagsleben angewandt werden kann und soll. Was man
sonst auch immer glauben mag, man sollte begreifen und einse-
ben, daf es immer nur das Goéttliche ist, das als ;Welt und er-
'fd’“ffene Wesen offenbar wird. Gott ist beides, transzendent und
immanent. Er ist es, der zu all diesen Geschdpfen geworden ist,
diesen Gegenstinden unserer Liebe, unserer Verebrung oder un-
seres Erbarmens, und der dennoch alles dieses weit siberschreitet.
Eine solche Verwirklichung der Gottheit in der Menschheit lifit
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keinen Hochmut aunfkommen, Kraft einer solchen Verwirklichung
kann kein Mensch mebr so etwas wie Eifersucht oder Mitleid fiir
irgendein anderes Wesen hegen. Der Dienst am Menschen, den
man als die offenbar gewordene Gottheit erkennt, liutert das
Herz; ein solcher Sucher verwirklicht sich selbst in kiirzester Zeit
als Teil Gottes, als Sat-Chit-Ananda (Sein-Bewufit-
sein-Seligkeit) des Advaita-Vedanta.®

Jene Worte Sri Ramakrishnas werfen ein ganz und gar neues
Licht auf den Pfad der Hingabe (Bhakti). Der Sucher, der die
Immanenz Gottes noch nicht verwirklicht hat, ist noch weit von
der wahren Hingabe, Er erwirbt sie erst, indem er Gott in allen
und durch alle Wesen verwirklicht, und Ihm in der Menschheit
dient. Aber diese Worte geben audh die an, die dem Karma-
Pfade oder dem Yoga folgen. Das verkérperte Wesen kann auch
nicht eine Minute lang wirklich untitig sein. Sollte alles Tun in
den Dienst am Menschen gestellt werden, diese Offenbarung Got-
tes auf Erden, das wird unseren Fortschritt anf das Ziel zu be-
schleunigen.

»S0 Gott will, wird der Tag kommen, an dem ich diese grof-
artige. Wabrbeit vor der ganzen Welt wverkiinden werde. Ich
werde sie zu Gemeinbesitz aller machen, des Weisen und des
Toren, des Reichen wie des Armen, des Brabmanen wie des
Pariah!®

In dieser mehr oder weniger zufilligen Stunde hob der 21jihrige
Student Narendranath Datta, ohne es zu wissen, die Fahne eines
Neuen Indien auf, die ein Jahr frither der Hand des ermordeten
Dayananda entfallen war.

Seine Worte bei dieser Gelegenheit klingen wie eine Entscheidung,
bedeuten es jedoch durchaus noch nicht. Sie bezeichnen nur eine Stunde
unter anderen, in der die Intuition des Herzens iiber die Diktatur des
Verstandes siegte. Noch zwangen die Umstinde Naren nicht zum
Handeln in der einen oder anderen Richtung, und so blieb auch wei-
terhin zunichst alles, wie es diese drei Jahre hindurch gewesen war,
seit er zuerst nach Dakshineswar hinausgekommen war: Er fithlte sich
unwiderstehlich angezogen von der Kraft und Reinheit, vom spiri-
tuellen Zauber des Meisters, und war doch auflerstande, den Sprung
iiber den eigenen Schatten zu tun. Er konnte es nicht lassen, alles, was

58

er sah und horte, am Mafstab der eigenen Einsicht zu messen. Und
diese Einsicht war nicht eine reife Intuition, sondern getriibt durch
Erzichung und Bildung westlichen Verstandesdenkens und einen Le-
bensstil, der einer inneren Klirung nicht forderlich war.

Aber gerade diese kritische Haltung, die der traditionell vorge-
schriebenen Haltung des Schiilers zum Guru genau entgegengesetzt ist,
war es, die Ramakrishna entziickte, und nicht nur, weil sie ihm die
tiberdurchschnittliche Intelligenz dieses Meisterschiilers immer wieder
bestitigte. Zwar ist die vorbehaltlose Auslieferung der individuellen
Perssnlichkeit an den Guru, vor allem aber der Verzicht auf eine
verstandesmifige Kritik an ihm Vorbedingung fiir dessen geheimnis-
volles Wirken an der Seele des Schiilers und damit fiir dessen Erfolg
auf dem Wege zur Befreiung — aber eben nur auf diesen einen Zweck
hin. Wo es um die Eroberung der Uberwelt geht, gilt es, die Umwelt,
die mit der Titigkeit des wahrnehmenden und sondierenden Verstan-
des eng gekoppelt ist, auszuschalten. Bei den weitaus meisten Men-
schen handelt es sich bei diesem Verstandesdenken nicht um ein selb-
Stindiges, unabhingiges Denken, sondern um die durch Erziehung
und Gewohnheit erworbenen automatischen Assoziationen. Um sie als
solche zu erkennen und bewufit aufzuldsen, und auf diese Weise zum
reinen, d. h. intuitiven Denken vorzudringen, bedarf es iiberdurch-
schnittlicher Geistesgaben. Die traditionelle Methode der Auslieferung
des vermeintlichen eigenen Denkens an den Guru bedeutet also nicht
einfach blinden Glauben®, sondern ist das Ergebnis feiner psycholo-
gischer Beobachtung, die damit den kiirzesten Weg fand, um ans Ziel
2u gelangen: den Schiiler in eine sozusagen tiefer gelegene Schicht des
Denkens hineinzufiihren. Nur Ausnahmenaturen gelingt es, die starke
Schicht des automatischen, des Gewohnheitsdenkens Stiick fiir Stiick
abz”“agen und durch ein intuitives, nunmehr tatsichlich unabhingi-
ges Denken zu ersetzen. Nur diesen Wenigen ist es gegeben, nachdem
Ste selbst hindurchgestofien sind zum Erlebnis der transzendentalen
W{rklichkeit, zuriickzukehren und sie nunmehr auch als die Wirklich-
keit zy schauen, die der Maya-Welt innewohnt.

.Indien, die Herzmitte der religisen Erfahrungswelt der Mensch-
heit, birgt mehr Seelen als andere Volker, die sich den Weg zum
F‘rlebnis der Letzten Wahrheit eroberten. Aber auch in Indien sind
Jene wahren Meister sehr selten, die andere dorthin geleiten konnen.
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Ramakrishna hatte viele Anhinger, und einen engeren Kreis erklir-
ter Schiiler, die sich ihm anheimgegeben hatten, um mit seiner Hilfe
den Sinn des Lebens zu verwirklichen, Aber er hatte nur einen, in
dem er den kiinftigen Meister erspiirte. Das war Naren. Es ist die
Erklirung fiir des Meisters so ganz anderes Verhalten ihm gegeniiber,
als er es den andern gegeniiber zeigte. Sie hatten sich den verschie-
densten Disziplinen zu unterwerfen, bis hinab zu genauen Diitvor-
schriften; Naren blieb stets davon ausgenommen. Auf Befragen er-
klirte Ramakrishna:

»Die Flammenkraft seiner eingeborenen Reinbeit ist grofi ge-
nug, daf alle Unreinheit darin verbrennt.”

Ramakrishna selbst war ibersensitiv nicht nur gegen Menschen
zweifelhaften Charakters, sondern selbst gegen Gegenstinde, die von
solchen beriihrt worden waren. Brachten ihm Besucher solchen Schla-
ges Friichte oder andere Effwaren, dann lie er diese an Bediirftige
weitergeben; er erlaubte auch seinen Schiilern nicht, sie anzuriihren.
Gelegentlich aber schickte er davon zum Erstaunen aller an Naren.

»Ibm schaden sie nichts, er ist stirker als alles.”

Er erlaubte Naren auch nicht jene kleinen Dienstleistungen per-
sonlicher Art, die der Schiiler nach der Tradition dem Guru zu erwei-
sen hat. Dabei sprach aber wohl cher das eigentiimliche innere Ver-
hiltnis mit, wie Ramakrishna es Naren gegeniiber empfand. All
diese Bevorzugung und betonte Bestitigung des ,anderen Naren® aber
hinderte den einen Naren nicht, seine Leben auflerhalb des Kreises
in Dakshineswar weiterzuleben wie zuvor, ein durch Studium und
Zerstreuungen so bewegtes Dasein, dafl gelegentlich nicht nur Tage,
sondern selbst Wochen vergingen, die Naren sich drauflen nicht schen
lieR. Auch diese Tatsache 148t darauf schlieflen, daf er sich dort kej-
neswegs gebunden fiihlte, denn er wufite, dal der Meister in seiner
Zuneigung zu ihm unter solcher offensichtlichen Vernachlissigung litt.
Aufforderungen durch Boten, hinauszukommen, beachtete er oft gar
nicht. So kam es zu einer Szene, die Naren sicherlich vermieden hitte,
wenn er sie hitte kommen sehen.

Ramakrishnas weltweiter Religiositit fiel es nicht schwer, das
Wirken des Geistes an der Seele in allen Formen geistiger Ausein-
andersetzungen zu sehen; er versagte keiner seine Sympathien. Die
einzige Einschrinkung, die er jemals machte, ist typisch fiir ihn:
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Es war wieder einmal Naren gewesen, der sich gegen gewisse tan-
tristische Praktiken austobte, die besonders in Bengalen bliihten und
in ihrer Entartung tatsichlich kaum verteidigt, geschweige bejaht
werden konnten.

Ramakrishna hatte geduldig Narens Wiiten gelauscht. Als dieser
sich annihernd ausgetobt hatte, meinte der Meister nur gelassen:

»Nun ja, man kann ein Haus durch verschiedene Tiiren betre-
ten; auch fiir den Kloakenreiniger gibt es eine. Darum brauchst
du sie noch nidht zu benutzen.®

Bei einer solchen Haltung kann es nicht verwundern, daff Rama-
krishna seinen Schiilern weder Biicher noch Menschen verbot. So be-
suchte auch Naren nach wie vor die Andachten des Brahmo Samaj,
dem er immer noch als Mitglied angehdrte.

Auch Ramakrishna hatte enge Bezichungen zu dem Samaj. Dessen
beriihmter Fiihrer Keshab Chandra Sen war sein bester Freund, ohne
als ,Anhinger* im engeren Sinne bezeichnet werden zu kdnnen. Das
Fundament dieser Freundschaft war die gleiche weitherzige Haltung
dieser beiden grofien Religitsen. Die darauf errichteten Gebiude wa-
fen notwendigerweise verschieden: Ramakrishna erhielt durch diese
Freundschaft den ersten Kontake mit dem modernen, westlich beein-
fluBten Bengalen, die fiir ihn allerdings lediglich ein neues Spiel seiner
Groflen Mutter am Rande seiner eigenen spirituellen Welt blieben.

Der Einflu, den er, der ungebildete, bescheidene Kalipriester auf
den beriihmten Keshab nahm, ging tiefer. Er legte die Quellen von
Keshabs urspriinglicher mystischer Veranlagung wieder frei, die von
dem Tricbsand des aufklirerischen Kultes der Vernunft verschiittet
Worden waren. Diese neuerwachte Mystik Keshabs suchte sich ihr
Strombety allerdings vornehmlich, wie schon bemerkt, in einer leiden-
thaftlichen Christusverehrung. Erst gegen Ende seines Lebens kehrte
St¢ teilweise in das alte, lange verlassene Bett der Kali-Verehrung
Zurlick. So trafen am Sterbelager des Brahmo-Fithrers der Kali-Prie-
Ster aus Dakshineswar mit dem katholischen Bischof von Calcutta
Zusammen,

Keshabs schwankendes Verhalten — oder seine stiirmisch bewegte
‘hnere Entwicklung, der dieses Verhalten entsprang —, hatte, wie
ebenfalls erwihnt, zu einer ersten wie zu einer zweiten Spaltung im

rahmo Samaj gefiihrt. Ramakrishna hatte nicht Partei genommen;
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er war mit denen, die sich von Keshab getrennt hatten, ebenso ver-
traut wie mit diesem. Thm waren sie alle nur Kinder der einen
Groflen Mutter.

In der erhabenen Einfalt seines Herzens scheint er nicht einmal
geahnt zu haben, daff sich im ,alten‘ Brahmo Samaj eine starke Stim-
mung gegen ihn gebildet hatte, da man die verdnderte Haltung Kes-
habs, die zur neuen Spaltung gefiihrt hatte, seinem Einfluf} auf diesen
zuschrieb. Er mufite glauben, in Freundeskreis zu kommen, als er sich
eines Tages zur Abendandacht des Brahmo Samaj aufmachte, um dort
Naren zu treffen, der sich wieder einmal lingere Zeit drauflen nicht
hatte blicken lassen und auf keine Einladung reagierte.

Ramakrishnas Erscheinen im Gotteshaus des Samaj 18ste eine uner-
wartete Reaktion aus, zumal er in einer Art Samadhi befangen war.
Widerspruch gegen seine Anwesenheit erhob sich; der Priester unter-
brach seine Ansprache. Einige nahmen gar eine drohende Haltung ein.
Dann schaltete jemand das Licht aus, vielleicht, um einen Tumult zu
verhindern. Das Gegenteil trat ein.

Naren war tatsichlich dort und hatte vom Chor aus das Eintreten
Ramakrishnas beobachtet. Sofort durchschaute er den Zusammenhang
und eilte hinab. Er erreichte den Meister und fiihrte ihn durch einen
Seitenausgang hinaus.

Im Wagen auf dem Wege hinaus machte Naren dem Meister bittere
Vorwiirfe iiber sein gedankenloses Verhalten, durch das er auch ihn,
Naren, in eine schiefe Lage bringe. Ramakrishna lief sie lichelnd
iiber sich ergehen; er hatte seinen Zweck erreicht. Menschenmeinung
iiber ihn interessierte ihn nicht.

Aber bei aller Grofziigigkeit und Toleranz des Meisters dem Eigen-
willen des Schiilers gegeniiber blieb das Ganze ein heroisches Ringen
zweler antagonistischer Michte um eine hohe Seele.

Fast noch heftiger als Narens Widerstand gegen den Kali-Kult
Ramakrishnas war der gegen die Advaita-Lehre, die der Meister als
den Weg eben dieses Schiilers ausersehen hatte, eine Lehre, gegen die
sich dessen gefiihlsmifliger Theismus schon frither aufgelehnt hatte.
Diese ganze Welt ist Er — mehr noch: ,Ich bin Er* — das war Got-
teslasterung! Aber dariiber hinaus: Alles, was gesehen wird, ist Er
— denn es gibt nur das Eine ohne Zweites —. Also soll auch dieser
Krug, diese Tasse Er sein . ..
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Das war schlimmer als Gotteslisterung, das war licherlich! Und er
lachte mit einem anderen laut dariiber, auf der Veranda vor Rama-
krishnas Raum. Sie hatten ihn verlassen, als er im Lauf eines Ge-
sprichs iiber das groffe Eine ohne Zweites ihnen in Samadhi entglit-
ten war. Jetzt trat er unter die Tiir, immer noch wie abwesend:

»Woriiber lacht ihre©
fragte er freundlich und beriihrte dabei Narens Arm.

Und wieder einmal verwandelte sich dem die Welt, aber diesmal
nicht in einer Art Zusammenbruch, wie bei seinem ersten Besuch,
sondern sozusagen lautlos, unvermerkt. Naren sah plotzlich, daf
sdieser Krug, diese Tasse® aus der gleichen ,Substanz‘ war wie alles
andere, Baum und Gebsude, Boden und Menschen, Wolken und Him-
melsraum, Die Welt schien die gleiche wie vorher, und war doch
vollig verwandelt. Naren verhielt sich ganz still, wartend, dafl diese
s":ItSame Schau sich wieder riickverwandle. Vergebens; sie hielt an,
bis er am Abend nach Hause zuriickkehrte.

Er setzte sich zum Essen nieder — und die Platten und das Essen,
der Diener und die Mutter, die ihm das Essen vorlegte, waren das
gleiche Brahman, die Eine Substanz, auf der alles beruht ... Er ver-
8aB, weiter zu essen. Er hatte das Gefish], ein anderer tite es fiir
ihn,

’:Wal‘um iflt du nicht?“ fragte die Mutter, beunruhigt iiber seine
Gelstesabwesenheit. Da zwang er sich, sein Mahl zu beenden.

Am andern Tage: Der gleiche Zustand. Er ging ins College — und
es War, als wire nicht er es, der da ging. Auf dem Nachhausewege
Streifte er heimlich ein eisernes Gartengitter, um sich zu vergewissern,
ob es wirklidh materiell wire.

_EYSt ganz allmihlich und unvermerkt, wie sie gekommen, ging
?‘eSe seltsam verwandelte Bewufltseinslage in eine Art Traumzustand
ube_‘: und kehrte von dort aus auf die Ebene normaler Wahrnehmung
Z.ur“fk' Da wufite Naren, dafl der Advaita-Vedanta mehr war als
e“}e lfls Blasphemische {iberspitzte Denkkonstruktion, dafl es sich da-

€ vielmehr um eine Wahrheit handle, die nicht nur er-dacht, son-

e er-lebt werden mufite, um zu iiberzeugen,

. Und dag der ein grofler Meister sein miisse, der solches Erleben zu
bermittely fahig war.

Das Leben jedes Menschen lduft in zwei einander parallelen Linien

63




ab. Die eine liegt allen sichtbar zutage; es ist die Kette der Zufler-
lichen Geschehnisse. Die andere bleibt oft verborgen: Die Linie der
inneren Entwicklung, die davon bestimmt wird, wie jene Ereignisse
verarbeitet, d. h. verwertet oder nicht verwertet werden.

Bei dem jungen Naren verliefen bisher diese Parallelen besonders
deutlich getrennt voneinander, so dafl mit einigem Recht von einem
und einem anderen Naren gesprochen werden konnte, die beide sogar
gleichsam rdumlich getrennt voneinander lebten. Dakshineswar und
Calcutta als Orte liegen zwar nur wenige Kilometer auseinander, als
Lebens- und Weltanschauungen waren sie sternenweit getrennt. Wie
sollte ein Naren beide in seinem jungen Wesen vereinen kdnnen?
Nicht einmal Ramakrishna war imstande, ihm dazu zu verhelfen,
denn eben er war ja die Verkdrperung der einen Seite. Er enthielt
sich auch jedes Einflusses auf das Leben des ,weltlichen Naren mit
einer einzigen Ausnahme: Wenn Heiratsprojekte auftauchten. Das
einzige, was er mit allen Mitteln zu verhindern suchen wiirde, war
die Verheiratung Narens. Denn sie allein war imstande, den Hohen-
flug, den der Meister fiir diese Seele voraussah, zu beeintrichtigen
oder gar zu verhindern.

Ehen der Kinder wurden in Indien (damals) von den Eltern ver-
handelt und bestimmt. Die jungen Leute leisteten nur hdchst selten
Widerstand, teils aus einem sehr patriarchalischen Gehorsams- und
Vertrauensverhiltnis heraus, teils, weil sie keine Gelegenheit hatten,
sich eigenmichtig zu binden, d. h. sich zu verlicben, da es keinen
Umgang zwischen der heiratsfihigen Jugend gab.

Narens Traum von einem ménchischen Leben der Entsagung und
der religidsen Verwirklichung war zwar inzwischen aus einem Traum
zum Diskussionsthema geworden, doch stand er damit ziemlich einsam
da, selbst im Kreise derer, die sich um Ramakrishna scharten. Denn
wenn der Meister auch unermiidlich die Wichtigkeit von Brahma-
charya, einem Leben in Keuschheit, betonte fiir die, die nach dem
Hochsten strebten, und die jungen, noch unverheirateten seiner Schii-
ler ihm auch folgten und iiberzeugt waren von dem, was sie hdrten
— sie kannten die Forderung als einen der Angelpunkte ihrer Tra-
dition —, so erreichte diese Zustimmung darum noch nicht die Sphire
der eigenen Entscheidung. Denn eine solche wire wiederum gegen
stirkste religiose Tradition gerichtet gewesen und stand ihnen aufler-
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dem gar nicht offen: Ehe und Vaterschaft sind im Hinduismus reli-
giGse Pflicht, deren Versiumnis einer Katastrophe gleichkommt. Denn
nur der ecigene Sohn kann die unerliflichen Riten vollziehen, ohne
die der oder die Verstorbene der Vernichtung anheimfillt.

Vielleicht war Narens leidenschaftliche Apologie fiir ein mdnchi-
sches Leben in erster Linie sogar ein Versuch, sich selbst zu einem
Widerstand zu stirken, den er sonst gegen die allmichtige Tradition
nicht aufgebracht hitte. Denn nur einmal, das erstemal, wird einer
direkten Weigerung Erwihnung getan; spiter immer wicder auftau-
chenden elterlichen Plinen gegeniiber scheint er sich abwartend ver-
halten zu haben. Denn er selbst hat noch spiter geduflert, dafl alle
diese zum Teil recht aussichtsreichen Projekte stets im letzten Augen-
blik an manchmal licherlichen Kleinigkeiten gescheitert wiren —
also offensichtlich ,durch die Macht des Meisters".

Zu einem allerletzten Heiratsabkommen des Vaters sprach dann
eine Stimme aus dem Unsichtbaren ihr uniiberhdrbares und unwider-
rufliches ,Nein‘: Sie rief den Vater ganz plétzlich aus dem Leben.
Das stiirzte die ,reiche’ Familie Datta ins wirtschaftliche Nichts, denn
der groflziigige Lebensstil des Hauses war immer iiber das Einkom-
Mmen des Vaters, des ecinzigen Verdieners in dieser Grofifamilie hin-
ausgegangen, Mit diesem wirtschaftlichen Ruin des Hauses zerfiel auch
das letzte iiberaus vorteilhafte Heiratsprojekt um Naren.

Mit dem Tode des Vaters war dieser nun zwar sein eigener Herr
geworden, aber zugleich das Haupt einer siebenkopfigen Familie, die
auf ihn, den Studenten, der soeben sein erstes Universititsexamen
hinter sich hatte, als Ernihrer angewiesen war.

Und jetzt erst lernte er den Menschen kennen, den Menschen und
das Leben, wie sie wirklich waren, nicht, wie sie sich ihm bisher ge-
zeigt hatten. Der begabte, iiberall beliebte, zu allen Veranstaltungen
Zugezogene Naren wanderte vergebens von Stelle zu Stelle, um eine
BESd'l'ziftigung zu suchen. Er fand nur verschlossene Tiiren, vor allem
b.ei denen, die oft und gern in dem gastlichen Hause seines Vaters
- und ausgegangen waren. Hiflliche Machenschaften innerhalb der
Verwanduschaft drohten sogar, ihm und den Seinen das Dach iiber
dem Kopf zu nehmen.

Naren, der verwohnte, der selbstbewufite Liebling der jeunesse
dorée von Calcutta, war mit einem Schlage ,unten durch’, wenigstens
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in seinen eigenen Augen. Denn sein Stolz verbot ihm, seine schlimme
Lage offen zu tragen. Soweit es seine Jagd nach einer Erwerbsmog-
lichkeit zulieff, folgte er nach Ablauf der Trauerzeit auch weiterhin
den Einladungen junger Freunde zu ihren Festen, die er mit seinem
Gesang verschonte. Sie wuflten nicht, dafl er es nur tat, um daheim
seinen schmalen Anteil an der Mahlzeit den andern zukommen zu
lassen. Wenn man auch von wirtschaftlichen Schwierigkeiten der
Familie wuflte, so ahnte doch niemand, dafl die reichen Dattas buch-
stiblich hungerten.

Noch hatte diese Not des ,einen‘ Naren die Sphire des ,anderen
Naren nicht erreicht, obgleich die Besuche in Dakshineswar aus Man-
gel an Zeit aufgehdrt hatten. Doch das innere Leben, eben ,das an-
deref, das mit den Hufleren Geschehnissen scheinbar nichts zu tun
hatte, war seinen eigenen Gang mit Gebet und Meditationen wei-
tergegangen. Eines Morgens aber, als Naren sich unter dem Rezitie-
ren der Namen des Herrn zu neuem, wenig aussichtsreichen Gang in
die Stadt riistete, kam die Mutter dazu. Sie war eine fromme Frau;
der Freigeist des indischen Mannes iiberschreitet die Schwelle zu den
inneren Gemichern seines Hauses nicht. Sie war es gewesen, die dem
Knaben die groflen Epen seines Volkes erschlossen, die seine lebhafte
Phantasie mit den religidsen Helden des Ramayana, der Mahabha-
rata bevolkert hatte, die ihn schon vor seiner Geburt dem von ihr
besonders verehrten Shiva geweiht hatte.

Sie war es jetzt, die ihn in bitterm Spott fragte, ob er es noch nicht
leid sei, ins Leere zu rufen. IThre traditionelle Frommigkeit war unter
der ausweglosen Not der Stunde zusammengebrochen.

Und in das Erschrecken des jungen Naren fiel wie ein Stein das
bittere Wort eines zeitgendssischen bekannten Gelehrien, das er an-
laRlich einer Hungersnot gesprochen hatte: daf er sich weigere, an
einen guten und gnidigen Gott zu glauben, wenn er Millionen aus
Mangel an einer Handvoll Reis elend zugrundegehen lieR.

Durch den durch Entbehrungen geschwichten und durch Verzweif-
lung iiber seine Ohnmacht zerriitteten Naren fuhr es wie ein Blitz,
der ihm mit der Not des eigenen Hauses die gigantische Not seines
Volkes — nein, aller Hungernden und Leidenden aller Vilker in
grellem Licht aufleuchten lief. ,Ramakrishna!‘ wollte sein Herz auf-
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schreien — aber der Ruf erstickte unter dem Wiirgegriff der erbar-
mungslosen Stunde.

. Als er an diesem Tage ein paar Freunde traf und ein Weilchen mit
fhnen auf den Stufen des Ochterlony-Denkmals safl, als einer von
thnen die Melodie einer bekannten religissen Hymne anstimmte, da
Ve_rlor Naren zum ersten Male die Nerven, hohnte den Singenden ob
Seines tSrichten Kinderglaubens und hieR den Verbliifften schweigen.
Ur.ld dann wies er mit der ihm eigenen Beredsamkeit nach, dafl es
keinen Gote geben konne, er wire denn einer, dessen Freude der
Jammer der Menschheit sei. '

. Wie ein Lauffeuer breitete sich die Nachricht unter der studen-
tischen Jugend aus, daRl Naren, der Lieblingsschiiler des Paramahansa
von Dakshineswar, zum geschworenen Atheisten geworden war.

Jemand trug dieses Geriicht auch nach Dakshineswar hinaus. Ra-
makrihsna nahm es schweigend hin. Auf gelegentliche Fragen nach
arens Ergehen folgten andere Geriichte: Naren singt wieder nach
lee Vvor auf den Parties seiner Freunde. Naren trinkt. Naren besucht
Sffentliche Hiuser. ..
erl?iiswill.iger Klatsch? — Etliche aus dem Kreise von Dakshineswar
Joten sich, Naren aufzusuchen, um Klarheit zu schaffen. Rama-
krishna lieR es geschehen.

alsvzuzi'dltpﬁel in Narens verdunkelte‘Seele ein erster Lichtstrahl,
hig; che:le Nr::nde d"f aan'deren Naren® sah. 'Als sie ?.'ber von den
Verricten, g ?g feden iiber ihn sl?radlen, }xnd ihre be.trubten Mienen
zu betra;h : S;e mehr oder weniger genelgf w‘aren, sie als Zutrt.affend
quiilie Heteni.," a ﬂan:lrnte der .alte Stolz in ihm .auf, und sein ge-
trauen ap r;l.c;umte sich auf bei dem Gedankexz, wie schnell das Ver-

ann warge 1 felsenfester Freund.schaft erschiittert war. Nun wohl,

E .es .mCht wert, dafl man sich darum bemiihte.

u; d:e;t::dlgte sich nid.lt. Im Gegenteil, er (%rehte das Messer in der
licher iy (::m 1t;nd bewies den .Entsetzten mit allem R.iistzeugOWeg,.t_
Religic)n nichop 1;., (%aﬁ (:.‘;Ott eine j}usg.eburt .mer'lschhchef' Felgh'ext,
Or dnung o tzh als ein Mittel der Michtigen sei, eine gefwsse sc321ale
rwihnten Ls affen und aufrechtzuerhalten, Und was die vonnlhne'n

afiir, wep ;Zter angehe, fO haf:te er, Nare.n, volles Verstindnis
in ihnen Tn enschen angesichts dieser angeblich besten aller Welten
rost und Vergessen suchten. Und wenn er daran glauben
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wiirde, daf8 sie diese wirklich gewihren kénnten, dann wiirde er
kaum zdgern, sie selbst anzuwenden.

Schweren Herzens kehrten die Abgesandten nach Dakshineswar
zuriick und berichteten.

Ramakrishna schwieg. Als aber einer der Seinen aus dem inneren
Ring, den er ob seiner Reinheit besonders liebte, in Trinen ausbrach

und in die Worte: ,Wie konnte Naren so tief fallen!“, da fuhr ihn
der sanfte Meister an:

,Schweig, du Dummbkopf! Die Mutter bat mir gesagt, daf alles
ganz anders ist. Und wenn du noch einmal so von Naren

sprichst, will ich dich nicht wieder sehen!”

Die Regen setzten ein, zum Hungern gesellte sich das Frieren.
Naren hatte seine Bemiithungen nicht aufgegeben, aber er ging ihnen
nur noch mechanisch nach, ohne Hoffnung. Er verlie} das Haus nur,
um nicht mehr die Klagen der Mutter zu horen, die blassen Gesich-
ter der jiingeren Geschwister sehen zu miissen. Er war am Ende.

An einem solchen Tage geschah es, daf seine Fiifle ihn nicht mehr
trugen. Auf einer Hausschwelle sank er zusammen. Und plotzlich
wuflte er nichts mehr von kalten, vor Miidigkeit schmerzenden Fiiflen,
nichts mehr von Hungerschwiche. In ihm war es sehr licht und still
geworden. Sein Denken erlosch. Vor seiner Seele aber wurden wie von
unsichtbarer Hand Schleier um Schleier fortgezogen. Er erkannte, in
einem Erkennen jenseits des Denkens, dafl alles gut war, alles. Ein
unendlicher Friede hiillte ihn ein und entzog sein Bewufitsein Zeit
und Raum.

Als er wieder zu sich kam, war es dunkel geworden. Immer noch
fiillte ihn jener iiberirdische Friede aus, der ihn zuletzt an sich gezo-
gen hatte. Er spiirte weder Hunger noch Kilte noch Miidigkeit mehr;
er fithlte sich wunderbar erfrischt und verwandelt.

Und als er auf seinem weiteren Nachhausewege versuchte, die
Wourzel dieser seltsamen, freudevollen Freiheit zu entdecken, da fand
er sie in einem fraglosen, endgiiltigen Berufensein auf den Weg, der
aus der Welt hinausfiihre, Eine echte Berufung hebt meist das Ich-
Empfinden, die individuelle Sonderung auf, und damit unter Umstén-
den das Verantwortungsgefiihl fiir die Umgebung. Der Berufene hat
nur das eine Verlangen, der Berufung zu folgen.
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So erging es Naren. Die hohere Macht, die ihn fiir sich forderte,
wiirde fiir die Seinen sorgen. Er bereitete sich auf den ,Weg in die
Heimatlosigkeit* vor, wie ihn vor ihm sein Grofivater gegangen war.
Er setzte fiir sein Vorhaben einen Tag fest und empfand es als
bestitigendes und gliickliches Omen, als er erfuhr, dafl Ramakrishna
an diesem Tage zu einem Besuch in Calcutta sein wiirde. So wiirde
er mit dem Segen seines Guru gehen.

Als er sich dann Ramakrishna niherte, um ihn anzusprechen, be-
grifite dieser ihn sehr herzlich, lieR ihn aber nicht zu Wort kommen.
Er bestimmte den Jiingling statt dessen trotz seines Striubens, ihn
nach Dakshineswar zu begleiten.

Unterwegs wurde nicht viel zwischen ihnen gesprochen, und auch
draufen blicb Naren schweigsam und in sich gekehrt. Wie hitte er
Yor den Andern von seinem Vorhaben sprechen konnen? Sie aber
hielten sich aus einer gewissen Scheu zuriick; er war ihnen fremd ge-
worden,

Plétzlich stimmte Ramakrishna ein Lied an, und die Trinen der
E.lf Stase strdmten ihm dabei iiber das Gesicht. Der Text aber ent-
hiillte Naren — und nur ihm —, daf8 der Meister von seinem Vor-
haben wisse, Uberwiltigt brach auch er in Trinen aus. Stumm und
Verstindnislos folgten die Ubrigen dem Vorgang. Auf ihre Frage an
Ramakrishna, als dieser sich wieder gefafit hatte, was dies zu bedeu-
ten habe, erwiderte dieser Lichelnd:

»O, es war nur eine Sache zwischen ihm und mir.«

. l‘lbehlelt Naren zuriick, als die andern Abschied nahmen. Erst, als
1e 1 . . . . o
allein waren, wandte er sich ihm zu, Trinen im Blick:
. oIch weifl, daf du, um der Mutter Auftrag zu erfiillen, nicht
‘I" der Welt bleiben kannst. Aber bleibe um meinetwillen, so
ange ich lebe! Versprich es mir!®
Wie ha . ) .

a e hitte Naren solcher Bitte widerstehen kdnnen? Sie saflen noch
e . , .
umg n dieser Nacht und berieten, was Naren unternehmen konnte,

S e e
. eine Familie iiber Wasser zu halten. Am Morgen kehrte er nach
rz .. .
. em Schlaf nach Calcutta zuriik und nahm seinen schweren
mpf um die Existenz tapfer wieder auf.
Vorii . . .
spi ribergehend fand er eine Vertretung in einem Anwaltsbiiro;
dter § . . " :
t iibersetzte er einige Biicher gegen Honorar; aber ein Dauer-
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einkommen, und sei es noch so bescheiden, wollte sich nicht finden
lassen.

Eines Tages fiel es ihm wie Schuppen von den Augen. Erfiillte die
Grofle Mutter nicht jeden Wunsch ihres ihr so ergebenen Priesters? —
Wie konnte ihm, Naren, dieser einzige Erfolg versprechende Ausweg
erst jetzt einfallen? Denn selbstverstindlich wiirde Ramakrishna ihm
eine solche Bitte nicht abschlagen! Naren fuhr sofort nach Dakshi-
neswar hinaus und trug dem Meister sein Anliegen vor. Der weigerte
sich sehr ernst.

2Ich kann so etwas nicht erbitten, mein Junge. Ich habe es
schon versucht. Die Grofle Mutter hort nicht anf mich, weil du
nicht an sie glauben willst. Aber geb doch selbst hiniiber. Heute
ist Dienstag, ibr besonderer Tag. Sie ist die allmichtige Kraft;
sie wird dich gewifl erbéren, wenn du sie ernstlich bittest.”

Voll Vertrauen auf das Wort des Meisters ging Naren am Abend
gegen neun Uhr in den Tempel der Kali. Schon als er ihn betrat,
sah er die Statue lebensvoll und strahlend vor sich stehen. Uberwil-
tigt warf er sich ihr zu Fiiflen und flehte:

»O Mutter, gewibre mir, daf diese meine Schau deiner Wirk-
lichkeit, diese meine neue Liebe zu dir in mir bleibe! Gib mir die
Kraft zur Entsagung um deinetwillen!®

In iiberstrémender Freude kehrte er zu Ramakrishna zuriick. Der
empfing ihn mit der Frage:

»Nun, bat sie deine Bitte erhort?©

Jetzt erst fiel Naren ein, daf er iiber dem grofen spirituellen Er-
leben der lebendigen Gottheit vergessen hatte, um was er hatte bitten
wollen. Bestiirzt gestand er es ein.

»Siehst du nun, daf es nicht so einfach ist, mit ibr umzuge-
hen? Nun geb schon noch einmal!®

Naren ging. Und es geschah ihm wie beim ersten Male: Er vergaf}
alles und sich selbst im iiberwiltigenden Erleben der gdttlichen Gegen-
wart und flehte nur wieder um Beistand auf seinem geistigen Wege.

Betreten stand er dann wieder vor Ramakrishna, der ihn ob seiner
Vergeflichkeit schalt.

,Kannst du dich nicht einmal so weit zusammennebmen, die
wenigen Worte zu sprechen? — Nun geb schon noch einmal. Ge-

schwind!®
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Dieses Mal iiberkam Naren eine tiefe Beschimung vor dem Bild-
nis der Dunklen, Strahlenden. Mit welchem Anliegen kam er zum
Géttlichen? War das niche irger, als wollte er einen Konig um einen
Kohlkopf bitten? Noch einmal flehte er um die Gnade und Kraft zu
seinem Wege der Hingabe und Entsagung, und kehrte zuriick, iiber-
zeugt, daf es Ramakrishna gewesen wiire, der ihm dieses Erleben ver-
mittelt habe,

»Es ist Euer Werk. Nun gewdbrt mir aber auch, dafl die Meinen
nicht zu darben brauchen!®
~Wie denkst du dir das, nachdem du eben erst selbst erfabren
hast, wie es einem mit solchen Dingen geben kann?®
wehrte Ramakrishna ab.

Aber Naren lieR nicht nach, ihn zu dringen, und schlieflich sagte
Ramakrishna nach einer Pause:

»Sie werden keinen Mangel am Notwendigsten mebr leiden.”

Da gab sich Naren zufrieden und bat den Meister um eine seiner
Scdnen Hymnen an die Grofe Mutter. Er lernte sie auswendig und
sang sie leise vor sich hin, die ganze Nacht, bis die Dimmerung blaute.
) Um die Mitte des Jahres 1885 meldeten sich bei Sri Ramakrishna nach
lan.g""em Sprechen Halsschmerzen. Sie wurden behandelt, und der
Meister dayor gewarnt, die Kehle durch Sprechen anzustrengen. Auch
g.egen seine hiufigen Samadhis erhob der Arzt Bedenken. Diese liefen
sich jedoch nicht willkiirlich hervorrufen noch unterdriicken, und das
Sprechverbot nahm der Patient nicht an. Wenn er nicht mehr lehren
durfte, wozu war er dann noch da?

Es dauerte nicht lange, bis die ,Halsentziindung® sich als Kehlkopf-
.8bs zu erkennen gab, der jeder irztlichen Behandlung trotzte. Um
dlesf Intensiver zu gestalten, hatte Ramakrishna sich den Bitten seiner
E:hl:er. gefiigt und war nach Calcutta iibergesiedelt, zunéic}?st in den

Adtteil Shyampukur, spiter in ein Haus mit Garten in Cossipore.
Zuz}a,s Leiden. schritt schnell voran, die Krifte des Meisters verfielen
Siver zﬂds; seine lebendige Geistigkeit blieb davon unberiihrt. InFen-

- denn je gab er sich der spiritucllen Erziehung und Formung seiner
seinuel:;) gin, die .j'etzt fas? ununterbrochen um ihn waren, da sie sifh in
Aufsia ege abl?sten. Die grofle Mehrzahl stand noch unter eltex:.llcher

5 und die meisten begegneten daheim starken Widerstinden
8egen diese Zeit- und Kraftvergeudung, als die ihre Beziehungen zu

kr
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dem Paramahansa von Dakshineswar angesehen wurden... Aber
Naren stirkte ihnen den Riicken und feuerte sie durch sein Beispiel
immer von neuem an, wenn sie zu erlahmen drohten. Der Meister
nahm niemals Stellung gegen die hiuslichen Autorititen; er lief} jeden
selbst entscheiden. Wollte jemand aber das Heim verlassen, um ganz
seiner spirituellen Entwickung zu leben, dann lieR er es nicht zu, so
lange der Betreffende noch Familienpflichten irgendwelcher Art hatte.

Auch Naren hatte daheim die grofiten Schwierigkeiten wegen seines
Umgangs mit Ramakrishna. Und als er schliefllich den Hauptteil seiner
Zeit in Cossipore Garden verbrachte — er hatte auch die Arbeitszeit
fiir seine Studien dorthin verlegt —, da kam eines Tages seine Mutter
mit dem sechsjihrigen Bruder, um bei Ramakrishna selbst Klage zu
fithren. Der Meister empfing sie sehr freundlich an seinem Kranken-
lager und sagte:

,Der Arzt hat mir zwar untersagt, zu sprechen, aber zu Euch
will ich es doch tun. Es ist recht, dafl Ihr gekommen seid, nebmt
Naren nur mit Euch heim. Die Jungen haben ibn als Sannyasin
eingekleidet, das ist nicht mit meiner Zustimmung geschehen, und
ich habe ibn gescholten. Wie kannst du das zulassen®, habe ich ibm
gesagt, ,da du doch deine Mutter und jiingere Geschwister hast, um
die du dich kiimmern muft, das paft nicht zum Sannyasin®.<

Naren war bei diesem Gesprich nicht anwesend gewesen, gehorchte
aber der Weisung und begleitete die Mutter nach Hause. Als sie ihm
unterwegs Ramakrishnas Worte berichtete, sagte er nur:

»Das sieht ihm dhnlich. Erst weist er den Dieb an, zu steblen,
und dann warnt er den Hausvater vor ihm.”

Im iibrigen #nderte der Zwischenfall nichts an der Situation. Der
,eine‘ Naren sorgte nach Moglichkeit fiir die Familie, er mufite dazu
sogar einen verwickelten Prozefl um die Liegenschaften der Mutter
fiihren. Das Leben des ,anderen‘ spielte sich in Cossipore Garden, zu
Fiiflen des totkranken Meisters ab.*

Dieser hatte ihn ganz offen zum Fithrer seiner unverheirateten
Schiiler gemacht, hatte die soviel weniger Reifen in seine Obhut gege-
ben. Und Naren sollte sich bald bewdhren.

# Siche Saher, Eastern Wisdom and Western Thought, G. Allen & Unwin
Verlag, London 1969.
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Angesichts des schweren, hoffnungslosen Leidens des Meisters be-
gannen die Jiinger, nach cinem tieferen Sinn darin zu suchen, und
fanden ihn ihrem jeweiligen Temperament entsprechend. Da gab es
eine Gruppe, die sich weigerte, an den Ernst der Lage zu glauben.
Diese wollten darin nur ein Spiel der Grofien Mutter um ihren Lieb-
ling sehen, das sich frither oder spiter aufkldren werde. Andere
meinten des Meistes eigene Absicht darin sehen zu sollen, durch die er
sie in riumlich engere Beziehung zu sich bringen wollte.

Wieder andere, vornehmlich die Studierenden unter den Jungen,
blickten mit niichternem Sinn auf das Ganze. Hatte Ramakrishna
nicht stets betont: ,Wo Korper ist, da ist Leiden, Verfall und Tod?
Nun wohl, als Person war er Leiden und Tod wie jeder andere
Mensch unterworfen. Wozu darin nach einem Geheimnis suchen?
Unnétig, zu berichten, dafl diese letzte Gruppe von Naren beeinfluflt
war, dessen wacher Wirklichkeitssinn immer auf der Hut vor Uber-
rumpelungen durch Sentimentalitit oder Phantasie war.

Alarmiert wurde diese Wachsamkeit durch andere. In der hochge-
spannten religidsen Geistigkeit der fast stindigen Beriihrung mit dem
Meister begann sich eine Art spirituellen Wettbewerbs unter dessen
Schiilern und Anhingern zu entwidkeln, in dem Triume und Visio-
nen, Ekstasen mit Trinenausbriichen und selbst Krimpfen eine Rolle
spielten, Narens gesunder Sinn striubte sich dagegen. Den Haushal-
tern gegeniiber war er als der Jiingere machtlos. Aber er sammelte die
Unverheirateten des inneren Ringes um sich und las ihnen den Text.
Es gelang ihm, einen Teil von ihnen zu iiberzeugen, dafl die wahre
Nad’lfOIge nicht in einer leeren Nachahmung des Meisters bestiinde,
sondern in dem Bemiihen, seines Wesens zu werden. Wer in solch
chrlichem Bemiihen von abnormen korperlichen Symptomen befallen
Wiirde, sei nervenschwach und brauche kriftige Diit, und, wenn nicht
anders, den Arzt. Unter den Widerstrebenden konnte er dem einen
O.der anderen hiusliche Generalproben ihrer Samadhis nachweisen und
31.e damit beschimen. Am Ende hatte er gesiegt und die gefihrliche
Situation gerettet. Zugleich hatte er eine erste Probe seiner Fiihrer-
qualititen abgelegt.

In dieser intensiv spirituellen Atmosphire in Cossipore Garden ge-
lang ihm allein wirklich, was die andern nur vorzutiuschen versucht
atten, der Schritt itber die Grenze des Normalbewuftseins hinaus.
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Wieder und wieder hatte er den Meister um die Erfahrung von
Kevala Nirvikalpa Samadhi angegangen, einer Be-
wufitseinslage, in der Welt und Kérperbewufitsein verschwinden zu-
gunsten einer hoheren Schau. Immer hatte Ramakrishna versucht, ihn
davon abzulenken.

»Du bist zu Héberem bestimmt.”

Worum Naren so glithend gerungen hatte, das fiel ihm schliefllich
ganz unversehens zu. Als er eines Tages mit einem Gefihrten meditie-
rend zusammensaf, erblickte er pldtzlich einen intensiven Lichtschein,
der von einer Quelle hinter seinem Kopf auszugehen schien. Wihrend
er noch {iber das Phinomen nachdachte, verlor er das Wachbewufit-
sein. Als er zuriickkehrte, nahm er nur seinen Kopf wahr und fragte
den Kameraden beunruhigt, wo sein Kérper geblieben wire. Der
versuchte vergebens, die Sache ins Reine zu bringen, und lief schlief3-
lich angstvoll zum Meister, ihn um Hilfe zu bitten. Der meinte nur
ruhig:

»Lap ibn nur, er hat mich lange genug darum geplagt.©

Langsam fand Naren sich wieder zurecht und suchte tief begliickt
den Meister auf. Da sagte dieser:

»Da hast du nun deine Mango bekommen. Aber jetzt
schliefle ich sie ein und bebalte den Schliissel, und du wirst sie
nicht eber wieder kosten, als bis dein Werk getan ist.“

Der Mensch ist ein seltsames Wesen, selbst mit dem Tode an seiner
Seite richtet er sich hiuslich ein.

Dafl in einer so weitherzigen religigsen Atmosphire Gespriche
auch iiber andere Wege ins Uberweltliche, etwa den des Buddha, ge-
filhrt wurden, ist nicht weiter verwunderlich, besonders nicht, wenn
man weifl, dal Naren immer eine grofle Liebe zu dem Vollendeten
gehegt hatte; seinem gefiihlsbetonten Temperament hatte dessen ry-
hige, kiihle Sachlichkeit immer besonders imponiert. Auch spiter noch,
in reiferen Jahren, hat er den Buddha fiir den einzigen, ganz und
gar geistig gesunden Menschen aller Zeiten erklirt. Aber man ist
erstaunt, wenn nicht befremdet, zu hdren, dafl Naren sich heimlich
vom Sterbelager seines Meisters entfernte und mit zwei Gefihrten
nach Buddh Gaya aufbrach, zu der Stitte, an der der Asket Gautama
die Erleuchtung fand, die ihn zum Buddha, zum Vollendeten madhte.
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Als sein Verschwinden bekannt wurde, ihnelte Cossipore Garden
einem Ameisenhaufen, in den der Stock fuhr. Die jungen Leute waren
ratlos. Einige dachten daran, das Unerhdrte dem Meister zu verheim-
lichen; andere, Verniinftigere, sahen sofort, dafl das nicht moglich
sein wiirde. Aber wie wiirde der Todkranke die Nachricht aufneh-
men?

Er lichelte nur.

»Naren wird schnellstens wieder bier sein, weil er erkennen
wird, wie sinnlos es ist, die Erleuchtung woanders als im eige-
nen Herzen zu suchen.®

Nach wenigen Tagen waren Naren und seine Gefihrten wieder da,
tbervoll von allem Geschehenen und Erlebten.

Der Sand im Stundenglas, das der Tod neben dem Lager des Lei-
denden in der Hand hielt, war fast ausgeronnen. ..

Wenige Tage vor dem letzten rief Ramakrishna seinen Meister-
schiiler allein zu sich und sah ihn lange an. Unter diesem Blick verlor
Naren das Gegenwartsbewufltsein. Als er wieder zu sich kam, sah er
den Meister weinen.

»Jetzt habe ich dir alles gegeben, was ich hatte, und bin nichts
mebr als ein Bettler.

Ein andermal aber in eben diesen Tagen stand Naren und sah auf
den Todgezeichneten hinab, der mit geschlossenen Augen regungslos
d:?.lag. Und die Schrift der iibermenschlichen Leidensqual in seinen
ngen rief den alten, nicht ruhenden Zweifel an der Identitit des

eisters in dem Schiiler auf. Vielen galt er als eine Fleischwerdung
d.es gdttlichen Geistes; Naren hatte sich nie endgiiltig zu dieser An-
sicht entschlieRen konnen. Seine Uberzeugung hatte er in einer De-
Datte mit dem Arzt ausgesprochen, der Ramakrishna behandelte und
l_h“ sehr verehrte. Als moderner, westlich gebildeter Mann wollte er
}t’:doch von einer Inkarnation nichts wissen und riigte die ,abergliu-
bischer Haltung der Schiiler Ramakrishnas. Naren hatte ihm darauf
8€antworter:

»Lassen Sie mich Ibnen unsere Haltung erlintern. Im biolo-
8ischen Entwicklungsgang der Pflanzenwelt zur Tierwelt gibt es
ein Stadium, in dem es schwer zu sagen ist, ob man in einem
8ewissen Geschépf Pflanze oder Tier vor sich bat. Auf eine ganz
dbnliche Weise gibt es eine Ubergangsphase in der Entwicklung
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des Menschen zu seinem wahren, géttlichen Wesen. Von einem
Geschopf, das sich in dieser Phase befindet, kann man nicht mit
Sicherheit sagen, ob es nodh als menschlich oder schon als iiber-
menschlich anzuseben ist. Wir sehen in Ramakrishna nicht Gott,
aber jemanden, der ibm wesenhaft sebr nabe ist. Darum wverebren
wir ibn auf eine Weise, die an die Verehrung des Géttlichen
streift.”
Jetzt stand Naren vor dem Lager des Sterbenden und sah auf ihn
herab. Und gegen sein Herz, das sich in schier unertriglichem Tren-

nungsschmerz zusammenzog, erhob sich die alte Frage des Kopfes in
gegenwartsgreller Formulierung:

,Wenn er in dieser Agonie der Qualen noch behaupten wiirde, er
wiire gottlicher Herkunft, dann wiirde ich ibm glauben.t
Da schlug der Meister die Augen auf, sah ihn an und sprach mit
einer Stimme, die so klar war wie seit langem nicht mehr:

~Der Rama und Krishna war, ist jetzt Ramakrishna
in diesem Leibe — aber nicht in eurem Vedanta Sinne.”

Uberwiltigt schlug der Jiinger die Hinde vor das Gesicht und
weinte bitterlich.

Der Lehre des Vedinta nach ist der Geist, das Fine ohne Zweites,
die Substanz alles Existierenden; ein Unterschied besteht nur in Kraft
und Umfang, in dem Es in den unterschiedlichen Formen offenbar
wird. Dieser Auffassung entsprechend bestiinde zwischen dem Wesen-
haften eines Ramakrishna und seinesgleichen ecinerseits, und dem
gewohnlichen Sterblichen bzw. allem Geschaffenen andererseits nur
ein Unterschied des Grades, nicht der Art. Diese Auffassung lchnte
Ramakrishna hier ausdriicklich ab.

Die Inkarnationsgliubigen unter seinen Anhidngern leiten aus die-
sem Ausspruch seine direkte Bestitigung ihrer Anschauung ab, da
Rama und Krishna dem Vishnuiten Inkarnationen ihrer Gottheit —
Vishnu — sind.

Ramakrishna aber hat sich stets mit der positiven Schlichtheit eines
Kindes ausgesprochen; nichts lag ihm ferner als Geheimnistuerei.
Wenn er sich hier so ritselhaft ausdriickt, dann darf eine andere Deu-

tungsméglichkeit nicht von der Hand gewiesen werden, die minde-
stens ebenso viel Wahrscheinlichkeit fiir sich hat:
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Dafl Ramakrishna etwas aussagen wollte, was er selbst als Tat-
sache erkannte, fiir das er aber keine positive, sondern nur jene nega-
tive Ausdrucksmoglichkeit finden konnte.

Um die Mitternacht vor dem 16. August 1886 rief der Sterbende
dreimal den Namen seiner geliebten Gottin und entglite der Umwelt
in einen Samadhi, aus dem er nicht mehr zuriicksank.

Eine hohe Seele war heimgekehrt.
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DER GANG IN DIE HEIMLOSIGKEIT
(Das Ja zum Leben — das Nein zur Welt)

»Religionen aber kénnen nicht intellek-
tuell geschaffen oder gemacht werden, sie
wachsen (so wie cine Pflanze wiichst) nach

gewissen, ihrer Natur entsprechenden Ge-
setzen,*

Lama Govinda

Der Meister war gegangen, ,von einem Zimmer in das andere’, wie
er selbst es ausgedriickt hatte, und der Zauber seiner Persdnlichkeit
war so stark und gegenwartsmichtig gewesen, dafl sich anscheinend
niemand einen Gedanken iiber das ,Nachher gemacht hat, das doch
unausweichlich deutlich schon lange mitten unter ihnen gestanden
hatte. Wohl hatte Naren den Befehl des Meisters erhalten:

SKiimmere dich um sie”,

d. h. um seine Mit-Schiiler, seine Gurubhais (Guru = Meister,
bhai = Bruder), aber es war ihm nichts iiber das Wie gesagt worden,

Den anderen, schier noch schwerer wiegenden Befehl:
,Du bast eine Aufgabe”

hatten die Ereignisse und ihre Folgen wohl einfach iiberdeckt, da er
sich einstweilen auf nichts stiitzen konnte. Was sollte nun werden?
Darauf wuflte keiner eine Antwort, denn ihre Situation wich von der
{iblichen ab. Das Verhiltnis eines Guru zu seinen Schiilern ist immer
ein rein interindividuelles, wie es natiirlich ist, denn nichts ist so aus-
gesprochen individuell wie die innere Entwicklung. So ist der Zusam-
menhalt unter den Anhingern eines Guru gewdhnlich nur locker; er
15st sich beim Tode des Meisters von selbst auf. Dieser Meister, Sri
Ramakrishna, hatte mit seiner Anordnung an Naren fast etwas wie
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eine Erbfolge geschaffen, ohne die geringste materielle Mdglichkeit zu
deren Durchfiihrung. Haben sich diese jungen Minner des inneren
Ringes iiberhaupt Gedanken iiber die nichste Zukunft gemacht?
Nichts dergleichen ist iiberliefert.

Vierzehn Tage lang hatten sie noch ein Mietsrecht auf Cossipore
Garden. Sie nutzten es aus, indem sie dort blieben, Tag und Nacht in
Gesprichen und Erinnerungen an den geliebten Meister verloren. Es
scheint, als ob nicht einmal Naren an die Mdglichkeit eines kiinftigen
Zusammenhaltes gedacht hat angesichts des Fehlens jeglicher Mittel.

Einige waren sofort nach der Feuerbestattung in ihre Familien zu-
rickgekehrt, die vernachlissigten oder ganz unterbrochenen Studien
wieder aufzunehmen; die andern wiirden ihnen nach Ablauf der
Mietsfrist folgen miissen, ob sie wollten oder nicht. Und die Haus-
halter unter den Anhingern Ramakrishnas ermahnten dazu.

Da erschien der Verstorbene dem verheirateten Surendranath
Mitra — dem Manne, in dessen Hause er zum ersten Male Naren
begegnet war —, einem seiner Getreuesten, im Traum und bat ihn,
den Jungen zu helfen, dafl sie zusammenbleiben kdnnten . . .

Sie fanden in Baranagore, einem ziemlich entlegenen Vorort von
Calcutta, ejn baufilliges Haus in einem verwilderten Garten, das
nicht nur wegen seines verfallenen Zustandes leerstand, sondern auch,
.Weil es als Spukhaus verschrien war. Sie mieteten es billig, um dort
r spirituelles Leben fortsetzen zu kdnnen, wenn auch einstweilen
n_°°h neben ihren Studien. D. h. sie trafen sich dort, wann immer sie
Sich freimachen konnten, und setzten die ihnen vom Meister aufer-
*¢8ten Exerzitien unter Narens Leitung fort. Sein Enthusiasmus hielt
S1¢ Zusammen, hielt die Flamme ihrer jungen Berufung am Leben. Er
§mg auch zu denen, die in ihre Familien zuriickgekehrt waren, und
tberredete sie, sich dem Kern wieder anzuschliefien.

Es gab Tage, an denen sie nichts zu essen hatten aufler den bitteren

lttern des Nimba-Baumes; sie besaflen aufler ihren Lendentiichern
Ur ein gemeinsames Obergewand, das immer der anlegte, der aus-
gehen mufye, Sie hungerten und sangen Hymnen, sie froren und
Spiirten eg nicht, denn sie lebten im Feuer ihrer religitsen Ekstase.

nd Baranagore, ihr erster Math (Kloster), die verschriene und
8emiedene Gespensterruine, wurde zum Kindheitsparadies der Mon-
che des spiteren Ramakrishna-Ordens. Es blieb ihr Heim von 1886
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bis 1892, zu dem sie von lingeren oder kiirzeren Wallfahrten und
Wanderzeiten zuriickkehrten. Bis auf zwei, die sich dem Dienst an
den Reliquien des Meisters widmeten und das Haus erst mit diesen
verlieflen.

1892 iibersiedelten die gerade Anwesenden nach Alumbazar, nahe
Dakshineswar, wo sie bis 1897 blieben. Voriibergehend lebten sie da-
nach auf dem andern Fluflufer, genau gegeniiber von Baranagore,
bis sie dank der Mittel, die Naren von Amerika mitbrachte, ihr blei-
bendes Ordensheim in Belur, ein wenig fluBaufwirts, aufschlagen
konnten, wo es sich noch heute befindet.

Naren war nicht unter den Ersten, die wanderten. Er, den es am
heftigsten in die einsame Weite des Wandermdnchtums hinaustrieb,
der sich am tiefsten danach sehnte, sich selbst und der eigencn inneren
Entwicklung zu leben, er blieb am lingsten zuriick. Die Verantwor-
tung, die der Meister ihm fiir die anderen auferlegt hatte, hielt ihn.
Und da sic ihn willig als ihren Fithrer angenommen hatten, stiitzten
sie sich vollig auf ihn und luden ihm auch die Sorge fiir alle Aufler-
lichkeiten auf.

Erst nach mehr als Jahresfrist machte auch er sich zu einer Wall-
fahrt auf, die ihn nach Benares fiihrte. Schon auf dieser ersten, ver-
hiltnismifig kurzen Wanderung machte er Erfahrungen, die ihn in
seinen theoretischen Anschauungen bestirken, daf dem vélligen
Bankrott aller echten Religidsitit im Hinduismus mit einem Feldzug
der Verkiindigung des Sanatana Dharma, der alten, Ewi-
gen Religion, begegnet werden miisse, und daf dies die vornehmste
Pflicht des wahren Sannyasins sei. Aber sein Versuch, seine Ménchs-
briider davon zu iiberzeugen, stie auf Widerstand. Ramakrishna, ihr
Meister, hatte sie angewiesen, ihrer eigenen ErlSsung zu leben. Damit
lebten sie die Ewige Religion — und die uralte Tradition von San-
nyasin, der Entsagung. Ist denn er, Ramakrishna, umhergezogen, um
zu predigen? Wann je hitte er ihnen diese Aufgabe gestellr?

Vergebens verwies Naren auf des Meisters Lehre vom Dienst am
Menschen als dem besten Gottesdienst, und daf solcher Dienst damit
anfinge, die Ursachen des Elends anzugreifen.*

% Siche mein: Der Sozialismus in der Sicht der Entwicklungslinder, Ratingen
1967.
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Nach nur kurzem Aufenthalt in Baranagore trat Naren eine ncue
Reise an, die ihn die traditionelle grofie Route durch die heiligen
Stitten Nordindiens fiihren sollte. Auf Nimmerwiederkehr ...

Dieses Stichwort seiner Sehnsucht, sich selbst leben zu diirfen, stand
am Ausgang jeder seiner Reisen, und am Ende ciner jeden — die
Riickkehr.

Auch dieses Mal war das erste Ziel das heilige Benares, Shivas
Ewige Stadt. Dann folgten Ayodhya, Lucknow, Agra mit seinen
Erinnerungen an vergangene, heroische Zeiten, mit dem groflen Fort,
dem schénen Taj Mahal. Im August 1888 erreichte er Brindaban, die
Stitte, da jeder Baum, jeder Stein von Sri Krishna redet, dem jungen
Gott-Ksnig.

Aber es boten sich auch Erlebnisse, die nichts mit Geschichte oder
Legende zu tun hatten, sondern nur mit dem eigenen Innern des jun-
gen Monches.

Es war nur zufillig Brindaban, dem er sich bis auf wenige Meilen
gendhert hatte nach langer Wanderung, miide und mit wunden Fiiflen.
Da sah er einen Mann am Wege sitzen, der seine Pfeife rauchte, und
fiem erschopften Naren schien ein Zug aus der Pfeife genau das, was
thm jm Augenblids am meisten fehlte. So bat er den Mann darum.
Der schrak zuriick: Welch ein Ansinnen — er war ein Kastenloser!
Wie diirfte der andere. ..

Und Naren wandte sich ab. Erst im Weiterschreiten kam ihm zum
BeWuﬁtsein, daf seine Reaktion die eines Biirgerlichen, eines Kasten-
angehdrigen, nicht die eines Sannyasin gewesen sei. So tief wurzelt
also das Gewohnheitsdenken . ..

Er wandte sich, ging den Weg zuriick, setzte sich zu dem Raucher
und bat ihn noch einmal um eine Pfeife voll Tabak, und lief sich
nicht abweisen.

Krishna, die Gottheit dieser Region, hat in der Bhagavad Gita ver-
SProchen:

»Ich iibernehme es, das Wohlergehen
Derjenigen zu schiitzen und zu wahren,
Die sich ohn’ Anderheit in Mich versenken,
Die Mich anbeten, und die jederzeit
In dieser Haltung weilen.”

(X1, 22)
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Naren beschlof, dieses Wort auf die Probe zu stellen, und tat ein
Geliibde, nicht zu betteln, sondern nur zu nehmen, was ithm ohne sein
Zutun geboten wiirde. Er hatte schon mehr als 24 Stunden nichts ge-
gessen und fiihlte sich ziemlich elend. Aber als jemand ihn von riick-
wirts anrief, um ihm etwas zu spenden, da lief er davon. Erst, als
der Mann ihm folgte und sich nicht abschiitteln lief, nahm er endlich
die gebotene Gabe als Zeichen, dafl eine héhere Macht die schiitzt,
die sich ihr vorbehaltlos ausliefern. Tiefer und tiefer tauchte er auch
innerlich in das Leben des Wandermdnches ein.

Auf der Bahnstation Hathras sprach ihn Sarat, der junge Sta-
tionsvorsteher, an und stellte sich ihm zur Verfiigung. Und als Naren
nach Tagen, an denen er als Gast dieses begeisterten Anhingers der
halben Stadt Rede und Antwort auf ihre religidsen Fragen gestanden
hatte, wieder weiterziehen wollte, da hatte der junge Sarat einen
Stellvertreter beschafft und bestand darauf, Naren als seinem Guru
zu folgen. In Hrishikesh jedoch wurde Sarat so krank, dafl den
Wandernden nichts tibrigblieb, als nach Hathras zuriickzukehren.

Dort warf eine schwere Malaria auch Naren nieder. Und als die
Nachricht davon den Math in Baranagore erreichte, da nutzten die
Gurubhais die Gelegenheit, unter dem Vorwande dringender Ange-
Jegenheiten das langentbehrte Haupt ihrer Gemeinschaft heimzurufen.
Sarat wiirde spiter folgen, um sich ihnen anzuschlieflen, als der erste
Schiiler Narens.

Ein volles Jahr hielten die Belange der jungen Gemeinschaft Naren
fest. Aber auch fiir seine Familie war er noch unentbehrlich. Doch
konnte er in dieser Zeit den immer noch schwebenden ProzeR um die
Liegenschaften der Seinen fiir sie soweit giinstig beenden, dafl sie
unmittelbarer Bedringnisse ledig wurden.

Erst Ende 1889 machte er sich auf eine neue Wanderung, und wie-
der zog ihn zunichst Benares an. Und wieder hatte das Schicksal
anderes im Sinn. Unterwegs erreichte ihn die Nachricht, daf ejner
der Brudermdnche in Allahabad krank liege. Sein Verantwortungs-
gefiihl erlaubte thm nicht, dariiber hinweg seinen eigenen Weg zu ver-
folgen; er eilte nach Allahabad, um sich dort um den Kranken zu
kiimmern.

Im Laufe dieses Aufenthaltes begegnete ihm erneut ein Name, der
in ganz Nordindien bekannt war und seinen Zauber auch auf Naren
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nicht verfehlte: Der Name Pavhari Baba, der luftessende
Vater’. Pavhari Baba lebte in Ghazipur, und nachdem der kranke
Gurubhai genesen war, machte Naren Ghazipur zu seinem nichsten
Ziel.

Pavhari Baba, der beriihmte Yogi, war in der Nihe von Benares
geboren, jedoch in Ghazipur von einem Oheim erzogen worden. Nach
dessen Tode hatte er die Landstrafle zu seinem Heim gemacht und
war lange Jahre unterwegs gewesen. Auf dem Girnar, dem Hindus
und Jains gleich heiligen Berge in Kathiawar, dessen spirituelle
Atmosphire die Heiligtiimer aller Religionen Indiens hegt, nahm er
die Einweihung in den Raja-Yoga, danach, wieder in Benares, die in
den Advaita-Vedanta. Nach weiteren Wanderjahren kehrte er schliefi-
lich nach Ghazipur zuriidk, wo er sich eine Hohle in das Gangesufer
grub, aus der er nur noch selten auftauchte. Niemand wufite, wovon
er lebte, denn wenn er wirklich einmal etwas erbettelt hatte, ver-
schenkte er es wieder. Er selbst a8 eine Handvoll bitterer Nimba-
blitter, manchmal etwas roten Pfeffer. Als er spiter von Besuchern
zu sehr bedringt wurde, stellte er sich ihnen gelegentlich in einer
Zelle oberhalb seiner Hohle, doch sprach er zu ihnen nur durch die
geschlossene Tiir; noch spiter gab er auch das wieder auf. Wochen-
u.nd monatelang sah ihn niemand mehr. Als man eines Tages bei ihm
eindrang, weil Rauchwolken aus seiner Hohle aufstiegen, da fand
man, daf der Yogi sich selbst als Feueropfer dargebracht hatte.

Als Naren ihn aufsuchte, lieR er sich noch gelegentlich durch die
Tir sprechen. Aber auch Naren erreichte dies erst, als er nach meh-
feren vergeblichen Versuchen Abschied nehmen wollte. Die Heiligkeit
“""d Demut des ,Luftessers hatten tiefen Eindruck auf ihn gemacht.
Tiglich kam er an die geschlossene Tiir, um die Gnade des Heiligen
und um seine Unterweisung zu bitten; stets erhielt er nur auswei-
chende Antworten, Sprach er aber vom Scheiden, dann bat Pavhari
Baba.ihn, zu bleiben. Es schien, der alte Yogi hatte eine ebenso tiefe

uneigung zu dem jungen Feuerkopf gefafit wie umgekehrt.

Was hielt Naren in dieser merkwiirdigen Situation, die in ihrer

ndurd'lSichtigkeit seiner raschen und klaren Art durchaus nicht ent-

Sprach?
Kf:ﬂ;;ar die Undurdhsichtigkeit des eigenen Innern, in dem der alte
t herrschte. Wihrend sein Wachbewuftsein ganz von Verlan-
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gen nach der hochsten Verwirklichung ausgefiillt war, tauchte immer
wieder aus der Tiefe die Mahnung zum ,Dienst am Menschen® auf,
die vage Idee von der Notwendigkeit einer ,Rettung des Vaterlan-
des’, zugleich mit dem Gefiihl der bitteren Ohnmacht angesichts des
volligen Mangels an materiellen Mdglichkeiten. Und wie um die in-
nere Unruhe noch zu steigern, wuflte er wieder cinmal einen der
wandernden Briider krank in Hrishikesh darniederliegen . .. Er wand
sich unter der Geiflel dieser inneren Zerrissenheit. Wie wird man fihig,

diesem allen standzuhalten, ohne zu wanken? Wie wird man gelas-
sen?

Durch Yoga. Durch Raja-Yoga, zu dem Pavhari Baba den Schliis-
sel besa, den er nicht hergeben wollte, nicht her geben
konnte ohne die Einweihung.

Am Ende beschlof Naren, sich einweihen zu lassen.

In der Nacht vor dem entscheidenden Schritt aber stand Rama-

krishna an seinem Lager und sah ihn an. Sah ihn an. sonst nichts
, .

Der innere I?aml')f setzte von neuem ein. Wie konnte Ramakrishna
etwas gegen die Einweihung Narens in den Raja-Yoga haben, das

Mittel, das ihm das seelische Gleichgewicht und erst damit die Kraft

zu der Aufgabe verleihen sollte, zu der Ramakrishna jhn aufgerufen
hatte — ohne ihm einen praktischen Weg zu diesem Ziel zu zeigen?

Grausamer als zuvor wird der Kampf, Denn kaum hatte Narens
scharfe Uberlegung ihm unzweideutig dargelegt, da die Einweihung
Pavhari Babas keine Treulosigkeit bedeutete, v;eder gegen den alten
Meister noch gegen dessen Auftrag, da stand dessen Erscheinung wie-
der vor ihm, in stummem Vorwurf. Das wiederholte sich bis zu der
Stunde, in der Naren sich endgiiltig ergab — und verzichtete.

Damit war der innere Kampf um Pavhari Bap, entschieden — und
der iuflere setzte ein. Sicherlich nicht 8anz unerwartet fiir Naren. Es
ist ja seine Welt, sein Indien, in dem er aufgewachsen ist und l.ebt.

Er weifl: Man lebt nicht ungesehen und unbeobachtet zu Fiiflen eines
beriihmten Heiligen, nicht einmal nur auf dessen Schwelle

Briefe von besorgten Freunden beantwortete er mj; dem Bekennt-
nis, daR er durch die Bekanntschaft mit Pavhari Baba erst recht
eigentlich gelernt habe, daf es einen Mann vom Format Sti Rama-
krishnas nicht wieder gibe und niemals mehr geben wiirde, Andere
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bekamen den Bescheid, dafl jeder Verdacht einer Treulosigkeit Un-
sinn wire, Denn

sind nicht alle Gurus nur Einer? Bruchstiicke, Strablen der einen
Gottes-Sonne, des Universalen Gurus?®
Aber dann kam einer der Gurubhais aufgrund der beunruhigenden
Geriichte, um Naren aus der gefihrlichen Nihe des ,Luftessers’ nach
Benares zu holen.

Das war fiir Naren ein Schlag, von dessen Schwere der besorgte
Bruder sich kaum Rechenschaft gegeben haben kann. Nicht nur kiihles
Verantwortungsbewuftsein hatte Naren an die Briider gebunden,
sondern eine sehr personliche Zuneigung. Er war seinem Temperament
nach ein Licbender, trotz seines kithnen Intellekts. Aber Liebe macht
verwundbar. Naren war durch diese Haltung der Briider zu seinem
Verhiltnis zu Pavhari Baba tief verletzt, fast so tief wie vor Jahren,
da sie auf andere Geriichte hin an ihm irregeworden waren.

Er fliichtete wie ein waidwundes Tier; er ging, ohne Bescheid zu
hinterlassen, in ein entlegenes Dorf. Und konnte doch nicht hindern,
daf ihn die Nadhricht fand, einer seiner Briider liege in Benares
krank. Aber dieses Mal war es nur noch Pflichtbewufitsein, das ihn
dorthin fiihrte. Als er sich iiberzeugt hatte, dafl der Kranke unterge-
bracht und versorgt war, zog er sich in den abgeschlossenen Garten
eines Freundes zu strenger Askese zuriick.

Dort aber klopfte der Tod an und holte ihn heraus. Jener Gonner
unter den Haushaltern Ramakrishnas, der einen Hauptanteil an den
finanzicllen Lasten der kleinen Bruderschaft getragen hatte, war in
Calcutta verstorben. Naren eilte zuriide — und mufite erleben, daf
auch der andere Hauptgonner, Surendranath Mitra, die Augen schlofl.

Die bittere Not am dringendsten Alltagsbedarf schlug iiber dem
Baranagore-Math zusammen.

Narens Energie packte die Schwierigleiten mit beiden Fiusten an.
Mehr: Immer noch hatten die Aschenreste des Meisters keine wiirdi-
8ere Ruhestitte gefunden als einen diirftigen Raum in der Spuk-
Tuine,

Hat Bengalen, die gebildetste, die am meisten aufgeschlossene Land-
schaft Nordindiens, hat deren weltweites Herz von weltweitem Reich-
tum, Calcutta, nicht ein paar tausend Rupien, um das erste Tausend,
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das noch Surendranath Mitra zu diesem Zweck gestiftet hat, soweit
zu erginzen, dal Ramakrishna, die grofle Seele dieser Landschaft
eine wiirdige Ruhestdtte erhilt, einen Wallfahrtsort fiir die gegen:
wirtige und spitere Generationen?

Nein. Bengalens — d. h. Calcuttas gebildete Welt hat andere
Interessen, an die sie ihren Reichtum verwendet. Naren mufl auch
diesem ,Nein‘ ins Auge sehen lernen. Und wohl auch noch eine
anderen, das auf das gleiche Anliegen aus Benares kam. Denn ci ':
weilen ist von diesem Vorhaben nicht mehr die Rede. ' e

Dagegen finden wir ihn schon nach zwei Monaten zu Fiiflen d
Witwe Ramakrishnas wieder, die zur ,Heiligen Mutter® du ‘_3n er
Bruderschaft geworden ist. Sie alle unternehmen c}: e]: )Un‘im
Billigung, auch Naren nicht. Er ist gekommen, ihr mSts : fne l're
neue Wanderung ,ohne Wiederkehr* zu erbitt’en ;n il l'llr el'ne
Namen des Meisters und fragt thn dann sanft: e segner AR

Aber willst du dich ni .
» ich nicht von dein

er Mutter ver i P
Er antwortet: abschieden?

»Nein., Ich habe keine andere Mutter mebr als Euch.*

Wie tief, wie lange muf er, der Gefihlsmensch, der Liebende, auch
do.rt gelitten haben — unter dem ablehnen dED’N'Zh le enhe, au
Seinen —, ehe dieses bittere Bekenntnis iiber seine Lli tVeri:e en der

Diesmal wanderte er nicht allein. Einer der Bris dPPen ommt...
Himalaya, aus Tibet, zuriickgekehrt, und was - irbwar aus dem
Leute und vor allem iiber den Lamaismus beriohter uher Land und
gefesselt, dafl er beschlo, den Weg dieses Brud:rt: ,Zuazie:itf(;e:)

mit ihm und einem oder zwei anderen. Von den Zuriickblei
verabschiedete er sich mit den Worten: urfickbleibenden

olch werde nicht zuriickkebren, bis ich eine colche Vermirk
e Verwirk-

lichung erreicht habe, dafl meine Beritbrung geniior o
schen zu verwandeln.® geniigt, einen Men-

Ein kithnes Ziel, und ein rein spirituelles.

Aber von Benares, der ersten Station auch dieser Wallfah i
ein anderes Wort Narens iibermittelt: ahrt, wird

LWenn ich das nichste Mal wiederkomme, werde ich wie e;
ie ein

Gewitter iber die Gesellschaft fallen, und sie wi
wie ein Hund.“ » un sie wird mir folgen
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Das ist der andere Naren, der Patriot, wie ihn seine Landsleute
spiter genannt haben. Aber dieser Patriot wird kein Nationalist,
sondern ein Sozialist sein.”

Nach Benares, Nainital, dann Almora. Irgendwo unterwegs, unter
cinem Feigenbaum neben einem Strom, iiberkommt ihn die ewig-alte
Erleuchtung aller Mystiker, die der dreimal grofe HERMES in die
Formel ,Wie Oben, so Unten® gefaflt hat. Narens Tage-
buchnotiz dariiber lautet:

Mikrokosmos (Mensch) und Makrokosmos ( Universum) sind
nach dem gleichen Plan gebant. Genauso, wie die individuelle
Seele im lebenden Kérper eingeschlossen ist, so ist es die Univer-
sale Seele in die Natur, das objektive All. Shiva (Kali) umarmt
Shiva, das ist keine Phantasie. Dieses Bedecktsein des einen (der
Allseele) durch das andere (die Natur) entspricht der Beziehung
einer 1dee zum Wort, das sie ausdriickt: Sie sind ein und das-
selbe, und man kann sie nur durch eine mentale Abstraktion
unterscheiden. Denken ist obne Worte unmdglich. Daber ,Im
Anfang war das Wort .5 usw.

Dieser dualistische Aspekt der Allseele ist ewig. Demnadh ist
das, was wir wahrmebmen oder fiiblen, diese Kombination des
Ewiggestalteten und des Ewiggestaltlosen.”

In Almora erreichte ihn ein Telegramm der Familie, daf eine seiner
Schwestern in den Freitod gegangen ware; ein nachfolgender Brief
iibermittelte die tragischen Einzelheiten.

Naren war niedergeschmertert. Auch cine grofe Seele erbebt unter
den Faustschligen des Geschidks. Sie unterscheidet sich von einer klei-
nen dadurch, daf} sie hindurchstdBt durch den Schmerz, durch das
Persénliche zum Uberpersonlichen, dem Grundsitzlichen, Uber dem
Entsetzlichen, das sich so nah seinem Herzen vollzog, ging ihm zum
ersten Male das innere Auge fiir die Tragik auf, die iiber der Stellung
der Frau in der indischen Gesellschaft lag.
~ Bis zu dieser Stunde hatte die Losung fiir seine Lebensaufgabe
immer fiir das Volk¢ geheiften, jetzt erginzte sie sich ein fiir allemal:
»..und die Frau‘.

’ ?1992178 mein: Der Sozialismus in der Sicht der Entwicklungslinder, Ratingen
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Naren kehrte nicht zuriick; es hitte keinen Sinn gehabt. Er und die
Gefihrten drangen tiefer in die Berge ein. Doch ihr nichstes Ziel, die
beiden beriihmten Heiligtiimer Kedarnath und Badrinath, erreichten
sie nicht, die Gegend war einer Hungersnot wegen gesperrt.

Krankheit zwang sic zum Rasten, sie kamen nur langsam voran.
Ein Riickfall nach notdiirftiger Genesung warf sie endgiiltig nieder.
Jemand behandelte sie mit ayurvedischer Medizin und schidkte sie mit
einem Diener als Hilfe nach Srinagar.

Sie hatten vorgehabt, im Gebirge zu iberwintern; in Tehri fand
sich ein Gonner, der ihnen die Moglichkeiten dazu bot. Einer der
Brﬁder- jedoch, der Tibetfahrer, wurde seine Lungenbeschwerden nicht
los; seinetwegen n}ui%ten .sie in die Ebene hinunter und gingen nach
Dehra Dun, wo sie ihn in guter 4rztlicher Obhut zuriicklicRen. Der

Rest wanderte weiter nach Rishikesh. Hier iiberfiel Naren wieder

das Verlangen nach einer Periode einsam-strenger Askese, doch wurde

. schwef krank, bevor er sie in Angriff nehmen konnte. Zwischen
Zeiten tiefer Bewufitlosigkeit tobte er i schweren Delix.'ien Hilfe
war nicht aufzutreiben. Ein Landmann bot ihnen schlieRlich ein. Haus-
mittel an, das dem Fiebernden mit Honig gemischt eingeflofit wurde
Es half; Naren iiberwand die Krise und erholte sich lanzsam. .

In Meerut fanden sich 'fllle wieder zusammen und beschlossen, dort
den Rekonvaleszenten Zeit zur Erholung 2y gbnne
. ) n.
sind n : .
Geﬁeinschafzd; i;:ielter;: Gurubhais 2y ihnen gestoflen, und die kleine
Fif Monate an et;: ast €tWas wie einen neuen Baranagore-Math,
' q 8- L5 war eine gliickliche Zeit voller religidser Be-
geisterung und spirituellen Strebeng unter der Fithrung Narens. Und
mancher von ihnen mag sich innerlich in diesem sanften und hohen

Gliick einer gleichgesinnten Geme;
: einschaft hiuslich eingeri
Warum konnte es nicht auf immer sq Neibenl:Shch eingerichtet haben.

Weil sie Naren in ihrer Mitte haten de
. 3
mischen. Zwar versuchte er nicht mehr, s

. . 1 i :
leicht spiirte er zu viel inneren Widersta

von der Sendung, die der Meister ihnen auferlegt h Vielleich
fiihlte er sich auch nur durch die Anspriiche der Gget f“t:l; fle el‘ht
zu sehr gehemmt. Eines Tages erklirte er ihnen ;I;Zns aft an ihn
Mission kenne, um sie durchzufiihren, aber allein, e e.x: jetzt seine
sich von ihnen und ging allein nach Delhi. miisse, trennte

n Getriebenen, den Dyna-
le mit fortzureiflen. Viel-
nd gegen seine Auffassung
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So die Berichterstattung. Ein Einfall Narens unter anderen...
Aus dem, was folgte, dringt sich jedoch die Vermutung auf, daft diese
Trennung einen tieferen Hintergrund gehabt haben muf, sei es ein
aktuelles Zerwiirfnis — etwa der Art, da Naren den Briidern ein
Ultimatum gestellt hat, das sie abgewiesen haben — sei es, dafl er
sich innerlich schon friiher von ihnen geldst hatte. Indische Bericht-
erstattung, historische und biographische, geht recht gewissenhaft mit
den Tatsachen um, so exakt und dennoch feinfiihlig, daf Naren spi-
ter viel Kraft und Miihe auch darauf verwandt hat, der amerikani-
schen Jugend das systematische Studium &stlicher wissenschaftlicher
Geschichtsschreibung zu empfehlen, um daraus zu lernen.

Wie dem in diesem Falle auch sein mag: Ende Januar 1891 trennte
Naren sich von den Gefihrten zu einsamer Wanderung in ganz be-
stimmter Zielsetzung, wie sich zeigen wird.

Er, der dem gegenwirtigen, saft- und kraftlos dahindimmernden
Indien eine neue Zukunft aufzwingen will, er braucht den Anschlufl
an das alte, das groRe Indien der Vergangenheit, um aus dieser
Quelle immer wieder neu die Energien aufzuladen, die die Menschen,
denen er sich stellt, verbrauchen. Denn nur allzu viele von ihnen
dhneln dem Maharaja von Alwar, Mangal Singh, in der Landschaft
Rajputana, deren Name allein schon ein Hohes Lied von Kraft und
Grofe eines Indien von gestern singt. Aber die Menschen des Indien
von heute ...

Der Maharaja Mangal Singh gehorte zu den indischen Fiirsten, die
sich nur zu willig dem britischen Einflufl gedffnet hatten; sein Diwan
zu den wenigen, die Charakter genug besaflen, eine solche Haltung
wenigstens innerlich zu mifibilligen. Er war es, der Naren im Hause
von dessen Gastgeber aufsuchte und nach einigen Gesprichen mit ihm
den Eindruck gewann, daf sein Fiirst durch eine Unterhaltung mit
dem hochgebildeten bengalischen Sadhu nur gewinnen konnte. Er
wuflte diesem den fremden Vogel so interessant zu machen, dafl der
Fiirst gern die Gelegenheit zu cinem Treffen im Hause seines Mini-
sters wahrnahm — und sei es, um den ihm so hoch gepriesenen Frem-
den zu blamieren und damit seinem Minister eins auszuwischen.

Er begriifite den Sannyasin mit allen ihm gebiihrenden Ehren,
selbstverstindlich. Aber schon seine erste Frage offenbarte freimiitig
seine wahre Einstellung.
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»Swami Maharaj, ich hore, dafl Thr ein grofer Gelehrter seid.
Thr kdnntet mit Leichtigkeit ein hiibsches Monatseinkommen dar-
aus beziehen. Weshalb bettelt Thr eigentlich?“

Naren war niemals um eine passende Entgegnung verlegen, am
wenigsten in Lagen, in denen es galt, dem Partner heimzuleuchten.
Diesmal fragte er liebenswiirdig zuriick:

»Maharaj, weshalb verbringt Ihr Eure ganze Zeit anf Jagd-
ausfliigen und Parties mit den Briten und vernachlissigt die An-
gelegenbeiten Eures Landes?®

Den Hoéflingen des Fiirsten stockte der Atem. Gegen ihre Erwar-
tung blieb ihr Herr jedoch ruhig. Einen Augenblick iiberlegte er, dann
antwortete er:

»Wahrscheinlich, weil es mir Spafl machg.«

»Nun also“, meinte Naren freundlich
Grunde bin ich Wanderméonch.*

Der Fiirst beschlofi, sein Vorhaben anders anzugehen und den Stier

bei den Hornern zu packen, d. h. den Ménch auf seinem cigenen
Gebiet zu stellen und womdglich matt 2y setzen.

» »aus dem gleichen

»Maharaj®, begann er von neuem, ,ich kann keinen Sinn im
Bilderdienst entdecken, ich glaube nicht an Gotterbilder. Was
wird mein kiinftiges Schicksal sejn?«

Er lichelte herausfordernd. Der Swami schien iberrascht.

JIbr scherzt, Hobeit!®

»Durchaus nicht! Ich kann wirklich nicht Holz, Ton,
oder Metall anbeten, wie andere Leute, Heiflt das,
nach dem Tode iibel ergehen wird?«

~Wieso?! Ich glanbe,
kann.®

Stein
dafl es mir

daf jeder nach seiney Fagon selig werden

Die ibrigen Anwesenden, die die positive Haltung des fremden
Sannyasin zur Bilderverehrung kannten, waren {iber seine Antwort
iiberrascht. Sollte er dem Fiirsten ebenso zum Munde reden, wie so
viele seinesgleichen?

Aber der Swami war noch nicht fertig. Sein Blick hatte sich zu
einem groflen Bildnis erhoben, das ihm gegeniiber an der Wand hing.
Er lie es sich reichen und fragte:

,Wer ist dasé®
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Der Minister antwortete:

»Seine Hoheit der Maharaja.“

Plstzlich hielt ihm der Swami das Bild hin mit dem dringenden
Befehl:

»Speit es an!”

Der Minister fuhr zuriick; entsetzt starrten alle auf den Fiirsten,
der die Brauen zusammengezogen hatte, aber schweigend abwartete.

»Speit es an!® wiederholte Naren.

»Seid Thr wahnsinnig geworden, Swami? Es ist das Bildnis meines
Herrn und Fiirsten!“

»Wieso?“ fragte Naren erstaunt. ,Ich sebe nichts als ein Blatt
Papier. Euer Fiirst sitzt doch hier! Dies hier kann weder sehen
noch héren noch sich bewegen. Und dodh weigert Ihr Euch, es
anzuspeien ... Weshalbs™

Naren lichelte.
»Weil 1br in ibm den Schatten Eures Fiirsten sebt und ebrt!®
Er wandte sich dem Fiirsten zu.

»Ew. Hobeit sehen: In einer Hinsicht ist dieses Bildnis nicht
Ew. Hobeit selbst, in einer anderen aber doch. Weshalb sind
Eure Leute so entsetzt bei dem Ansinnen, sie sollten dieses Stiick
Papier schinden? — Weil es sie an die Person Ew. Hobeit er-
innert. Ein Blick auf dieses Bild, und sie glauben, Euch selbst zu
sehen. — Das Gleiche geht in dem Frommen wvor, dessen Blick
auf das Bildnis der von ibm verebrten Gottheit fillt. Er betet
weder Stein noch Metall an, sondern immer nur den Einen Geist.
Und dieser neigt sich ibm in eben der Gestalt, die der Anbeter
liebt und begreifen kann. — Aber verzeibt, Fiirst, ich sprach
natiirlich nur fiir mich, nicht fiir Euch!®

Der Fiirst, der aufmerksam zugehGrt hatte, war betroffen. Er bat

aren um Verzeihung und bekannte, dafl er die Bildnisverehrung
Roch niemals unter diesem Blidkewinkel gesehen habe. Seine als Scherz
8¢duflerte Frage hatte plotzlich fiir ihn einen bitterernsten Sinn be-
kommen.

»Was wird aus mir werden, Swami? Habt Erbarmen mit mir!*

»Das Erbarmen, das Ibr braucht, Hobeit, ist nur bei Gott, und

Er ist ewig-barmberzig. Wendet Euch an Ibn, es wird nicht ver-
gebens sein.*
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Auf Bitten des Fiirsten blieb Naren noch eine Weile als Gast beil
dem Minister, ehe er seine Fahrt nach Jaipur und Ajmer fortsetzte.

Danach wandte er sich dem Mount Abu zu, einem der beriihmten
Wallfahrtsziele des Landes. In einer abgelegenen Hohle sammelte er
seine spirituellen Krifte in zielbewufiter Askese. Ein Moslem ent-
deckte ihn dort und widmete sich seinem Dienste, Als aber Naren ihn
bat, angesichts der nahenden Regenzeit ein Quartier fiir ihn zu
suchen, da wagte der Mohammedaner den Vorstof, den Verchrten
ins eigene Haus zu laden. Naren, der lingst keine Kastenschranken
mehr kannte, nahm die Einladung an, und hatte bald die gewohnte,
tiglich wachsende Besucherschar um sich. Sein Gastgeber gehdrte dem
Hof eines kleinen Fiirsten an; iiber dessen Vermittlung kam Naren
auch in Kontakt zunichst mit dem Diwan des Maharaja von Khetri,
dann auch mit diesem selbst, der sich eng an den genialen und gelehr-
ten jungen Swami anschlofl. Schlieflich nahm Naren dje Einladung
des Fiirsten an, ihm iiber Jaipur in dessen Palast zu folgen. Er blieb
viele Wochen lang bei ihm. Der Fiirst lief sich von Naren einweihen
und wurde einer von seinen ergebensten Anhéngern,

Es folgten die Stationen Ahmedabad, Limbdi, dann das beriihmte
Junagad mit dem noch beriihmteren heiligen Berge Girnar in der
Landschaft Kathiawar (heute Sahurastra), auf dem auch Pavhari Baba
gelebt hatte und in Raja-Yoga eingeweiht worden war.

Unter den Gastgebern Narens begannen die Fijrsten und ihre
Minister zu iiberwiegen, denn bei seinem Scheiden begleiteten ihn die
Empfehlungen seiner Gonner an den Nachbarhof. Zwar lieR sich
Naren niemals durch solche Gastfreundschaft hindern, zur gleichen
Zeit in Stadt und Dorf auch mit den Schlichtesten und Armsten
zusammenzukommen oder sie bei sich zu empfangen. Dennody konnte
nicht ausbleiben, dafl er iiber diese ungewthnliche Situation befragt
wurde. Der Sannyasi gehdrt auf die staubige Strafle, nicht in den
Luxus des Palastes. Und niemand wird schirfer beobachtet und kriti-
siert als er.

Narens Antwort hebt wie Scheinwerferlicht seine bewufite und ein-
zige Absicht aus dem bunten Vielerlei der Einzelheiten herays:

»Wenn ich auch nur einen Maharaja unter meinen direbten

Einfluf bringen kann, kann ich damit indirekt Tausenden bel-
fen.”
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Sein Erfolg?

Wir finden ihn in Porbandar wieder, der Stadt am Meer, in der
der kiinftige politische Befreier Indiens bereits heranwuchs, M. K.
Gandhi. Der monatelange Aufenthalt Vivekanandas in Porbandar fiel
genau in den nur zwei Jahre wihrenden Aufenthalt Gandhis, der als
blutjunger, frischgebackener Rechtsanwalt eben aus London zuriick-
gekehrt war und vergebens versuchte, als solcher Fufl zu fassen. Er
rang in jener Zeit noch um eine Existenzgrundlage, wihrend der
Genius seines Geschicks ihn bereits in Stidafrika erwartete, und ihn
bald darauf — 1893 — an sich zog. Sein #ltester Bruder war um eben
diese Zeit Sekretir und Berater des jungen Thronerben von Porban-
dar, als Vorbercitung darauf, das Erbe des verstorbenen Vaters und
Groflvaters Gandhi anzutreten, die beide Premierminister des kleinen
Fiirstentums gewesen waren.

War vielleicht jener Diwan, jener Premierminister, mit dem Swami
Vivekananda in diesen Monaten lebte und arbeitete, der Onkel Tul-
sidas der Briider Gandhi?

Begegnung ist nicht alles; eine michtige und geheimnisvolle Rolle
spielt die Zeit. Vielleicht sind der Rufer der damaligen Gegenwart,
ViVekananda, und der Rufer der Zukunft, Gandhi, sich sogar begeg-
net; sie haben einander nicht erkannt. Gandhi, der Politiker, war erst
Im Werden. Dem Sozialreformer Vivekananda wird er erst nach des-
sen Tode, in seinen Schriften, begegnen.

Elf Monate arbeitet Naren mit dem Diwan des Hofes, einem Ge-
lehrten, an dessen Ubertragung der Veden. Thm gegeniiber hat er
sich woh] auch offen iiber seine eigenen Anschauungen und Absichten
— und iiber seine bisherigen Erfahrungen geiuflert. Sie scheinen nicht
sehr gliicklich gewesen zu sein, denn der gelehrte Freund rit ihm,
Franzgsisch zu lernen und im Westen die Mittel zu suchen, die er zur
DUrChfiihrung seiner Pline braucht, da er in Indien kaum das nétige
Verstindnis dafiir finden wiirde.

Diese Einsicht ist fiir Naren nicht neu, er hat schon in Junagad
erwihnt, dafl er an eine Reise in den Westen denke. Hier aber, in
P orbandar, scheint zum ersten Mzle das Stichwort ,Parlament der
Religionen gefallen zu sein, das im nichsten Jahre — 1893 — in
C.hikago anliflich der Welcausstellung stattfinden sollte. Ein Wunsch-
bild, wie alles andere. Denn wenn sich selbst die Mittel zur Reise
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finden: Uber dem Meere liegt der Bannfluch der Rasse. Wer iiber
das Meer heimkommt, ist verfemt.

Naren, dessen Leidenschaft es ist, allen unsinnigen, angeblich reli-
gitsen Tabus auf den Grund zu gehen, weifl lingst, dafl auch dieses
Tabu nicht von den Veden aufgerichtet worden, sondern, wie so viele
andere, das Machwerk spéterer Priesterdiktatur ist. Haben nicht frii-
here Jahrhunderte eine indische Weltkultur an den Kiisten jenseits der
Meere geschaffen — in nachvedischen Zeiten?

Vielleicht ist die historische Basis dieses unsinnigen Tabus jene Pe-
riode, in der die Araber, aufgehalten in threm Sturmlauf nach Westen,
sich nach Osten auszudehnen versuchten und als Seeriuber die Meere
pliinderten. Damals mag aus der wachsenden Unsicherheit und Gefahr
die indische Seefahrt zuriickgegangen sein mit der traurigen Folge-
erscheinung, dafl die blithenden Kolonien in Ostafrika, in Indoncsien
und Hinterindien verlorengegangen sind.

Wohl hatte schon Ram Mohan Roy gegen dieses sinn- und haltlose

Tabu gekimpft und offiziell eine Bresche hineingeschlagen. Praktisch
war es dabei geblieben: wer zuriickkam, wurde nach wie vor aus der
Kaste ausgestoflen. Als einziges Zugestindnis galt das Studium im
Auslande. Aber ein Odium blieb auch daran haften.

Naren hatte zu diesem Problem einen Anschauungsunterricht aus
nichster Nihe erteilt bekommen: Finem Verwandten war eine be-
deutende Stellu?fg ig Bombay angeboten worden. Um sie anzutreten,
hatte der Betreffende den Seeweg nehmen mi i i
bahnverbindung zwischen Calcutgta und Bc:lrl:las:;n,h::;neesmzeu]i}:;:;
Zeit noch nicht gegeben. Auch er, der Heimkehrende, war ausgjesto-
Ben worden. Er hatte die Diffamierung damit quittiert, dafl er zum
Christentume iibergetreten und nach England ausgewandert war,

Es war nicht Feigheit, die Naren angesichts solcher Erfahrungen
nur zdgernd an den Plan einer Uberseereise herangehen liefen. Thp
personlich lieflen diese Dinge kalt, wo sie ihn nicht als Verfalls-
erscheinungen der Rasse erbitterten. Aber wiirde sich ein solches Tabu
nicht als allzu schwere Vorbelastung fiir ein spiteres Wirken im
Lande erweisen?

Um diese Zeit scheint die Leidenschaft des Sozialreformers in ihm
alles andere iiberwuchert zu haben, vor allem seine friihere Bindung
an die Gemeinschaft in Baranagore — oder wirken hier Auseinander-
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setzungen, die seine Biographen verschweigen, nach? Eine winzige
Episode am Rande gibt Veranlassung zu derartigen Vermutungen.

Eines Tages sah Naren vom Hausdach seines Gastgebers und Freun-
des, des Diwan von Porbandar, eine Gruppe von Sannyasins nahen.
Unter ihnen erkannte er Trigunatita, einen aus der Bruderschaft von
Baranagore.

Seine Verstimmung, von den Seinen aufgefunden worden zu sein
— obgleich er stindig den Namen wechselte, um eben dieses zu ver-
hindern — war so stark, daf er die Gruppe sehr kalt empfing, als
sie ihm gemeldet wurde. Selbst mit Vorwiirfen hielt er nicht zuriick.
Dabei hatte der reine Zufall Trigunatita zu ihm gefiihrt. Die Gruppe
der Sadhus war auf der Wallfahrt nach dem noch weit entfernten
Hinglaj, war aber erschdpft und mancher unter ihnen fuflkrank. In
der Stadt am Meer hatten sie von der Anwesenheit eines Parama-
hansa erfahren, der seit langem der geehrte Gast ihres Ministers war.
Die Wandernden beschlossen, sich an diesen Kollegen zu wenden, um
durch scine Verwendung vielleicht das Fahrgeld fiir die Bootsfahrt
nach Karatschi zu bekommen. Erst Auge in Auge erkannte Trigunatita
in dem Paramahansa den Gurubhai von Baranagore, und dafl dieser
sich inzwischen sehr weit von ihnen entfernt hatte, viel weiter noch
als die rund 3000 Kilometer, die zwischen Porbandar und Calcutta
liegen,

Trotz mancher Enttiuschungen gab Naren nicht auf. Indien hat
viele Fiirsten, viele einflufireiche und reiche Minner, man muf sie nur
zu finden wissen. Er hat sich vorgenommen, sein Indien ganz zu
erleben; er hat erst den Norden geschen. Von Porbandar suchte er
Dwaraka auf, das alte heilige Reich Krishnas, iiber dem jetzt das
Meer sein eintdniges Lied rauscht, die verzweifelt passende Musik zu
Narens verzweifelter Agonie des Herzens iiber sein ungliickliches
Land. Baroda folgen und Khandwa in Zentralindien. Immer hiufi-
ger Huflerte er versuchsweise seine Absicht, {iber das Meer in den
Westen zu gehen, wie um das Terrain zu sondieren.

~Wenn mir jemand belfen wiirde ...

Bombay! In Poona traf er auf einen kongenialen Geist: Dort war
er Gast des spiter so beriihmten Freiheitshelden Tilak. Uber ihre
BegEgnung sind keine Einzelheiten bekannt. Naren ist stets mehr als
2uriickhaltend in der Mitteilung persdnlicher Dinge gewesen. Aber
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auch Liicken lassen Schliisse zu, wenn man die Umstinde erwigt. Als
der spitere Swami Vivekananda hat er sich eindeutig nicht nur selbst
jeder Politik ferngehalten, sondern sie fiir die Titigkeit des von ihm
gegriindeten Ramakrishna-Ordens ausdriicklich verboten. Vielleicht
hat die Begegnung mit Tilak sogar zu dieser Haltung beigetragen.

Tilak gehdrte ganz der Idee eines politisch freien, sikuliren neuen
Indien an, und vielleicht wire Naren einer seiner bedeutendsten
Kampfgenossen geworden — wire er nicht Ramakrishna begegnet.
Durch dessen Personlichkeit hindurch sah er die Gréfe Indiens nicht
in einem sikularen Wettlauf mit dem Westen, sondern in der Besin-
nung auf das Einmalige seines Eigenwesens, das seine Wurzeln in der
Tiefe einer groflen Vergangenheit hatte. Und diese Vergangenheit war
nicht nur eine historische, wie die der iibrigen Vélker der Welt, son-
dern eine hochspirituelle. Thm war Indiens Zukunft Indiens Vergan-
genheit, richtig gelesen und richtig angewandt, und nicht die unkri-
tische Nachahmung rationaler Fortschrittsideen des Westens.

In Belgaum fand er ein erstes Echo auf seine Pline: Sein dortiger
Gastgeber schlug vor, die Reise durch Subskriptionen zu finanzieren.
Naren lehnte ab.

Von Belgaum machte er nur einen kurzen Abstecher nach dem
(damals) portugiesischen Mormugao an der Kiiste und reiste dann auf
kiirzestem Wege nach Bangalore, wo er durch die Empfehlungsschrei-
ben seiner fritheren fiirstlichen G&nner als Staatsgast aufgenommen
wurde. Auch der Maharaja von Bangalore wollte dje Spesen fiir die
Amerikareise tragen, aber auch diesmal lehnte Naren ab, Griinde da-
fiir sind nicht zu ermitteln. Vielleicht waren sie persdnlicher Natur.
Man kann Geschenke oder Hilfe auf eine Weise anbieten, dafl ein
Empfinger von Charakter sie nicht annehmen kann.

Vielleicht spielte derartiges mit. Denn auf eine dringende Anfrage,
welche Form das Gastgeschenk des Maharaja haben diirfe, erbat
Naren sich nur eine nicht-metallene Wasserpfeife und erhjelt eine
schongeschnitzte aus Rosenholz. Dem Diwan, der sich vergebens be-
miihte, ihm eine Rolle grofler Geldscheine zuzustecken, erlaubte er
schlieflich, ihm die Fahrkarte nach Trichur zu kaufen,

Vielleicht wollte Naren jedoch bei diesen personlichen Gaben die
Haltung des wahren Sannyasin unterstreichen, der keine Geschenke
annimmt.
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Auch in dem siidwestlichsten Teile des Landes, den er danach auf-
suchte, war er Fiirstengast, z. T. ohne echten Kontakt. In dem alt-
heiligen Madura dagegen begegnete er dem Raja von Ramnad, einem
seiner zukiinftigen Getreuesten.

Dann endlich betrat er Rameswaram, das Benares des Siidens, die
Stadt Ramas, von der aus er den Dimonen Ravana, den Herrscher
tiber Lanka (Ceylon), bekimpfte und besiegte, der ihm die Gemahlin
geraubt hatte.

Aber die geographische Siidspitze des Subkontinents ist erst Kap
Komorin, indisch Kannya Kumari, mit dem Tempel der Grofien Mut-
ter in Gestalt der Jungfrau.

In tiefer Erschiitterung sank der Einsame ihr zu Fiiflen.

Dann warf er, der Fiirst der Sannyasin, der nicht den Fihrpfennig
fir das Boot besafl, sich in das von Haien wimmelnde Meer und
schwamm zu der Klippe hiniiber, die dem Kap noch vorgelagert ist,
ein Fels, um den die Brandungswellen der beiden grofiten Weltmeere
schiumen. Er war an dem Ziel, das er seiner weiten Wanderung ge-
setzt hatte,

Und hier, auf dem schwarzblanken Felsen, das Antlitz einer Un-
endlichkeit der Meere zugewandt, der bis zum Pol dem schweifenden
Geist keinen Halt bietet, auf dem er ausruhen konnte, hinter sich
das riesige Reich, das er wandernd durchmessen hat, in Wind und
Wetter, durch Wiisten und Wilder, in dem er Gast war in Hitten
und Palisten, der Gast von Fiirsten und Kastenlosen, Ausgestofienen,
von Hindus, Mohammedanern und Europiern...

Hier zieht er Bilanz. Eine bittere Bilanz:

Der Beruf des Sannyasin, dem Volk den Sinn des Lebens als einer
geistigen Wirklichkeit zu bringen, ist ein verfehltes Beginnen, so
lange die Not die Geifel iiber ihm schwingt. Ramakrishna hat Recht:
Religion ist nichts fiir leere Magen.

Die Fiirsten, die Fiihrenden, die er an ihre Pflicht, an ihre Verant-
wortung den Unterdriickten, den Ausgebeuteten gegeniiber zu rufen
versucht hat, haben versagt. Die Bilanz iiber diesen Punkt seines
groflen nationalen Abenteuers hat er spiter selbst in Worte gekleidet.

Es war zehn Jahre spiter, ein Jahr vor seinem Tode, als er seine
englische Schiilerin, die Schwester Nivedita, hinderte, sich an einer
bengalischen nationalen Gruppe zu beteiligen. Auf die Frage nach
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seinen Griinden hat er einer anderen, der Schwester Christine, geant-
wortet:

L Was weiff Nivedita schon von indischen Verbiltnissen, indi-
scher Politik! Ich babe mebr Politik getrieben, als sie. Einst batte
ich die Idee, die indischen Fiirsten zusammenzubringen, um das
fremde Joch abzuschiitteln. In dieser Absicht bin ich vom Hima-
laya bis zum Kap Komorin gewandert. In dieser Absicht habe
ich mit dem Waffenfabrikanten Sir Hiram Maxim Freundschaft
geschlossen. Aber ich fand keinen Widerhall im Lande. Indien ist
tot..."

Die bittere Bilanz von Kap Komorin.

Was bleibt? Nur eins:

Indien, das darbende, unterdriickte, schier verlorene Indien besitzt
eine unschitzbare Kostbarkeit: Das Evangelium seiner grofen Ver-
gangenheit, die Botschaft vom wahren Menschen. Dieses Edelgestein
des Geistes niitzt der grofien Menge der Niedergehaltenen im Augen-
blick nichts, denn sie brauchen zunichst und vor allem Getreide. So
bleibt nur eins: Diesen Schatz zu exportieren; jenseits der Meere in
Tausch gegen Geld zu geben, das sich in Reis fiir die Hungernden,
Schulen fiir die geistig Darbenden umsetzen 14fit,

Auf dem dunklen Felsen von Kap Komorin sind die Wiirfel gefal-
len. Es geht nicht mehr um die politische Freiheit — oder noch nicht,
viel weniger um die mogliche personliche Verfemung, wenn man das
Land verlifit. Es geht nicht einmal mehr um die Erlsung, um die
Grofle Befreiung in der personlichen Erfahrung der Letzten Wahrheit,
das religitse Ziel des Sannyasin.

So verzichtete der dreifigjihrige Naren bewuft auf die eigenc
Erfillung, verzichtete auf sich selbst, um denen zu helfen, die sich
nicht helfen kdnnen — und denen sonst niemand zu helfen bereit
war.

Heute trigt jene Klippe von Kap Komorin seinen Namen, den
Namen, unter dem er seine Geliibde erfiillte.

Er heiflt VIVEKANANDA-FELSEN.
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ZUM WELTPARLAMENT DER RELIGIONEN
(Toleranz siegt tiber Dogma)

,Eine Spur des Uberschwenglichen aber
lebt in jedem cchten Gefiihle religidser
Beseligung, auch wo es in Mafien und be-
herrschr auferite.”

Rudolf Otto

Es ist ein anderer, dem wir nach Monaten wiederbegegnen, als der,
den wir auf dem Felsen von Kap Komorin verliefen. Aus dem jungen

aren, der vor drei Jahren den Baranagore-Math verlassen hatte,
War ein namenloser Sannyasin geworden, der gleichwohl durch die
Kfaft seiner Personlichkeit wie durch sein ungewdhnliches Wissen und
Sein scharfes Urteil auffiel, wo immer er auftauchte. Und wanderte
er ohne Paf} und ohne Namen, so trug ihn doch die Legitimation des
ockerfarbenen Gewandes und 5ffnete ihm die Tiiren zu Hiitte und
Palast und die Herzen der Menschen.

Jetzt stand er als Swami Vivekananda an der Reling eines
8roflen weiflen Uberseers und starrte voraus, der Kiiste eines unbe-
annten Kontinents, einer unbekannteren Zukunft entgegen. Er hatte
Wieder einen Namen, denn die Lebensriume, denen er zustrebte, dul-
e::::s 1:einen Namenlosen, aber da‘war niem.and,'dem dieser Narr}e
vou Kh::1gt‘e. Er trug.das gelbe Kleid, sogar in Selde;.der Ma?laraja
etri hatte es sich nicht nehmen lassen, ihn fiir die Reise in den

" &ten einzukleiden. Aber da war niemand unter den vielen Passa-
8l?ren, der die Bedeutung dieser Farbe, dieses Kleides kannte. Swami
'vekananda aber, der es trug, fror jimmerlich auf dieser Schiffsreise
‘;:icindesr; ndrdlichen Pazifik, obgleich man die Jah.reszeit in‘ dies.en
mmer nannte. 1893 war fiir einen Inder eine Amerikareise
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keine alltigliche Angelegenheit, iiber die er sich schnell und leicht
orientieren konnte, Die natiirliche Unsicherheit in allen Fragen des
Umgangs machen jeden in der Fremde scheu; so hatte auch Vive-
kananda auf der Uberfahrt anscheinend keinen Anschlufl gefunden.
Allein machte er sich auf die weite Eisenbahnreise von Vancouver,
wo er an Land ging, quer durch den Kontinent nach Chikago, seinem
Bestimmungsort, dem Chikago der Weltausstellung 1893 mit dem
Parlament der Religionen.

Wie ein Schiffbriichiger trieb er auf den stiirmischen Wogen einer
ihm vollig fremden Welt, viel fremder noch, als er sich je hatte
triumen lassen. Und es war eine Welt ohne Erbarmen. Denn bis er
den rettenden Port eines Hotelzimmers erreicht hatte — eines sehr
teuren Hotels, denn die weniger teuren nahmen ihn als Farbigen gar
nicht auf —, da war er durch die Hyinen des Fremdenverkehrs be-
reits bedenklich ausgepliindert worden.

Aber auch in dem neuen Swami Vivekananda steckte noch der
frithere Naren, der sich nicht so leicht besiegt gab. Mit dem Hotel-
zimmer als Riickendeckung stiirzte er sich, ein kithner Schwimmer,
zunichst in die Wogen der Weltausstellung, die fiir ihn wunderbarer
und aufschluflreicher war als alles, was er bisher an Neuem und
Wunderbarem erlebt hatte. Er begriff: Wenn er diese westliche Welt
kennenlernen wollte — und das mufite er, der sie erobern wollte! —,
hier hatte er sie sozusagen in der Nufischale, Er machte die klugen
Augen auf, weit auf, und lernte. Taglich, von morgens bis abends.

Er wurde belistigt, verlacht und angegriffen von der halbwiichsi-
gen Jugend wegen seines fremdartigen Aufzuges, Journalisten auf
Nachrichtenjagd stellten das seltene Wild und berichteten dariiber.
Aber niemand unter den Neugierigen, die ihn ansprachen, ahnte, daf
der interessante Fremdling eine helfende Hand nétig gehabe hitte.

Nach Tagen erst, als Vivekananda begann, etwas wie Boden unter
den Fiiflen zu spiiren, machte er sich auf den Weg zum Auskunftsbiiro
der Weltausstellung, um sich nach Einzelheiten iiber das Parlament
der Religionen zu erkundigen.

Als er sie erfuhr, schien ithm der eben erst ertastete Boden unter
den Fiiflen wieder zu weichen.

Wohl war'die Weltausstellung bereits erdffnet, der Sitzungsbeginn
des Religionskongresses aber war auf ein Datum im September fest-
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gelegt worden. Jetzt war man im Juli. Fast noch bestiirzender war
die Erffnung, dafl nur solche Personen als Delegierte anerkannt und
zugelassen wurden, die im Auftrage und mit den vorgeschricbenen
Legitimationen einer religidsen Organisation auftraten. Am schlimm-
sten aber traf den Ahnungslosen die Entdedkung, daff die Frist fiir
die ordnungsmifige Anmeldung der Delegierten bereits abgelaufen
war.

Vivekananda hatte den Vorstof in eine fremde Welt gewagt; welch
ein Abgrund sie von der trennte, aus der er kam, das erfuhr er erst
in diesen Minuten, da er sich am Ziele geglaubt hatte.

Es war ein weiter Weg gewesen von Kap Komorin bis in diesen
Biiroraum der Weltausstellung, nicht nur der Meilenziffer nach. Von
Kap Komorin aus hatte er sich damals wieder nach Norden gewandt,
diesmal entlang der Ostkiiste. Und sein Urteil iiber die Eindriicke,
d.ie er dabei sammelte, beweist einmal mehr seine iiberdurchschnitt-
lichen Geistesgaben. Der Inder des Nordens, ganz besonders aber der
Bengale, ist grundsitzlich geneigt, auf seine Landsleute des Siidens
herabzusehen. Die umstrittene Frage, ob es sich bei den Drawi-
den des Siidens um eine andere Rasse als die der Arier des iibrigen
Indien handelt, oder nur um eine andere Sprachgruppe, mag hier
of_fe“ bleiben. Naren, der Bengale, sah klar, dafl die Inder des Ta-
millandes vitaler, aufgeschlossener und minnlicher waren, daf sie
Selbstindig dachten und daher seinen Ideen weit zuginglicher waren
31.5 die Bevélkerung anderer Landesteile. Nach der bitteren Bilanz,

'¢ er am Komorin gezogen hatte, muf} ihm die offene Begeisterung,
die jhm in Madras entgegengebracht worden war, fast eine Uberra-
?_Ch““g gewesen sein. Aber er hatte sich nicht lange dabei aufgehalten,
Uberrascht zu sein. Fihlte er nicht quilend den hoheren Auftrag.
unter dem er stand, quilend, weil er bislang keinen Weg gesehen

?tt‘? ihn durchzufithren? Hier wurde er ihm gezeigt! Hier waren
die Jungen Minner, nach denen er sich gesehnt hatte: Menschen, die
CIelt waren, ihr Leben unter eine Idee zu stellen, bereit, wenn nétig,
Sich ihr 7y opfern.
auzr?l‘]n” “WiEd.er hat er sich zu'ihn.en.belfannt, .spiiter, als die Welt

n hdree, in Wendungen, wie die in einer seiner grofien Anspra-
€0 nach seiner Riidkkehr:
»Die Vilker des Nordens sind euch im Siiden ganz besonders
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dankbar als der groflen Quelle, zu der die meisten Impulse, die
in Indien von beute wirken, zuriickverfolgt werden kénnen. Der
Siiden war das grofe Reservoir vedischer Gelebrsamkeit, und es
ist immer nodh der Siiden, der das Riickgrat all der verschiede-
nen Unterabteilungen der Hindu-Religion ist.«

Diese seine jungen Madrassi-Freunde waren weder Maharajas noch
reich, aber sie schafften es, den grofiten Teil der Summe aufzubringen
die die Reise zum Parlament der Religionen erforderte. und VOI;
ilrfnen hatte er das Opfer angenommen. In ihrem Auftrag’e stand er
hier, im Kongrefigebiude — aber wer waren sie schon? Junge Idea-
listen, glithende Sozialpatrioten, aber keine Organisati.on y
tionen waren eine Erfindung der westlichen Vi .
tige Macht, die einen unorganisierten Mensch;ogfsr’(;tjn: lll;eitg:;::rl!;

Federstrich von der Liste 15schte, und k
s am 1
einer der Hochreligionen der Welt. o gleich als Vertrecer

Organisa-

Denn auch diese Religion war keine organisierte Kirche, und
wiirde also .schon deshalb nicht auf dem Weltkongref§ der Reli > un
\tertreten sein kdnnen, wenn ihre Anhingerschaft auch di ;;gl;zeln
lionen eines ganzen Subkontinents umfaRter, . .. N v

WFr sollte das so schnell begreifen und verarbeiten kg ?

Vivekananda dankte hoflich fiir dje Auskunfy Znneni' .
Biiro. Was konnte die Organisation der Weltausstell;n \:rf{? das
er den Planeten halb umrundet hatte, daf er {iber Chlfng afiir, dafl
den Pazifik und quer durch den nordamerikanischen Il{n § u'nd Jaﬁan,
hergel.comm.en war, um die Stimme der Weisheit eine °nlt1nent ier-
vor dieser jungen Welt sprechen zu lassen, r alten Kuleur
benen Formulare vorlegen zu kénnen?

Die Organisation ist eine Maschine,
nichts. Vom Menschen weif sie nichts,

ohne die dazu vorgeschrie-

sie hat zu funktionieren, sonst

Swami Vivekananda hatte eine neue Lektion beko
manchen andern umgeworfen hitte. Er aber hatte seine B i
hielt ihn aufrecht. Wenn er zum Weltkongre der Rel; e’rllfung;. sie
.zugelassen werden sollte, nun wohl, dann war ein and;flmen I‘llCtlt
ll?n voT'gesehen. Und sollte er sich sogar im Ziel gcirrt he:) Weg fiir
nicht einmal Amerika gemeint gewesen sein, dann wiird aben, sollte
in der alten Welt, in England versuchen, das nihere Be; lelr es noch
Indien hatte. Das, mindestens zum Teil, doch eine gewil:seur\l;gee;::

mmen, eine, die
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wortung fiir ein Volk hatte, das es fiir sich arbeiten — und hungern
Lief3.

Aber — und dies wog schwerer noch als der Schlag, den er so-
eben erhalten hatte: Woher die Mittel? Das ihm anvertraute Geld
zerrann ihm unter den Hinden. Sollte er in die schreckliche Lage
kommen, nach Madras um mehr Geld kabeln zu miissen?

Es sollte ihm erspart bleiben. Freunde in Madras hatten an Freunde
in Chikago geschrieben, die sich seiner annahmen — und dariiber
hinaus zu Freunden fiirs Leben wurden.

Die verfahrene Situation mit dem Parlament der Religionen zu
retten vermochten auch sie nicht, die Mauer der Organisation schien
liickenlos gefiigt. Doch erfuhr Vivekananda, der um sein Reisebudget
bangte, daR Boston ein weniger kostspieliges Pflaster wiire als Chi-
kago. Er reiste dorthin ab, und ein guter Stern fiigte es, dafl er im
Eisenbahnabteil von einer ilteren Dame angesprochen wurde, der er
freimiitig seine Lage und seine Absichten schilderte. Die Folge war
eine Einladung in das vornehme Landhaus dieser wohlhabenden
Dame in der Nihe von Boston.

,Dort konnen Sie abwarten, ob das Blatt sich nicht doch noch
irgendwie zu Thren Gunsten wenden will.

Dankbar nahm der junge Schiffbriichige der grofen Welt die Ein-
ladung an, mit der beiden Teilen geholfen war. Er schonte seine
zusammengeschmolzene Reisekasse, und seine freundliche Gdnnerin
hatte einen interessanten Anziehungsgegenstand fiir ihre Parties.

Er lernte Menschen kennen, térichte und gescheite, interessante und
— einflufireiche. Er lernte aus ihrer Art, zu fragen, ihre Art zu den-
ken, die von der des Ostens betrichtlich abweicht. Er lernte, lernte. ..

Wozu? Wann und wie wiirde er dieses neue Wissen in den Dienst
seiner Mission einsetzen kdnnen?

Gemach. Er war und blieb der Sannyasi, der sich gefihrt weifl.
Nicht er entscheidet iiber das Morgen.

. Eines Tages dann safl er wieder einmal im Parlour seiner Génne-
tin J.H., Wright gegeniiber, der Professor fiir Griechisch an der
}_Iar"al'd Universitit war, und aus dem {iblichen Teegeplauder wurde
ein wissenschaftliches Gesprich, das vier Stunden wahrte. Und als der
Gelehrte sich verabschiedete, entschied er, dafl der junge indische Wan-
derménch auf dem Parlament der Religionen sprechen wiirde, und
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zwar als Vertreter des Hinduismus.

»Aber meine Beglaubigungen .. .2¢

Der neue Freund zuckte nur die Achseln.

»Von Thnen Beglaubigungen zu fordern, Swami, ist das Glei-
che, als wollte man von der Sonne Beglaubigungen verlangen,
damit sie scheinen diirfe. Das Podium des Parlaments der Reli-
gionen ist der einzige Platz, von dem aus Sie die ganze Nation
erreichen kdnnen. Sie werden von mir hiren.©

Unter den einflufireichen Freunden des Professors war der Vorsit-
zende des Komitees, das iiber die Zulassung der Delegierten zu ent-
scheiden hatte. Weiterer Bemiihungen bedurfte es nicht. Ausnahms-
weise siegte der Mensch iiber die Organisation.

Das Reisegeld zuriick nach Chikago und die nétigen Empfehlungs-
schreiben an die Stellen, denen die Unterbringung und Versorgung
der Delegierten aus dem Orient oblag, vervollstindigten den grofi-
ziigigen Freundschaftsdienst: Das Schicksal hatte geantwortet, end-
lich! Weit offen stand das Tor in die Weltsffentlichkeit fiir den, unbe-
kannten Sendling einer unbekannten Krafy. ..

Aber diese Kraft gibt ihren Gaben keine Garantien mit. Und sie
spielt gern mit ihren Kindern. Wohl machte der glﬁcklicht; Viveka-
nanda im Zuge die Bekanntschaft eines Kaufmannes, der sich erb(;t
ihm genaue Direktiven durch den Groﬂstadt-Urwa’ld Chikago Zl;
geben, aber in der Aufregung der Ankunft verschwand dieser Ggﬁnner
im Gewiihl, ohne sich seines Versprechens zu erinnern Und dann
entdeckte der verlassene Schiitzling, dafl er den Zet'tel mit der
Adresse, an die er sich zu wenden hatte, verloren hatte,

Er verlief den Bahnhof aufs Geratewohl und versuchte, sich bei
Voriibergehenden zu erkundigen. Da er sich jedoch im Nord,oste del
Stadt befand, dem deutschen Viertel, verstand ihn niemand ;Iic]ilt'
einmal ein Hotel konnte er ausfindig machen. Als der Aben;i sank
gab er sein vergebliches Umherirren auf, kehrte zum Bahnhof zur"ck,
und legte sich in eine grofle leere Frachtkiste zum Schlafen nieder u’
sorgloser Sannyasi, der dort schlift, wo ihn die Nacht findet Mo’r 612
wiirde er auf dem Parlament der Religionen zu Tausenden‘ }{ie
— vielleicht. *prechen

Am Morgen schlug er die entgegengesetzte Richtung ein und befand
sich bald im Millionirsviertel, am Lake Shore Drive, hungrig und
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durstig. Aber war er nicht ein Sannyasi, der an jede Tir klopfen
darf? — Ja, in der fernen Heimat. Hier aber Sffneten Bedienstete,
von denen niemand erwarten durfte, daf sie in dem verdichtigen
Farbigen, der da unrasiert, verstaubt und in verdriickten Kleidern die
Bitte um etwas Essen mit der nach der Adresse der Weltausstellung
durcheinander vorbrachte, einen Delegierten des Weltkongresses er-
kannten. Sie behandelten ihn als den, den sie in ihm sahen, d. h. sie
schlugen ihm die Tiir vor der Nase zu, sofern sie sie iiberhaupt ge-
offnet hatten.

Dem Fremdling sank das Herz, erschopft und ratlos setzte er sich
auf die Bordschwelle des Biirgersteigs. Er war am Ende.

Da ging die Tiir der gegeniiberliegenden Villa auf, und eine Dame
kam heraus, trat auf ihn zu und fragte ihn freundlich, ob er vielleicht
ciner der Delegationen des Weltkongresses angehtre, und ob sie ihm
behilflich sein kdnne.

Sie nahm ihn in ihr Haus und iibergab ihn der Obhut der Diener-
schaft, nachdem sie ihm versprochen hatte, ihn selbst zu den Kongrefi-
biiros zu begleiten. Der rettende Engel war Mrs. George W. Ha le.
Sie, ihr Gatte und ihre Kinder wurden die treuesten Freunde des
Geretteten,

Ein Weltparlament der Religionen einzuberufen ist ein Einfall echt
amerikanischer Unbefangenheit und Grofziigigkeit. Er fiel allerdings
nicht vom Himmel in die Chikagoer Weltausstellung hinein, sondern
war von hervorragenden Vertretern der verschiedenen christlichen Be-
kenntnisse schon einige Zeit vorher diskutiert und propagiert wor-
den. Die Weltausstellung ergab nur die einmalig giinstige Gelegenheit
dazu her.

Welche Absicht die geistigen Urheber dieser grofartigen Idee mit
ihr verbanden, ob die lautere, erhabene einer Darstellung der gott-
lichen ,Einheit in der Vielfalt, oder die weniger lautere, die Uber-
legenheit des christlichen Ideenguts iiber die anderen zu dokumentie-
ren, mag dahingestellt bleiben. Die Idee selbst bleibt eine der grofi-
?‘“igsten, die auf religids-geistigem Gebiet je gefafit worden sind, und
ihre Durchfithrung war ihrer durchaus wiirdig.

Acht grofe nicht-christliche Glaubensformen folgten der Einladung,
Zu einer Gesamtschau der religidsen Geistigkeit der Menschheit beizu-
tragen, und sandten ihre Delegationen: Gruppen aus dem Hinduis-
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zwar als Vertreter des Hinduismus.

oAber meine Beglaubigungen . . .2¢

Der neue Freund zudkte nur die Achseln.

»Von Thnen Beglaubigungen zu fordern, Swami, ist das Glei-
che, als wollte man von der Sonne Beglaubigungen verlangen,
damit sie scheinen diirfe. Das Podium des Parlaments der Reli-
gionen ist der einzige Platz, von dem aus Sie die ganze Nation
erreichen kénnen. Sie werden von mir hSren.“

Unter den einflufireichen Freunden des Professors war der Vorsit-
zende des Komitees, das iiber die Zulassung der Delegierten zu ent-
scheiden hatte. Weiterer Bemithungen bedurfte es nicht. Ausnahms-
weise siegte der Mensch iiber die Organisation.

Das Reisegeld zuriick nach Chikago und die nétigen Empfehlungs-
schreiben an die Stellen, denen die Unterbringung und Versorgung
der Delegierten aus dem Orient oblag, vervollstindigten den groﬁt_,
ziigigen Freundschaftsdienst: Das Schicksal hatte geantwortet, end-
lich! Weit offen stand das Tor in die Weltsffentlichkeit fiir den’ unbe-
kannten Sendling einer unbekannten Krafy. ..

Aber diese Kraft gibt thren Gaben keine Garantien mit. Und sie
spiclt gern mit ihren Kindern. Wohl machte der gliicklich; Viveka-
nanda im Zuge die Bekanntschaft eines Kaufmannes der sich erbot
ihm genaue Direktiven durch den GroBstadt-Urwa’ld Chikago Zl;
geben, aber in der Aufregung der Ankunft verschwand dieser ‘Ggﬁrmer
im Gewiihl, ohne sich seines Versprechens 7y erinnern. Und dann
entdeckte der verlassene Schiitzling, daR er den Zet.tel mit der
Adresse, an die er sich zu wenden hatte, verloren hatte,

Er verlief den Bahnhof aufs Geratewohl und versuchte, sich bei
Voriibergehenden zu erkundigen. Da er sich jedoch im Nord’ostle del
Stadt befand, dem deutschen Viertel, verstand ihn niemand II:I'c}elr
einmal ein Hotel konnte er ausfindig machen. Als der Aben:;i Salnkt
gab er sein vergebliches Umbherirren auf, kehrte zum Bahnhof Zur"d;
und legte sich in eine grofle leere Frachtkiste zum Schlafen nieder .
sorgloser Sannyasi, der dort schlift, wo ihn die Nacht findet Mo’r e:.l
wiirde er auf dem Parlament der Religionen zu Tausenden. }f .
— vielleicht. sprechen

Am Morgen schlug er die entgegengesetzte Richtung ein und befand
sich bald im Milliondrsviertel, am Lake Shore Drive, hungrig und
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durstig. Aber war er nicht ein Sannyasi, der an jede Tir klopfen
darf? — Ja, in der fernen Heimat. Hier aber 6ffneten Bedienstete,
von denen niemand erwarten durfte, daf sie in dem verdichtigen
Farbigen, der da unrasiert, verstaubt und in verdriickten Kleidern die
Bitte um etwas Essen mit der nach der Adresse der Weltausstellung
durcheinander vorbrachte, einen Delegierten des Weltkongresses er-
kannten. Sie behandelten ihn als den, den sie in ihm sahen, d. h. sie
schlugen ihm die Tiir vor der Nase zu, sofern sie sie iiberhaupt ge-
Sffnet hatten.

Dem Fremdling sank das Herz, erschdpft und ratlos setzte er sich
auf die Bordschwelle des Biirgersteigs. Er war am Ende.

Da ging die Tiir der gegeniiberliegenden Villa auf, und eine Dame
kam heraus, trat auf ihn zu und fragte ihn freundlich, ob er vielleicht
ciner der Delegationen des Weltkongresses angehdre, und ob sie ihm
behilflich sein k6nne.

Sie nahm ihn in ihr Haus und iibergab ihn der Obhut der Diener-
schaft, nachdem sie ihm versprochen hatte, ihn selbst zu den Kongref3-
biiros zu begleiten. Der rettende Engel war Mrs. George W. Ha le.
Sie, ihr Gatte und ihre Kinder wurden die treuesten Freunde des
Geretteten.

Ein Weltparlament der Religionen einzuberufen ist ein Einfall echt

amerikanischer Unbefangenheit und Grofziigigkeit. Er fiel allerdings
nicht vom Himmel in die Chikagoer Weltausstellung hinein, sondern
war von hervorragenden Vertretern der verschiedenen christlichen Be-
kenntnisse schon einige Zeit vorher diskutiert und propagiert wor-
den. Die Weltausstellung ergab nur die einmalig giinstige Gelegenheit
dazu her.
) Welche Absicht die geistigen Urheber dieser grofartigen Idee mit
thr verbanden, ob die lautere, erhabene einer Darstellung der gott-
lichen |Einheit in der Vielfalt', oder die weniger lautere, die Uber-
legenheit des christlichen Ideenguts iiber die anderen zu dokumentie-
Ten, mag dahingestellt bleiben. Die Idee selbst bleibt eine der grofi-
?rtigsten, die auf religids-geistigem Gebiet je gefafit worden sind, und
thre Durchfisthrung war ihrer durchaus wiirdig.

Acht grofe nicht-christliche Glaubensformen folgten der Einladung,
Zu einer Gesamtschau der religisen Geistigkeit der Menschheit beizu-
tragen, und sandten ihre Delegationen: Gruppen aus dem Hinduis-
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mus und dem Jainismus, Buddhismus und Confuzianismus und Shin-
toismus, Judentum, Islam und Parsismus.

Um diese fiihrenden Minner der Hochreligionen der Welt sprechen
zu héren, versammelten sich wihrend des Kongresses tiglich zwischen
sieben- und zehntausend Menschen. Das Tagungsprogramm verzeich-
nete iiber tausend Vorlesungen. Es handelte sich also nicht um ein
belangloses Anhingsel der groflen Chikagoer Weltausstellung bei die-
sem Parlament der Religionen, das am 11. September 1893 um zehn
Uhr vormittags mit einem Gebet des Kardinals Gibbon, des hochsten
Prilaten der rdmisch-katholischen Kirche in Amerika erdffnet wurde.

Ein brieflicher Bericht Vivekanandas gibt nicht nur ein gutes Bild

der Gelegenheit, sondern zugleich eines seiner eigenen inneren Ver-
fassung dabei:

,,Wir: versammelten uns am Morgen der Eroffnung des Parla-
ments in einem Gebiude, das Art-Palace beifit, in dem eine rie-
sige und mehrere kleine Hallen fiir die Sitzungen des Parlaments
errichtet worden waren. Dort trafen sich Menschen aller Natio-
nen. Aus Indien waren Mazumdar vom Brabmo Samaj, Nagar-
kar aus l?ombay da, Mr. Gandb; (nicht der spitere Mahatma)
vertrat a't'e Jains, Mr. Chakravarti mit Mrs. Annie Besant die
Theosophische Gesellschaft. Mazumdar und ich sind natiirlich
alte Ff'eunde, Chakravarti kannte mich dem Namen nach. Es er-
gab eine grofe Prozession, als man uns auf das Podium fiihrte.
Stell Dir unten eine Halle vor und dariiber eine gewaltige Gale-

rie, beide vollbesetzt mit sechs. oder siebentausend Minnern und

Frauen, der kulturellen Elite Jos Landes, und auf dem Podium
Theologen aller Nationen der Erde ... Und ich, der ich im
ga‘mzen Leben nodh nicht offentlich gesprochen hatte, ich sollte zu
dieser erlauchten Versammlng reden!

Er6ffnet wurde in grofem Stil mit Musik, mit Zeremonien
und Ansprachen, dann wurden die Delegierten einer nach dem
mizde.’m vorgestellt, traten auf und sprachen! Mein Herz flog na-
fhrhfh’ meine Zunge schien mir zu verdorrren, so nervés war
ich, ich wagte einfadh nicht, an diesem Morgen zu sprechen. Ma-
zumdar sprach nett, Chakravarti beinah noch netter, beide er-
zielten lebhaften Beifall. Alle waren vorbereiter un:i sprachen
nach Manuskript. Nur ich way 5o dumm gewesen und hatte keins.
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Ich konnte mich nur innerlich vor Saraswati (der Géttin der Ge-
lebrsamkeit) verneigen, als ich auftrat und Dr. Barrows mich
wvorstellte. Ich sprach ein paar passende Worte, und als ich fertig
war und mich wieder setzte, war ich einfach erledigt vor Auf-
regung.”

Der junge Wanderménch fand sich in der Tat iiberwiltigt und be-
stiirzt vor der Pracht und Feierlichkeit dieser Umgebung, die er zwar
gesucht, aber sich nicht hatte vorstellen kdnnen. Er war so ausgefiillt
von seiner Sendung gewesen, dafl davor alles iibrige im Schatten
geblieben war. Jetzt stand er diesem allen ginzlich unvorbereitet
gegeniiber und durch die vorangegangenen Zwischenfille so pl6tzlich,
dafl er keine Zeit gehabt hatte, sich anzupassen. So kam es, daf er,
als der Vorsitzende ihn aufrief, bat:

»Noch nicht, bitte!®

Das geschah mehrere Male, bis am spiten Nachmittage der Vor-
sitzende darauf bestand, dafl er spreche.

Da trat er vor, nichts als ein Stofgebet zur Gottin der Weisheit im
Herzen. Er sah ein Meer von Gesichtern auf sich gerichtet, er spiirte
den unwiderstehlichen Sog einer Totenstille, die ihn zu verschlingen
drohte, und fast ohne sein Zutun formten seine bebenden Lippen die
ersten Worte:

»Meine amerikanischen Briider und Schwestern!®

Er konnte nicht weitersprechen, aber diesmal nicht wegen der eige-
nen Unzulinglichkeit. Ein Beifallssturm war auf diese ersten Begrii-
Bungsworte losgebrochen, wie er vorher nicht gehdrt worden war.
Hunderte waren von ihren Sitzen aufgesprungen, klatschten und rie-
fen — die riesige Menschenmenge schien aufler sich geraten. Verwirrt
blickte der junge Monch auf das beifalltobende Auditorium; volle
2wei Minuten lang versuchte er vergebens, wieder zu Wort zu kom-
men. Dann lieB der Sturm der Begeisterung nach, und seine Stimme
stellte die aufmerksame Stille wieder her.

An diesem Tage standen jedem Delegierten nur wenige Minuten zu
einer Begriifungsansprache zur Verfiigung. Vivekananda nutzte sie,
um der jiingsten Nation im Namen des #ltesten Monchordens der
Welt, des vedischen Ordens der Sannyasis, fiir die Einladung zu dan-
ken, zugleich im Namen des Hinduismus, der Mutter der Religionen,
die die Welt Toleranz und universale Zustimmung gelehrt hat.
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Er zitierte zwei schone, bedeutsame Stellen aus den heiligen Schrif-
ten des Hinduismus:

Wie verschiedene Strome, die ihre Quellen an verschiedenen
Orten haben, alle ihre Wasser im Meere vereinen, so fiibren dic
wverschiedenen Wege, die die Menschen infolge ihrer unterschied-
lichen Neigungen wiblen, alle zu Dir, o Herr, mogen sie nun
krumm oder gerade sein.”

Und jenes berithmte Wort Sri Krishnas aus der Bhagavad Gita:

»Unter welcher Gestalt anch immer der Mensch Mich sucht, in
eben dieser Gestalt neige Ich Mich ibm; alle Wege, auf denen
Menschen sich abmiiben, fiibren am Ende 24 Mir.

Nur Minuten standen dem jungen Sendboten der iltesten Religion
der Welt zur Verfiigung. Doch der tiefe Ernst, die religidse Weither-
zigkeit, mit denen er sie zu fiillen vermochte, eroberten ihm mit
einem Schlage die Herzen der Tausende, zu denen er sprach.

Gewif% trug auch die natiirlich grofe Rednerbegabung Vivekanan-
das zu dlesem'iiberrasche.nd starken Echo bei, das er hervorrief, gewifd
sprach der Eindruck seiner starken Perssnlichkeit mit. Beides wird
sich aber auch bei anderen Delegierten gefunden haben, denn es war
eine Elite, die sich auf dem Podium des Parlaments d’er Religionen
zusammengefunden hatte. Wenn gerade Vivekananda der Fgavorit
wurde, der aus wohlerwogenen Griinden stets erst am Ende der Red-
nerliste stand — weil die Aussicht, ihn sprechen zu horen. die Zuho-
rerschaft geduldig ausharren lief —, wenn die Presse ihn ;um erkldr-
ten Liebling des Kongresses machte und sein Name wie ein Lauffeuer
iiber den Kontinent flog, dann stand dahinter mehr als der Zauber
einer bedeutenden und liebenswerten Persdnlichkeit. Es war der Inhalt
dessen, was er verkiindete. Es war nicht nur neu — einer groflen
Offentlichkeit absolut neu —, daf hinter dem indischen ,Heidentum
eine religidse Erfahrungswelt lag, die in ihren Tiefen das persénliche
Erleben des Gottlichen barg, sondern diese Tone schlugen Quellen
der eigenen Tiefe in den Horern an; unter erstarrten Kirchendogmen
versandete Brunnen lebendigen Wassers taten sich auf. Dje iibrigen
Sprecher standen fiir eine andere Religion, eine andere Uberzeugung;
Vivekananda, der junge indische M&nch, kiindete von der Religion de;
Herzens, der lebendigen, der selbsterfahrenen, der subjeltiven Bezie-
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hung zum Géttlichen, im Gegensatz zu allen anderen, die objektive
Kirchenbekenntnisse vertraten.

Denn auch seine indischen Landsleute auf dem Podium waren Ab-
gesandte bestimmter begrenzter Glaubensgemeinschaften, die sich
eben als solche von anderen absetzten. Vivekananda sprach fiir den
Hinduismus als solchen, und es war ihm wahrscheinlich gar nicht be-
wuflt, daf} er damit diesen Hinduismus erst schuf, indem er an dessen
vedische Quellen zuriidsging, die auch fiir den Durchschnitt seiner
Bekenner im Mutterlande lingst versandet waren. Nivedita, seine
spitere englische Schiilerin, hat nicht so Unrecht, wenn sie iiber diese
beriihmt gewordene Vorlesung iiber den Hinduismus — seine erste
nach der kurzen Begriilungsansprache — schreibt:
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tOmisch-katholischen Kirche als Heiligenverehrung immer Heimat-
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recht genossen hat —: als psychologische Notwendigkeit, als Vorstufe,
als Hilfsmittel zur Liuterung des Geistes und zu dessen spiritueller
Konzentration. Wo ein Bildnis den Geist auf die Gottheit lenkt, die
es darstellt, kann von G&tzendienst nicht mehr die Rede sein. Vor
allem aber handle es sich im Hinduismus nicht um die Annahme oder
Ablehnung von Dogmen und Doktrinen, sondern um die Verwirk-
lichung, d. h. um die lebendige Erfahrung einer lebendigen Letzten
Wahrheit, und das fiir jeden Einzelnen.

Wohl formulierte Vivekananda am Schluf seines Vortrages die
Vorstellung einer Universal-Religion, aber er bezeichnete damit eine
,]i(eligion‘ ohne zeitliche, riumliche oder bekenntnisbedingte Grenzen,
eine Religion, die jede nur denkbare menschliche Geisteshaltung zu
?erbergen vermdge, von der des Wilden bis zu der des Erleuchteten,
jede Seele auf ihrem eigenen Wege zu dem allen gemeinsamen Ziel:

»Schenkt diese Religion der Welt, und alle Nationen werden
euch folgen. Das Konzil des Asoka im alten Indien galt nur fiir
den buddhistischen Glauben, das Konzil des grofien Akbar war
nur eine Salonplaunderei, wenn es in seiner Zielsetzung der Sache
auch schon niberkam. Amerika ist es vorbebalten, dem ganzen
Erdball zu verkiinden, dafi das Géttliche in allen Religionen
verborgen ist.

Maoge Er euch die Kraft verleiben, das hobe Ziel zu erreichen,
Er, der da ist der Brabman der Hindus, der Abura Mazda des
Zoroaster, der Buddba der Buddhbisten, der Jehova der Juden,
der Himmlische Vater der Christen.

-+« Der Christ bat nicht zum Hindu oder Buddbist zu werden
noch der Hindu oder der Buddhist zum Christen. Aber jeder soll
sich den Geist des anderen zu eigen machen, obne darin seine
Sonderart zu wverlieren, noch aufzuhéren, nach dem eigenen Ge-
setz zu wachsen . ., Das Parlament der Religionen ist ein Beweis
dafiir, daf Heiligheit, Reinheit und Menschenliebe keineswegs
{197’ ausschliefliche Besitz einer bestimmten Kirche sind, und daf
jeder Glaube Minner und Framen bervorgebracht hat, die erba-
bene szsterbilder des Menschen sind. Angesichts dieser Tatsache
kann mir jeder nur gy5 Herzensgrunde leid tun, der vom Uber-
leben ausschlieflich seiner Religion und der Vernichtung aller
anderen triumt, und ich kann ibn nur darauf hinweisen, daff
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trotz aller Widerstinde die Banner simtlicher Bekenntnisse bald
die Inschrift tragen werden: Gegenseitige Hilfe, nicht Kampf,
.gegenseitige Bereicherung, nicht Zerstérung’, ,Harmonie und
Frieden, nicht fruchtlose Uneinigkeit'.”

Konnte es noch wundernehmen, dafl der NEw York HERALD in

einem seiner Kongrefberichte von ihm schrieb:
oEr ist zweifellos die bedeutendste Erscheinung auf dem Par-
lament der Religionen. Seit wir ihn gehdrt haben, empfinden wir
lebhaft, wie toricht es ist, einem Volk solchen Formats Missio-
nare zu schicken.“

Vivekananda scheute sich nicht, auch dieses heifle Eisen herzhaft
anzufassen. Einem kiirzeren Vortrag, den er seiner beriihmten Vor-
lesung iiber den Hinduismus folgen lief}, gab er den Titel: , Der Not-
schrei Indiens heifit nicht ,Religion‘!® In ihm kam er zum ersten Male
offentlich auf sein soziales Anliegen zu sprechen: Die Bitte um mate-
rielle Hilfe fiir die hungernden Millionen seines Landes. Von einem
greifbaren Erfolg wird nichts berichtet. ..

Das Auftreten des jungen, unbekannten indischen Wandermdnchs
auf dem ersten Weltparlament der Religionen aber driickt sich am
treffendsten in der bekannten Formel aus: ,Er wachte eines Morgens
auf und war beriihmt.*

Er weinte bitterlich, als er es begriff. Er ahnte, was es bedeutete:
Sein Opfer von Kap Komorin war angenommen worden. Er, das
Opfertier, hatte den Weg seiner Bestimmung angetreten.
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DIE TRANSPARENT GEWORDENE WELT
(Religion in Ost und West)

»Im Gr}mdc wurde der Mensch zu dem,
was er ist, weil ihm am Morgen der Zeit

die durch die Mythen iiberlieferten Dinge
zugestoflen sind.“

Mircea Eiiade

Wer im Scheinwerferlicht der Uffentlichkeit steht, wird nicht immer

nur mit Blumen beworfen, am wenigsten, wenn er unliebsame Wahr-
heiten mit unliebsamer Offenheit ausspricht

Noch wihrend das Parlament der Religionen tagte, begannen die
Hunde zu bellen und versuchten auch zu beiflen. Einer der Lands-
leute des Umjubelten ertrug es nicht, durch dessen Licht in den Schat-
ten geraten zu sein. Als er von der Kongreflleitung nach Herkunft
und Werdegang des Kongreflieblings befragt wurde, erklirte er Vive-
kananda als Sannyasi, fiir einen der Millionen namenloser Landstrei-
cher Indiens, als Delegierten fiir einen Hochstapler. Es war eine echt
orientalische Methode der Verleumdung. Nahm man sie nach dem
Buchstaben, dann war sie nicht einmal unrichtig. Denn der Sannyasi
wird in der Tat von keiner Organisatien gedeckt und getragen, mit
Ausnahme einer verschwindend geringen Anzahl, die gewissen Klg-
stern angehdrt. Und im Namen welcher Organisation trat er als Dele-
gierter auf? In wessen Auftrag? Der Hinduismus Indiens ist keine
,Kirche* wie andere. Wenn man genauer hinblickte, gab es ihn in der
Form, in der Vivekananda ihn verkiindete, gar nicht . . .

Aber Vivekananda hatte gesprochen. Seine unwiderstehliche Persin-
lichkeit siegte iiber den Angriff aus dem Hinterhalt, ohne sich ver-
teidigen zu brauchen.
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Unversshnliche Feinde hatte er in den Theosophen, hatte er sich
doch in Adyar, ihrem indischen Hauptquartier, ihrem Versuch ent-
zogen, ihn fiir ihre eigenen Zwecke und Propaganda zu gewinnen.
Auch sie kimpften nicht mit offenem Visier, sie konnten es nicht, da
allseitige Toleranz eine Hauptfarbe ihres religidsen Banners ist. So
konnte es geschehen, dafl der vertrauensselige Vivekananda sich aus-
gerechnet an sie wandte, als er sich in seinen Anfangsschwierigkeiten
nach Hilfe umsehen mufite. Thr wahres Gesicht enthiillte sich ihm erst
dank eciner Indiskretion, die ihm ihre telegraphische Weisung an die
amerikanische Zweigstelle ibermittelte: ,Lafit den Teufel ruhig er-
frieren!“ Spiter haben die Theosophen ihren Fehler eingesehen und
alles wieder gut gemacht. Heute hat Vivekananda auch bei den Theo-
sophen einen chrwiirdigen Platz. Theosophie ist und bleibt eine grofie
Sache,

Offentlich griffen ihn in erster Linie gewisse kirchliche Kreise an,
die den eigenen Weizen durch seine Wirksamkeit und seine Erfolge ge-
fihrdet sahen. Was sie am drgsten traf, war die Weise, in der er
ihnen schonungslos den Spiegel vors Gesicht hielt. Er, der, wie alle
nicht systematisch verhetzten Inder, eine tiefe Verehrung fiir die
Gestalt Jesu hegen, glaubte sich gerade aus dieser bewundernden
Licbe heraus berechtigt, den Finger auf das zu legen, was er als
schwirende Wunde ansah bei denen, die sich Nachfolger Christi
nannten. So duflerte er gelegentlich einer Vortragsreihe, die er im
Februar 1894 in Detroit hielt:

JEins méchte ich Ibnen sagen, obne damit eine unfreundliche
Kritik zu beabsichtigen. Sie bilden aus, erziehen, kleiden und
bezablen Leute, damit sie in mein Land biniiberkommen und
meine Abnen, meine Religion, alles, was mein ist, schméiben und
verdammen. Sie streifen an einem Tempel voriiber und sagen:
Ibr Gétzendiener, ihr werdet schon in die Hélle kommen!‘ Der
Hindu ist sanft, er gebt lichelnd weiter und denkt: ,Laf den
Narren redent. Wenn ich aber Sie, die Sie Menschen im Schmi-
hen und Verfluchen ausbilden, wenn ich Sie mit der leisesten Kri-
tik anriibre — und in der freundlichsten Absicht —, dann fabren
Sie schon auf und rufen: ;Wage nicht, uns anzugreifen! Wir sind
Amerikaner!*
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Sie konnen natirlich ganz tun, was Ibnen gefillt, wir méchten
aber anch nach unserer Fagon leben. Wenn Ihre Prediger uns also
wieder angreifen, dann erinnern Sie sie bitte daran: Wenn ganz
Indien aufstiinde und allen Schlamm vom Grunde des Indischen
Ozeans nibme und ibn auf die Linder des Westens wiirfe, dann
erwiderte es damit nur einen Bruchteil dessen, was Sie uns antun
— und weshalb? Haben wir jemals auch nur einen Missionar
entsandt, um irgendjemanden im Westen zy bekehren? Wir sagen
nur: Ibr seid uns willkommen mitsamt eurer Religion, aber er-
laubt uns auch die unsere,

Sie nennen sich eine streitende Kirche. Sie sind es, aber wie-
viele haben Sie wirklich bekebrt? Wo bat 1hy Christentum Erfolg
gehabt, obne das Schwert zubilfe zu nebmen? Nennen Sie mir
eine Stelle anf der ganzen Welt! Nur eine in der ganzen Ge-
schichte der christlichen Religion, es brauchen gar nicht zwei zu
sein! Ich weiff, wie Ihre Vorfabren bekebrt worden sind. Sie bat-
ten nur die eine Wahl: Taufe oder Tod!

Aber alles, was Selbstsucht als Basis, Westbewerb als rechte
Hand und Genuf als Ziel bat, mup sterben, frither oder spiter.
Wenn Sie leben wollen, dann geben Sie zuriick 71 Christus. Sie
sind keine wahren Christen, als Nation. Geben Sie zuriick zu
ibm, der nicht hatte, sein Haupt niederzulegen . ., Ibre Religion
wird im Namen des Luxus gepredigt. Weld) eine Ironie! Sie kén-
nen nicht Gott dienen und dem Mammeon. Dieser ganze Wohl-
stand, dieses Ganze von Christus? Er wiirde es als Ketzerei ver-
dammen ... Wenn Sie diesen grofartigen Woblstand mit dem
Ideal Christus vereinen kénnen — schén, Kénnen S ;
dann wire es besser, Sie kebrten zu ihm zuriick u:dsg’;b‘;’z;f;
eitlen Unternebmungen auf. Es ist besser, mit Christus in Lum-
pen zu leben, als in Palisten obne ibn.*

Als aber bei Zhnlicher Gelegenheit ein bekannter Kirchenmann ihn
fragte, wie es kime, dafl Vivekananda das Christus-Ideal so gut ver-
stinde, antwortete er erstaunt:

»Wieso?! — Jesus war Orientale, es ist nur natirlich, daf wir
Orientalen ihn leicht und richtig verstehen!®

Solch offene Kritik an dem, was Vivekananda tiglich um sich her
beobachtete, war nicht geeignet, die Gegnerschaft gewisser engherziger
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klerikaler Kreise zu besinftigen. Sie suchten seinen Ruf zu untergra-
ben und scheuten auch nicht vor dem Versuch zuriick, ihn durch kiuf-
liche Midchen zu Fall zu bringen.

Ihn beriihrten diese Dinge nicht; ihm geniigte, dafl hochstehende
ernste Christen, unter ihnen namhafte Geistliche, in offener Freund-
schaft zu ihm hielten.

Selbst, wenn Vivekananda nicht mit der Absicht, Geld zu machen,
in das Land der damals noch unbegrenzten Moglichkeiten gekommen
wire — er wollte es fiir seine Sozialarbeit in Indien —, so war er
nach seinem Erfolg auf dem Parlament der Religionen selbst ein viel
zu verfithrerischer ,Verkaufsschlager®, als dafl nicht andere alles tun
Wiirden, um mit ihm Geld zu machen. Noch wihrend der Kongref
tagte, bot ihm eine Managerfirma an, eine Vortragstournee fiir ihn zu
arrangieren. Er nahm an. Sie fithrte ihn hin und her, quer durch den
ganzen ndrdlichen Kontinent. Er sprach vor iiberfiillten Silen in Chi-
kago, Towa City, Des Moines, St. Louis, Indianapolis, Minneapolis,
Detroit, Marford, Buffalo, Boston, Cambridge, Baltimore, Washing-
ton, Brooklyn und New York. ..

Dann war der Schleier, den seine eigene hochreligitse Anlage iiber
alles breitete, was ihm begegnete, durch Erfahrungen so diinn gewor-
den, daf er sich iiber seinen Zulauf keine Illusionen mehr machte, Er
erkannte, dafl er manches fiir das Gold einer echten Wahrheitssuche
gehalten hatte, was nur das Messing von Neugier und Sensationsbe-
diirfnis gewesen war, und daf} eine Vortragstitigkeit vor der breiten
Offentlichkeit nicht das Mittel war, nachhaltig zu wirken. Sozusagen
am Rande entdedste er auflerdem, daf er selbst das Geschift fiir
Andere war, und sein Anteil an den Einnahmen einem Trinkgelde
8leichkam, Da Iste er seine Verpflichtungen und schlug einen anderen

€g ein. Er beschlof, geeignete ernsthafte Zuhorer in Kursen regel-
recht heranzubilden, um so einen soliden Kern echter Geistigkeit zu
Schaffen, Zentren, die befihigt waren, ihre Peripherie zu erreichen
und zu beeinflyssen.

Uber a1 diesem aber hatte er seine indischen Freunde keineswegs
Vergessen. Er stand mit ihnen in einer lebhaften Korrespondenz, vor
allem mj; der Gruppe der jungen Getreuen in Madras, aber auch mit
verschiedenen seiner Begegnungen in Rajputana. Er unterrichtete sie
Vom Gang der Dinge in Amerika, mehr noch aber hiele er das Feuer
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der spirituellen Erweckung wach, das er selbst entflammt hatte, be-
antwortete Fragen, gab Hinweise und Anregungen. Nur an die Brii-
der von Baranagore hatte er nicht mehr geschrieben, seit er sie vor
Jahren verlief3 . ..

Sie erfuhren erst durch die Zeitungen des Landes von dem indi-
schen Meteor, der iiber Amerika aufgegangen war, von einem Swami
Vivekananda, der es fertig gebracht hatte, dem durch Mifverstehen
und Miflwollen so schindlich verzerrten und entstellten Antlitz des
Hinduismus den Adel seiner groflen Vergangenheit zuriickzugeben und
eine neue Schonheit zu verleihen. Sollte dieses groflie Licht aus dem
Osten ihr Naren sein kdnnen?

Sollte er es sein, in dessen Namen die grofien Stidte des indischen
Subkontinents ihre prominenten Gelehrten und Minner des &ffent-
lichen Lebens zusammenriefen, um Resolutionen und Dankadressen
an ihn und das amerikanische Volk zu verfassen — allen voran das
leichtlebige, westlich angekrinkelte, launenhafte Calcutta?

Ein halbes Jahr nach seinem Auftreten im Parlament der Religionen
bestdtigte ein Schreiben Vivekanandas an sie, daff wirklich er es war,
ihr Naren, der Jiinger, den der Paramahansa, ihr Meister, am meisten
geliebt hatte.

Wohl war die Reise Swami Vivekanandas zum Weltparlament der
Religionen durch die Umstinde ein echtes Abenteuer geworden; ein
Columbus-Abenteuer war es nur von ihm aus, nicht auch umgek:ehrt-
Nicht nur fand er auf dem Podium der Kongrefdelegierten bereits
mehrere Landsleute vor; auch das Gedankengut des Advaita-Vedanta
das er als Hauptgepick mitfihrte, war zwar in der Form, in der e;
es vortrug und in der Folge verbreitete, neu, traf aber nicht auf ginz-
lich unvorbereitetes Erdreich.

Die Girung im Denken, in der Weltanschauung, die die franzosische
Revolution im Gefolge hatte, war nicht auf Europa beschrinkt ge-
blieben. Wir haben gesehen, welch starken FEinfluf sie auf das
19. Jahrhundert selbst Indiens ausgeiibt hatte; wie viel weniger hitte
Amerika sich dem entziehen kénnen. In allen angelsichsischen Lin-
dern aber, den alten und dem neuen, brach als iiberraschendes Ergeb-
nis nach der ganz undramatischen Auflockerung des alten Gefiiges ein
neues, tief mystisches Erleben zutage, dem in England vor allen

Dingen ein Shelley, ein Wordsworth dichterischen Ausdruck gab. Auf
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den Kontinent haben sie allerdings keinen nennenswerten Einflufl aus-
geiibt. Erst die amerikanischen Spitzenvertreter dieses Erwachens der
Tiefe wurden bei uns bekannt, wenn auch erst spit, etwa Emerson
und Thoreau. Groferen EinfluR hatten leider erst deren Epigonen:
Ralph Waldo Trine, Prentice Mulford, Christian Science und New
Thought-Bewegung.*

Der grofite dieser Hellhdrigen, Hellfiihligen des Geistes aber, Walt
Whitman, war erst ein Jahr vor Vivekanandas Ankunft in Boston
verstorben, und dessen bester Freund, der beriihmte Agnostiker Inger-
soll, fithrte lange und intensive Diskussionen mit Vivekananda.

Nicht erst in Zusammenhang mit dem Auftreten Vivekanandas in
Amerika, sondern schon friiher hatte es in interessierten Kreisen hit-
zige Debatten dariiber gegeben, wieweit die so auffallend ,indischen®
Gedankenginge dieser amerikanischen Pioniere eines modernen mysti-
schen Lebensgefiihls auf deren Zusammentreffen mit hinduistischen
Quellen — etwa der Bhagavad Gita oder den Upanishaden — zuriick-
zuflihren seien, d. h. wie weit sie original ,Erlebtes’, wie weit ,Er-
lesenes¢ waren. Tatsichlich sind die wesentlichen Elemente intuitiven
Erlebens Ur-Eigentum der Menschheit, und daher in allen Vélkern,
allen Vorstellungskreisen die gleichen, und die Weisheit des alten
Indien, wie sie sich vor allen Dingen in den Upanishaden findet, ist
nichts anderes als der Ausdruck eben dieses intuitiven Erlebens von
V'Velt und Innenwelt. Und so mancher Christ wiirde nicht mit so
tiefer innerer Erschiitterung auf diese Offenbarung einer ihm ginzlich
sneuen® inneren Welt reagiert haben und immer noch reagieren, wiiflte
er .iﬂ der eigenen religidsen Vergangenheit besser Bescheid: Sie hat
Zeiten gleich grofer Tiefenschau, gleich grofien unmittelbaren Erle-
bens, gleich genialen Denkens gehabt, hat es aber vorgezogen, die

egnadeten Kiinder dieser Weisheit anzuprangern und auszustofien:
Gnostiker und Manichier, Katharer und die Briider und Schwestern
des freien Geistes und andere.**

V.Velches ist die Grundlage des Advaita-Vedanta, der indischen
Weisheitslehre vom Einen ohne Zweites? Sie ist die geniale Tat

gfehe mci.n: Evolution und Gottesidee, Ratingen 1967.
lel?e mein: Indische Weisheit und das Abendland, Verlag Anton Hain,
Mexsenheim/Glan, 1965.
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ihr Naren, der Jiinger, den der Paramahansa, ihr Meister, am meisten,
geliebt hatte.

Wohl war die Reise Swami Vivekanandas zum Weltparlament der
Religionen durch die Umstinde ein echtes Abenteuer geworden; ein
Columbus-Abenteuer war es nur von ihm aus, nicht auch umgek’ehrt
Nicht nur fand er auf dem Podium der Kongrefdelegierten bereit;
mehrere Landsleute vor; auch das Gedankengut des Advaita-Vedanta
das er als Hauptgepick mitfiihrte, war zwar in der Form in der e;
es vortrug und in der Folge verbreitete, neu, traf aber nich; auf ginz-
lich unvorbereitetes Erdreich.

Die Girung im Denken, in der Weltanschauung, die die franzgsische
Revolution im Gefolge hatte, war nicht auf Europa beschrinkt ge-
blieben. Wir haben gesehen, welch starken Einfluf sie auf das
19. Jahrhundert selbst Indiens ausgeiibt hatte; wie viel weniger hitte
Amerika sich dem entziehen kénnen. In allen angelsichsischen Lin-
dern aber, den alten und dem neuen, brach als tiberraschendes Ergeb-
nis nach der ganz undramatischen Auflockerung des alten Gefiiges ein
neues, tief mystisches Erleben zutage, dem in England vor allen
Dingen ein Shelley, ein Wordsworth dichterischen Ausdruck gab. Auf
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den Kontinent haben sie allerdings keinen nennenswerten Einfluf aus-
geiibt. Erst die amerikanischen Spitzenvertreter dieses Erwachens der
Tiefe wurden bei uns bekannt, wenn auch erst spit, etwa Emerson
und Thoreau. Grofleren Einfluf hatten leider erst deren Epigonen:
Ralph Waldo Trine, Prentice Mulford, Christian Science und New
Thought-Bewegung.*

Der grofite dieser Hellhorigen, Hellfiihligen des Geistes aber, Walt
Whitman, war erst ein Jahr vor Vivekanandas Ankunft in Boston
verstorben, und dessen bester Freund, der beriihmte Agnostiker Inger-
soll, fithrte lange und intensive Diskussionen mit Vivekananda.

Nicht erst in Zusammenhang mit dem Auftreten Vivekanandas in
Amerika, sondern schon friiher hatte es in interessierten Kreisen hit-
zige Debatten dariiber gegeben, wieweit die so auffallend ,indischen’
Gedankenginge dieser amerikanischen Pioniere eines modernen mysti-
schen Lebensgefiihls auf deren Zusammentreffen mit hinduistischen
Quellen — etwa der Bhagavad Gita oder den Upanishaden — zuriick-
zufithren seien, d. h. wie weit sie original ,Erlebtes‘, wic weit ,Er-
lesenes* waren. Tatsichlich sind die wesentlichen Elemente intuitiven
Erlebens Ur-Eigentum der Menschheit, und daher in allen Vélkern,
allen Vorstellungskreisen die gleichen, und die Weisheit des alten
Ir.ldien, wie sie sich vor allen Dingen in den Upanishaden findet, ist
nichts anderes als der Ausdruck eben dieses intuitiven Erlebens von
V_Velt und Innenwelt. Und so mancher Christ wiirde nicht mit so
tiefer innerer Erschiitterung auf diese Offenbarung einer ihm ginzlich
sneuen‘ inneren Welt reagiert haben und immer noch reagieren, wiifite
er .iﬂ der eigenen religidsen Vergangenheit besser Bescheid: Sie hat
Zeiten gleich grofer Tiefenschau, gleich grofien unmittelbaren Erle-
bens, gleich genialen Denkens gehabt, hat es aber vorgezogen, die

egnadeten Kiinder dieser Weisheit anzuprangern und auszustofien:
Gnostiker und Manichier, Katharer und die Briider und Schwestern
des freien Geistes und andere.**

V.VelChes ist die Grundlage des Advaita-Vedanta, der indischen
Weisheitslehre vom Einen ohne Zweites? Sie ist die geniale Tat

:~ giehc mci.n: Evolution und Gottesidee, Ratingen 1967.
!e}]e mein: Indische Weisheit und das Abendland, Verlag Anton Hain,
Mmsenheim/Glan, 1965.
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Shankaras, eines jungen Sannyasin des 8. Jahrhunderts n. Chr.,
der die groflen religitsen Intuitionen, die er in den antiken Texten,
vor allem in den Upanishaden verstreut fand, zusammenzog und aus
ihnen eine geschlossene Philosophie schuf, die mehr ist als nur eine
Philosophie. Denn wenn sie auch darauf besteht, die Letzte Wirklich-
keit, die Welt und Mensch zugrundeliegt, ausschliefllich auf dem Denk-
wege zu erreichen, so ist es doch ein Denken, das iiber sich selbst hin-
ausfiihrt und erst damit sein Ziel erreicht.

Wollte es aber ein Mensch von heute unternehmen, die Ketzerge-
schichte des Christentums auf ihre groflen Intuitionen hin zu unter-
suchen und diese zuvsammenzustellen, der wiirde zu dem erstaunlichen
Ergebnis einer Welt-Anschauung kommen, die der des Advaita-Ve-
danta zum Verwechseln dhnlich sieht.

Er wiirde aus der Gnosis den ,wahren Gott* nehmen, der dem Brah-
man der Hindus nicht nur Zhnlich ist, sondern in allen Einzelheiten
entspricht. Plotin stellt diese gnostische Idee am klarsten heraus.
Sein ,Erstes Wesen® (das vor allem anderen da ist), ist das Absolute.*

»Nehmen wir ihm alles, behaupten wir nichts von ihm, liigen
wir nicht, indem wir sagen, daf irgendetwas in ihm sei, sondern
setzen wir es einfach als ein Seiendes.”

»Wir sagen, was er nicht ist; was er ist, sagen wir nicht...*
ist das nicht wortlich das ,neti, neti‘ (nicht dies, nicht das, der
Upanishad?)

»Wenn wir von Gott sprechen oder ihn begreifen wollen, miis-
sen wir alles aus dem Wege riumen. Wenn das geschehen ist,
dann wollen wir erst recht priifen, ob nicht noch erwas wegzu-
nehmen wire.* (ENNIDEN, VI)

Plotins Einswerdung mit dem Gottlichen ist eine Kombination von
Jnana und Bhakti, Erkenntnis und Hingabe. Voraussetzung ist ein
langer Liuterungsprozel der Seele, darauf Kontemplation, Wesent-
lich ist das Entleeren des Geistes von allem ,Wissen‘:

»Die Seele entfernt sich von dem Einen und ist durchaus nicht
mehr eine, sobald sie Wissen erwirbt. Denn Wissen ist Dialektik,
Dialektik aber ist Vielfalt ... Um das Erste Wesen zu schauen,
mufl man sich iiber das ,Wesen‘ hinausschwingen.*

(ENNmDEN VI, 9)
# Giehe Saher: Happiness and Immortality, London 1970.
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Auch die Aonen-Theorie der Gnostiker ist eine Parallele zur Ko.s-
mologie des Advaita-Vedanta, die von Weltzyklen spricht. Das Ziel
der Gnosis aber ist ebenfalls das gleiche: Die Wandlung des Mensc‘rten
durch strenge Askese zum wahren Menschen, der gottlichen Wesens 1st.

Origenes sicht im Weltenablauf den Erziehungsweg des gefalle-
nen Vernunftwesens, seinen Riickweg zum himmlischen Ursprung; er
lehrt die Priexistenz der Secle und das Wissen vom Gottlichen als
Erinnerung.

Arius’ Kampf gegen die Vergottung Christi ist ein Kampf um
die Erhaltung der Idee von dem Einen Gott.

Die Gottesidee des Johannes Scotus Erigena aberist reiner Mo-
nismus, reiner Advaita-Vedanta, d. h. wie dieser nicht Pantheism‘us,
sondern Panentbeismus. Die Quelle seiner groflartigen Konzeption
von Welt und Mensch ist, wie bekannt, Dionysos der Areo-
Pagit, den er aus dem Griechischen ins Lateinische {ibertrug und
damit erst seinen mittelalterlichen gelehrten Zeitgenossen zuginglich
gemacht hat. In dessen BucH DER GOTTLICHEN NAMEN heiflt es:

,Ohne Vernunft, ohne Verstehen, ohne Namen ... Urh.eber
aller Dinge, ist das Eine doch nicht, denn es iibertrifft jegliches
Sein.“

Erlésung ist dem Johannes Riickkehr zum Gottlichen; sie aber
ist nicht dem Menschen allein vorbehalten, sondern auf die gesamte
Natur bezogen. Hier trifft seine Intuition auf die gleiche innere
Quelle, aus der der Advaita-Vedanta seine Entwicklungsidee nimmt,
die ein Weg aller Kreatur (als Erscheinungsform) zu dem Einen (der
Einen Substanz) ist, das ,Gott" ist.

In den Briidern und Schwestern des freien Geistes begegnen Wwir
einer Renaissance des absoluten Monismus Scotus Erigenas. Ihnen
war diese Gottheit aber ,die vollkommene Freude': sie miissen also die
Erfahmﬂg gekannt haben, die im Hinduismus Sat-C hit-Anan-

3 genannt wird, das ,Reine Sein, das seiner selbst selig bewuflt ist’.

Thre Vorbereitung darauf war eine jahrelange, entsagungsvolle Prii-
fungszej.

Auch der Fiirst der selbsterlebten Letzten Wirklichkeit unter d?n
Mystikern des Christentums, Meister Eckhart, steht mitten i
der Advaita-Erfahrung:
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»Du selbst bist es, der dich in den Dingen hindert, denn du
verhiltst dich verkehrt zu den Dingen. Darum fang bei dir selbst
an: Laf} dich!“

»Abgeschiedenheit und Lauterkeit kann iiberhaupt nicht beten
... Darum steht das gliubige Herz allen Gebets ledig, und be-
steht sein Gebet nur darin: Einférmig zu sein mit Gote.®

»Manche Leute meinen, in diesem Leben nur ein Wesen der
Kreatur zu haben, dort aber, in jenem Leben, ein géttlich Wesen.
Das kann aber nicht sein. Mit solcher Entgegensetzung sind viele
betrogen. Ich habe gesagt, dafl der Mensch Gott schon in diesem
Leben in derselben Vollkommenheit schaut, und in derselben
Weise selig ist, wie nach diesem Leben.“

Er erklirt den Seelengrund als substanziell dem Gottlichen ange-
horend und weist den nach Erleuchtung Verlangenden an, Gott ohne
Mittler zu suchen.

Meister Edkhart stellt auf der ganzen Linie die Ethik auf das Sein
statt auf das Sollen:

»Meine nicht, Heiligkeit zu setzen in ein Tun, man soll die
Heiligkeit setzen in ein Sein!“

Und auch sein grofles ,ohne Warum® wiederholt eine entscheidende
Intuition des Advaita-Vedanta:

»Ebenso wie Gott ohne Warum wirke, kein Warum hat, so
wirke auch der Gerechte ohne Warum. Und wie das Leben um
seiner selbst willen lebt und kein Warum suche, darum es lebe,
also hat auch der Gerechte kein Warum, darum er etwas tue.

Die Bhagavad Gita formuliert die gleiche Erkenntnis:

»Er (der Weise) handelt ohne Absicht, ohne Absicht geschieht,
wenn er ein Handeln unterldfit; nicht sieht in irgendeinem
Wesen Er irgendetwas, einem Zweck gemifi.«

Uberall, wo der Geist wirkt, begegnen wir den gleichen Er-
kenntnissen aus gleichem Erleben der Tiefe, einem Unterschied nur in
der Beurteilung: Der Hinduismus schmiickt sich mit der Perlenkette
seiner Vollendeten und Weisen — sie sind Weise, weil sie itber das
traditionsgebundene ,Wissen‘ ihrer Religion hinausgingen! Das Chri-
stentum antwortete ihnen mit Verfemung und Scheiterhaufen,

Man sieht: Wenn Menschen von heute, Amerikaner oder Europier,
oft so iiberraschend positiv auf einen ,Asiatismus® dieser Art reagie-
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ren, wenn cin Minister Gauss ,Gott dankt, dafl er ihn hat leben las-
sen, bis er der Bhagavad Gita begegnen durfte’, wenn ein Schopen-
hauer iiber die Upanishaden schreibt, daf sie das Licht seines Lebens
und der Trost seines Sterbens seien, dann bedeutet das durchaus kein
religidses Renegatentum, sondern weist lediglich auf die Tatsache hin,
daf diese Texte einer inneren Lrlebnisebene entstammen, die allge-
mein menschlich, also eine allen gemeinsame Ebene ist. Sie liegt aller-
dings jenseits der unterschiedlichen Denk- und Vorstellungskreise,
und es bedarf einer Auflockerung solchen Gewohnheitsdenkens, um
zu diesem lebendigen, unabhingigen, intuitiven Erleben durchzudrin-
gen.

Demnach ist es aber auch ziemlich unwichtig, welchen indischen
Texten Emerson wann begegnet ist, ob und wieweit er von Thoreau
in der gleichen Richtung beeinfluflt wurde, und ob Walt Whitman mit
hinduistischem Denken in Beriihrung gekommen ist, was er selbst
strikt verneint hat.

Ob originales Erleben oder nicht: Der amerikanischen Uffentlich-
keit, vor der Vivekananda begann, den Advaita-Vedanta zu verkiin-
den, waren die Elementarideen dieses Denkens nicht ganz fremd.
Doch da es sich bei all diesem um subtilste Einsichten handelt, nicht
hur um intellektuell erreichbare ,Neuigkeiten®, so erkannte Viveka-
nanda schon am Umfang seines Zulaufs, dal der Magnet nicht immer
das sein konnte, was er zu sagen hatte, und das davon Angezogene
nicht die Seelen waren, sondern daf seine exotische Erscheinung der
Magnet war, und das, was er anzog, weit iiberwiegend Sensations-
bediirfnis und das Verlangen, mitreden zu kénnen. Diese Einsicht
brachte ihn gelegentlich zur Verzweiflung, mitten im Triumph des
Sogenannten Erfolges, und manche Auferung beweist eindeutig, dafl
es nicht dieser war, den er suchte. So schreibt er Januar 1895 in einem
Brief:

O, wie ich mich nach meinen Lumpen sebne, nach dem Scher-
messer fir mein Haupt, nach dem Schlaflager unter Biumen und
dem Essen aus der Bettelschale!

Wie war er es leid, den Salonléwen abzugeben, obgleich er seine
au frichtigsten und verstindnisvollsten Anhinger eben auf Privat-
einladungen fand. Dennoch entschlo er sich eines Tages, seine ganze
Arbeitsmethode zu #ndern. Es verlangte ihn danach, sich seine Schii-
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ler selbst auszusuchen, statt auf Zuh&rer angewiesen zu sein, die ihn
nur dank ihrer gesellschaftlichen Stellung erreichen konnten.

So mietete er sich in der City von New York ein, kiindigte hono-
rarfreie Kurse und Vortrige an und harrte der Dinge — oder viel-
mehr der Menschen, die da kommen sollten, Und sie kamen, und
zwar wiederum so zahlreich, dafl Lehrer und Auditorium bald auf
dem Fufiboden saflen, da alle erreichbaren Sitzgelegenheiten bereits
besetzt waren.

Diese Kurse begannen im Februar 1895 und dauerten bis zum Juni
des gleichen Jahres, aber nicht in dem gleichen kleinen Raum, in dem
sie begonnen hatten. Sie belegten sehr bald das ganze Erdgeschof.
Die Kurse wurden fast allmorgendlich und an mehreren Abenden in
der Woche abgehalten. Es gab auch Sonntagsvorlesungen und ,Frage-
stunden® fiir die, denen das Gebotene so neu und fremd war, daf sie
eingehendere Erkldrungen brauchten.

Vivekananda hatte unter seinen fritheren Zuhorern nicht nur eifrige
Bewunderer, sondern auch schon ,echte Schiiler gefunden. Er wollte
mehr. Er wartete auf die, deren Ernst und Berufung sie befihigen
wiirde, das begonnene Werk in Amerika lebendig zu erhalten und
weiter zu fordern, wenn er das Land verlassen wiirde. Er war kiihn
genug, wirkliche Sannyasis schaffen zu wollen, und sie fanden sich.
Seine ersten beiden ,erklirten Schiiler’, die Franzésin Madame M a -
rie-Louise wund der Russe Leon Landsberg, empfingen
nach der nétigen Vorbereitung die Einweihung in Sannyasa im Som-
mer 1895. Der NEw York HEeRrALD berichtete dariiber:

»Swami Abhayananda ist eine naturalisierte Franzésin, die
bereits 25 Jahre in New York lebt. Sie hat eine bemerkenswerte
Vergangenheit. Ein Vierteljahrhundert lang ist sic in liberalen
Kreisen als Materialistin und Sozialistin bekannt gewesen. Noch
vor zwdlf Monaten war sie ein prominentes Mitglied des Man-
hattan Liberal Club. Damals war sie durch Presse und Podium
bekannt als Mme. Marie-Louise, eine furchtlose, fortschrittliche
Frau, die stolz darauf war, dafl sie in der Schlacht sters in der
vordersten Linie zu finden und ihrer Zeit weit voraus war.

Der zweite Schiiler ist ebenfalls begeistert dabei, Mit dem
Geschick, das Swami Vivekananda im Umgang mit Menschen
stets beweist, hat er seine ersten Schiiler wohl ausgewihlt. Bevor
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Swami Kripananda in den engeren Kreis gezogen wurde und
die Geliibde der Armut und Keuschheit ablegte, war er Zei-
tungsmann im Stabe eines der bedeutendsten New Yorker Blit-
ter. Er ist von Geburt russischer Jude, sein Name Leon Lands-
berg, und die Geschichte seines Lebens ist ebenso interessant, wie
die von Swami Abhayananda.®

Unter Vivekanandas sonstigen und vertrautesten Anhingern waren

die Gattin des beriihmten norwegischen Geigers Ole Bull, Dr. Allan
Day, Mif. S. E. Waldo, die Professoren Wyman und Wright und
viele andere, unter ihnen bekannte Kirchenminner.
) Seine nichsten Freunde und unermiidlichen Helfer, besonders auch
In finanzieller Hinsicht, waren das Ehepaar Francis Legett und Miff
Joe Macleod, bekannte Erscheinungen der New Yorker Gesellschaft.
Aber auch Nicolas Tesla, der grofle Elektro-Forscher und Pionier,
War {iberaus beeindruckt von der Kosmogonie der indischen Shankya-
P.hilosophie, wie er sie durch Vivekananda kennenlernte, und ver-
sicherte diesem, daff er die Ergebnisse der intuitiven Schau der alten
Arier mathematisch beweisen kénne.

Auch Sarah Bernhard, die weltberiihmte franzdsische Biihnen-
kiinstlerin und ihre ebenso bekannte Landsminnin Mad. Calvé, eine
gr.oﬂe Séngerin, suchten ihn auf und bekannten freimiitig den tiefen
Elndmd{, den der junge Monchsgelehrte auf sie gemacht hat. Mad.
Calvé schlof sich spiter der Begleitung Vivekanandas auf seiner
Europareise an.

‘Ihr Bericht iiber ihren ersten Besuch bei ihm zeigt ihn von einer
Seite, die die grofle Offentlichkeit nicht kannte. Es heifit darin:

»Er hielt Vorlesungen in Chikago, in einem Jahr, in dem ich
dort war, und da ich zu der Zeit korperlich und seelisch tief
deprimiert war, beschlof ich, zu ihm zu gehen, da ich erlebt
hatte, wie er Freunden geholfen hatte. Es wurde cine Verabre-
dung fiir mich getroffen, und als ich in dem betreffenden Hause
ankam, wurde ich sofort in sein Arbeitszimmer gewiesen. Man
hatte mir vorher geraten, nicht zu sprechen, bevor er mich an-
reden wiirde. Als ich eintrat, stand ich einen Augenblick schwei-
gend vor ihm. Er safl in schoner Meditationsstellung, sein safran-
gelbes Gewand fiel in geraden Linien an ihm herab, sein in einen
Turban gehiillter Kopf war vorniibergebeugt, sein Blidk auf den
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Boden gerichtet. Nach einer Pause sprach er, ohne aufzublicken:

,Mein Kind — was fiir eine aufgewiihlte Atmosphire umgibt
Sie! Seien Sie ruhig, es ist eminent wichtig fiir Sie!

Dann sprach dieser Mann, der nicht einmal meinen Namen
wuflte, mit ruhiger Stimme, unbewegt und iiberlegen iiber meine
geheimsten Probleme und Sorgen. Er sprach von Dingen, von
denen ich glaubte, daf} sie selbst meinen nichsten Freunden ver-
borgen wiren. Es schien mir ein Wunder, tibernatiirlich.

,Woher wissen Sie das alles?* fragte ich schliefflich. ,Wer hat
tiber mich zu Thnen gesprochen?

Er sah mich mit seinem ruhigen Licheln an, als wire ich ein
Kind, das etwas Dummes gefragt hatte,

;Niemand*, antwortete er sanft. ,Glauben Sie, dafl das nétig
ist? Ich lese in Thnen wie in einem offenen Buch.t

Schlieflich war es Zeit fiir mich, zu gehen.

;Vergessen Sie‘, sagte er, als ich mich erhob. ,Werden Sie wic-
der heiter und gliicklich. Tun Sie etwas fiir Thre Gesundheit. Brii-
ten Sie nicht heimlich {iber Thren Néten, sondern geben Sie
Thren Gemiitsbewegungen irgendwie einen ewigkeitsgiiltigen Aus-
druck. Thre spirituelle Gesundheit erfordert das. Thre Kunst ver-
langt danach.

Ich verlief ihn, tief beeindruckt von seinen Worten und seiner
Personlichkeit. Mir war, als hitte er mein Hirn von all seinen
fieberhaften Kompliziertheiten entleert und statr dessen seine
reinen und beruhigenden Gedanken hincinversetzt. Ich wurde
wieder lebhaft und hochgestimmt, dank der Wirkung seines
machtvollen Willens. Da war keine Rede von irgendwelchem
hypnotischen oder mesmerischen Einfluf. Es war die Stirke sei-
nes Charakters, die Lauterkeit und Intensitit seines Zieles, die
iiberzeugten. Spiter, als ich ihn ndher kennenlernte, kam es mir
vor, als lullte er alles chaotische Denken in einen Zustand fried-
voller Ruhe ein, so daff man seinen Worten in voller und unge-
teilter Aufmerksamkeit folgte.

Oft beantwortete er unsere Fragen mit Parabeln, oder machte
das, was er sagen wollte, mithilfe eines dichterischen Vergleichs
deutlich. Eines Tages diskutierten wir die Unsterblichkeit und
das Uberleben individueller Besonderheiten. Er begriindete seine

Uberzeugung einer Reinkarnation, die auch ein grundlegendes
Thema seines Lehrens war. Ich erklirte, daB ich diese Vorstel-
lung nicht ertragen konne.

JJch hinge an meiner Individualitit, so unbedeutend sie sein
mag, ich will nicht in einer ewigen Einheit aufgehen. Allein
schon der Gedanke daran ist mir entsetzlich.*

Der Swami antwortete: ,Eines Tages fiel ein Wassertropfen ins
Meer. Er begann zu weinen und zu klagen, genau wie Sie jetzt.
Der grofle Ozean lachte den kleinen Wassertropfen aus. ,Wes-
halb weinst du denn?* fragte er. ,Indem du dich mir vereinst,
vereinst du dich all deinen Briidern und Schwestern, den andern
Wassertropfen, aus denen ich bestehe. Du wirst zum Meer ...
Wenn du mich aber verlassen mdchtest, brauchst du dich nur an
einem Sonnenstrahl in die Wolken zu erheben. Von dort kannst
du wieder herabsteigen, kleiner Tropfen, Gliick und Segen fiir
die durstige Erde‘.“

Prof. Dilip Kumar R oy, Autor des beriihmten Buches WEGE DER
GROSSEN Yoars (deutsch, Scherz Verlag), berichtet iiber seine Begegnung
mit Mme, Calvé:

»Im Salon einer schwedischen Grifin lernte ich einen unvergefi-

lichen Menschen kennen: Madame Emma Calvé, die schone, be-

rithmte Primadonna, die in Indien als Anhingerin von Swami
Vivekananda bekannt war.

Thre Augen glinzten jedesmal, wenn sie von ihm sprach. ,Er
war wirklich ein Zauberer, Monsieur Roy*, sagte sie, ,ein gott-
licher Magier, wie er selten in unsere Welt aus Staub und Lirm, aus
Streit und Haf kommt. Stellen Sie sich vor, er sagte mir sofort
alles, was mich bedriickt hatte, intime Dinge, die ein anderer un-
moglich hitte wissen konnen.

Und dann schwirmte sie ekstatisch davon, wie er in seinen Zu-
hérern die schlummernde Gattlichkeit zu erwecken pllegte. ,,Ja, er
war ein wahrer Erleuchteter®, versicherte sie. ,,Kein Wunder, dafl
er die mystische Macht besaf}, in meinem Herzen das Licht zu ent-
ziinden, so dafl ich meinen Weg erkennen und der Spur folgen
kOnnte, die mich von meinem tiefen Kummer befreite . . . Wenn er
von den letzten Wirklichkeiten sprach, die den Illusionen unserer
Scheinwelt entgegenstehen, hingen wir an jedem seiner Worte. Gab
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es ein Thema, iiber das er nicht trefflich reden konnte? Die alten
Kulturen und ihr Beitrag; der periodische Verfall und das Wieder-
aufleben des Glaubens; die Macht der Weisen, die Inbrunst der
Hingabe zu erzeugen; die Offenbarung des Unendlichen, die sich
stiindlich durch Wunder manifestiert — und vor allem die Grofle
seines gottlichen Meisters, des Gurus der Gurus, Sri Ramakrishna.
Swamiji betonte immer wieder, dafl sein grofler Guru die verkr-
perte Wahrheit, Liebe und Reinheit war und ungebeten zu uns kam,
um uns den Weg zur Gottesliebe zu zeigen...“ Thre Stimme
schwankte, wenn sie von ,Swamijis tiefem Gefiihl fiir den siind-
losen Heiligen der Heiligen“ sprach, ,,dessen Kult der Wahrheit im
Tempel der Liebe zu ewiger Seligkeit fithrte®, Ich habe alles in mei-
nen eigenen Worten und Formulierungen wiedergegeben, was sic in
ihrem wunderschnen Franzésisch, das meinen Ohren wie Musik
klang, in einer fdrmlichen Ekstase an Erinnerungen vor mir erste-
hen lie. Und ich darf aufrichtig bekennen, daf die stetige Flamme,
die Swamiji in ihrem Herzen entziindet hatte, mich einen neuen
Aspekt seiner Grofle erkennen lie}, der mir vorher entgangen war.

Als sie einmal in dieser ekstatischen Stimmung von Swamiji
sprach, bewegte mich ihr kindlicher Drang, ihn als vibbuti oder
ausstrahlende Kraft des Gottlichen zy verehren, zutiefst.

»Ich war iberaus erleichtert durch diesen Antrieb, Monsieur
Roy*“, sagte sie, ,weil ich ihn aus Angst vor dem Gekicher meiner
modernen Freunde, die ihn als anthropomorphischen Aberglauben
bezeichneten, verdringt hatte. Deshalb gingen sie so weit, ihn als
Blasphemie, wenn nicht gar als Verbrechen gegen die Menschheit
zu brandmarken. Konnen Sie sich das vorstellen?“

Ich bemerkte lichelnd: , Aber, Madame, sehr wenige Menschen
begreifen die tiefe Wahrheit, die solche Verehrung beseelt, wirk-
lich. Daher hat Swamiji einmal seine Schiilerin Nivedita belehrt:
,Sie versteben Indien noch nicht! Wir Inder sind im Grunde Men-
schen-Anbeter! Unser Gott ist der Mensch ... Sie kénnen immer
sagen das Ebenbild Gottes; der Irrtum, den sie vermeiden miissen,
ist zu denken, Gott das Ebenbild.“

Im Juni 1895 ruhte Vivekanandas amerikanisches Wirken bereits
auf einer wenn auch schmalen, doch soliden Grundlage. Diese Er-
kenntnis wirkte jedoch alles andere als befriedigend auf ihn. Sie
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vermittelte ihm vielmehr den Gedanken, dieses Wirken nunmehr von
der neuen auf die alte Welt — Europa — auszudehnen.

Dabei konnte er jedoch nicht mehr verkennen, was zu iibersehen
ihm sein pausenloses Lehren und Wirken bisher behilflich gewesen
war: dafl er korperlich und geistig vollig erschopft war. Wenn er
liberhaupt noch weiterwirken wollte, brauchte er unbedingt eine
Atf3mpause, wieviel mehr, wenn er noch einmal ganz von vorn an-
fangen wollte. So nahm er Anfang Juni die Einladung eines ameri-
kanischen Freundes nach Percy (Hampshire) an.

Seine New Yorker Schiiler baten und flehten um seine baldige
Riickkehr, um die Kurse fortsetzen zu konnen. Er weigerte sich,
muflte sich weigern. Er war am Ende.

Da bot sich unerwartet cine ideale Losung des Problems: Eine sei-
nher Schiilerinnen besaf} ein Landhaus im ,Park der tausend Inseln’,
der grogten der Inseln im St.-Lorenz-Strom. Sie bot es Vivekananda
an, fiir thn und so viele seiner engsten Schiiler, als es aufnehmen
kdnnee,

Die Vorstellung gefiel ihm, er nahm die Einladung an, im Hinter-
grunde den Gedanken, dafl die, die ihm von New York aus dorthin
fOIgen wiirden — fast 500 km weit —, nur die sein wiirden, die am
tiefsten ergriffen waren.

.Diese Wochen auf den ,Tausend Inseln® wurden nicht nur fiir die,
fi‘e thm folgten, ein ungewdhnlich grofes Erlebnis, sondern auch fiir
thn selbst. Denn eine grofle Seele trigt nicht nur die, die ihr folgen
Wollen, sondern Liebe und Begeisterung eines Schiilers wirken auf den
Meister zuriick, wie viel mehr die einer Gruppe. Unter den verschie-
denen Berichten iiber diese wahrhaft inspirierten Wochen auf den
’Tausend Inseln‘ im St.-Lorenz-Strom wihlen wir wenige Ausschnitte
3us dem der spiteren Schwester Christine:

»Es ist schwer, iiber diese wundervollen Wochen zu schreiben.
Wir waren ausgefiillt von Freude. Wir wufiten damals nicht, daf8
Wir in seiner Strahlung lebten. Auf den Schwingen der Inspira-
tion trug er uns zu den Hohen hinauf, in denen er lebte. Aber
auch er selbst suflerte spiter, dafl er auf den ,Tausend Inseln
auf der Hohe gewesen wire. Denn dort spiirte er, daf er den
Kanal gefunden hatte, durch den seine Botschaft sich ausbreiten
konnte, den Weg, seine Mission zu erfiillen, denn der Guru hatte
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seine Jiinger gefunden. Sein erstes und tiberwiltigendes Verlan-
gen war, uns den Pfad in die Freiheit zu zeigen. ,O%, rief er ein-
mal in erschiitterndem Pathos aus, ,wenn ich euch doch mit einer
Berithrung freimachen konnte!* Sein zweites Ziel war, vielleicht
nicht so offensichtlich, aber immer als Unterstrom vorhanden,
diese Gruppe so zu erziehen, daf} sie sein Werk in Amerika fort-
fiihren kdnnte. Bei diesen intimen abendlichen Zusammenkiinften
erreichte er oft die hochsten Hohen zu vorgeschrittener Nacht-
stunde. Was tat es schon, dafl es zwei Uhr morgens wurde? Oder
dafl wir den Mond auf- und untergehen sahen? Fiir uns gab es
Zeit und Raura nicht mehr.

Da war nichts an Absicht oder Planung an diesen Abenden
auf der oberen Veranda. Er saf in seinem grofen Stuhl an dem
einen Ende, nahe der Tiir zu seinem Zimmer. Manchmal geriet
er in tiefe Meditation. Dann meditierten auch wir oder safien
doch in tiefem Schweigen. Wenn das stundenlang wihrte, glitt
einer nach dem andern davon, denn wir wufiten, daf er danach
nicht zum Sprechen neigte. Ein andermal, wenn die Meditation
kiirzer gewesen war, forderte er uns auf, Fragen zu stellen, und
rief dabei oft einen von uns auf, zu antworten. Und modhten
unsere Antworten noch so falsch sein, er lieR uns herumraten,
bis wir der Wahrheit nahe waren, und beseitigte dann in weni-
gen Worten die letzten Schwierigkeiten. Das war seine besondere
Lehrweise. Er verstand es, den Geist des Lernenden zu eigenem
Denken anzuregen. Kamen wir mit einer neuen Idee oder einem
neuen Gesichtspunkt, dann fragte er nur freundlich ,Ja?", in
einem Tonfall, der uns zu weiterem Nachdenken fortschickte.
Kamen wir dann mit klareren Vorstellungen i
schickte uns das gleiche fragende ,Ja? wiedir fo?tl.n;‘_‘.dr{;t cl:?nrflx
dritten Male, bei dem ihm aufging, da wir am Ende der eige-
nen Fahigkeiten angelangt waren, wies er uns den entschejden-
den Fehler, gewohnlich einen, der auf eine Besonderheit west-
lichen Denkens zuriickzufiihren war. Auf diese Weise erzog er
uns — und mit welcher Geduld, welcher Giite!

Urspriinglich war vorgesehen, daf wir als Gemeinschaft leben
sollten, ohne Personal zur Haushilfe, jeder mit seinem Arbeits-
anteil. Aber fast alle waren der Hausarbeit ungewohnt und fan-

den sie unter ihrer Wiirde. Das Ergebnis war zunichst amilsant,
mit der Zeit wurde es aber bedrohlich. Nach mehreren ungliick-
lichen Erfahrungen in dieser gemeinschaftlichen Haushalusfih-
rung wurde eine Hilfskraft engagiert, ein oder zwei der Fihige-
ren iibernahmen gewisse Verantwortungen, und das Gleichge-
wicht war wiederhergestellt.

Mif Dutcher, unsere Gastgeberin, war eine kleine Frau mit
viel Gewissen, eine strenge Methodistin. Wie gerade sie dazu
gekommen war, zu einer Gruppe von Leuten zu gehdren, wie sie
sich in diesem Sommer in ihrem Hause zusammenfanden, das
muflte jedem unbegreiflich sein, der die Anziehungskraft Swami
Vivekanandas nicht kannte. Hatte man ihn auch nur ein- oder
zweimal gehdrt und gesehen, blieb einem nichts anderes ibrig,
als thm zu folgen. War er nicht eine Verkdrperung jenes Gott-
lichen, das den Menschen anlodkt, bis er sich in dem Reiche wie-
derfindet, das er verloren hatte? Aber der Weg dorthin war
schwer und oft erschreckend fiir jemanden, der in Sachen Reli-
gion noch durch Uberlieferung und Orthodoxie gebunden war.
Alle ihre Ideale, ihre Lebenswerte, ihre religiosen Auffassungen
schienen Miff Dutcher zunichst zerstdrt. Tatsichlich wandelten
sie sich nur,

Manchmal erschien sie wegen Unpiflichkeiten zwei oder drei
Tage nicht. Swami sagte: ,Merkt ihr, dafl dies keine gewohn-
liche Krankheit ist? Es ist die Reaktion des Korpers auf das
Chaos, das in ihrem Geist ausgebrochen ist, sie kann es nicht er-
tragen.’ Die heftigste Attacke erfolgte nach einem schwachen
Protest, den sie gegen eine gewisse Auflerung Vivekanandas er-
hoben hatte. Er hatte wihrend des Unterrichts bemerkt:

,Die Vorstellung Pflicht ist die Mittagssonne des Elends, die
die Seele geradezu versengt.*

,Aber ist es nicht unsere Pflicht..." hatte sie begonnen, war
aber nicht weitergekommen. Denn in einem Augenblick brach
jene grofle Seele alle Bande in ihrer Auflehnung gegen die Vor-
stellung, dafl jemand es wagen konnte, die menschliche Seele in
Fesseln schlagen zu wollen. Miff Dutcher blieb wieder einmal
auf einige Tage unsichtbar.

So nahm die Erziehung ihren Gang. Es gab keine Schwierig-

129




keiten, wo die Hingabe an den Guru stark genug war, denn
dann streifte man einfach die alte Haut ab, wie cine Schlange,
und hatte eine neue. Wo aber die alten Vorurteile und Konven-
tionen stirker als das Vertrauen waren, da war es ein schreck-
licher, ein schier vernichtender ProzeR.

Wir begriffen zum ersten Male, weshalb alle Religion mit der
Ethik beginnt. Denn ohne Wahrhaftigkeit und Nichtschidigen,
ohne Enthaltsamkeit, Nicht-Stehlen, Reinheit und Entsagung gibt
es keine Spiritualitit. . .

Enthaltsamkeit, Keuschheit: Dieses Thema ergriff ihn selbst
immer tief. ,Seht ihr nicht, dozierte er lebhaft, ,daf ein Grund
dahintersteckt, daf in allen Monchsorden so auf der Keuschheit
bestanden wird? Spirituelle Riesen werden nur dort geboren, wo
das Keuschheitsgeliibde gehalten wird. Die rémisch-katholische
Kirche hat grofle Heilige hervorgebracht, Franziskus von Assisi,
Ignatius von Loyola, die Heilige Therese, die beiden Katherinen
und viele andere. Die protestantische Kirche hat keinen von
gleich hohem Rang aufzuweisen. Spirituelle Grofle und Keusch-
heit stehen in ursichlichem Zusammenhang. Die Erkldrung: Diese
Minner und Frauen haben durch Gebet und Meditation die miich-
tigste Kraft im Karper in spirituelle Kraft verwandelt. In Indien
weift man das wohl, unsere Yogis tun es bewuf. Die so umgewan-
delte Kraft heifit Ojas und wird im Gehirn gespeichert.*

Wir glaubten uns in einer anderen Welt. Das Ziel unseres
Strebens war Freiheit, die Freiheit aus den Banden, mit denen
uns Maya eingefangen, in die sie die ganze Welt verstrickt
hat. Die Gelegenheit zur Flucht wird fiir alle kommen, frither
oder spater. Unsere war gekommen. Von diesem Tage an war
alles Streben, jeder Wunsch, jeder Kampf auf dieses eine Ziel
gerichtet, bei unserem Lehrer bewuft, bei uns uubewuflt, blind-
lings, indem wir dem Einflul nachgaben,

den er auf uns aus-
iibte.“

Am Mittwoch, den 19. Juni, begann Swami Vivekananda seinen
regelmifigen Unterricht im ,Park der tausend Inseln, am ¢, August
beendete er ihn. Am darauffolgenden Tage reiste er nach New York
ab, um seine Reise nach England vorzubereiten. Englische Freunde,
die er in Amerika gewonnen hatte, erwarteten ihn als Gast.
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Aber da die Wochen im ,Park der tausend Inseln‘ nicht nur eitel
Hbhenflug der Seele, sondern auch intensive Arbeit gewesen waren,
so nahm Vivekananda zunichst die Einladung eines New Yorker
Freundes an, ihn auf einer Erholungsreise zu begleiten, die erst iiber
Paris nach England fiihren sollte.

Schon die Seereise brachte einige Rast. In Paris besuchte er Museen,
Kirchen, Kunstgalerien. Er lernte neue, bedeutende Menschen kennen,
was gleichbedeutend war mit neuen Freunden.

Aber was wiirde ihm Egnland bringen — ihm, dem Sendling eines
unterdriickten Volkes, der gekommen war, dem Unterdriicker seine
sheidnische Religion zu predigen?

Nach wenigen Tagen in London, die er bei Freunden von der Reise
ausruhte, begann er eine fast private Lehrtitigkeit — und fand sich
nach drei Wochen in einem &ffentlichen Wirken, das dem in Amerika
an Intensitit nichts nachgab.

Als er seine Englandreise plante, hatte er nur daran gedacht, das
Terrain zu sondieren; die Frage, wie man ihn dort aufnehmen wiirde,
war absolut offen. Die Antwort — ein voller Erfolg auf der ganzen
Linie — hatte er nicht erwarten konnen. Im Anschlufl an einen Vor-
trag iiber ,Die Erkenntnis des Selbstes‘, den er in Prince’s Hall, Pica-
dilly hielt, schrieb THE STANDARD:

»Seit den Tagen Ram Mohan Roys ist — mit einer einzigen
Ausnahme: Keshab Chandra Sen — auf einem englischen Po-
dium keine interessantere indische PersSnlichkeit aufgetreten als
der Hindu, der in Prince’s Hall sprach.©

Umso erstaunlicher mutet sein Entschlufl an, nach ganz wenigen
Wochen den dringenden Bitten aus Amerika, zuriickzukehren, nachzu-
8eben. Der Schliissel mag in einigen Zeilen liegen, die er im Novem-
er an einen seiner Schiiler in Madras schrieb:

»Meine Arbeit in England ist wirklich prachtvoll. Immer mebr
Gruppen kommen, und ich habe keinen Platz fiir so wiele, sie
miissen auf dem Fuflboden sitzen, die Damen und alle ... Ich
muf nichste Woche abreisen, und alle bedauern es sebr. Manche
meinen, es wird meinem Wirken hier Abbruch tun, wenn ich so
bald wieder weggehe. Ich glaube es nicht. Ich hinge nicht von
Menschen oder Dingen ab. Ich werlasse mich allein auf den
Herrn, Er ist es, der durch mich wirkt ...~
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Er versprach seinen Londoner Anhingern, im kommenden Sommer
zuriidszukehren. Inzwischen sollten sie sich zusammentun und unter-

einander weiterarbeiten: Gemeinsam die Bhagavad Gita, die Upani-
shaden lesen und Sanskrit studieren.
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VI

DIE META-PSYCHOLOGIE HINTER YOGA
UND MYSTIK
(Das Mysterium des verinnerlichten Lebens)*
(Karma-Yoga als creative Mystik)

~Wer so lebt, denkt und handelt, der
steht schon in dem grofleren Zusammen-
hange von Leben und Geist und iiber den
blinden Wechselfillen der #ufleren Um-
stinde.”

Jean Gebser

Unmittelbar nach seiner Riidkkehr nach New York am 6. Dezem-
ber 1895 nahm Vivekananda seine Vorlesungen und Kurse wieder
auf. Er begann mit einem Zyklus iiber Karma Yoga und schloff im
Februar 1896 einen tiber Bhakti Yoga an.

Seine Schiiler wiinschten dringender denn je authentische Unterla-
8en neben ihren eigenen Notizen, ein Wunsch, der nur erfiillt werden
kOnnte, wenn sich jemand fand, der mitschrieb, denn Swami Vive-
kananda sprach ausnahmslos frei. Mehrere Stenographen versagten,
da ihnen die Materie zu fremd war, um folgen zu k&nnen.

.Der letzte Versuch wurde mit einem kiirzlich aus England zuge-
feisten J. J. Goodwin gemacht, mit iiberraschendem Ergebnis.
Er folgte nicht nur wortgetreu jedem Thema, sondern war selbst der
Perssnlichkeit des groflen Monches vom Augenblick an verfallen, in
de.m er ihm begegnete. Allerdings hatte Vivekananda ihm einiges aus
se.mer Vergangenheit enthiillt, das nur er selbst wuflte; vielleicht gab
diese Tatsache den letzten Anstof zu dem volligen Wandel im Leben

* Siche auch Saher, Weisheit der Inder, Delp-Verlag 1968; ebenfalls
aher, herausgeg. v. Das sonderbare Leben eines Fakirs, Henn-Verlag,

19?0. Studien zur Etymologie des Wortes karma nach der strengen
Philologisch-historischen Untersuchungsmethode.
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Goodwins. Er iiberlieferte es dem Dienst an diesem groflen Meister.
Er arbeitete schier Tag und Nacht und begleitete Vivekananda, wo-
hin dieser sich immer wenden mochte, in Amerika und spiter wieder
nach England, schlieflich nach Indien, wo er starb. Swami Viveka-

nandas Worte bei diesem Verlust waren:
»Jetzt ist meine rechte Hand von mir gegangen. Mein Verlust

ist nicht zu ermessen.”

Wihrend dieses zweiten Aufenthaltes konzentrierte sich Viveka-
nandas Wirken in erster Linie auf seine Lehrtitigkeit iiber die vier

klassischen Yogasysteme Indiens: Karma, Bhakti,

Jnana und Raja
Yoga.

Der Ausdruck ,Yoga“ ist aus der Sanskritwurzel yug entwickelt,
die zu den Wortbedeutungen von sverbinden®, ,vercinigen® fithrt. Als
Fachausdruck aus dem religissen Schrifttum der Hindus wird ,Yoga*
fiir die Vereinigung des Menschen mit dem gottlichen Wesensgrunde

verwandt, der in Welt und Seele derselbe ist, aber auch fiir die Me-
thoden, die zu dieser Vereinigung fihig machen.

Vivekananda definiert den Be

wa griff in seiner freien und eigenwilli-
gen Weise:

»Yoga fﬂ fiir den Aktiven die Einswerdung von Mensch und
Mensch"hezt, fiir den Mystiker die zwischen dem niederen und
dem hiheren Selbst, fiir den Gefiihlsmenschen die zwischen ibm

;n,d c{ffn Gott der Licbe, fiir den Philosophen die Einbeit alles
emns. ™

Mit dem ,Yoga® wird in westli
ben, und es werden viele gute Ge
ist nicht der Yoga schuld, sonde
Zwecke mifibrauchen, und die, die
auch sie selbstische Zwedke damit v

Selbst ein Vivekananda hat
brauch des Yoga beigetragen, z:a
seinem zweiten Amerikaaufenth
stige, d. h. das religi53~geistige

chen Lindern viel Humbug getrie-
schifte damit gemacht. Aber daran
tn die Menschen, die ihn fiir ihre
sich von solchen fangen lassen, weil
erfolgen.

in aller Unschuld, zu diesem Mifi-
néchst. Als er seine Vortragsreihe bei
alt begann, iiberschitzte er das gei-
Niveau des Massenamerikaners, oder
*Vivekananda: Complete Wo

ks, 6. Ausg. Mayavati 1948, Bd. 3
S. 36, 40, 358 f. V; s 4 48, Be. 3,
Vishna-Purana 1 Zét’ekanandas Definition des Bhakti-Yoga ist entlehnt:

Henn Verlag 1971, 19. Vgl. auch Saher: Die Verborgene Weisheit,
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er unterschitzte die Intensitit, mit der das Leben des westliche.n
Durchschnitts auf ,praktische’ Zwecke ausgerichter ist. Als er iiber die
physiologischen Ergebnisse eines systematisch betriebenen Rdja-
Yoga sprach — Nebenergebnisse, wie klare Haut, gesunder Kreis-
lauf, eine schone Stimme —, da konnte er nicht ahnen, dafl eben
solche den bescheidenen Anspriichen vieler seiner Zuhdrer durchaus
erstrebenswerte Ziele deuchten, von psychischen Ergebnissen, etwa
sogenannten okkulten Kriften, ganz zu schweigen. Nachdem er der-
artige unerwiinschte Entdeckungen gemacht hatte, vermied er, diese
;Riickseiten‘ der Yogaiibung zu erwihnen. Aber das Unheil war ein-
mal geschehen und nicht wieder gutzumachen, so wenig wie sich das
Begehren unreifer Seelen nach duflerem Erfolg ausrotten lifit. Aber
dafiir kann man den grofen Yogalehrer Vivekananda nicht verant-
wortlich machen. Je positiver und reiner das Wollen einer groflen
Seele, umso leichter wird sie sich iiber das Maf} der geringeren tdu-
schen,

Vivekananda hat keine systematischen Darstellungen hinterlassen.
Sein Wirken war echt orientalisch, d. h. miindliche Ubermittlung. Und
hitten sich nicht von Anbeginn auch Berufene zu ihm gefunden, die
seine stets aus dem Stegreif gehaltenen Reden mitgeschrieben hitten,
es wire nichts davon iibriggeblieben. Einiges, und gerade einen Teil
seiner Yoga-Vorlesungen, hat er diktiert, aber auch diese sind nicht
als Themen behandelt, wie sie ein Schriftsteller behandeln wiirde,
sondern ein sprudelnder Quell aus dem Reichtum seiner Gedanken
und Bilder. Das macht sie zwar fesselnd, erschwert aber dem, der mit
den Leitlinien der verschiedenen Yogamethoden nicht vertraut ist, das
Verstindnis. So glauben wir im Interesse des Lesers zu handeln, wenn
Wir bei der Skizzierung des indischen Yoga nicht Vivekanandas For-
Mmulierungen folgen, zumal es sich bei der Sache selbst nicht um sein
8eistiges Eigentum handelt, sondern um das Traditionsgut indo-ari-
schen Geistes.

Den fiinften der Yogapfade, den Hatha - Yoga,* erwihnt Vive-

»In Zukunft kénnte sich die Entwicklung der anderen Formen des Yoga

---(auf Kosten des) ... Hatha-Yoga vollzichen, was ein grofier Fehler
wire, der sich ... in Indien bereits einmal ereignet hat. Selbst der grofie
Vivekananda hat den Hatha-Yoga unterschitze...“ van Lysbeth:

Durch Yoga zum eigenen Selbst, Miinchen 1973.
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kananda kaum jemals, obgleich er in Indien recht verbreitet geiibt
wird, und er bei manchen als eine unerlifiliche Vorstufe zu allen
anderen gilt. Es handelt sich beim Hatha-Yoga um einen rein
physiologisch betriebenen Yoga, der sich mit intensiven K&rperiibun-
gen und Atemtechnik befaflt. Seine Anfangsgriinde entsprechen durch-
aus unserer Gesundheitsgymnastik, die, bewufit oder unbewuflt, aller-
lei vorteilhafte Anleihen bei ihm gemacht hat. Die fortgeschrittenen
Anforderungen machen die Kontrolle und Fithrung durch einen Mei-
ster unentbehrlich. Das Ziel ist, einen durch und durch ,reinen und
beherrschten Kérper zu haben, der erst als solcher das geeignete
Instrument darstellt, um nunmehr auf das eigentliche Ziel, die Ver-
einigung mit dem Géttlichen, angewandt zu werden.

Man sieht: In Indien wird selbst bei diesem reinen ,K&rper-Yoga®
das letzte Ziel nicht aus den Augen verloren — theoretisch. Praktisch
wird auch hier das Mittel nur zu leicht zum Zwedk, so daf} ein ande-
rer grofler Meister der Gegenwart, Sri Ramana Maharshi, auf Be-
fragen die Bemerkung gemacht hat:

»Wenn ihr euch so intensiv und dauernd mit eurem Kborper

b?schiiffigt, werdet ihr daran kleben bleiben und niemals zum
Eigentlichen kommen.«

Der gesundheitliche Wert von Hatha

bestrlften. Ein Hachsterfolg im Hatha-Yoga aber kann sogar von
praktischen Gesichtspunkten aus etwas zweifelhaft werden. Das
mufite der Amerikaner Teos B ernard erfahren, der es sich in den
Kopf gesetzt hatte, bei einem indischen Hatha-Yoga-Meister das Ziel
zu errelf:l1en. Es gelang ihm; sein streng wissenschaftlich geschriebenes
Puch mit den zahlreichen Originalaufnahmen beweist es. Als er aber
im Anschluf an dieses Training zu anderen Studien nach Tibet hin-
tiberwechselte, wurde er sofort recht krank: Sein durch den Hatha-
Yoga (und dessen ausgesuchte Didt) tiberfeinerter und iiberempfindlich
ie?vordener Organismus war auflerstande, normale Kost zu verar-
eiten.

Dariiber hinaus stellte er rejn sachlich fest, was er hat
Erfahrung nachpriifen wollen,

-Yoga wird von niemandem

te aus eigener
‘ : obgleich sein Hatha-Yoga-Meister es
ihm von Anbeginn gesagr hatte: Daf der Hatha-Yoga allein nicht
zur Erleuchtung, zur religissen Erfahrung fiihrt.

Vivekananda formulierte dies einmal dahin:
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.Der Geist kann weder eratmet noch durch die besonderen
Asanas (die Sitzhaltungen des Hatha-Yoga) ersessen werden.®

Die beste Vorschrift zu richtigem physiologischen Verhalten gibt die
Bhagavad Gita:

»Nicht wird Versenkung dem, der zuviel ifit,

Noch dem, der fastet; noch kommt sie zu dem,
Der lange schlift, noch dem, der lange wacht.
Wer miflig ist in Essen und Erholung,

Wer werkt, wie seine Pflicht es ihm befichlt,
Wer schlift und wacht, wie die Vernunft gebeut,
Erobert sich am ersten die Versenkung,

Die schmerzvernichtende.“

Und der schon erwihnte Sri Ramana Maharshi antwortete auf
eine entsprechende Frage:

»Mifigkeit im Essen, Schlafen und Reden.®

Die vier klassischen indischen Yogas, deren Weg und Ziel der brei-
teren Offentlichkeit Amerikas und Englands erst durch Vivekananda
bekannt wurden, sind Karma-Yoga, Bhakti-Yoga, Jnina-Yoga und
Raja-Yoga. Die indische Tradition sieht in ihnen vier Methoden, die
den vier verschiedenen Temperamenten entsprechen, unter die sich die
meisten Menschen ecinreihen lassen: Der Titige, der Gefiihlsbetonte,
der Denker und der ,Zeuge® seiner selbst.*

Das Wort, das Vivekananda seinen Yogaschriften als Geleit mit-
gegeben hat, und das seine gesamte Lehrtitigkeit in der Nufischale
unterbringt, lautet:

»Jede Seele ist in ibrem Grunde géttlichen Wesens. Das Ziel
ist, dieser Gottlichkeit innezuwerden, und zwar vermittels der
Kontrolle iiber den inneren und den dufleren Menschen. Erreicht
dies entweder durch Arbeit oder Anbetung, durch psychische
Kontrolle oder Philosophie — durch eins davon oder mebrere
oder alle diese Mittel — und seid frei. Dies ist der Inbegriff aller
Religion.”

»Durch eins, oder mebrere, oder alle zusammen . . =

Wer die JKontrolle iiber den inneren und den Zufleren Menschen
erreichen will, dem bleibt kaum diese Wahl: Er muf sie alle zusam-

* Siehe mein: Die Verborgene Weisheit, Wuppertal 1971.
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men anwenden.* Denn niemand ist ausschliefllich Gefiihl, ausschliefi-
lich Intellekt, ausschlieBlich Aktivitit. Und konzentriert er sich auf
einen der Yogapfade ausschlieBlich, dann wird er kaum ans Ziel kom-
men, cr gehore denn zu den seltenen Ausnahmen, die schon am Ziele
sind, und es nur noch nicht gewufit haben. Fiir solche ist jeder Yoga
iiberfliissig; es geniigt ein Wort, ein einziges spirituelles Erlebnis, um
sie zur Erkenntnis ithres wahren Wesens erwachen zu lassen.

Alle anderen...

Titigkeitstrieb, Empfindungsleben und Intellekt sind als Wesens-
gebiete jedem Menschen mitgegeben, und die Wesensunterschiede be-
ruhen auf der unterschiedlichen Intensitit, mit der sie sich bei dem
Einzelnen zur Geltung bringen. So ist es praktisch richtig, mit dem
Yoga dort einzusetzen, wo jeder sich am lebhafteten angesprochen
fihlt. Kommen wir der iiberwiegenden Neigung des westlichen Men-
schen entgegen und beginnen wir mit Karma-Yoga, dem Yoga des
Handelns; es wird sich schnell genug ergeben, dafl es nicht nur ein
Irrtum ist, ihn fiir den zu halten, der am leichtesten zuginglich ist,
sondern auch, daf} er ohne gleichzeitige Anwendung der anderen kaum
durchzufiihren ist.

Die einfachste Formel fiir Karma- Yoga findet sich wieder in
der Bhagavad Gita:

»Der Mensch hat das Recht auf Arbeit — aber nicht auf deren
Friichte.“

.Schon das d.iirfte auf westliches Denken bestiirzend wirken. Was
Wm:_‘ das fx'u' eine Sorte Arbeit, die ohne jedes Interesse am Ergebnis
geleistet wird? Und wozu arbeitet man iiberhaupt, wenn nicht um
eines Zweckes willen?

Gewifl, es geht auch so. Aber dann ist es eben Arbeit, und nicht
Karma-Yoga.

Ein Interesse am Ergebnis, ein Zweck, der mit einer Arbeit verbun-
den wird, binden den Titer an diese. Das Ziel von Karma-Yoga aber
— wie das Ziel jedes Yoga — ist die Befreiung aus jeder Bindung.

Der Karma-Yogin arbeitet also scheinbar wie jeder Durchschnitts-
mensch, das Ergebnis aber stellt er dem Herrn der Welt anheim. Tut

%

Somit empfichlt Aurobindo den integralen (= ganzheitlichen) Yoga. Das
Wort Yoga selbst bedeuter: Integration. Der Yogi integriert sich: mit dem

Kérper, mit den subtilen Kriften, die ihn durcdhlauf i :
Zen-Yoga, Delhi 1974, n die ihn durchlaufen vsw. Siche Saher:
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er das wirklich, d. h. von innen heraus und mit voller Uberzeugung,
dann bedeuten ihm Erfolg oder Miferfolg nichts mehr, denn er be-
zieht sie nicht mehr auf sich. Er ist nicht mehr ,Titer!, nicht mehr
aktiv im iiblichen Sinne, sondern nur noch Instrument. Er empfindet
nicht mehr: ,Ich tue dieses oder jenes’, sondern ,es geschieht etwas, bei
dem ich als Instrument mit verwandt werde‘. Ein Instrument ist an
dem Ergebnis eines Vorganges, bei dem es eingesetzt wird, uninteres-
siert.

Eine solche Einstellung zur Arbeit schliefit nun nicht ein, dafl diese
minderwertiger wire als eine, hinter der das Interesse des Arbeiten-
den steht, Im Gegenteil: Je lebhafter das personliche Interesse, umso
schlechter die Ausnutzung der aufgewandten Energie, von der ein
grofler Teil an Lust oder Unlust verschwendet wird. Ein lebhaftes
Interesse am Ergebnis 16st eine Spannung im Arbeitenden aus, die
Nervenkraft verbraucht; wird die gleiche Arbeit losgeldst, d. h. ent-
spannt, in voller Aufmerksamkeit, aber ohne persdnliche, ohne ,ich‘-
Beteiligung durchgefiihrt, ohne Wunsch, sie schnell zu beenden, ohne
Sorge, daf sie mifilingen kénnte — dann wird sie sehr wahrscheinlich
besser ausfallen, weil alle Energien ausschlieBlich dem Vorgang der
Arbeit zugutekommen, und sie wird gleichzeitig leichter vonstatten
gehen, weil keine Energie im Leerlauf von Lust und Unlust, von
Hoffnungen und Befiirchtungen verloren geht.*

Von auflen gesehen ist Karma-Yoga** also zunichst einmal eine
auBergewshnlich wirksame Methode, das beste Ergebnis mit der best-
moglichen Ausnutzung der vorhandenen Energien zu erreichen. Und
eb'en dies — wire wiederum ein Zwedk, von dem Karma-Yoga nichts
Wissen will.

Karma-Yoga ist nur zufillig, nur vom Blickfeld westlichen ratio-
flalen Denkens aus die rationellste Arbeitsmethode. Indien blickt nach
Innen. Es ist die innere Losldsung, die Liuterung des Geistes, um die
e bei jedem Yoga geht. Denn ,Yoga‘, die Einswerdung mit dem
g0ttlichen, dem wahren Wesensgrunde der Seele, ist nur dem reinen,
dem von allen Interessen geldsten Geiste moglich.

* Das ist das Erfolgsgeheimnis des Zen! Siche Saher: Zen-Yoga, Delhi
1974,

o Karma-Yoga bedeutet wortlich: creative Mystik; von Sanskrit-Wurzel kr
oder kri = schaffen (englisch: to create) = das Geschaffene.
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Aus diesem gleichen Grunde aber bleibt der Karma-Yogin nicht bei
einem Handeln ,ohne Motive® stehen, sondern er legt von Anbeginn
die Friichte seines Handelns — Erfolg oder Miferfolg — in Liebe
dem hdchsten Herrn zu Fiiflen. Und damit iibt er bereits gleichzeitig
Bhakti-Yoga, mindestens insoweit, als er ihn auf seine Titigkeit
anwendet.

Bhakti ist das in Liebe zum Herrn verankerte Empfindungsle-
ben, das in der uneingeschrinkten Hingabe gipfelt. Wird diese Licbe
zum alles verschlingenden Leitmotiv eines Lebens, dann vernichtet
sie automatisch den Ego-ismus des Bhakti-Yogin: Ein ,ich‘, dem jeg-
liches Interesse, jegliche Beachtung entzogen wird zugunsten des gro-
flen ,Du’, geht an Unterernshrung zugrunde. Denn es lebt von der

Aufmerksamkeit, die ihm zugewandt wird. Der Liebende, die gelicbte
Gottheit und die Liebe werden eins —

in der grofien Erfahrung, die
das Ziel jedes Yogapfades ist.

Der gefithlsbetonte Mensch wird sich von Anbeginn zu diesem
Bhakti-Yoga hingezogen fithlen. Sein ,Arbeitsmaterial* wird jedoch
nicht, wie beim Karma-Yogin, in erster Linie sein Alltagshandeln
sein, obgleich er nicht verfehlen wird, auch dieses der geliebten Gott-
heit anheimzugeben. Als geborener Inder hat er eine ,Lieblingsgestalt’,
in der er das Géttliche verehrt; es ist diese — Zuferst lebendig emp-
funden —, die er zum Mittelpunkt seines Lebens macht. Beim Bhakta

geht es in jedem Falle um sein Verhiltnis zu einem personlich gedach-
ten Gott. Der grofiziigige Hinduismus, der schon jedem Temperament
den Weg zum Gottlichen erlaubt, der thm am meisten liegt, schreibt
auch keinem einen Gott vor. Der Hindu darf den gleichen Sri Krishna
als Freund und Gefihrten wihlen und licben, wie es Arjuna, der
Prinz in der Bhagavad Gita tut, oder als liebliches Kind hitscheln
und pflegen, oder auch in leidenschaftlicher Liebe anbeten, wie die
Hirtinnen von Brindaban; er darf sich in die Arme der gottlichen
Weltenmutter fliichten oder sich dem grofen Shiva zu Figen werfen;
er mag sich als Sklave, als Freund oder als Liebender dey Gottheit
nahen: er ist frei, sich den ,Gegenstand® seiner Bhakti, seiner Hin-
gabe, zu wihlen. Denn das grofe Eine, das die Letzte Wahrheit hinter
all diesen Gestalten und Bezichungen ist, neigt sich in seiner uner-
mefllichen Gnade seinem Bhakta in eben der Gestalt, der dieser sich
geweiht hat, und schenkt ihm die Exfiillung.
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Der Weg des Bhakta ist wohl doch der leichteste, denn ist nicht
auch das Denken eines Liebenden ganz von selbst, ohne grofles
;Uben von dem Geliebten ganz ,besessen‘?

Anders beim Karma-Yogin. Auch er wird zum Karma-Yogin nur,
um sich zu dem grofen Erleben zu bereiten. Dieses ist also — als
Sinn und Ziel seines Daseins — zwar bereits von Anfang an auch in
seinem Denken. In der Intensitit des Empfindens jedoch bleibt er —
aus Anlage — hinter dem Bhakta zuriick. Und ebenso wenig wird er
geneigt sein, sich im Gestriipp weitschweifigen Theoretisierens zu ver-
licren. Er weifl, woraufhin er lebt und arbeitet. Er hat die Friichte
seines Handelns ein fiir allemal dem Gottlichen zu Fiiflen gelegt in
einem Akt der Hingabe, aber er weiff auch, welch rastloser und unzu-
verlissiger Geselle sein Geist ist, und dafl das Gottliche nur in einem
ruhigen, reinen Geist erlebt werder kann. So wird auch er sich min-
destens um die Lauterkeit seines Denkens bemiithen miissen, soll sein
intensiver Karma-Yoga ihn zum Ziele fiihren.*

Anders der Jnana- Yogin, der Denker aus Anlage, der den Pfad
der intellektuellen Erkenntnis fiir sich wihlte. Sein Weg ist der steilste,
der schwerste, und Sri Ramakrishna hat festgestellt, da er fiir das
gegenwirtige Zeitalter — eine Menschheit, deren spirituelle Fahigkei-
ten auf dem Tiefpunkt angelangt seien — zu schwierig wire. Eine
Auflerung, die bereits stutzig machen sollte, wenn davon gesprochen
wird, dafl der Jnani iiber das reine abstrakte Denken zum Ziele kom-
men soll. Denn im rein intellektuellen Denken hat es der Mensch
noch niemals so weit gebracht wie heute. Es ist geradezu sein Laster,
und wird vielleicht sein Untergang sein.

Das, was der Jnini anstrebt, ist in Wirklichkeit gerade das Gegen-
teil: Er will durch den Vorgang analytischen Denkens den Abgrund
des Nichts® erreichen, in dem das Denken keinen Halt mehr findet.
Erst in dieser Grofien Leere, in dem regungslosen Gewahrsein jenseits
des diskursiven Denkens, offenbart sich die Grofe Erfahrung, die
gleiche, die auch dem Karma-Yogin und dem Bhakta begegnet.

Aber selbst wenn der Jnini die grole Leere erreicht, dank einer un-
gewdhnlichen intellektuellen Durchschlagskraft und eines unbindigen
Willens: sie wird leer bleiben, wenn er eine vielleicht vorhandene

* Die Belege in Hacker’s Prablada, Beitrdge zur Geschichte des Hinduis-
mus, Bonn 1960.
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Gefiihlsanlage in diesem kalten Ringen seines Denkens um die eisige
Einsamkeit des leeren Raumes verkiimmern li8t. Denn die Liebe ist
die uns am deutlichsten fithlbare Gegenwart des Gbttlichen, die Spur,
die uns Thm am schnellsten nahebringt. Wer sie verliert, verliert den
Ariadnefaden, der ihn ans Ziel geleiten will. Und ist das Handeln
des Yogi auf dem Jnana-Pfade nicht auch zugleich Karma-Yoga,
dann wird kein noch so scharfsinniges Denken ihm die Erfiillung
schenken, denn er versiumte, diesen seinen begabten denkenden Geist
zu ldutern.”

Die Hindu-Tradition lehrt diese drei Yoga-Pfade als Einzelmetho-
den; wer sie gekoppelt iibt, steht im Grunde genommen schon mit
beiden Fiifien auf dem letzten Pfade, dem ,kéniglichen‘, dem Rija-
Yoga. Denn ein Leben im Sinne der beschriebenen drei Yogas ist ein
Leben intensivster Selbstkontrolle und -analyse: und Kontrolle ist das
A und O des Raja-Yoga. Und wer ,Yoga“ sagt, meint im allgemeinen
damit schon Raja-Yoga.

Der Raja-Yoga wird auch Ashtan ga-Yoga genannt, der
,Yoga der acht Stufen’, iiber die er zum Ziel allen Yogastrebens fijhrt:
Zur Einswerdung des gottlichen Urgrundes der Seele mit dem gott-

lichen Urgrunde des Alls, oder, anders ausgedriickt: zur Offenbarung
der Identitit des individuellen Atman mi¢ Brahman

- dem universalen
Atman, der Letzten Wahrheit.

Das Zauberwort des Raja-Yoga heifit also Selbstkontrolle. Sie ge-
hore in gewissem Sinne zu jedem Versuch, Herr seiner selbst und der
Umwelt zu werden, und steht als allgemeine Lebensregel iiber dem
Dasein jedes indischen Asketen in Form der fiinf Geliibde, die ihm
vorgeschrieben sind: Das erste ist Ahimsa, wortlich tibersetzt ,Nicht-
schidigen’, das allem Lebendigen gegeniiber gilt und nichts Geringeres
bedeutet, als in Denken, Reden und Handeln nichts Ubles eiDZuIat;sen.

Das zweite Geliibde betrifft die absolute Wahrhaftigkeit, das dricte
unbedingte Keuschheit, ebenfalls nicht nur im Handeln, sondern eben-
so streng in Rede und Gedanken. Das vierte schreibt ejn absolutes
Nichtbegehren vor, das fiinfte unbedingte Selbstlosigkeit, dje sogar
die Annahme von zuviel Geschenken verweigert.

* Die Belege in H. Zimmer’s Philosophie und Religionen Indiens, Suhr-
kamp 1974. ’
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Diese Faustregel, dieser Pfad, der wie mit der Axt durch den
Dschungel des Lebens gehauen anmutet, wiirde, konsequent eingehal-
ten, jeden, der ihm folgt, in kiirzester Zeit zum Heiligen machen,
auch ohne jeden weiteren Yoga. Doch das indische Denken, das jahr-
tausendelang um den Menschen und seine inneren Fihigkeiten und
Moglichkeiten kreiste, mochte sich bei diesem Richtpfade nicht be-
scheiden, sondern machte sich daran, ihn nach allen Regeln der Kunst
auszubauen, zu glitten und zu befestigen. Als er fertig war, waren
aus der urspriinglichen ,Faustregel fiir ein spirituelles Leben® die ,Vier
Instrumente spiritueller Erkenntnis’ geworden, Sadhanacha-
tushtaya, die die Voraussetzung sowohl fiir Jnana, den Pfad der
reinen Erkenntnis, wie fiir einen systematisch betriebenen R3ja-Yoga
darstellen.

Die ,Vier Instrumente’ sind:

1) Viveka, die spirituelle Unterscheidung: Die bewufite Unter-
scheidung zwischen der Welt der Erscheinungen und dem, was die-
ser zugrundeliegt, d. h. also zwischen dem Unwirklichen und dem
Wirklichen. Diese Unterscheidung ist es, die erst ermdglicht, sich
fiir das wahrhaft Wirkliche zu entscheiden. Ohne Viveka kein
Vairagya.

2) Vairagya, die Entsagung: Sie ist eine natiirliche Folge der
Einsicht, daf nichts unendlich sein kann, was das Ergebnis end-
licher Ursachen ist. Damit verzichtet der Denkende auch auf den
Himmel, der durch gute Werke erworben werden kann. Auch sie
sind endliches Handeln, so kdnnen sie nicht unendliche Seligkeit
zur Folge haben. Die ,Erkenntnis des Selbstes* dagegen — Sinn
und Ziel alles spirituellen Strebens — ist nicht das Ergebnis irgend-
welchen Tuns, auch nicht der Yogaiibung. Das Selbst — der At-
man — ist immer da. Diese ,Instrumente der vedischen Tugen-
den‘ riumen nur die Hindernisse vor der wahren Erkenntnis fort,
dann bricht der Glanz des Selbstes von selbst hervor. Die Sonne
ist nicht das Produkt des Windes, der die Wolken wegblist, die
sie verdecken.*

* Dasselbe gilt auch fiir Zen. Das Wort Zen ist Wiedergabe des chinesi-
schen *Ch’an’ oder Chaanana, was wiederum nur eine chines. Wiedergabe
ist von dem Sanskrit-Fachausdruck fiir Meditation im Raja-Yoga, nimlich
von dhyana, dem 7. Glied des achtgliedrigen Raja-Yoga.
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3) Shatsanpatti, die sechs Schitze: Sie sind die ethische Grund-
lage alles spirituellen Lebens iiberhaupt. Thre Ubung lift erst die
inneren Fihigkeiten zur wahren Erkenntnis erwachen und ent-
wickelt sie. Es sind
a) Sama, die Stille: Das Ruhen des Geistes auf Brahman. Er

verliert sein Ziel nicht aus dem Blickfelde; seine kritische Ein-
sicht in die Unzuldnglichkeit der Erscheinungswelt fiihrt dazu,
daf er sich immer weniger von ihr gefangennehmen lifit.

b) Dama, die Selbstkontrolle: Sie bedeutet nicht Selbstbe-
herrschung, denn diese unterdriickt nur unerwiinschte innere
und duflere Reaktionen, wihrend die Selbstkontrolle deren
Entstehen und Ablauf beobachtet und auf diese Weise fihig

wird, sie am Entstehen zu verhindern. Finer der Streitrufe
Vivekanandas hief}:

,Lerne, niemals zu reagieren'!

Unterdriickte Reaktionen gehen auf die Nerven, erzeugen einen
inneren Uberdruds, der schlieflich doch zur Explosion fiihrt,
meist bei ganz belangloser Gelegenheit. Kontrollierte Reaktio-
nen bedeuten Uberlegenheit iiber die eigene psychische Welt
und damit auch {iber die anderer.

c) Uparati, die Festigung: eine Fahigkeit des Geistes, die die
durch Sama und Dama geziigelten Sinnesorgane hindert, von
auflen weiterhin angezogen zu werden.

d) Titiksha, die Geduld: Sie gilt in erster Linje den Anfech-
tungen von auflen gegeniiber und bewahrt den Ubenden davor,
von den Gegensatzpaaren aus dem Gleichgewicht gebracht zu
werden, nimlich von Gliick und Leid, von Lob und Tadel, von
Erfolg und Miferfolg, aber auch von denen, die den Korper
angreifen: Lust und Schmerz, Wohlbefinden oder Krankheit
usw.

e) Samadhana, die vollkommene Konzentration: Der Geist,
der durch die Ubung der vorerwihnten Tugenden vorbereitet
und geschult ist, wird auf Brahman konzentriert, wie Es durch
die heiligen Schriften und einen Meister gelehrt wird.

f) Shraddha, der Glaube: Er bedeutet kein blindes Fiirwahr-
halten von Dogmen oder Lehrmeinungen, sondern eine beja-
hende Haltung des Geistes einer ewigen Wahrheit gegeniiber.
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Ohne eine solche innere Haltung hat alles spirituelle Streben
keinen Erfolg.

4) Mumukshutwan, das Sehnen nach der Befreiung: Es ist die
treibende Kraft, die die notige Ausdauer verleiht. Sie muff von
einer Intensitit sein, die ,erreichen oder sterben‘ heifit. Mumuk-
shutwan ist nicht Unzufriedenheit, Lebensenttiuschung oder Rast-
losigkeit, sondern das tiefe Sehnen aus der intuitiven Ahnung von
der Wirklichkeit einer hheren Wahrheir.

2) und 4), jene Entsagung und dieses Sehnen, sind die entscheiden-
den Punkte, die den spirituellen Sucher, den befihigten Schiiler (shyk-
shia) ausmachen; die Ubung aller anderen ,Instrumente’ ohne diese
beiden macht lediglich zum ,anstindigen Menschen’.

Der Leser, der vielleicht selbst nach ernsthaftem Uben auf welchen
Wegen auch immer das Gefiihl hat, nicht voranzukommen, sollte seine
innere Verfassung gelegentlich am Mafistab dieser ,Vier Instrumente’
iberpriifen.

Sie sind also der Richtweg des Jnani, die den Weg der reinen Er-
kenntnis fiir sich wihlte.

Die acht Stufen, iiber die der Ashtanga oder Raja-Yoga ans Ziel
fithrt, sind im Grunde nur eine Vertiefung der gleichen Forderungen,
sozusagen ein Ausfeilen der ,Vier Instrumente’. Sie heiffen Yama,
Niyama, Asana, Praniyama, Pratyahara, Dha-
rani, Dhyana und Samadhi.

Yama und Niyama richten sich wiederum auf die Kontrolle
der inneren Haltung. Yama umfaflt Nichtschidigen, Wahrhaftigkeit,
Nichtstehlen, Enthaltsamkeit und das Nichtannehmen von Geschen-
ken, deckt sich also mit den fiinf Regeln zu einem spirituellen Leben.
Niyama zielt schon auf gewisse Disziplinen hin: Reinheit, Zufrieden-
heit, Einfachheit, Studium der heiligen Schriften und Meditationen
liber die Gottheit.

Mit Asanas werden besondere Haltungen des K&rpers und der
Glieder bezeichnet. Sie bilden ein ganzes System, das dem Hatha-
Yoga entnommen ist. Praktisch wesentlich ist daran nur, daf der
Ubende eine Kbrperlage oder -haltung findet, in der er véllig ent-
Spannt lange verharren kann, ohne zu ermiiden. Pranayama
bedeutet die Herrschaft iiber die Lebenskraft (prana), die der Inder
durch die Herrschaft iiber den Atem zu erreichen sucht. Nach indi-

145



scher Auffassung steigen Atem und Geistestitigkeit aus der gleichen
Quelle auf. Dieser Annahme liegt die Beobachtung zugrunde, daf} bei
beschleunigter Atmung auch die mentalen Funktionen rascher ablau-
fen, bei absinkender auch der Rhythmus des Gedankenablaufs lang-
samer wird — und umgekehrt. Die physiologische Ursache ist bald
entdeckt: Lebhafte Atemtitigkeit erzeugt erhShte Sauerstoffzufuhr
und erhdhte Durchblutung des Gehirns. Fiir den, der an konzentrier-
tes, d. h. ,kontrolliertes* Denken bereits gewShnt ist, ist die Ubung von
Praniyama, der systematischen Atemkontrolle nicht wichtig. Es ge-
niigt dann, einige Augenblicke die Aufmerksamkeit auf den natiirlich
und entspannt ablaufenden Atmungsprozef zu richten, um den Geist
zu sammeln und unter Kontrolle zu bekommen. Andererseits kann
mit einem willkiirlich betriebenen Prandyama gesundheitlich schwerer
Schaden angerichter werden; ohne Fithrung durch einen kompetenten
Meister kann nicht dringend genug davor gewarnt werden.

Die nichste Stufe des achtfachen Yoga, Pratyahara, bedeu-
tet das Zuriickziehen der Sinne von Huferen Objekten. Gemeint ist
damit wieder eine weitere Kontrolle, die der Aufmerksamkeit nicht
erlaubt, sich von jeder Verinderung in der Umgebung ablenken zu
lassen, eine Fihigkeit, die der westliche Arbeiter des Kopfes und der
Hand ebenfalls bereits in seinem Studium und seiner Berufsausbildung
bis zu einem gewissen Grade entwickelt haben muf}, wenn er ctwas
leisten will.

Anders bei Dharani, die Konzentration. Sie gilt nicht der
Konzentration auf einen Vorgang, sondern auf ein Objekt, und nur
im Anfangsstadium ist es erlaubt, die Gedanken um dieses Objekt
wandern zu lassen. Fiir den Anfinger gilt die Ubung als vorschrifts-
mifig durchgefiihrt, wenn es ihm gelingt, die Zeit hindurch, die er
sich dazu gesetzt hat, die Gedanken nicht von dem Objekt abschwei-
fen zu lassen. Der Fortgeschrittene versuchre, die Aufmerksamkeit, ein
reines Gewahrsein, an den Gegenstand selbst zu heften, ohne dem
Geist zu erlauben, sich in Gedanken oder Bilder umzusetzen,

Kann er diese Konzentration beliebig lange aufrechterhalten, dann
hat er damit bereits die nichste Stufe, Dhyana, erreicht, die Me-
ditation.

Danach kommt der Tag, an dem er auch das Objekt, die letzte Vor-
stellung, fallen 148¢, die ihm bislang behilflich war, alle anderen Ge-
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danken und Vorstellungen fernzuhalten. Damit bleibt das reine Ge-
wahrsein allein iibrig, die Grofe Stille, die von selbst in Samadhi
iibergeht, d. h. in das Gewahrwerden unseres wahren Wesens in der
Erleuchtung, oder, yogatechnisch ausgedriickt, eben Yoga, die Eins-
werdung des individuellen Atman, mit Brahman, dem universalen
Absoluten.*

Samiadhi kann verschiedene Grade annehmen, doch wiirde es
zu weit fiihren, auf Einzelheiten einzugehen.** Die kurze Ubersicht
wird geniigen, um zu erkennen, da Yoga kein Kinderspiel ist. Zum
andern wird sie begreiflich erscheinen lassen, daf8 kiihne Geister sich
vor diesen grofartigen Moglichkeiten versucht fiihlen, das Abenteuer
der Columbusfahrt in die unentdeckten Weiten des eigenen Innern zu
wagen. Man darf nicht vergessen, daf es sich hierbei nicht um miiflige
Theorien handelt, sondern um praktisch nachpriifbare Ergeb-
nisse einer Wissenschaft vom inneren Menschen, nachpriifbar aller-
dings nur fiir den, der den Einsatz seiner gesamten Personlichkeit
nicht scheut.

»Denn nur, wer ganz sich gibt, erobert ganz das Ziel,

das andre Ufer iiberm Lebensmeer,

das Reich des Friedens, ohne Wiederkehr®,
formuliert es die Bhagavad Gita.

Mancher Leser von heute wird bei seiner ersten Begegnung mit dem
Yoga an Autosuggestion oder gar an Autohypnose denken, wie es
mancher Horer Vivekandandas damals, um die Jahrhundertwende,
getan hat. Die Antwort des ,Blitzredners’, wie ihn New York getauft
Patte, zeigt besonders schon, wie unbeirrbar er sich und seine Horer
Immer auf der hochsten Ebene zu halten verstand. Er betonte, dafl
die Psychologie des Ostens nicht bei solchen Oberflichenphinomenen
Wie Hypnose und Autohypnose stehengeblieben, sondern weit tiefer
Vorgedrungen wire. Dabei habe sie entdeckt, dafl eben der merkwiir-
digen Blindheit des Menschen seinem wahren, seinem Tiefenwesen ge-
geniiber, eine Art Hypnose zugrundelige, die der Yoga aufzuheben
Versuche; ein Unterfangen sehr gegen die Neigung der solcherart
Hypnotisierten.***

*  Siche Saher , Tafel ,Alt-indische Weisheit im heutigen Hinduismus®,

gbgedruckt in Religionsphilosophische Parallelen, Meisenheim/Glan 1965,
. 244,

oy Das Satori im Zen ist vergleichbar mit einem Vorgeschmack des Samadhi.
* Yoga bedeuter Ent-hypnotisierung aus dem Bann von Maya.
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Der Advaitin aber (der, der die Einbeit binter der Vielfalt zu
erkennen strebt), versucht, diese Hypnose restlos abzustreifen,
weil er allein mebr oder weniger klar erkennt, daf§ sie Hand in
Hand mit jeder Form des Dualismus einbergebt. Der Advaita
lebrt. \Wirf selbst die Veden beiseite, verzichte auf den Person-
lichen Gott und losch das Universum aus. Schiittle deinen eige-
nen Korper und Geist ab und laf nichts zuriice — um die Hyp-
nose vollkommen loszuwerden‘.”

Und auf eine Frage nach Sinn und Gehalt der sogenannten okkul-
ten Krifte, die der Yoga entwickle, antwortete Vivekananda, dafl die
hochste Yogakraft sich als hdchster Charakteradel erweise und die
Fihigkeit, in jedem Augenblidk nur das Géttliche Wirken zu schen.
Als Beispiel fiir eine solche Haltung erwihnte er

Leinen Yogi (es handelte sich um Pavhari Baba), der von ciner
Kobra gebissen wurde. Als er nach Stunden wieder zu sich kam
und gefragt wurde, was gescheben wire, antwortete er: ,Ein Bote
meines Geliebten ist dagewesen'. In diesem Manne war alles
Negative ausgebrannt, nichts konnte ibn mehr veranlassen, in
einem negativen Sinne zu reagieren. Er war in jedem Augenblick
nur unendliche Liebe — und in seiner Liebeskraft allmichtig.
Das ist der wabhre Yogi."

Die hochste spirituelle Kraft driickt sich als hichste spirituclle Frei-
heit aus, als ununterbrochene Bereitschaft zu spiritueller Schau und
Einsicht, mit dem Hohepunkt des Nirvikalpa Samadhi,
jener Bewuftseinslage, in der es nur das Eine ohne Zweites gibt.

Von auflen gesehen, wurde diese zweite Periode von Vivekanandas
Aufenthalt in Amerika ein vielleicht noch groferer Erfolg als die
erste, da er auf eine bereits vorbereitete Offentlichkeit traf. Zu seiner
Vorlesung iiber Bhakti-Yoga wurde Madison Square Garden gemie-
tet, die beriihmte Halle, die 1500 Sitzplitze hat. Sein Schlufvortrag
_Mein Meister* fiel auf den 24. Februar, auf den in diesem Jahre 1896
der Geburtstag dieses Meisters, Ramakrishna, fiel.

Er sprach, wie bei seinem ersten Aufenthalt, vor Klubs und Gesell-
schaften, in Privathiusern, und hielt Kurse in seinen eigenen Riumen
ab. Er durfte sich sagen, dafl er Amerika erobert hatte: Tausende
aller Schichten hatten ihn nicht nur gehdrt, sondern waren zu Ve-
dantins und zu seinen Schiilern geworden.
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Bereits 1894 war ihm der Lehrstuhl fiir Sanskrit der Columbia-
Universitit angeboten worden, in diesem Jahre 1896 folgte die Har-
vard-Universitit mit dem Versuch, ihn fiir den Lehrstuhl fiir dstliche
Philosophie zu gewinnen. Sein Sannyasin-Gefiihl verbot ihm, solche
Ehrungen anzunehmen.

Er kronte diesen seinen Aufenthalt in New York mit der Griindung
der Vepanta Soctery oF NEw YoRrk, der heutigen RAMAKRISHNA=
Viverananpa SocieTy. Thr Leitwort ist Toleranz gegeniiber allen
Glaubensbekenntnissen, ihre Mitglieder kamen (und kommen) aus
allen Kirchen und Organisationen, ohne ihren Glauben zu wechseln.*

Doch stand hinter dieser Abschlufhandlung Vivekanandas mehr als
die simple Vereinsgriindung einer neuen Sekte in den an Sekten so
iiberreichen USA. Vivekananda hoffte auf mehr: auf eine echte Be-
gegnung, einen echten Austausch zwischen Ost und West. Diese Griin-
dung sollte ,eine offene Tiir werden, durch die Ost und West frei
beriiber- und biniiberwedbseln konnten, wie aus einem Hause in ein
anderes, ohne ein Gefiibl der Fremdbeit.”

Schon lange spielte er mit dem Gedanken, einen seiner Bruder-
mdnche heriiberzurufen, um das begonnene Werk fortzusetzen. Aber
audh geeignete unter seinen amerikanischen und englischen Schiilern
wollte er nach Indien hiniiber holen, um aus ihnen Lehrer seines eige-
nen Volkes zu machen, getreu seiner urspriinglichen Vision vom gleich-
wertigen wechselseitigen Geben und Nehmen.

Wuflte er damals, wie sehr er selbst zum Kreuzungspunkt zweier
Welten geworden war? Wohl war es seiner michtigen Personlichkeit
gelungen, dem Denken einer fiihrenden Intelligenzschicht des We-
stens neue Horizonte zu offnen, neue Impulse zu vermitteln. Aber
auch sein eigenes Denken war nicht unbeeinfluflt geblieben. Er war
dem Westen nicht als der eifernde Prediger einer neuen Sekte entge-
gengetreten, sondern hatte sich ihm mit weit aufgeschlossener Seele
hingegeben, bereit, alles zu bejahen, was ihm an positiven Werten
begegnen wiirde. Eine solche Haltung ruft nach geistigem Gesetz das
Beste in der Umwelt auf, und wenn Vivekanandas Situation ihn auch

* Zwei beriihmte Mitglieder der letzten Zeit: Christopher Isherwood
und Aldous Huxley; die neue Bezeichnung lauter: Western Vedanta.
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im wesentlichen in die Rolle des Lehrenden zwang, so gehdrten seine
Schiiler doch vornehmlich der geistigen Elite der Nation an; sie nah-
men nicht nur passiv auf, sondern waren fihig, sowohl kritisch zu
sichten wie schopferisch zu reagieren. Es waren diese schopferischen
Auseinandersetzungen, die Vivekananda lehrten, wo sich westliches
und &stliches Denken trennten oder begegneten, und ihn zum anderen
zwangen, Wege zu besserem gegenseitigen Verstehen zu suchen. So
wurde sein vielleicht grofiter Plan lebendiger und dringender denn je,
den er schon viel frither einem indischen Schiiler gegeniiber erwihnt
hatte:

»Unsere Hinduvorstellungen ins Englische zu iibertragen, und
dabei aus der trockenen Philosophie, der verzwickten Mythologie
und der komplizierten Psychologie eine Religion zu machen, die
leicht faflich ist, schlicht und volkstiimlich, und gleichzeitig den
Anspriichen der bichsten Geister geniigt — das ist eine Aufgabe,
deren Schwierigkeiten nur diejenigen verstehen kénnen, die sie
versucht haben. Aus dem abstrakten Advaita muf lebendiges,
poetisches, muf tigliches Leben werden, aus verwirrendem Y oga-
tum eine hochst wissenschaftliche und praktische Psychologie —
und all dieses muf in eine Form gebracht werden, die ein Kind
begreifen kann. Das ist das Werk meines Lebens. Nur der Herr
weifl, wie weit ich das schaffen werde. Dodh wir haben das Recht
auf Arbeit, nicht aber auf deren Friichte. Es ist Schwerarbeit,
mein Junge, wirklich Schwerarbeit.”

Dieser Plan ist iiber allererste Vorarbeiten nicht hinausgelangt. Es
war eine Aufgabe, die einen solchen Geist wohl locken mochte —
aber es war nicht seine Aufgabe, trotz aller so ungewdhnlich giinstig
zusammentreffender Umstinde. Warum niche?

Der Wortlaut des Briefes gibt die Antwort: die Ausgangsidee Vive-
kanandas war falsch. Aus letzten Erkenntnissen der Tiefe kann man
keine ,Religion machen’, die ein Kind begreifen kann. Die Columbus-
fahrt der Seele in die eigene Tiefe ist nicht nur eine Intellgenzleistung
unter anderen, sondern Antwort auf den Ruf dieser Tiefe — der
nicht an jeden ergeht. Es gibt keinen ,niheren Feldweg® ins Reich der
Hochsten Wahrheit. Wohl ist sie ein-fach, a-dvaita, aber von einer
Einfachheit, die jenseits, nicht diesseits des komplizierten Verstandes
liegt. Sie kann nicht er-lernt, sie mufl er-lebt werden,
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Vivekananda, der Meisterschiiler Ramakrishnas, wuflte das selbst-
verstindlich, aus dem Leben seines Meisters wie aus dem eigenen.
Unter dem imponierenden Eindruck der westlichen Intelligenzwelt
scheint thm diese grofe Erfahrung voriibergehend aus dem Gesichts-
felde entschwunden zu sein. Vielleicht hat er den Erfolg seines Leh-
rens fiir einen Erfolg seiner Lehre, d. h. der intellektuellen Uber-
mittlung des Advaita-Vedanta gehalten, wihrend er wesentlich auf
die Ausstrahlung seines Wesens zuriidging. Er iibertrug seine Spiri-
tualitit, wie es jeder wahre Meister tut; die Lehre, unter der das ge-
schieht, ist Notbehelf oder Meisterwerk, je nach dem, aber niemals
die Wahrheit selbst.

Darauf weist auch die indische Uberlieferung unermiidlich hin. Sie
erzdhlt unter vielen anderen dieser Art die Geschichte von dem armen
Mann, der einem Weisen begegnete. Er sprach ihn an und befragte
ihn nach dem Wege zu Gott. Der Weise fragte ihn, was er bisher
getan habe, Thn zu finden.

»Nichts“, antwortete der Mann. ,Ich habe weder lesen noch
schreiben gelernt. Thr miifit es also schon einfach machen.®

Der Weise lichelte und fragte: ,Liebst du die Deinen?“

,Ich habe niemanden, den ich lieben kdnnte, weder Weib noch
Kind. Ich habe nur ein Schaf.”

»Dann liebe dein Schaf, mit aller Kraft deines Herzens.“*

Der Mann dankte und begann ,sein Schaf zu lieben®, als wire es
das liebste Wesen auf der Welt. Dariiber vergaf er sich selbst. Als der
Weise nach geraumer. Zeit wieder in das Dorf kam, lief ihm der
Mann entgegen und warf sich ihm zu Fiiflen:

»Ich danke Euch, Herr, ich habe Gott gefunden.”

. . . 3 3 . <
»Selig sind, die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott schauen.

Von auflen geschen war diese zweite Periode des Amerikaaufent-
haltes Vivekanandas die grofie Erfillung der grofen Anfinge der
€rsten, vor seiner Englandreise. Dafl daneben auch die duflere Hetze
gfiwisser Kreise gegen ihn nicht aufhdrte, storte ihn wenig, so lange
Ste sich auf jhn beschrinkte. Er begriff sie aus ihren Motiven heraus:

* Diese Anckdote hat eine historische Basis: der ,arme Mann“ war kein Ge-
ringerer als Chaitanya (ca. 1485), Bengals beriihmter Mystiker. Siche

aher: Studien zur Geschichte indo-arischer Geistesbewegungen, Diissel-
dorf 1971,

151




In den offiziellen Berichten iiber die Missionsarbeit der christlichen
Kirchen in Indien wurde bekannt gegeben, dafl die Beitrige zum
Missionsfond ,infolge Vivekanandas Lehrtitigkeit und Erfolg in
einem Jahr um 1 Million Pfund abgenommen hitten.

Bei einer einzigen Gelegenheit nur verwundete ihn der vergiftete
Pfeil tief. Es war einer dieser kleinen Gruppen eifernder Frémmler
gelungen, ein Bildnis Ramakrishnas zu beschaffen und es in eine fiih-
rende Zeitung einer groflen Stadt des Mittelwestens zu lancieren, mit
gehissigen Kommentaren iiber die Erscheinung des Meisters wie iiber
Hinduismus und Yogis im allgemeinen.

Wohl macht die innere Losgeldstheit des spirituellen Menschen ihn
unverwundbar gegeniiber den Pfeilen aus dem Hinterhalt mensch-
licher Niederungen. Aber Vivekananda war seiner Wesensart nach
eher ein Bhakta, ein Liebender, als ein Weiser. Er selbst hat es auf
seine eigene bestechende Weise formuliert:

»Er (Ramakrishna) war, von auflen geschen, ganz Bhakta,
innerlich aber ganz Jnani ( Weiser); ich bin, von aufen geschen,
ein [nani, innerlich aber ein Bhakta.®

Mit dem hiBlichen Angriff auf den Meister wurde Vivekananda
in seiner Liebe zu diesem ins Mark getroffen, durch die einzig ver-
wundbare Stelle dieses heroischen Monches. Er reagierte mit einem
Aufschrei des Herzens.

Vielleicht hitte seine innere Uberlegenheit ihn auch iiber dieses Zu-
sammentreffen mit dem Allzumenschlichen unverletzt hiniibergetragen
— wenn er gesund gewesen wire. Die Jahre seines fast pausenlosen
Wirkens unter intensivster Beanspruchung seiner Nervenkrifte hatten
ihn verbraucht. Woh!l arbeitete sein Geist klar und scharf wie je,
wohl meisterte er das Wort unverindert, oder besser noch als vor-
dem. Doch die, die ihn linger kannten, konnten die Veriinderungen
an ihm nicht tbersehen. Sie sahen, wie er sich gleichsam im eigenen
Feuer verzehrte, und begannen, um ihn zu bangen. In einem Bericht
{iber einen seiner Vortrige in Detroit heifit es:

»Nie noch hat der Meister so ausgesehen wie an diesem Abend.
Es lag eine Schonheit iiber ihm, die nicht mehr von dieser Erde
war. Es war, als habe der Geist die Bande des Fleisches schon
zerrissen. Zu dieser Stunde sah ich zum ersten Male das Ende
seine Schatten vorauswerfen ... Ich versuchte, meine Augen da-

152

gegen zu verschliefen, in meinem Herzen aber wuflte ich die
Woahrheit. Er hitte Ruhe gebraucht, sein Empfinden aber trieb
ihn weiter.“

Wahre Grofe bleibt grof auch im Zusammenbrechen. Als Vive-
kananda eines Abends in Boston vor diberfiilltem Saal zu dem Thema
sMein Meister sprechen wollte, wurden seine Gibersensitiv gewordenen
Nerven von einer momentanen Hellsichtigkeit iiberwiltigt, die ihm
das spirituelle Antlitz seiner Zuhorerschaft in schonungsloser Nackt-
heit zeigte. Er sah nicht mehr die Einzelnen, die ernsten Sucher und
die diirstenden Seelen, er sah nicht, wie sonst wohl, in den andern,
den Unzulinglichen, die kindliche Unreife des Geistes, sondern nur
noch die Fratze der satten, der iibersatten Ungeistigkeit, die grauen-
haft gihnende Leere der Herzen, die, statt Tempel des Geistes zu sein,
den 3den Verbrennungsstitten seiner fernen Heimat glichen. Und das
Grauen dieser Vision iberwiltigte seine Nerven und lief ihn das
Mitleid vergessen, das ihn sonst ausfiillte. Ein fast physischer Wider-
wille erwiirgte ihm die Worte im Halse; er brachte es einfach nicht
fertig, zu diesen Menschen vor ihm vom Heiligsten zu sprechen, das
in ihm war. Ein Vulkan brach aus — und begrub unter glithender
Lava, unter Schutt und Asche diese ganze gottlose westliche Welt in
threr materiellen Jagd nach mehr und immer noch mehr Besitz und
Wohlleben, eine Welt, die noch dazu die Anmafung besafl, sich eine
christliche zu nennen.

+So lapt doch euer Prablen! Was bat denn das Christentum in
der Welt Grofies werrichtet, obne das Schwert? Eure Religion
wird im Namen des Luxus gepredigt ... Diese ganze Anbinfung
von Reichtum, die sich auf Christus beruft! Christus wiirde bei
euch nicht einmal den Stein finden, sein Haupt darauf niederzu-
legen .. .~

Er sah sie den Saal verlassen, nicht nur einzeln, sondern in Grup-
Pen, mit empdrten Mienen und Gesten, er raste weiter. Seine religiose
Seele biumte sich auf gegen die IrreligiGsitit dieser westlichen Welt,
nicht, weil thm das Christentum, zu dem sie sich bekannte, fremd
8ewesen wire, sondern weil es thm so hoch stand, dafl er es eben als
geschindet empfand durch diese Lebenshaltung, die sich darauf berief.

Die Presse des folgenden Morgens reagierte unterschiedlich auf das
Ereignis, im Grunde positiver, als zu erwarten gewesen wire. Denn
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selbst die Stimmen, die scharfe Kritik an ihm iibten, versiumten
nicht, seine furchtlose Offenheit und Aufrichtigkeit anzuerkennen.

Vivekananda aber sa vor ihnen, bis zu Trinen iberwiltigt von
bitterer Reue.

»Mein Meister bemerkte nicht einmal die bdse Seite cines
Menschen; er hatte nichts als Liebe selbst fiir seinen schlimmsten
Verleumder. Ich habe nichts Geringeres als Sakrileg begangen,
als ich in einem Vortrag, der ibm batte gelten sollen, andere an-
gegriffen und ihre Gefiible verletzt habe. Ich habe Ramakrishna
wahrhaftig iiberbaupt nicht begriffen und bin vollkommen unge-
eignet, von ihm zu kiinden.”

Vivekananda, der bewunderte, der angebetete Meister so vicler
ernster und bedeutender Menschen, bereute seine Augenblidksschwi-
che offen und uneingeschrinkt. Er kam gar nicht auf den Gedanken,
sich mit seinen suprasensitiven Nerven zu entschuldigen. Er wuflte
nichts von ihnen.

Im Frithjahr 1896 hiuften sich die Briefe aus England, die ihn
dringten, dorthin zuriickzukehren, um die begonnene Arbeit fortzu-
setzen. Sie kamen seinem eigenen Wunsch entgegen.

Die Arbeit in Amerika war organisiert und in den Hinden begab-
ter Anhinger, die Vivekananda entsprechend geschult hatte, und
denen er das Werk anvertrauen konnte, Dariiber hinaus hatte er auf
deren dringenden Wunsch bereits seinen Bruderménch Swami Sa-
radananda bestimmt, sich sofort auf die Reise nach England zu
machen, um dort auf ihn zu warten; er wollte ihn fiir die Arbeit in
Amerika instruieren und dann heriiberschicken,

Am 15. April 1896 verlief Vivekananda New York, um wieder
nach England zu gehen.
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VII

PRAKTISCHE ANLEITUNG
ZU GEISTIGER SELBSTFINDUNG
(Die Wirkung der Weisheit)

»Die groflen Weisen aller Zeiten waren
sich dariiber cinig, daff Glick und Ge-
sundheit des Menschen weitgehend von
dem Umgang abhingen, den er mit sich

selbst pflegt.”
Herbert Gottschalk

Der zweite Aufenthalt Vivekanandas in England verlief nicht
anders als der in Amerika: er wurde zur Erfiillung dessen, was sich
Wahfend des ersten angebahnt hatte, ein wenig anders gefirbt nur
fimdi die andersartige Mentalitit Englands. Vivekananda fand nicht
!mmer die stiirmische Begeisterung, die ihm in Amerika entgegenge-
bracht worden war und ihn dort getragen hatte. Eine Entschidigung
— und mehr als das — waren Ernst und Ausdauer, die den Erfolg
seines Wirkens in London prigten. Wohl hatte er auch in Amerika
Freunde fiirs Leben gewonnen, unter seinen englischen Freunden aber
Waren etliche, die um seinetwillen das Steuer ihres Lebens herum-
Wflrfen und ihm nach Indien in die Arbeit folgten, und zu Pfeilern
Seiner Ideen, seines Lebenswerks wurden. Es waren dies aufer seiner
srechten Hand‘ Goodwin, den er zwar in Amerika gewonnen hatte,
der aber Englinder war, vor allem Mifl. M. A. Noble, die spi-
te.re Schwester Nivedita, die durch ihre schriftstellerische Arbeit weit-
hin bekannt wurde,* und das Ehepaar Sevier, das in den Vorbergen
des Himalaya einen Lieblingstraum Vivekanandas verwirklichte, den

Autorin des umstrittenen, aber sehr erfolgreichen Buches Hinduism. Siche
Romain Rolland’s Trilogie iiber Vivekananda, Rotapfel Verlag 1930.
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Advaita-Ashram, eine Stitte, an der Menschen des Ostens und des
Westens gemeinsam den Advaita-Vedanta studieren und die Gelegen-
heit haben, sich in sich selbst zuriickziehen zu kdnnen.

Bei diesem zweiten Besuch in London traf Vivekananda den be-
riihmten Indologen der Oxford Universitit, Max Muller.* Wir geben
seine eigene Darstellung dieser Begegnung wieder, weil sie charakte-
ristisch fiir seine vornehm bescheidene innere Haltung ist, umso mehr,
als der Bericht fiir die indische Offentlichkeit bestimmt war, Er er-
schien am 8. Juni in der von Vivekananda begriindeten Zeitschrift
BRAHMAVADIN (Madras).

»Weldh ein auferordentlicher Mann ist Professor Max Muller!
Ich suchte ibn vor ein paar Tagen auf — ich sollte cher sagen,
ich ging zu ihm, um ibm meine Hochachtung zu erweisen, denn
ich betrachte meinen Besuch bei jedem, der Ramakrishna liebt,
als eine Wallfabrt, welcher Kirche, welchem Glauben, welcher
Nation er oder sie auch angehéren mégen.

Der Professor war auf Ramakrishna gestofen bei der Unter-
suchung, welche Kraft binter den plétzlichen Wandlungen im
Leben des verstorbenen Keshab Chandra Sen, des groflen Brah-
mo-Fithrers, gewirkt habe. Seitdem hat er Leben und Lebre
Ramakrishnas griindlich studiert und bewundert sie sebr. Ich be-
merkte: ,Ramakrishna wird beute von Tausenden verehrt, Pro-
fessor.” ,Wen sollte man sonst wverehren, wenn nicht solche Men-
schen?® war seine Antwort. Der Professor war die Giite selbst
und bat Mr. Sturdy und mich, mit ibm zu essen. Er zeigte uns
mehrere Colleges in Oxford und die Bodleian-Bibliothek. Er be-
gleitete uns auch zur Bahnstation, und all dieses geschah, wie er
sagte, ;weil man nicht alle Tage einem Schiiler des Paramabansa
Ramakrishna begegnet.

Der Besuch war fiir mich geradezu eine Offenbarung. Das
hiibsche kleine Haus in dem schinen Garten, dey silberhaarige
Weise mit dem stillen und giitigen Antlitz, mit dey Stirn, die

* Friedrich Max Muller, Verfasser der beriihmten Reihe Sacred Books
of the East (an die 70 Binde!), ein in ganz Indien hdchst verchrrer deut-
scher Name. Noch heute heifit die deutsche Botschaft in Indien ,Max Mul-
ler Bhavan®! Des weiteren G. Feuerstein’s Monographie iiber Max
Muller, London 1979.
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so glatt war wie die eines Kindes, trotz der 70 Lenze, jeder Zug
dieses Gesichts ein Hinweis anf die spirituclle Tiefe dabinter ...
Dann jene noble Frau, die Gefibrtin seines Lebens, scirer langen
und anstrengenden, anfregenden und hichst interessanten Auf-
gabe, scines siegreichen Kampfes gegen Gegnerschaft und Ver-
déichtigung, in dem er schlieflich doch die Achtung wvor den Ge-
danken der Weisen des antiken Indien erzwang ... Die Biume,
die Blumen, die Stille und der klare Himmel — alles das trug
mich im Geist in die glorreichen Tage des alten Indien zuriick,
die Tage unserer Brabmanseher und kéniglichen Weisen. Ich sab
weder den Philologen nodh den Gelebrten, sondern eine Seele,
die an jedem Tage new ibr Einssein mit dem Brabman verwirk-
lichte, ein Herz, das sich in jedem Augenblick ausweitete, um
sein Einssein mit dem All zu erreichen.

«..Und welche Liebe zu Indier! Ich wiinschte, ich besifle ein
Hundertstel jener Liebe zu meinem eigenen Vaterlande! Dieser
auflergewshnliche und gleichzeitig so intensiv titige Geist bat
seit fiinfzig Jabren und mebr in der Welt indischen Denkens ge-
lebt und den scharfen Wechsel won Licht und Schatten im gren-
zenlosen Walde der Sanskritliteratur mit tiefem Interesse und
berzlicher Liebe beobachtet, bis all dieses ihm in die Seele gesun-
ken ist und sein ganzes Wesen geprigt hat. Max Muller ist durch
und durch Vedantin . ..

Ich fragte ihn: Wann kommen Sie nach Indien? Jedes Herz
dort wird Sie willkommen beiflen als einen, der so viel getan hat,
um die Gedanken unserer Abnen in das wahre Licht zu riicken.’
Das Antlitz des betagten Weisen wurde hell, in seinen Augen
blinkte es feucht. Sanft schiittelte er den Kopf und antwortete
langsam: ,Ich wiirde wobl nicht zuriickkebren, Sie wiirden mich
dort eindschern miissen .

Professor Max Muller verdffentlichte um diese Zeit ein Buch tiber
Leben und Worte Ramakrishnas, gestiitzt auf Material, das er durch
Vivekanandas Vermittlung aus Indien erhielt. Es wurde eine wert-
volle Stiitze fiir dessen Wirken in London. Der festen Freundschaft,
die sich aus dieser Begegnung entwickelte, konnten Verschiedenheiten

in der Auffassung philosophischer Schwierigkeiten keinen Abbruch
tun,
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Ein anderer Brief Vivekanandas, gerichtet an einen der treuesten
Freunde in Amerika, gibt nicht nur das treffendste Bild seiner Lon-
doner Titigkeir, sondern gleichzeitiz wieder seiner selbst in dieser
Periode:

»Well, das Werk in London wdidbst, still, doch bestindig. Bei-
nabe jeder Zweite, Mann oder Frau, kamen zu mir und sprachen
itber meine Arbeit, Dieses britische Empire mit all seinen Schat-
tenseiten ist die grofite Maschine zur Verbreitung von Ideen, die
es jemals gab. Ich gedenke, meine Ideen mitten in diese Maschine
zu tun, und sie werden sich iiber die ganze Welt ausbreiten. Na-
tirlich gebt alles grofle Werk nur langsam wvoran, und es gibt
sebr viele Schwierigkeiten, zumal, da wir Hindus als Volk die
Besiegten sind. Und doch ist gerade dies der Grund, weshalb es
wirken wird, denn spirituelle Ideale sind noch stets von den
Unterjochten gekommen. — Es wird Sie freuen, zu héren, dafl
auch ich jeden Tag meine Lektionen lerne, in der Geduld, und
vor allem in der Sympathie. Ich glaube, ich bin im Begriff, das
Gattliche sogar in den unsympathischen Angloindern zu seben.
Es scheint, ich nibere mich langsam jenem Zustande, in dem ich
imstande wire, den Teufel* selbst zu lieben — wenn es ihn gibe.

Mit zwanzig war ich ein hochst unsympathischer, kompromifs-
feindlicher Fanatiker, der es vermied, auf dem Biirgersteig zu
gehen, der in Calcutta am Theater wvoriberfiihrt. Hente, mit
dreiunddreiflig Jabren, kann ich im gleichen Hause mit Prosti-
tuierten wohnen, obne je auf den Gedanken zu kommen, ein
Wort gegen sie zu duflern. Ist das ein Zeichen des Abstiegs, oder
bin ich dabei, in jene universale Liebe zu miinden, die der Herr
selbst ist? ... An manchen Tagen gerate ich in eine Art Ekstase.
Ich fiible, daf ich alles und alle segnen mup, alles lieben und
umarmen muf, und ich sehe, daff das Bose Tinschung ist. Auch in
diesem Augenblick bin ich in solch einer Stimmung, mein licber
Francis, und vergiefe tatsichlich Freudentrinen beim Gedanken
an Ihrer und Ihrer Frau Liebe und Giite zu mir. Ich segne den
Tag, an dem ich geboren bin! Ich bin auf Erden so wviel Giite
und Liebe begegnet, und die Unendliche Liebe, die mich ins Da-
sein gesandt bat, hat jede meiner Handlungen — gute oder
schlechte — bebiitet (erschrecken Sie nicht!). Denn was bin ich
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schon, was war ich jemals anders als ein Werkzeug in Seinen
Hinden?®

Doch diesem Hohenflug des Geistes entsprach keineswegs Viveka-
nandas kérperliche Verfassung. Die kurze Seereise im April hatte
ihm nicht mehr als ein wenig Ausruhen gewihrt, keine durchgreifende
Erholung. Die anstrengende Londoner Titigkeit brachte seine wirk-
liche Erschépfung nach wenigen Wochen wieder zutage. Zwar wehrte
er sich zunichst noch, als Freunde begannen, ihm von der notwendi-
gen Erholung zu reden. Als aber die Londoner Season viele seiner
Anhinger und Freunde aufs Land und an die See entfiihrte, da gab er
dem Driingen nach und erklirte sich zu einem Ausflug auf den Konti-
nent bereit, den drei seiner niichsten Freunde vorschlugen: Miff Hen-
rietta Muller und das Ehepaar Sevier. Und nachdem er sich erst ein-
mal einverstanden erklirt hatte, freute er sich wie ein Kind auf die
Ferien, besonders auf die Schweiz.

JWie ich mich danach sebne, den Schnee wiederzuseben, und
auf Bergpfaden zu wandern!®

Die kleine Gesellschaft reiste Ende Juli ab, iiber den Kanal, nach
Paris, wo ein Ruhetag eingelegt wurde; 24 Stunden spiter waren sie
schon in Genf. Urspriinglich hatten sie dort bleiben wollen, dnderten
aber diesen Plan und iibersiedelten nach Chamonix. Von dort aus
Wurden Bergtouren unternommen, wenn auch nicht gerade auf den
Mont Blanc, wie Vivekananda sich gewdiinscht hatte in knabenhafter
Uflterschﬁtzung der bergsteigerischen Schwierigkeiten. Und es war in
dieser seiner Bergseligkeit, daff ihm der lange verschwiegene Traum
seines Lebens iiber die Lippen sprang:

»In solcher Umwelt ein Kloster, in das ich mich von der
Arbeit meines Lebens zuriickziehen und den Rest meiner Tage in
Meditation zubringen kann ... Ein Zentrum der Arbeit und der
Meditation, in dem meine indischen und meine westlichen Schiiler
zusammenleben konnten, und ich sie zur Arbeit schulen kénnte,
die einen, um den Vedanta in den Westen zu tragen, die andern,
ibr Leben Indien zu weiben!®

Eine Augenblicksvision in den Schweizer Alpen. Wenige Jahre

ipdter hatten die Seviers sie in Wirklichkeit umgesetzt —im Hima-
aya,
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Nachdem alle Beriihmtheiten Chamonix’ erarbeitet waren, bestand
Mif Muller auf der Ubersiedlung in ein nahegelegenes Dorf, das eher
geeignet war, der kleinen Reisegesellschaft das zu vermitteln, was sie
suchte: Ruhe und Erholung. Die Weltferne des kleinen Tals verfehlte
nicht ihre Wirkung auf Vivekananda. Der viel beanspruchte, stets
bereite wache Meister glitt von dem Erschopften ab wie cin vertrage-
nes Gewand. Ubrig blieb der Monch, der selbstverloren allein die
schmalen Bergpfade ging, als gibe es hinter den schweigenden Berg-
graten keine Welt mehr, die Anspriiche an ihn hatte. Einer der Teil-
nehmer dieser Reise beschreibt den Vivekananda dieser vierzehn
Tage:

»Ein grofles Licht schien um ihn zu liegen, eine grofle Stille
und Frieden. Niemals habe ich den Swami so anziehend gesehen.
Er schien Spiritualitit durch einen Blick, durch eine Beriihrung
zu vermitteln. Man konnte seine Gedanken, seine erhabenen, fast
lesen, so hatte sich seine Personlichkeit verklirt.©

Er aber schrieb um diese Zeit, Ende August, in einem Brief:

»Ich babe das Werk begonnen, mdogen andere es ausfithren. Um
es in Gang zu setzen, habe ich mich durch die Beriibrung von
Geld und Besitz beflecken miissen, voriibergehend. Jetzt weifl ich,
daf} mein Teil am Werk getan ist. Ich habe kein Interesse mebr,
weder am Vedanta noch an irgendeiner anderen Philosophie der
Welt, noch selbst am Wirken. Ich bin zur Abreise bereit, um
nicht wiederzukebren in diese Hélle, diese Welt.

Selbst die religiose Zweckmdifigkeit (meiner Tiétigkeit) beginnt,
mir zweifelbaft zu werden ... Dieses Wirken und Gutes tun etc.
sind nichts als ein bifichen Ubung, um den Geist zu lintern. Ich
babe genug davon ...

Der alte Schatten breitete sich von neuem iiber dieses grofle Herz,
das sich danach sehnte, sich selbst leben zu diirfen. Aber da war das
Opfer des ,selbst von Kap Komorin ... Es war noch nicht ganz voll-
zogen . ..

Der Westen war erobert, wenn auch vielleicht in anderer Weise, als
der Wandermdnch von Kap Komorin es sich gedacht hatte. Doch noch
harrte Indien seiner. ..

Zwei Wochen der Weltabgeschiedenheit gaben dem Erschdpften
einige Krifte zuriick. Als die Reisegefdhrten auf einer ihrer stillen
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Wanderungen an einer Bergkapelle voriiberkamen, bat Vivekananda
seine Begleiter, zu warten. Er brach eine Handvoll Alpenblumen
neben dem Wege und bat Mrs. Sevier:

,Bitte legt sie der Jungfraw zu Fiiflen als Zeichen meiner
Dankbarkeit und Ergebung. Auch sie ist die Mutter.”

Er hitte es gern selbst getan, wufite jedoch nicht, ob es ihm als
Nichtchristen erlaubt war, und wollte nicht unversehens Gefiihle ver-
letzen,

Es war wie ein Abschied, denn kurz darauf kamen Briefe, die wie-
derum den Reiseplan nderten, unter ihnen eine Einladung des be-
kannten deutschen Indologen der Universitit Kicl, Paul Decussen.
Er war erst vor kurzem aus Indien zuriickgekehrt, hatte von der
Londoner Titigkeit Vivekanandas erfahren und war begierig, Pro-
bleme seines Fachgebictes mit diesem genialen lebenden Vertreter alt-
indischen Denkens zu diskutieren. So brach man auf, um auf der
Reise nach dem Norden noch einiges Schenswerte mitnehmen zu kon-
nen. Luzern und den Rigi, Zermatt und das Matterhorn, dann Schaff-
hausen mit den Rheinfillen, Heidelberg, Koblenz. Auf dem Rhein
nach Ksln. Hier wollten die Reisenden sich einige Tage aufhalten,
um dann direkt nach Kiel zu fahren. Doch als Vivekananda den
Wunsch Fuflerte, Berlin zu sehen, machten die Seviers einen Plan, der
auch Dresden ecinschlof. Vivekananda aber bat in Berlin, als er da-
von erfuhr, davon abzusehen; etwas dringte ihn zuriick in die Welt
geistiger Auseinandersetzungen, seine Welt.

Uber den Besuch Vivekanandas bei Paul Deussen berichtet Mrs.
Sevier; Miff Muller war in der Schweiz zuriickgeblieben.

»Meine Erinnerung an Kiel, das so schén an der Ostsce liegt,
ist hell von angenehmen Erinnerungen an einen anregenden Tag,
den wir in Gesellschaft Dr. Paul Deussens, Professor der Philoso-
phie an der dortigen Universitit verbrachten, einem Manne, der
durch sein ungewdhnliches philosophisches Verstindnis der erste
unter den europiischen Sanskritgelehrten ist.

Als er erfuhr, daf der Swami im Hotel angekommen war,
sandte er sofort Bescheid, dafl er ihn am nichsten Tage zum
Friihstiick erwarte, und schlof meinen Mann und mich freund-
licherweise in die Einladung ein. Wir prisentierten uns piinktlich
um zehn Uhr am nichsten Morgen und wurden in die Bibliothek
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gefithrt, wo wir von Professor Deussen und seiner Frau sehr
herzlich empfangen wurden. Nach ein paar einleitenden Fragen
nach den Reisen und Plinen des Swami sah ich des Professors
Augen sich auf ein paar Biicherbinde richten, die aufgeschlagen
auf dem Tisch lagen, und mit der Begierde des Gelchrten nach
dem Lernen lenkte er das Gespriach schnell auf sie ... Das
System des Vedanta, wie es sich auf die Upanishaden und die
Vedanta Sutras griindet, mit Shankaracharyas Kommentaren,
hielt er fiir eins der majestitischsten Gebilde und wertvollsten
Friichte des menschlichen Genius in seiner Suche nach der Wahr-
heit und fand, daf die unmirttelbaren Konsequenzen des Ve-
danta die hochste und reinste Ethik wiren.

,Es scheint’, fiigte er hinzu, ,dafl eine Bewegung zuriick zur
Quelle der Spiritualitdt im Gange ist, eine Bewegung, die in
Zukunft wahrscheinlich Indien zum spirituellen Fiihrer der Na-
tionen, zum hochsten und grofiten spirituellen Einfluf auf Erden
machen wird.

Der Swami interessierte sich fiir gewisse Ubertragungen, an
denen Professor Deussen gerade arbeitete, und es entstand eine
Diskussion iiber die genaue Auslegung und exakte Bedeutung
verschiedener dunkler Stellen. Der Swami unterstrich, dafl die
Klarheit der Definition iiberragend wichtig wire, die Eleganz des
Ausdrucks erst in zweiter Linie komme. Die lebhafte und durch-
sichtige Auslegung, die der &stliche Geist mit so fester Uberzeu-
gung und gleichzeitig so feinem Verstindnis gab, eroberte schliefi-
lich den deutschen Gelehrten.«

Nur noch einen weiteren Tag blieb Vivekananda in Kiel, an dem
Professor Deussen die Reisenden mit Stadt und Hafen bekannt
machte, der soeben erst vom deutschen Kaiser eingeweiht worden war.
Da er jedoch nicht auf die philologischen und philosophischen Aus-
sprachen verzichten wollte, auf die er sich so gefreut hatte, beschlof
er, mit den Reisenden nach London zu gehen. Er blieb zwei Wochen,
in denen er tiglich mit Vivekananda zusammentraf, indessen dieser
seine alte Tatigkeit wieder aufzunehmen schien. Niemand ahnte, ob-
gleich er hin und wieder eine entsprechende Bemerkung fallen lief,
daft er bereits im Aufbruch war.

Denn auch das Werk in London war so weit gefestigt, dal andere
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es weiterfiihren konnten. Vivekananda hatte Swami Saradananda
nach Amerika geschickt, und die Briefe der dortigen Freunde hatten
ihn versichert, daf es ein gliicklicher Griff gewesen wire. Fiir London
hatte er einen anderen Brudermdnch kommen lassen, Swami Abhe-
dananda, hatte ihn geschult und eingefiithrt, und auch dieser wurde
herzlich aufgenommen.

Vivekananda hatte seine Kurse und Vorlesungen gehalten und hatte
auch hier in London dem Yoga den Boden bereitet. Das Geheimnis
seines durchschlagenden Erfolges aber war auch hier seine iiberzeu-
gende Personlichkeit gewesen. Eine seiner Zuhorerinnen gibt dem
Ausdruck, was viele andere ebenso empfanden:

»Ich bin mein Lebelang regelmifig zu den Gottesdiensten ge-
gangen, deren Monotonie und Mangel an Lebendigkeit sie jedoch
schal und leer bleiben liefen. Ich ging hin, weil die andern gin-
gen, und weil ich es hasse, aufzufallen. Seit ich den Swami horte,
ist fiir mich Licht in die Religion geflutet. Sie ist etwas Wirk-
liches geworden, sie lebt, sie hat einen neuen, frohen Sinn be-
kommen und sich fiir mich ganz und gar gewandelt.

Was war es, was Swami Vivekananda nicht miide wurde, zu ver-
kiinden?

) Ein weiflhaariger, namhafter Philosoph begriiite ihn am Schlufl
€ines seiner Vortrige mit den Worten:

»Sie haben glinzend gesprochen, Sir, und ich danke Thnen von
Herzen, aber was Sie uns gesagt haben, ist uns nicht neu.”

Vivekananda antwortete:

»Sir, ich babe zu Ihnen iiber die Wabrbeit gesprochen. Sie ist
ebenso alt wie die Berge, wie die Menschheit und die Schopfung,
ebenso alt wie der Grofle Gott. Und wenn ich so gesprochen habe,
daf Sie dariiber nachdenken, und dafi Sie dann danach leben —
habe ich dann nicht dodh recht getan, dariiber zu sprechen?®

Und er fuhr fort:

»Ich habe die Wabrbeit gefunden, weil ich sie bereits im Her-
zen hatte. Tiuschen Sie sich nicht, bilden Sie sich nicht ein, daff
Sie sie in einem oder dem andern Glauben finden werden; sie ist
in Ibnen. Ihr Glaube schenkt sie Ibnen nicht, Sie miissen sie
Ibrem Glauben schenken. Die Priester nennen sie mit verschiede-
nen Namen; sie gebieten Ihnen, dies oder jenes zu glanben. Mer-
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ken Sie sich: Sie haben sie in sich selbst, die Perle von hobem
Wert! DAS, was IST, ist nur EINES. Und ,DU BIST DAS*
(Tat tvam asi)**

Das war Vivekanandas Botschaft an den Westen. Und der Westen
hatte sie aufgenommen.

Mitte November zog Vivekananda nach Schlufl eines Vortrages
Mrs. Sevier beiseite und bat sie ganz unvermittelt, sofort vier Plitze
auf dem nichsten Schiff zu belegen, das von Neapel nach Indien be-
stimmt wire oder dort anlegen wiirde. Sie buchte am nichsten Tage
fiir den neuen Dampfer des Norddeutschen Lloyd, der Neapel am
16. Dezember verlassen sollte, doch wurden alle Fahrgiste aus tech-
nischen Griinden auf die ,Prinzregent Luitpold“ der gleichen Reede-
rei iiberschrieben, die den Hafen am 30. Dezember verlassen wiirde.

Am 10. Dezember hielt Vivekananda seine letzte Vorlesung iiber
den Advaita-Vedanta in London, am 16. reiste er ab, begleitet von
dem Ehepaar Sevier. Seine getreue ,rechte Hand‘, Goodwin, begleitete
sie nicht iber den Kontinent, sondern nahm den Dampfer bereits in
Southampton, Vivekananda, unerschdpflich im Aufnehmen wie im
Geben, wollte die Gelegenheit wahrnehmen, sich einen Eindruds von
Italien zu verschaffen.

Der Reiseweg beriihrte Mailand, Pisa, Florenz. Rom hielt die Drei
eine ganze Woche fest. Die Weihnachtsfeier verlebten sie im Peters-
dom. Und wieder erschiitterte Vivekananda das Miflverhiltnis zwi-
schen Prunk und Reichtum dieser christlichen Welt und der Armut und
Schlichtheit des Mannes, in dessen Namen dieser Pomp entfaltet
wurde, obgleich Vivekananda sich im allgemeinen von dem Zeremo-
nienwesen der katholischen Kirche angesprochen fiihlte, da es ihn an
die eigene religiése Welt erinnerte. Seine uneingeschrinkte Verehrung
der Gestalt Jesu von Nazareth aber galt dem Meister, der sein Reich
als nicht von dieser Welt verkiindet hatte. Vor ihm neigte sein Herz
sich immer wieder, so, als eine seiner Schiilerinnen ihn gebeten
hatte, ein Bild der Sixtinischen Madonna zu segnen. Er weigerte sich
demiitg und beriihrte statt dessen verehrend die Fiifle des gottlichen
Kindes. Als aber ein andermal jemand eine kritische Bemerkung ge-

macht hatte, da hatte Vivekananda die Betreffende angefahren:

# Zur Bedeutung der Formel Tat tvam asi siehe Saher, Symbole, die ma-
gische Geheimsprache, (Henn Verlag) S. 210 ff.
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Madame, wenn ich in den Tagen Jesu in Palistina geleb't
hitte, ich bitte seine Fiifle nicht mit meinen Trinen, sondern mit
meinem Herzblut gewaschen!®

Umso eigentiimlicher beriihrt ein Traum Vivekanandas, bald na&.l-
dem der Dampfer Neapel verlassen hatte. In diesem erschien ihm ein
birtiger Greis, in Haltung und Gebirde einem Weisen des alten
Indien gleich, und sprach:

,Gib acht: Hier, an dieser Stelle, an der du jetzt voriiber-
fihrst, nahm das Christentum seinen Anfang. Ich bin einer der
Therapeuten, die hier lebten. Es sind unsere Wahrheiten und
Ideale, die von den Christen JESUS in den Mund gelegt wer-
den; einen JESUS von Nazareth hat es nie gegeben. Die Beweise
dafiir wiirden sich finden, wenn man hier Ausgrabungen veran-
stalten wiirde.*

Diese Eroffnung war Vivekananda so iiberraschend, daf} er er-
wachte. Er stand auf und ging hinaus. Als er dem wachthabenden
Offizier begegnete, fragte er ihn nach der Uhrzeit.

»Mitternacht®, war die Antwort.

»Und wo sind wir?“

»Etwa fiinfzig Meilen von Kreta.“

Die griechische Bezeichnung , Therapeuten® analysieren indische Aus-
leger als zusammengesetzt aus den beiden Sanskritwdrtern ,,Thera:“.-
der Anrede fiir den ilteren Monch des Buddhismus (noch erhalten im
Namen des Theravada fiir den Hinayana-Buddhismus) und »putra®
das ,Sohn* bedeutet. Also geistiger Sohn des Theras.

Der Traumweise hatte aufer diesem Ausdruck noch einen anderen
8ebraucht, der dem Triumer entfallen war, da er ihn nicht kannte.
Es wird angenommen, dafl es das Wort Essener gewesen ist, der
Name einer Sekte, deren Lehren und Haltung den Lehren Jesu s0
Nahestanden, daf gewisse Spekulationen ihn als einen Prediger dieser
Sekte ansehen wollen.*

Dieser merkwiirdige Traum Vivekanandas hat natiirlich Aufsehen
orregt; seine Verehrung fiir Christus hat er nicht beeintrichtigen

Snnen. So lebhaft interessiert er an allem war, was Geschichte hief,

) ?iehe mein: Symbole — die magische Geheimsprache der Poesie. Ratingen
968.
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so wenig bedeutete sie ihm, wo es um die religisse Welt ging. Jesus
von Nazareth war fiir ihn eine spirituelle Wahrheit, und damit mehr

als eine geschichtliche; sie gehort einer anderen Erfahrungsebene an
als der rationalen der Historie.*

* Siehe mein: Eastern Wisdom and Western Thougt, London 1969,
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VIII

GESCHICHTE MACHT ZUKUNFT
(Kritik und Selbst-Kritik)

»Man mufl mehr tun, als die Menschen
fordern. Denn keiner fordert von dir, was
du brauchst.”

R. H. France

Am 15. Januar 1897 stieg mit dem Morgenrot die Kiiste von Cey-
lon iiber den Horizont. Vivekananda sah ihr mit der Ungeduld eines
Knaben entgegen. 14 Tage, 14 Nichte lang hatte er das Gesicht der
westlichen Welt, das er so eingehend studiert hatte, neben das der
Mutter Indien gehalten, wie er es aus seinen Wanderwegen kannte.
14 Tage lang hatte er Pline iiber Pline entworfen, verworfen oder
ausgebaut, eine andere Zukunft fiir ein anderes, ein neues Indien er-
richtet und mit den Gefihrten durchgesprochen. Jetzt war es so weit,
das geliebte, das gelobte Land stieg aus dem Meere . . .

Als die ,Prinzregent Luitpold“ sich schlieflich der Pier von Co-
lombo niherte, lag die Stunde des abendlichen Zwielichtgebets iiber
Stadt und Hafen. Aber statt der schopferischen Stille, mit der sie
sonst den Tag von der Nacht trennte, iiberflutete sie die Reisenden
diesmal mit dem ohrenbetdubenden Lirm menschlicher Jubelstimmen
und Hindeklatschens: Indien begriifite den ersten Sannyasin, der es
auf sich genommen hatte, den Fufl iiber die Meere zu setzen und der
Westlichen Hemisphire von dem unsterblichen Geist eines Volkes zu
kiinden, das der grofien Weltdffentlichkeit bis dahin nur ein Volk im
Schatten von bitterster Armut und heidnischem Aberglauben gewesen
war,

Der Heimkehrer war iiberrascht. Er wufite wohl, daf die Presse
seines Landes nach seinem Erfolg auf dem Parlament der Religionen
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vor mehr als drei Jahren seinen Weg aufmerksam verfolgt hatte, im
Guten wie im Bdsen. Denn auch seine Gegner waren nicht faul ge-
wesen und hatten Sorge getragen, dafl jeder gehissige amerikanische
Klatsch in Indien breitgetreten wurde. Mehr, sie hatten dafiir gesorgt,
daf er auch in den Tabu-Vorschriften seiner Herkunft und sciner
Eigenschaft als Sannyasin angegriffen und verdichtigt worden war.
Kiihn hatte er darauf geantwortet:

»e -+ Wenn die Leute in Indien wiinschen, dafl ich meine Hin-
duitét strikt einhalte, dann bestelle ibnen bitte, daf sie mir einen
Kodh dafiir und Geld genug schicken, daf ich ibn balten kann.
Diese blsde Bekrittelung ohne die geringste Spur einer Hilfe
macht mich lachen. Sollten andererseits die Missionare Euch er-
zihlen, daf ich jemals die beiden grofien Geliibde des Sannyasin
gebrochen hitte, das der Keuschheit und das der Armut, dann
sagt ibnen, dafl sie Liigner sind.

Und was mich betrifft, so merkt Euch: Ich stebe unter nie-
mandes Befebl! Ich kenne meine Mission im Leben und dulde
keinen Chanvinismus iiber mir. Ich gebére ebenso der Welt, wie
ich Indien gehore, und wverbitte mir jeden Humbug damit. Wel-
ches Land hat ein besonderes Anrecht auf mich? Bin ich der
Sklave irgendeiner Nation? . .

Wollt 1hr bebaupten, daf ich geboren bin, um als einer jener
kastenbesessenen, abergliubischen, unbarmberzigen, heuchleri-
schen, atheistischen Feiglinge zu leben und 7y sterben, wie man
sie nur unter den gebildeten Hindus findet?~

O ja, Vivekananda, wie er da an der Reling der »Prinzregent Luit-
pold“ stand und zur Pier von Colombo hiniibersah, wufite wohl, daf}
er der indischen Offentlichkeit nicht unbekannt geblichen war. Aber
auf das, was sich jetzt entwickeln sollte, war er nich; gefaflt,
denn er hatte nicht erfahren, daf die Zeitungen eben diese letzten
Tage, die er auf dem Meere geschwommen war, benutzt hatten, um
alles wieder aufzufrischen, was an Erfolgsmeldungen inzwischen wie-
der halb vergessen worden war.

So waren die stiirmischen Ovationen, die ihm in Colombo darge-
bracht wurden, nur der Auftakt. Er, der vorgehabt hatte, sofort auf
das Festland iiberzusetzen, muflte sich dazu verstehen, die Runde
durch die Stddte der groflen Insel zu machen, unzihlige Ansprachen
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anzuhdren und zu beantworten, unzihlige Abordnungen zu empfan-
gen und zu Volksmengen zu sprechen. Aber auch dieses war nur Auf-
takt. Als er es endlich durchsetzte, weiterreisen zu diirfen — gegen
das Versprechen, Bruderm6nche zu entsenden, um der Insel die Bot-
schaft Ramakrishnas zu bringen —, als er nach Pambon iibersetzte,
um von dort aus der Einladung seines Freundes und Schiilers, des
Raja von Ramnad nach dem beriihmten Wallfahrtsort Rameswaram
zu folgen, da kam ihnen das Staatsboot des Fiirsten bereits entgegen,
ihn einzuholen. An Land fuhr Vivekananda in der Staatskarosse; der
Raja selbst und seine Hofbeamten folgten zu Fuf} bis zu dem Augen-
blick, in dem der Fiirst befahl, die Pferde auszuspannen, und sie,
seinem Beispiel folgend, den Wagen selbst durch die Stadt zogen.

Am folgenden Tage machte sich Vivekananda auf, um dem grofien
Shivatempel seinen Besuch abzustatten, wiederum in der Staats-
karosse. Als sie sich dem Tempel niherten, kam ihnen eine Prozession
aus Elefanten, Kamelen und Pferden, den Tempelinsignien und der
Tempelkapelle entgegen: Rameswaram, das Benares des Siidens, emp-
fing einen Mahatma!

Wie mag ihm zumut gewesen sein, da er seines ersten Tempelbe-
suchs an dieser Stitte gedachte, vor fiinf Jahren, da er miide, staub-
bedeckt, mit wunden Fiiflen an dieser heiligen Stitte seine Pilgerreise
durch das heilige Land seiner Seele beendete? Vielleicht hat er man-
ches davon, was ihm dabei durch den Sinn ging, in seine Ansprache
flieRen lassen, in der er von dem wahren Sinn aller Wallfahrt und
Anbetung sprach, indem der Anbetende die grofie Gottheit nicht nur
im Tempelbildnis zu schen habe, sondern vor allem in den Armen,
den Kranken und Unterdriidsten . . .

Der Raja von Ramnad speiste und kleidete andern Tags Tausende
von Bediirftigen. Zu seiner eigenen Freude aber errichtete er eine
12 m hohe Gedenksiule zur Erinnerung an diese Heimkehr Vive-
kanandas aus der westlichen Welt. Er hatte ein Recht dazu; er war
einer der wenigen gewesen, die Vivekananda in seinem Plan nicht
nur bestirkt, sondern ihn auch wesentlich mit Geld unterstiitzt hat-
ten.

Nach diesem Ereignis ging es iiberland nach Ramnad, der Residenz
des Fiirsten, teils in der Staatskutsche, teils in der Staatssinfte, unter
dem Donner von Kanonen und Feuerwerk — um nur eine Andeu-
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vor mehr als drei Jahren seinen Weg aufmerksam verfolgt hatte, im
Guten wie im B&sen. Denn auch seine Gegner waren nicht faul ge-
wesen und hatten Sorge getragen, daf} jeder gehissige amerikanische
Klatsch in Indien breitgetreten wurde. Mehr, sie hatten dafiir gesorgt,
daf er auch in den Tabu-Vorschriften seiner Herkunft und seiner
Eigenschaft als Sannyasin angegriffen und verdichtigt worden war.
Kiihn hatte er darauf geantwortet:

we+» Wenn die Leute in Indien wiinschen, daf ich meine Hin-
duitit strikt einhalte, dann bestelle ihnen bitte, daf sie mir einen
Koch dafiir und Geld genug schicken, daf ich ihn balten kann.
Diese bléde Bekrittelung obne die geringste Spur einer Hilfe
macht mich lachen. Sollten andererseits die Missionare Euch er-
ziblen, daff ich jemals die beiden grofen Geliibde des Sannyasin
gebrochen hitte, das der Keuschheit und das der Armut, dann
sagt ihnen, dafl sie Liigner sind.

Und was mich betrifft, so merkt Euch: Ich stehe unter nie-
mandes Befebl! Ich kenne meine Mission im Leben und dulde
keinen Chawvinismus iiber mir. Ich gebére ebenso der Welt, wie
ich Indien gehore, und verbitte mir jeden Humbug damit. Wel-
ches Land hat ein besonderes Anrecht auf mich? Bin ich der
Sklave irgendeiner Nation? . . .

Wollt 1br bebaupten, daf ich geboren bin, um als einer jener
kastenbesessenen, aberglinbischen, unbarmberzigen, beuchleri-
schen, atheistischen Feiglinge zu leben und 71 sterben, wie man
sie nur unter den gebildeten Hindus findere=

O ja, Vivekananda, wie er da an der Reling der »Prinzregent Luit-
pold® stand und zur Pier von Colombo hiniibersah, wufite wohl, daf}
er der indischen Uffentlichkeit nicht unbekannt geblieben war. Aber
auf das, was sich jetzt entwickeln sollte, war er nicht gefaflt,
denn er hatte nicht erfahren, dafl die Zeitungen eben diese letzten
Tage, die er auf dem Meere geschwommen war, benutzt hatten, um
alles wieder aufzufrischen, was an Erfolgsmeldungen inzwischen wie-
der halb vergessen worden war.

So waren die stiirmischen Ovationen, die ihm in Colombo darge-
bracht wurden, nur der Auftakr. Er, der vorgehabt hatte, sofort auf
das Festland iiberzusetzen, mufite sich dazu verstehen, die Runde
durch die Stddte der groflen Insel zu machen, unzihlige Ansprachen
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anzuhdren und zu beantworten, unzihlige Abordnungen zu empfan-
gen und zu Volksmengen zu sprechen. Aber auch dieses war nur Auf-
takt. Als er es endlich durchsetzte, weiterreisen zu diirfen — gegen
das Versprechen, Bruderménche zu entsenden, um der Insel die Bot-
schaft Ramakrishnas zu bringen —, als er nach Pambon {ibersetzte,
um von dort aus der Einladung seines Freundes und Schiilers, des
Raja von Ramnad nach dem beriihmten Wallfahrtsort Rameswaram
zu folgen, da kam ihnen das Staatsboot des Fiirsten bereits entgegen,
ihn einzuholen. An Land fuhr Vivekananda in der Staatskarosse; der
Raja selbst und seine Hofbeamten folgten zu Fufl bis zu dem Augen-
blik, in dem der Fiirst befahl, die Pferde auszuspannen, und sie,
seinem Beispiel folgend, den Wagen selbst durch die Stadt zogen.

Am folgenden Tage machte sich Vivekananda auf, um dem grofien
Shivatempel seinen Besuch abzustatten, wiederum in der Staats-
karosse. Als sie sich dem Tempel niherten, kam ihnen eine Prozession
aus Elefanten, Kamelen und Pferden, den Tempelinsignien und der
Tempelkapelle entgegen: Rameswaram, das Benares des Siidens, emp-
fing einen Mahatma!

Wie mag ihm zumut gewesen sein, da er seines ersten Tempelbe-
suchs an dieser Stitte gedachte, vor fiinf Jahren, da er miide, staub-
bedeckt, mit wunden Fiiflen an dieser heiligen Stitte seine Pilgerreise
durch das heilige Land seiner Seele beendete? Vielleicht hat er man-
ches davon, was ihm dabei durch den Sinn ging, in seine Ansprache
flieRen lassen, in der er von dem wahren Sinn aller Wallfahrt und
Anbetung sprach, indem der Anbetende die grofie Gottheit nicht nur
im Tempelbildnis zu sehen habe, sondern vor allem in den Armen,
den Kranken und Unterdriickten . . .

Der Raja von Ramnad speiste und kleidete andern Tags Tausende
von Bediirftigen. Zu seiner eigenen Freude aber errichtete er eine
12 m hohe Gedenksiule zur Erinnerung an diese Heimkehr Vive-
kanandas aus der westlichen Welt. Er hatte ein Recht dazu; er war
einer der wenigen gewesen, die Vivekananda in seinem Plan nicht
nur bestirkt, sondern ihn auch wesentlich mit Geld unterstiitzt hat-
ten,

Nach diesem Ereignis ging es iiberland nach Ramnad, der Residenz
des Fiirsten, teils in der Staatskutsche, teils in der Staatssinfte, unter
dem Donner von Kanonen und Feuerwerk — um nur eine Andeu-
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tung von dem Aufwand zu geben, mit dem der Heimkehrende emp-
fangen wurde. Das Ende all dieses Jubels aber war ein Aufruf des
Fiirsten zu einer offentlichen Spende zugunsten des Madrasser Hilfs-
werks gegen Hungersnote.

Aber auch dieses war immer noch erst der Anfang. Alle Stidte des
Stidens wollten ihn sehen, wollten ihn begriiflen, alle Stidtchen. Und
als an einer der letzten Stationen vor Madras der Stationsvorsteher
sich weigerte, den Schnellzug, in dem man den Heimkehrer wufite,
fahrplanwidrig anzuhalten, da warfen die Begeisterten sich einfach
auf die Schienen. Sie verdankten ihr Leben nur der Geistesgegenwart
des Zugfiihrers, der die Situation schnell genug durchschaute, um
entsprechend zu handeln. Die Menge hatte ihren Willen bekommen.

Die Millionenstadt Madras aber war noch einmal ein vorliufiger
Hohepunkt. Sie entsandte Zehntausende zu Vivekanandas Empfang
und feierte ihn neun Tage lang. Es war das gleiche Madras, in dem
vor vier Jahren unter seinen Zuhorern einige hellsichtige Jiinglinge
gewesen waren, die in ihm den kommenden Mann erfiihlt hatten.
Damals hatte man sie als ,,miflleitete Enthusiasten® und ,vertriumte
Erweckungsapostel® verlacht. . .

Diese jungen Inder, die an ,ihren Swami® geglaubt hatten, durften
zufrieden sein mit einem Sieg, den ein fiihrendes Blatt am Ende
seines langen Berichtes in die Worte fafite:

»Niemals seit seinen friihesten Tagen hat Madras irgendje-
mandem einen derartig begeisterten Empfang bereitet, sei er
Europier oder Inder gewesen. Von allen offiziellen Empfingen
die jemals in Madras abgehalten worden sind, kdnnte keiner sich
mit dem von Swami Vivekananda messen. Der #lteste Mann
kann sich nicht entsinnen, derartige Ovationen in Madras erlebt
zu haben, und wir diirfen sagen, daf die Szenen von heute auf
immer im Gedichtnis der gegenwirtigen Generation haften blei-
ben werden!®

Und wie nahm er, dem der Begeisterungstaumel eines ganzen gro-
Ren Volkes galt, dies alles auf? Es war, korperlich, eine schier iiber-
menschliche Anstrengung fiir ihn, der in seiner Gesundheit bereits
schwer angegriffen war. Er aber hielt stand, denn er hatte nicht sich,
nur sein Ziel im Auge. Er wufite, dafl das Eisen geschmiedet werden
muf, so lange es heif} ist. Er brauchte die Begeisterung der Herzen,
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wenn er sein Volk wandeln wollte, und so lie er sie gewdhren in der
Hoffnung, dafl wenigstens ein Teil dieser Zustimmung dem Werk
zugutekommen wiirde, das er aufzubauen im Sinn hatte.

Dachte er auch daran, dafl dieses jubelnde ,Ja“ der Massen eines
Tages ein sehr notwendiges Gegengewicht sein konnte gegen allerlei
Kritik und Opposition, die angesichts eines solchen Triumphes zwar
schweigen mufiten, zu einem spiteren Zeitpunkt aber gewifl wieder
die Stimmen gegen ihn erheben wiirden?

Vielleicht dachte er auch daran, als er sich dem allem stellte.

Nach dem Neun-Tage-Fest in Madras aber sah er ein, dafl seine
Physische und seine Nervenkraft nicht ausreichen wiirden, diesen Zug
quer durch den Subkontinent von Siiden nach Norden durchzuhalten.
So nahmen er und seine Begleiter fiir den Rest der Reise den Damp-
fer. Denn was sie in Calcutta erwartete, wiirde dem im Siiden Erleb-
ten nichts nachgeben, und ein paar Ruhetage auf See waren eine gute
Gelegenheit, neue Krifte zu sammeln.

Eines Tages aber waren auch die feierlichen Empfinge, die Anspra-
chen und die Aussprachen in Calcutta, seiner Vaterstadt, iiberstanden,
und Swami Vivekananda, der Mann des Tages, tauchte als Sannyasi
unter seinen Gurubhais in dem bescheidenen Hause in Alombazar
unter. Allerdings nur auf Zeit. Denn seine Pline brachte er mit, und
zu denen gehérte in erster Linie ein geeigneteres und gesunderes Zen-
trum als dieses alte, das zudem zu eng geworden war. Denn nicht
nur infolge von Swami Vivekanandas dffentlichem Auftreten melde-
ten sich neue Aspiranten fiir die Bruderschaft; auch schon wihrend
seiner Abwesenheit hatten sich solche eingefunden, die nur darauf
Warteten, von ihm die Einweihung zu empfangen.

Aber auch dieses sah er ein: daf er zu einem neuen Arbeitsbeginn
sich erst einmal erholen mufite. Er nahm eine Einladung nach Dar-
jeeling an, dem Erholungskurort Calcuttas in den Vorbergen des
Himalaya. Und seine dortige Umgebung sorgte dafiir, daff er wirk-
lich ausspannte.

Drei Projekte standen auf der Liste seiner Vorhaben obenan: Die
Meditations- und Studienstitte fiir seine westlichen und &stlichen
Jinger, der Advaita-Ashram im Himalaya; ein neues Dauerzentrum
fiir den Orden am Ufer des Ganges, und der notwendig gewordene
festumrissene organisatorische Rahmen fiir die Ordenstitigkeit.
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Ein geeignetes Gelinde fiir den Advaita-Ashram wie fiir den
Orden zu finden, erforderte Zeit und Gelegenheit. Blieb die Schaf-
fung der Organisation fiir den Orden.

Sie wurde am 1. Mai 1897 auf einer reprisentativen Versammlung
aller Mdnche und Laienanhinger Ramakrishnas im Hause eines sei-
ner Getreuesten, Balaram Babu, niedergelegt. Sie erhielt den Namen
dessen, der ihre geistige Mitte war und bleiben sollte: Ramakrishna-
Missions-Gesellschaft.

Ihr Ziel war, jene Wahrheiten zu kiinden, die Sri Ramakrishna
gepredigt und gelebt hatte, und anderen zu helfen, diese Wahrhei-
ten ihrerseits praktisch zu leben, zu ihrem zeitlichen, geistigen und
spirituellen Besten.

Aufgabe der Mission war, die Titigkeiten der Organisation im Sinne
Ramakrishnas so auszuiiben, daff sie den Brudergeist unter den An-
hingern der verschiedenen Religionen fordern im Bewufltsein, dafl
alle diese nur unterschiedliche Formen einer cinzigen, unsterblichen
Ewigen Religion sind. Die Titigkeit der Ramakrishna-Mission er-
streckte sich nach drei Richtungen:

1. Menschen auszubilden und zu befihigen, solche Kenntnisse und

Wissenschaften zu lehren, die der materiellen und spirituellen
Wohlfahrt der Massen forderlich sind,

2. Handwerk und Industrien zu férdern,
3. Ramakrishnas Ideen iiber Religion im allgemeinen und den Ve-
danta im Besonderen zu verbreiten.

Die durchaus verschiedene Situation in Indien und dem Auslande
machte eine klare Trennung dieser Arbeitsgebiete von Anbeginn an
erforderlich. So wurde eine Abteilung fiir die Arbeit in Indien, eine
andere als Auslandsabteilung vorgesehen. Die erste sollte in Indien
Kloster errichten, um Sannyasins, Ashrams, um Haushalter auszu-
bilden, die bereit waren, ihr Leben der Erziehung und Hebung ande-
rer zu widmen.

Die Aufgabe der Auslandsabteilung wiirde sein, geeignete Mitglie-
der auszubilden, die Vedanta-Zentren im Auslande vorstehen und
iiber diese eine engere Beziehung und ein besseres gegenseitiges Ver-
stehen fordern sollten.

Da die Ziele und 1deale der Mission ausschlieflich spiritueller und
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allgemein menschlicher Natur waren, wiirde sie keine Verbindung
zur Politik eingehen diirfen.

Die Ordensorganisation war geboren.

1898 ertffnete Swami Vivekananda das Kloster in Belur, nahe
Calcutta, 1901 iiberantwortete er dessen Verwaltung einer Gruppe
von Treuhiindern. Aufgabe dieser Ordenszentrale war in erster
Linie, ihre Méonche zur Verwirklichung des Selbstes, des wahren
Wesens des Menschen, zu erzichen — und auflerdem zum Dienst
am Menschen.

Bald nach der Griindung dieses Zentralsitzes des Ordens gab die
Ramakrishna-Missions-Gesellschaft ihre Selbstindigkeit auf und iiber-
lieR ihre Funktionen ausschlieflich dem Orden.

Es stellte sich jedoch heraus, dafl die sozialen Aufgaben zu um-
fangreich waren, um als zweite Ordenstitigkeit durchgefithrt zu wer-
den. 1909 trennte man eine neue Ramakrishna-Mission ab, die zwar
verwaltungsmifig in Personalunion mit dem Orden blieb, ihre Tatig-
keit jedoch unabhingig und selbstindig ausiibte.

Heute decken Zweigklster des Ordens und Zweigstellen der Mis-
sion nicht nur das ganze Indien, sondern haben als Vedanta-Gesell-
schaften in fast allen iiberseeischen Lindern Fufl gefafit, Keimzellen
des wechselseitigen Verstehens und der Freundschaft unter den V3l-
kern, Leuchtfeuer der Verkiindung von der Harmonie der Religionen,
die alle nur verschiedene Wege zu der Einen Letzten Wahrheit sind,
wie die verschiedenen Bergpfade alle auf dem einen Gipfel zusam-
mentreffen.

Dies waren die Ereignisse, die sich im Vordergrund abspielten, zu-
ginglich jedem, der sich fiir den Paramahansa Ramakrishnas, seine
Jiinger und deren weltberithmten Fiihrer Vivekananda interessierten.
Erfolg iiber Erfolg — hinter deren Kulissen sich derweilen der viel-
leiche schwerste Kampf dieses mit Widerstinden so iiberreich bedach-
ten heroischen Herzens abspielte.

Er war nicht neu, dieser Widerstand der Brudermdnche gegen den
Lieblingsschiiler des Meisters. Wahrscheinlich war er schon der letzte
Anlafl gewesen, der Vivekananda von den Seinen getrennt hatte,
damals, vor Jahren, als er sich allein auf den weltweiten Weg
machte, von dem er erst jetzt zuriidgekehrt war.
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Wohl bewunderten sie riickhaltlos den Mut, die Initiative, ja, die
Genialitdt des groflen Bruders. Als Schiiler ihres Meisters aber folg-
ten sie ihm niche blindlings, wo sie ihn nach ihrer Meinung von des-
sen Linie abweichen sahen, wich er doch zugleich von der jahrtau-
sendealten heiligen Uberlieferung ab. ..

Wer auch immer in Indien regieren mag: Neben — nein, iiber
ihm regiert die Tradition, die Uberlieferung der heiligen Schriften.
Nichts gilt das Neue, das Einmalige, das Andere, nichts die Geniali-
tit des Einzelnen, es sei denn, er finde einen Weg, das Neue, Ein-
malige aus der heiligen Uberlieferung belegen zu kdnnen,

Fiir die Idee der Aufopferung des Einzelnen im Dienst am andern,
der Leitidee, die Vivekananda der Ramakrishna-Mission mitgeben
wollte, gab es cinen Vorgang in der Vergangenheit, auch die Mog-
lichkeit einer Berufung auf die heiligen Schriften; jedoch nur auf die
Weisen der Antike, nicht auf die einer jiingeren Zeit.

Das darf allerdings nicht so ausgelegt werden, wie es die west-
liche Missionspropaganda gern tut: als Mangel an Ethik.* Wie wir
gesehen haben, gehbren Barmherzigkeit und Selbstlosigkeit zu den
Vorbedingungen fiir den, der den geistigen Weg leben will. ,Nur in
einem reinen Geist spiegelt sich der Atman (der hochste Geist)“, lehrt
die heilige Uberlieferung. Ein reiner Geist kann aber niemals zugleich
ein selbstsiichtiger Geist sein. Das Gewicht bei dieser verschiedenen
Auffassung der Ethik liegt auf einem anderen Punkt. Der Sannyasi,
der sich um die ganz persdnliche Erfahrung der Letzten Wahrheit
bemiiht, zahlt als Preis fiir diese ,k8stliche Perlet ,alles, was er hatte*
— d.h. er verzichtet auf ,die Welt'. In diese Welt, die er aufgibt, um
sich ganz ins Innere zu versenken auf der Suche nach der Erleuch-
tung, gehdren nicht nur Glanz und Elend, das ihn selbst angeht, son-
dern auch das, was die andern betrifft — und diese selbst, Einmiitig
kiinden die Weisen der Vergangenheit des ganzen Ostens: Meta-

* So wie der kathol. Missionswissenschaftler und Indologe Paul Hadker (in
Radius, Heft 2, Juni 1972, Oriental. Literat. Zeitg. 11/12 - 1962, S. 568 f.
ZDMG 111/2 usw.). Dennoch gibt er zu, dafl bei Vivekananda zieht sich

.. » die Auseinandersetzung mit dem Christentum ... Es sollte so sein,
dafl Indien heute in seiner Denkweise ... im Christentum eine Idec
sehen, die man auch in einen vergeistigten Hinduismus einbauen k&nne®
usw. usw.
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noaite, ,Wendet euren Sinn‘, d. h. vom Auflen nach innen, vom
Weltlichen auf das Géttliche hin. Vivekananda stellte sich mit seiner
neuen Forderung an die Sannyasi-Briider ,Verzichtet im Dienen‘ nur
scheinbar gegen die gesamte Tradition seiner Geistesgeschichte und
dennoch nicht gegen unmifverstindliche Wendungen des Meisters.
Er hielt sich an dessen Trinen, die dieser dem Elend gezollt hatte,
hielt sich an Gelegenheiten, wie auf jener Pilgerreise in grofier Ge-
sellschaft, bei der Ramakrishna sich geweigert hatte, die Reise fort-
zusetzen, ehe nicht der reiche Gdnner in einer von Hungersnot ge-
Peinigten Gegend grofiziigige Spenden an Nahrungsmitteln und an-
deren Notwendigkeiten ausgegeben hatte. Er, Vivekananda, sah den
Hintergrund, vor dem Ramakrishna die Auferungen getan hatte,
auf die sich die Briider beriefen:

»Was soll all dies Gutes tun — wer seid ihr schon, dafl ibr

meint, Gott konne obne euch gar nicht fertig werden!

Es war die GrofRmannssucht, die er damit treffen wollte, Geltungs-
bediirfnis und torichte Geschiftemacherei mit dem Uberweltlichen,
Bestechungsversuche gegeniiber dem Géttlichen . ..

#Erst findet die Wabrheit — dann kénnt ihr geben und der
Welt Gutes tun!“

Die Wahrheit aber hatten sie alle noch nicht erlebt, die Grofle
Erfahrung, wie konnten sie sich vorher an anderes hingeben?

Vivekananda war selbst viel zu sehr Hindu, um nicht in schneiden-
der Schirfe zu begreifen, was er den Briidern zumutete. Es ist wie-
der der alte Zwiespalt im eigenen Innern, der ihn bis ins Mark hin-
ein peinigt: Der Monch, der im Grunde seines Herzens die Berech-
tigung im Widerstand der Briider splirt — und der Mann der Tat,
der nicht zusehen will noch kann, wie das eigene Volk im Elend
dahinvegetiert . . .

Bei mancher Gelegenheit hat er sich in der Hand, versucht er, die
Briider in ruhiger Rede zu iiberzeugen, dafl sie den Meister zu eng
sehen, daf sie iiber ihrer Liebe zu seiner Person die GroRe des Prin-
Zips nicht sehen, das er verkérpert.

An einem gewissen Tage aber, da einige von ihnen ihn aufgesucht
haben, der gerade im Hause Balaram Babus in Calcutta ist, bringt
eine besonders harmonische und gehobene Stimmung es sogar mit
sich, daf} einer im Scherz das Thema noch einmal aufnimmt, dieses
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Thema, das inzwischen durch die Griindung der Ramakrishna-Mis-
sions-Gesellschaft im Grunde genommen bereits erledigt ist. Aber das
ist es eben nur Fuflerlich...

Auch Vivekananda geht scherzend auf die scherzend formulierte
Kritik ein:

»Was wverstebst du schon davon? Du bist ein Ignorant. Ein
feiner Schiiler Sri Ramakrishnas bist du mir! Wie der Guru, so
der Chela (Schiiler)! Dein Studium endete anch beim ,Ka‘, dem
ersten Buchstaben des Alphabets, genan wie bei Prablada, der
von diesem Buchstaben an Krishna erinnert wurde und daber
nicht weiterkam im Lernen. Ibr seid alle Bhaktas, d. h. anders
ausgedriickt, sentimentale Narren! Was wersteht ihr schon won
Religion, ihr Babies! Ibr kénnt nur mit gefalteten Hinden beten:
,O Herr, wie schon ist deine Nase, wie siifi sind deine Augen®
und anderen solchen Unsinn. Ibr glaubt, eure Erlosung sei ge-
sichert, und Ramakrishna komme in eurer letzten Stunde und
fiibre euch an der Hand in den héchsten Himmel! Lernen,
6ffentliche Predigt und soziales Werk bedeuten nach eurer Mei-
nung Maya, weil Sri Ramakrishna es nicht getan hat, und weil
er einmal zu jemandem gesagt hat: Suchet und findet zuerst
Gott; der Welt Gutes tun zu wollen ist Anmafung!® Als ob die
Verwirklichung Gottes so leicht zu erreichen wirel®

Das war kein Scherz mehr. Und dann brach die alte Qual durch
die diinne Decke der Beherrschung:

JIbr glaubt, ibr wverstebt Ramakrishna besser als ich! Ihr
meint, Jnana (die hochste Erkenntnis) wiire ein diirres Wissen,
das auf einem Wiistenpfade erworben wird, auf dem man die
zartesten Regungen des Herzens ertdtet. Eure Bhakti ist senti-
mentaler Unsinn, der obnmichtig macht! Ibr wollt Ramakrishna
predigen, wie ibr ihn verstanden habt — und das ist wenig ge-
nug! Hinde weg! Wer fragt schon nach eurem Ramakrishna?
Wer fragt nach eurer Bhakti, eurer Mukti (Befreiung, Erlssung)?
Was kiimmert es mich, was die Schriften sagen?! Ich will gern
tansend Mal zur Hélle fabren, wenn ich meine Landsleute anf-
wecken und ibnen beibringen kann, auf eigenen Fiiflen zu steben
und Menschen zu sein, die vom Geist des Karma-Y oga inspiriert
sind. Ich folge weder Ramakrishna noch irgendjemandem sonst,
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ich folge nur dem nach, der meine Pline ausfiibrt. Ich bin weder
Ramakrishnas Sklave® noch sonst jemandes, sondern diene nur
dem, der andern dient und bilft, obne sich um die eigene Er-
l6sung zu kiimmern!®

Vivekanandas Stimme brach in einem leidenschaftlichen Auf-
schluchzen; er sprang auf und ging in sein Schlafzimmer. Betreten
schwiegen die Briider und bereuten das unbedachte Wort, das den
Ausbruch heraufbeschworen hatte. Besorgt folgten ihm dann zwei.
Sie fanden ihn in strenger Meditationsstellung sitzend; den halbge-
schlossenen Augen entstromten Trinen. Leise zogen sie sich wieder
zuriidk.

Erst nach einer Stunde etwa kehrte Vivekananda zu ihnen zuriick,
die zu erschiittert waren, um ein Wort der Ablenkung, des Uber-
gangs zu finden. Er selbst war es, der das Schweigen brach:

»Wenn jemand Bhakti erreicht hat, dann werden Herz und
Nerven so weich und empfindlich, dafl er nicht einmal mebr die
Beriibrung einer Blume ertragen kann. Stellt euch vor, daf ich
neuerdings nicht einmal mebr einen Roman lesen kann! Ich
kann nicht lange an Ramakrishna denken oder won ibm spre-
chen, ohne diberwiltigt zu werden. So versuche ich wieder und
immer wieder, den Aufrubr von Bhakti in mir niederzubalten,
versuche wieder und immer wieder, mich mit den eisernen Ket-
ten von Jnana zu binden, denn noch ist mein Werk fiir mein
Land nicht getan, meine Botschaft an die Welt noch nicht voll
verkiindet. Sobald ich daber fiible, daff Bbakti in mir aufsteigt
und mir den Boden unter den Fiiflen wegzuziehen drobt, ver-
setze ich ihr einen barten Schlag und mache mich selbst hart wie
ein Diamant, indem ich die strengste Jnana aufrufe. O, ich habe
noch zu schaffen! Ich bin Ramakrishnas Sklave* der sein Werk
zuriickliefl, damit ich es vollende, und er wird mir keine Rube
lassen, ebe ich es vollendet habe. O — seine Liebe zu mir!“*

Einer unter den Briidern fand einen Weg, das Gesprich auf harm-
lose Gegenstidnde zu lenken, Sie spiirten, dafl die spirituellen Krifte
In dem grofien Bruder die immer zerbrechlicher werdende Hiille zu
Sprengen drohten, und fiirchteten fiir sein Leben.

» .. . . .
Inspirierte Worte sind nur selten folgerichtig.
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Es war das letzte Mal, daf einer von ihnen aufbegehrte, das letzte
Gewitter solcher Art. Es war das schwerste gewesen. Aber es hatte
die Atmosphire gereinigt, ein fiir allemal.

In zwei Sitzungen, am 1. und am 5. Mai 1897, wurde die Rama-
krishna-Mission geschaffen — oder besser, mit dem notwendigen
Gewand angetan, denn ihre Titigkeit hatte sie schon vor Jahren be-
gonnen. Am 6. Mai war ihr Griinder, Swami Vivekananda, mit eini-
gen Briidern und Schiilern bereits auf dem Wege nach Almora; sein
Gesundheitszustand wurde immer bedenklicher. Die Zuckerkrankheit,
an der er seit seinen Jiinglingsjahren litt, steigerte ihr Zerstdrungs-
werk unter der Riicksichtslosigkeit, mit der der Patient ihrer nicht
achtete.* Allein die Vitalitit seines Geistes, die Kraft seines unbindi-
gen Willens zum Ziel hatten den Zusamenmbruch noch hinausgezs-
gert. Seit seiner Ankunft in Indien war es seiner Umgebung klar, daf§
er zur Ruhe gezwungen werden muflte, wenn nicht anders, mit Ge-
walt. Man hoffte auf den Zauber der Berge, auf die Heilwirkung
eines Klimawechsels, auf die riumliche Entfernung von dem unruhi-
gen Calcutta. Aber es gab eine Post, die ihn auch weiterhin mit der
Welt verbunden hielt. Und die Menschen im Himalaya suchten nicht
weniger seine spirituelle Fiihrung, wie die in der Ebene. Blieb das
giinstigere Klima, das einige gute Wirkung, einen Anlauf zur Besse-
rung seines Allgemeinbefindens hervorbrachte. Das liebevoll #ngst-
liche Beobachten der physischen Gesundheit des Gefihrdeten aber
scheint seine Umgebung unempfinglich gegen eine entscheidende Ver-
inderung in dessen psychischer Personlichkeit gemacht zu haben. Ge-
wifl, wir haben Auflerungen dieses ,anderen Naren schon aus Ame-
rika, aus seinem Schweizer Aufenthalt; der Zwiespalt seiner doppel-
ten Berufung — als Mdnch wie als Sozialrevolutionir — war zu
keiner Zeit ganz aufgehoben gewesen. Seine Erfolge hatten ihn zwar
nicht stolz, aber optimistisch gemacht, so war der Mdnch in ihm nur
gelegentlich zu Worte gekommen. Aber er war da, und hatte auf
seine Zeit gewartet. Jetzt schien sie gekommen.

# Vivekananda hat den Hatha-Yoga — oder Iatro-Yoga des Korpers
und der Gesundheit nicht ernst genommen. Hitte er das getan, hitte es
mit seiner Diabetes und Gesundheit anders ausgesehen. Man kann auch
durch den Korper zur Erldsung kommen — wenn auch nicht nur durch
den Korper: siehe Soto-Zen = Erl6sung durch ,Bauch und Beine’. Nie den
Korper geringschitzen!
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Als die Wogen des nationalen Jubels bei der Heimkehr des Erobe-
rers der Herzen abebbte, setzte die Wiihlarbeit seiner Gegner ein, in
erster Linie gewisser amerikanischer Missionen in Indien. Sie liefer-
ten die Stichworte, die dann von der Hinduorthodoxie aufgegriffen,
erweitert und erginzt wurden. Es wurde ein wahres Kesseltreiben,
s0 dafl selbst einige nahe Freunde Vivekanandas unruhig wurden. Er
verteidigte sich nicht mit Gegenangriffen, sondern stellte lediglich
die Tatsachen richtig und belegte sie, und auch das nur den engsten
Freunden gegeniiber. Er war dieser Dinge miide, aber diese Reaktion
kam aus grofleren Tiefen als denen der Erschopfung nach zermiir-
bendem Kampf gegen Liige und Niedertracht, Das zeigt ein Schrei-
ben vom 3. Juni aus Almora, in dem es heifit:

»Was mich angebt, so bin ich ganz zufrieden. Ich babe eine
ganze Menge unseres Volkes auf die Beine gebracht, und das
war alles, was ich wollte. Mgen die Dinge ihren Lanf nebmen
und Karma seinen Willen baben. Mich bindet bier unten nichts
mebr. Ich habe das Leben geseben, es ist purer Egoismus: Leben,
Liebe, Ebre, alles ist nur fiir das liebe ich* da. Wenn ich zursick-
schaue, finde ich kaum eine Tat, die ich um meiner selbst willen
begangen hitte; nicht einmal meine schlechten Handlungen wa-
ren fiir mich getan. So bin ich zufrieden. Nicht, dafl ich das
Gefiihl hitte, ich hitte irgendetwas besonders Gutes oder Gro-
Pes getan. Aber die Welt ist so klein, das Leben eine so mindere
Angelegenbeit, das Dasein so kriecherisch, daf ich mich wundere
und dariiber licheln muf, daff menschliche Wesen, vernunftbe-
gabte Seelen, hinter ihrem ich meinen bervennen zu miissen,
einem so billigen und reizlosen Vergniigen!

Die Wabrbeit ist dies: Wir sind in eine Falle geraten, und je
schneller man berauskommt, umso besser! Ich habe die Wabrbeit
gesehen; mag der Kérper auf- oder abtreiben — was kommt es
schon darauf anl®

Eine Stimmungsiuflerung gleich gelegentlichen fritheren solcher
Are? Nein, sie bezeichnet eine Wende, die dieses Leben bereits voll-
Zogen hat. Spitere Ereignisse werden es zeigen, wenn auch einst-
Weilen das Pendel immer wieder einmal zuriickschwingen wird unter

gem Anruf derer, die ihn zum Leuchtfeuer ihres Lebens gemacht
aben.
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Nach zweieinhalb Monaten Almora, Anfang August, war Viveka-
nanda gesundheitlich soweit erholt, dafd er eine neue Vortragsreise
antrat, die ihn durch den Panjab und Kashmir fithren sollte. Un-
mittelbar nach dem Aufbruch aber warf ihn bereits ein heftiges Fie-
ber nieder, das alle Erholung wieder in Frage stellte. Es hielt ihn
nicht ab, die Reise nach kurzem Aufenthalt fortzusetzen. Aber schon
von Amritsar aus mufite er wieder in die Berge fliichten; erst nach
weiteren zehn Tagen konnte er zuriickkehren und sein Programm
wieder aufnehmen, wenn auch mit immer neuen Unterbrechungen.*

Obgleich er sich voriibergehend scheinbar ganz erholte, gab es
einen neuen Riidkfall, als er sich wieder der Ebene niherte: Anstren-
gende zehn Tage in Lahore zwangen ihn zu zehn Tagen verhiltnis-
mifiger Ruhe in Dehra Dun. Von dort aus wurde Richtung auf
Rajputana genommen iiber Delhi, Alwar und Jaipur: Swami Vive-
kananda auf den Spuren seiner Pilgerfahrt als ein Unbekannter, einer
unter Millionen unbekannter Bettelmdnche.

Ajmer, Jodhpur, Indore, Khandwa in rascher Folge ... Damit war
die Vortragsreise beendet. Mitte Januar 1898 kehrten der Swami und
seine Reisegesellschaft nach Calcutta zuriick.

Aber auch dieses neue Jahr sollte ein Reisejahr werden, wenn auch
unter etwas anderen Vorzeichen. Im Februar zog die Ordensgemein-
schaft aus ihrem bisherigen Heim in Alambazar in das Gartenhaus
von Nilambar Mukherjee in Belur; wenig spiter fand Swami
Vivekananda das Gelidnde, das das endgiiltige Heim des Ordens zu
werden bestimmt war und es bis heute geblieben ist. Die Moglichkeit
des Erwerbs dieses groflen Grundbesitzes und die bedeutenden Mittel
zu dessen Ausbau und Unterhalt schufen groflziigige Spenden der
englischen Schiilerin Vivekanandas, Mify Henriette Muiler, und der
amerikanischen Mrs. Ole Bull, der Gattin des norwcgischen Violi-
nisten, und anderer.

Neben dieser Initiative in den groflen dufleren und den intimeren
inneren Vorgingen des Ordens aber wirkte Swami Vivekanandas
Energie nicht minder intensiv auf die Menschen des Westens, die ihm

# Meine Untersuchung seiner damaligen Fieberkurve hat mir gezeigt, dafl sie
zuerst ,treppenstufenartig’ war und dann ,Kontinua® — also Typhus abdo-
minalis, post-incrementi-Phase — und nicht rechtzeitig erkannt; zumal auch
sein Puls im Verhiltnis zum Fieber sehr niedrig war.
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gefolgt waren und ihr Leben als seine Schiiler in den Dienst seines

Werkes gestellt hatten. Als ihn einer von ihnen einst gefragt hatte:
»Swamiji, wie kann ich Ihnen am besten helfen?,

hatte er geantwortet:

»Licben Sie Indien!“*

Unter diesem Leitgedanken waren sie ihm gefolgt. Was dieser
Schritt aber wirklich bedeutete, was er von ihnen verlangen wiirde,
das konnten sie nicht im entferntesten ahnen. Vivekananda wuflte es,
denn er kannte beides, Ost und West. Und er unterschitzte diese
Aufgabe seiner Schiiler, umzuschalten, nicht. Das geht aus dem
Schreiben hervor, das er am Vorabend ihrer Ausreise von England
nach Indien an Mif Margaret E. Noble, die spitere Schwester Nive-
dita, richtete, in dem es heiflt:

oIch werde zu Ihnen steben bis zum Tode, ob Sie nun fiir
Indien wirken werden oder nicht, ob Sie den Vedanta anfgeben
oder ihm treu bleiben. Die Stofzibne des Elefanten kommen
hervor, geben aber niemals wieder zuriick. Dasselbe gilt von
dem Wort eines Mannes.”

Uber dieses Jahr, in dem der grofe Bildhauer der Herzen den
Meiflel auch an ihr eigenes Herz legte, schreibt Schwester Nivedita:

»Schdén waren die Tage dieses Jahres, in denen das Ideale
Wirklichkeit wurde. Zuerst in unserer Cottage in Belur, am Ufer
des Stromes, dann im Himalaya, in Nainital und Almora, spéter
auf unseren Wanderungen durch Kaschmir. Uberall Stunden, die
niemals vergessen werden konnen, Worte, deren Echo fiir immer
durch unser Leben tonen wird. Alles war Spiel . ..

Wir haben eine Liebe gesehen, die sich dem Bescheidensten und
dem Unwissendsten einte; wir haben die Welt auf Augenblicke
durch seine Augen gesehen, als gibe es keine Kritik; wir haben
iber Kolossaleinfille des Genies gelacht; wir haben uns an he-
roischen Feuern gewirmt und sind sozusagen dabei gewesen, als
das heilige Kind erwachte.

Dabei war nichts Grimmiges oder Schweres an all diesem. Zu
uns allen ist der Schmerz gekommen, feierliche Gedenktage

R -
Nld‘l‘t nur das geographische Indien: im Original steht Jnanabhumi = das
Gebier spiritueller Weisheir.
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tauchten auf und vergingen. Das Leid aber war in ein goldenes
Licht gehoben, wo es zu strahlen begann; es zerstdrte nicht mehr.

Wollte ich unsere Reise beschreiben, es wiirde nur ein kiim-
merlicher Versuch bleiben. Sogar wihrend ich noch schreibe, sche
ich die Iris in Baramulla in Bliite, den jungen Reis unter den
Pappeln in Islamabad, Szenen im Sternenschein in den Wildern
des Himalaya und die kéniglichen Schonheiten von Delhi und
des Taj. Man ist versucht, die Erinnerungen daran heraufzube-
schworen. Aber es wire sinnlos, sie darstellen zu wollen, schlim-
mer als das. So mdgen sie fiir immer nicht in Worten aufbe-
wahrt bleiben, sondern im Licht der Erinnerung allein, zusam-
men mit den sanften und freundlichen Menschen, die unter ihnen
leben.

Im Gewande des Bettlers haben wir ihn gesehen, unseren
Swami, von den Fremden verachtet, verehrt vom Volk, und nur
das Brot der Arbeit, der Schutz des Hiittendaches und die Land-
strafle durch die Kornfelder schienen wirklich genug, um Hinter-
grund fiir dieses Leben zu sein ... Unter den Seinen aber liebten
ihn die Unwissenden ebenso sehr wie Gelehrte und Staatsmin-
ner. Der Bootsmann schaute wihrend seiner Abwesenheit iiber
den Strom nach ihm aus, ob er noch nicht zuriickkehre, und die
Diener...

Fiir die, die solche Stunden erlebt haben, ist das Leben reicher
und holder geworden, und in den langen Nichten scheint selbst
der Wind in den Palmen zu fliistern: Mahadeva! Maha-
deval®

Aber dieser Bericht iiber das Jahr 1898 ist ein »Auferstehungs-Be-
richt, nach einem fast volligen Zusammenbruch. Denn was von allen
westlichen Schiilern Vivekanandas galt — sie waren keine jugend-
lichen Enthusiasten, keine Schwirmer, sondern reife Menschen mit
hohen Idealen, aber sehr ausgesprochenen Lebens- und Weltanschau-
ungen sehr englischer Prigung —, das galt ganz besonders von Mift
Noble, die im Mirz des gleichen Jahres das Brahmacharya-Geliibde
einer Novizin in die Hinde ihres Meisters abgelegt und den Namen
Nivedita, die Geweihte, empfangen hatte.

Sie war ihm keineswegs zu Fiiflen gesunken, iiberwiltigt von seiner
eindrucksvollen exotischen Erscheinung, seinem personlichen Charisma.
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Auch, nachdem sie sich ihm fiir sein soziales und kulturelles Liebes-
werk zur Hebung der indischen Frau zur Verfiigung gestellt hatte,
brachte sie sich ihm als Englinderin, d. h. als vielleicht westlichsten
aller westlich aufgewachsenen Menschen. Vivekananda aber wollte
keine westliche, sondern eine durch und durch indische Kultur fiir die
indische Frau, eine Kultur, die aus indischer Geistigkeit erwachsen
sollte, Wer ihm dabei helfen wollte, der muflte zunichst sich selbst
aufgeben — soweit dieses ,selbst’ aus westlichen Sitten, westlicher
Denk- und Lebensweise entstanden war.*

Was er in diesem Jahr, und schon seit seiner Riickkehr, versucht
hatte, war alles darauf ausgerichtet gewesen, die beiden Pole der
Kulturen — Ost und West — zueinander zu biegen, zu allererst im
Zusammenleben seiner Gstlichen und westlichen Schiiler. Dabei hatte
es zunichst so ausgesehen, als bevorzuge er die Westler. Er hatte die
Hindu-Orthodoxie vor den Kopf gestoflen, indem er &ffentlich seine
Bruderménche gezwungen hatte, ein gleiches zu tun. Er hatte zu die-
sen von seinen westlichen Schiilern als von den wahren Brahmanen
und Kshatriyas gesprochen . .. Und dies alles, um eingefahrene Denk-
geleise bei den Hindus seiner Umgebung aufzureifien, um sie durch
die Region uralter Vorurteile hindurch ins rein Menschliche vorzu-
Stoﬂen.

Spiter, auf den Reisen dieses Jahres mit seinen westlichen Schii-
lern, hatte er den gleichen Prozef bei ihnen vorgenommen, und es
War die Schwester Nivedita, die ithm dabei den heftigsten Widerstand
entgegensetzte.

Noch einmal geben wir ihr selbst das Wort:

»Es schien, als finge in Almora ein neues Zur-Schule-gehen an.
Und ebenso wie dieses fiir den Schiiler oft recht unangenehm
werden kann, so war es auch hier. Denn wenn es auch unendlich
peinvoll ist: die Blindheit einer nur halben Einsicht mufite be-

" Dieser Kulturnationalismus war bedingt durch die damaligen verheerenden

erhiltnisse. Im eigentlichen Yoga gibt es weder Ost noch West. Die Tat-
sache, dafl der Westen iltere Zustinde der Geistigkeit relativ rapid absol-
Viert oder {ibersprungen und hinter sich gelassen hat, die Asien ausgebaut,
vertieft und in seiner ganzen Schonheit und Gréfe entfaltet hat, sollte nun
Nicht zu einer Geringschitzung des Westens oder zu einer Verkleine-
Turig seiner Leistungen fiihren.
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seitigt werden. Ein Geist mufite dahin gebracht werden, seinen
Schwerpunkt zu wechseln, Niemals ging es um anderes als eben
dieses, niemals um das Diktat einer Meinung oder Glaubens-
anschauung, niemals um etwas anderes als um die Befreiung aus
einer Parteilichkeit. Nicht einmal am Schlufl dieser schrecklichen
Erfahrung, als diese Methode der Behandlung von Rasse und
Vaterland fallengelassen wurde, um niemals wieder systema-
tisch aufgenommen zu werden, verlangte der Swami ein Glau-
bensbekenntnis, die Erklirung einer neuen Anschauung. Seine
Zuhorerin ging frei hinweg. Er aber hatte einen in Denken und
Empfinden so grundsitzlich und vollkommen verschiedenen
Standpunkr so stark offenbart, dafl es fiir sie unméglich wurde,
zu ruhen, bis sie spiter — infolge eigenen Bemiihens — zu
einer Anschauung gelangte, in der beiden Moglichkeiten auf eine
verniinftige Weise Rechnung getragen wurde ... Zu jener Zeit
jedoch waren sie ein gewaltiger Stein im Wege, und sie blieben
es, bis sie die Torheit begriff, die darin lag, irgendeiner Sache
zu erlauben, ihr die Personlichkeit zu verdunkeln, die sich ihr
hier offenbarte ... In jedem Falle war es ein Ideal der Vergan-
genheit gewesen, das eine Schranke vor der Regung ihrer Sym-
pathie errichtet hatte, und es ist sicherlich immer so. Es sind die
Ideale einer Ara, die die Fesseln der nichsten schmieden.“

Diese Morgengespriche in Almora also nahmen die Form von
Angriffen auf tief eingewurzelte soziale, literarische und kiinstle-
rische Voreingenommenheiten an, oder von langen Vergleichen zwi-
schen indischer und europdischer Geschichte oder sonstigen Themen,
die oft ausgedehnte Beobachtungen von groflem Wert enthielten. Es
war einer der charakteristischen Ziige des Swami, daf er die Schat-
tenseiten eines Landes oder einer Gesellschaft offen und heftig an-
griff, solange er in ihr lebte, wihrend es oft schien, als blieben nichts
als ihre Lichtseiten in seinem Gedichtnis haften, hatte er sie verlassen.
Er stellte seine Schiiler dauernd auf die Probe, und die Art gerade
dieser besonderen Gespriche hatte er wahrscheinlich gewihlt, um den
Mut und die Aufrichtigkeit einer von ihnen als Frau und als Euro-
pierin auf die Probe zu stellen.

Hier, in diesem geistigen Ringen zwischen Ost und West, traf Stahl
auf Stahl. Und daf dies in reinstem Wollen, aus reinsten Motiven
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geschah, geht auch daraus hervor, daf Vivekananda die iiber ihr
Widerstreben Ungliickliche damit trostete, daf es ihm selbst nicht
anders ergangen wire, damals, in dem spirituellen Ringen mit seinem
Meister.

Andere aber sahen, daf} die Intensitit dieser geistigen Auseinander-
setzung iiber die Krifte der Frau gingen. Eine der ilteren Damen
stellte den Meister und machte ihm Vorhaltungen. Er hérte sie schwei-
gend an und entfernte sich. Erst am Abend kehrte er zuriidk. Er trat
zu den auf der Veranda Versammelten, wandte sich an die miitter-
liche Vermittlerin und sagte einfach und herzlich:

»Sie batten recht, das mufl anders werden. Ich werde auf eine
Weile in die Wilder geben, allein, und wenn ich wiederkomme,
bringe ich den Frieden mit.*
_ So endete die Priifung einer begabten und kithnen westlichen Seele
Im Fegefeuer dstlichen Meistergeistes.”

Eine gewisse, wenn auch vergeistigte Erotik kann man m. E. hier nicht
8anz aufler acht lassen. Gewifl kitzelte* (wenn auch nur im Unterbe-
Wwufltsein) es einen damaligen Kolonial-Asiaten, eine Dame aus der Herren-
rasse ,im Fegefeuer zu priifen‘.
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IX

DAS MYSTERIUM DER GOTTLICHEN
MUTTER
(Maske und Antlitz des Transzendentalen)

,Das Sterbliche erdrhnt in scinen Grund-

festen, aber das Unsterbliche finge heller

zu leuchten an und erkennt sich selbst.”
Novalis

Am 30. Mirz hatte Swami Vivekananda Calcutta verlassen, um
einer Einladung nach Darjeeling zu folgen. Doch kaum vier Wochen
spater brach er diesen Erholungsurlaub ab: In Calcutta war die Pest
ausgebrochen. Noch am Tage seiner Ankunft im Kloster entwarf er
Aufrufe in Bengali und Hindi an die Bevdlkerung, die in Massen
aus der Stadt fliichtete, im Grunde weniger vor der drohenden
Seuche als vielmehr vor den rigorosen Mafinahmen, die die Regierung
ergriff, um ein Umsichgreifen der Seuche zu verhindern. Aber Swami
Vivekananda mahnte nicht nur zu Ruhe und Besonnenheit. Gleich-
zeitig mobilisierte er den Orden zu titger Hilfeleistung. Und als
einer der Brudermdnche zaghaft meinte:

,Aber Swamiji, woher werden wir die Mittel nehmen zu all
diesem?“

da fuhr der Meister ihn an:

Wobher? Wir werden notfalls die neuen Klostergriinde ver-
kaufen! Wir sind Sannyasins, d. b. bereit, unter Biumen zu
schlafen und vom tiglichen Bettelgang zn leben, wie wvorber.
Was scheren uns Kloster und Besitz, wenn wir durch den Ver-
zicht daranf Tausenden Erleichterung verschaffen kinnen, die
vor unsern Augen leiden?!”
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Das Opfer wurde nicht ndtig, es fanden sich andere Hilfsquellen,
um die Mafnahmen Vivekanandas zu praktischer Hilfe werden zu
lassen. Und nicht nur Geldmittel, um ein Gelinde zu mieten, um
darauf ecin Isolierungslager fiir die Kranken zu errichten, sondern
auch helfende Hinde, die diese Armen pflegten — und dariiber hin-
aus nach Vivekanandas Anweisungen bedenkenlos selbst zugriffen,
um die betroffenen Stadtviertel nach den sanitiren Vorschriften zu
sdubern und zu desinfizieren.

Nicht zuletzt dank dieses tatkriftigen Einsatzes der Ramakrishna-
Missions-Gesellschaft konnte der Ausbreitung der Seuche Einhalt ge-
boten werden. Swami Vivekananda blieb, bis die Gefahr geddmmt
war; dann machte er sich erneut mit Sstlichen und westlichen Schii-
lern auf, um einer Einladung der Seviers in ihr Haus in Almora zu
folgen. Zu Mrs. Ole Bull, Schwester Nivedita und der Amerikanerin
Mig Josephine Macleod hatte sich auch die Gattin des amerikani-
schen Generalkonsuls von Calcutta gesellt, Mrs. Patterson, die Vive-
%‘ananda ebenfalls noch aus Amerika kannte: Sie war es gewesen, die
thn in jhr Haus aufgenommen hatte, als die Hotels der Stadt ihm als
F arbigem die Tiir gewiesen hatten. Sie bot auch jetzt der Kritik der
angelsichsischen Gesellschaft Calcuttas die Stirn und ,setzte ihre
Kaste aufs Spiel. Um die Jahrhundertwende gehdrte fiir Europder
und Amerikaner noch Mut dazu, sich zu einem Inder zu halten.

Und es war, als lste gerade die Gegenwart seiner westlichen
Schiiler alles das in dem Swami aus, was am indischsten war. Er
SPm:Ch zu ihnen davon, wie indisches Brauchtum, indische Sitte und
Religion nur ein und dasselbe wiren: Die Verbrennungsstitten z. B.
Symbol der Vorstellung, dafl ein toter K&rper unrein sei, da die
Seele ihn abgeworfen hitte. Er sprach iiber den Gebrauch nur der
Techten Hand beim Essen, bei Gebet und Japa (dem Abreiben der Ge-

e'ts.kette); von dem Nonnenleben der Hinduwitwe, ihren Fasten,
Vigilien und anderen Kasteiungen; von der Achtung der Kinder vor
den Eltern, die ihnen Verkdrperungen der Gottheit seien;* vom ur-
SPrﬁ'nglichen Sinn der Kastenordnung; von den religidsen Sondervor-
schriften fiir die Brahmanen und dem zweifachen Ideal von Entsa-
8ung und Verwirklichung, das der Sannyasi verkdrpert.

1 . . N
n dem damaligen Indien — wortwdrtlich zu verstchen!
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Er machte seine Schiiler darauf aufmerksam, wie jedes Hinduhaus
ein kleiner Tempel sei, und auf die Sitte des Ishta-devata, der selbst-
gewihlten Gottheit, auf die vedischen Rezitationen der brahmani-
schen Kinder in den Tempelhtfen von Benares. Er wies ihnen die
Moslems, die zur Stunde des Gebets dort niederknien, wo sie sich
gerade befinden, und unterstrich deren religidse Praxis von Gleichheit
und Briiderlichkeit, zum mindesten untereinander... Alles dieses
zusammen ein grandioses Gemilde nicht nur des religidsen Hinter-
grundes des Landes, sondern eben der Kultur dieses wundersamen
,idealisierten® Indien.

Und es war auf dieser Reise, in Nainital, dafl er vor einem Audi-
torium gebildeter Besucher auf den grofien Ram Mohan Roy zu spre-
chen kam, diesen ,ersten Propheten des Neuen Indien‘, der die grofle
Dreiheit aus Vedanta, Liebe zum Volk und Befriedung zwischen
Hinduismus und Islam auf die Fahne der Zukunft geschrieben hatte,
die unsichtbare Fahne einer Sendung, die der Genius der Rasse in-
zwischen in die Hinde des Sprechers gelegt hatte.

Wihrend dieses Aufenthaltes in Almora konnte er dank der mate-
riellen Hilfe der Seviers und der Bereitschaft und Fihigkeit eines
indischen Schiilers, des Swami Swarupananda, die Zeitschrift Pra-
BUDDHA BHARATA, ,Das erwachte Indien‘, ins Leben zuriidkrufen. Sie
erscheint heute noch als die bedeutendste unter den vielen Zeitschrif-
ten, die der Ramakrishna-Orden in vielen Landesteilen herausgibt.
Sie war eine Griindung seiner Anhingergruppe Madras gewesen, war
aber nach dem Ableben ihres begabten jungen Herausgebers einge-
gangen. In Zukunft wiirde dieses wertvolle publizistische Riickgrat
der Ordenstitigkeit von Almora ausgehen.

Aber es fielen auch tiefe Schatten auf diese schdnen und geistig so
fruchtbaren Tage in Almora. Als Swami Vivekananda nach einer
kurzen Abwesenheit zuriickkehrte, empfingen ihn zwei Todesnach-
richten: die von Pavhari Baba, den er nichst Sri Ramakrishna am
tiefsten verehrt hatte, und die seiner ,rechten Hand‘, Mr. Goodwin.
Dieser hatte vor nicht langer Zeit ein Angebot als Mitarbeiter einer
groflen Zeitung in Madras angenonimen. Jetzt war er einem heftigen
Fieber erlegen.*

* Wahrscheinlich Cholera (eine meldepflichtige Krankheit), denn er hatte
auch reiswasserartige Stiihle.

188

Vivekananda nahm die Nachrichten zunichst ruhig auf. Mit dem
Anwachsen der Stunden aber, in denen sich der unabwendbare Ver-
lust ihm ins BewuBtsein brannte, gab das Herz nach. Vergebens ver-
suchte der Kopf an den Asketen in ihm zu appellieren, der sich von
allem gelsst hat, was Bindung bedeutet, vergebens raunte er, dafl
dieses Besessensein von Erinnerungen nichts anderes sei, als wolle der
Mensch korperlich die Merkmale seiner vormenschlichen Entwicklung
festhalten. Das Herz rebellierte, denn der geistesgewaltige Swami
War ein Liebender und wiirde es immer bleiben.

Und die Schatten der Toten, die ihn hier erreichten, trieben ihn
davon, Er brach mit den Frauen, die ihn von Calcutta hierher beglei-
tet hatten, nach Kaschmir auf, alle als Giste von Mrs. Ole Bull.

Sie reisten langsam, den Tagen und Gelegenheiten hingegeben, wie
sie sich ergaben. In Hausbooten auf dem Jhelum, in und um Srina-
gar, Kaschmirs Hauptstadt, hielten sie sich ganze vier Wochen auf, in
!mmer lebendigem Kontakt mit der Meisterseele, die an ihnen formte
us dem Reichtum der eigenen Tiefe.

Aber diese Losgelstheit aus den unmittelbaren Forderungen seines
tﬁtigkgitsgeladenen Ordensalltags blieb auch nicht ohne Einflufl auf
den Meister selbst. Aus der von den Nebeln und Stirmen der Um-
welt nicht mehr verschleierten Tiefe stieg ,der andere Naren‘ auf,
S-Chweigend, unwiderstehlich. Schon am 10. Juli, als zwei seiner ame-
tikanischen Schiilerinnen sich zu einem Sonderausflug auf wenige Tage
entferne hatten, war er stillschweigend verschwunden, mittellos und
allein. Und erst bei seiner Riidkkehr fiinf Tage spiter erfubren die
Z“"ﬁCkgebliebenen, dafl er seiner Sehnsucht nach der Begegnung mit
d_em beriihmten Shiva von Amarnath nachgegeben hatte. Doch hatte
Sich die von ihm beabsichtigte Route iiber Sonanarg als ungangbar
€rwiesen; die Sommerwirme hatte verschiedene Gletscheriiberginge
Unpassierbar gemach.

Zehn Tage spiter, in Achhabal, erklirte er plotzlich wihrend eines
ahles, das sie im Freien einnahmen, daf er sich einer der aus Tau-
sffnden von Pilgern bestehenden Gruppen anschliefen werde, die sich
'€ wie iiberall in Kaschmir jetzt sammelten, um zur Eishshle von
Marnath zu wallfahrten; sie war nur wenige Sommerwochen hin-
durch zu erreichen. Und allein Schwester Nivedita werde ihn beglei-
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ten; die andern sollten nur bis Pahlgam mitkommen und dort auf
seine Riickkehr warten.

Die eindrucksvolle Schilderung dieser Wallfahrt entnehmen wir der
Vivekananda-Biographie des Ramakrishna-Ordens THE LifE OF
SwAMI VIVEKANANDA:

»Die Wallfahrt von Tausenden von Gliubigen zu der fernen Hohle
von Amarnath, die sich in eine Gletscherspalte des westlichen Hima-
laya schmiegt, fiihrt durch die bezauberndsten Landschaften der Erde.
Man ist iiberrascht, wie ruhig und ordentlich und in welch unglaub-
licher Geschwindigkeit am Ende jedes Tagesmarsches eine Leinwand-
stadt aufsprieft mit ihren farbigen Zelten aller Arten und Grofien,
mit ihren Bazaren und breiten Gassen mitten hindurch, und wie all
dies bei Tagesanbruch ebenso schnell verschwindet, wenn sich die
ganze Armee heiterer Pilger wieder in Marsch setzt. Zahllose Feuer-
stellen flammen durch die Dimmerung, und es sind nicht alles Koch-
stellen, sondern auch die heiligen Dhunifeuer der aschebedeckten
Sadhus, die diskutierend oder meditierend unter ihren grofien ocker-
farbenen Schirmen sitzen, die sie einfach in den Boden stecken.
Sannyasins aller Orden in ihren unterschiedlichen Gewindern, Min-
ner und Frauen mit Kindern aus allen Landesteilen in ihren charak-
teristischen Trachten, die Fackeln, die mit einbrechender Nacht auf-
flammen, Muschelhdrner und Gongs, Hymnengesang und Rezitatio-
nen — es ist alles hdchst eindrucksvoll und iibermittelt bis zu einem
gewissen Grade eine Vorstellung von der leidenschaftlichen Religid-
sitat dieses Volkes.

Sri Ramakrishna hatte seine Schiiler, unter ihnen Vivekananda,
dazu erzogen, alle Sitten und Briduche gewissenhaft einzuhalten, die
durch den Glauben von Millionen ganze Zeitalter hindurch geheiligt
waren. So hielt Swami Vivekananda auch jetzt auf der Wallfahrt
alles in der gleichen frommen und gewissenhaften Weise ein, wie die
einfachste Frau neben ihm. Er badete in den heiligen Wassern, er
opferte Blumen und Friichte und Siifligkeiten, bevor er selbst aff, er
warf sich anbetend auf den Boden, rezitierte die Namen der Gottheit
an den Perlen der Gebetskette und dergleichen mehr. So sehen wir
ihn, durchdrungen vom Geist der Wallfahrt, mit Eifer und hingeben-
der Frommigkeit die vorgeschriebene Askese iiben: nur eine warme
Mahlzeit am Tage zu sich nehmen, die in orthodoxer Weise zuberei-
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tet ist. Einsamkeit und Schweigen beobachten, so weit es mdglich war,
seine Gebetskette benutzen und lange in seinem Zelt meditieren.

Der Einfluf des Swami auf die Hunderte von Ménche war enorm,
nachdem er sich anfangs einer starken Opposition der orthodoxen
unter ihnen gegeniibergesehen hatte. Der Grund war seine europiische
Begleitung. Als sie ihre Zelte unmittelbar neben dem Lager der Wall-
fahrer errichtet hatten, hatten viele Sadhus Protest erhoben und ver-
langt, daf sie in groRerer Entfernung blieben. Swami Vivekananda
Quittierte dieses Ansinnen mit schweigender Nichtachtung. Da trat
¢in anderer Sadhu zu ihm und sagte leise:

»Swamiji, Ihr habt die Macht — Ihr solltet sie aber nicht
zeigen.®

Vivekananda begriff augenblicklich — und lieB die Zelte sofort
entfernen. Seltsamerweise machte ihm vom niichsten Tage an jeder-
Mann Platz, und sein Zelt und das der Schwester Nivedita wurden
2u Hiupten des Lagers errichtet, in beherrschender Lage. Und fiir
d?n Rest der Reise war das Zelt des Swami von Mbnchen belagert,
die bej ihm Belehrung suchten.

.Uber Bawan, das wegen seiner heiligen Quellen bekannt ist, und
Eismukkam erreichten die Pilger Pahlgam, das ,Dorf der Hirten',
und lagerten am Fufle einer pfeilfrmigen Gletscherspalte neben den
tobenden Wassern des Lidar. Hier legten sie einen Ruhetag ein, um das
Ekadasi-Fasten einzuhalten. Bei Chandanawara, dem nichsten Rast-
Platz, bestand der Swami darauf, daf} seine Schiilerin ithren ersten Glet-
icher zu Fuf} erklomm. Erschdpft von einer weiteren steilen Klettertour
f‘bel' Ziegenpfade am Rande von Abgriinden, errichteten sie diesmal
thre Zelte schon unter Schneegipfeln in einer Hohe von 6000 m.
. Der ganze folgende Morgen war eine einzige Steigung, bis schlief3-
ich die Lidarquelle 200 m tief unter ihnen lag, in ihrem Eismantel
z‘_’m Schweigen gebracht. Am nichsten Tage erreichte der Zug der
Pilger nach Uberqueren von Gletschern und vereisten Gipfeln Pan-

atarni, die Stitte der fiinf Stréme. In jedem mufiten die Wallfahrer
untertz!.uchen, von einem zum andern in den nassen Kleidern wan-
dernd, trotz der strengen Kilte. In seinem Bediirfnis, jeden Ritus der

allfahre sorgfiltig einzuhalten, entwischte der Swami geschickt der

_°°bachtung seiner spirituellen Tochter und geniigte den Vorschriften

1S auf den letzten Buchstaben.

191




Am 2. August, dem Tage von Amarnath, hatten die Pilger nach
steilem Anstieg einen Abstieg zu bewiltigen, bei dem ein einziger
falscher Schritt augenblicklichen Tod bedeutet hdtte. Danach ging es
Meile auf Meile neben einem Gletscher her, bis sie wieder einen offe-
nen Strom erreichten, in dem sie badeten, bevor nach erneutem steilen
Anstieg die Hohle erreicht war.

Der Swami war zurtickgeblieben, vielleicht, um mit seinen Gedan-
ken allein zu sein. Seine ihn am Fluf} erwartende Schiilerin schickte
er voraus, bevor er ins Wasser stieg. Dann nahte er sich dem Heilig-
tum.

Einen Augenblick stand Vivekananda im Eingang, nackt bis auf das
Lendentuch, den K&rper mit heiliger Asche bedeckt, das Antlitz von
hochster Hingabe durchglitht; dann sank er in die Knie und vrarf
sich zu Boden, einer unter vielen, iiberwiltigt von der schimmernden
Reinheit des groflen Eislingams.* Eine Jubelhymne aus hundert Keh-
len durchbrauste die Hohle, die Bewegung raubte ihm fast das Be-
wufitsein. Ein grofles mystisches Erleben durchdrang ihn, von dem er
niemals Einzelheiten preisgegeben hat aufer in der Form, dafl Shiva
selbst ihm erschienen wire, und dafl er die Gnade von Amarnath, des
Herrn der Unsterblichkeit, erfahren habe, die darin besteht, daf} der,
der ihrer teilhaftig wird, nicht zu sterben braucht, bevor er es nicht
selbst will. (A = nicht, mara = Sterben: Amarnath.)

Der Schodk, den diese mystische Erfahrung auf den Korper aus-
iibte, hinterlief§ eine bleibende Spur. Ein Arzt, der Vivekananda spi-
ter untersuchte, entdeckte sie und Zuflerte:

»Swamiji, Sie waren dem Tode nahe. Von rechtswegen hitte
ihr Herz aufhdren miissen zu schlagen. Statt dessen hat es eine
dauernde Erweiterung davongetragen.©

# Fis-Lingam = penisférmiger Eiszapfen. Die modernen Inder haben eine
gewisse Scheu, offen und ehrlich auszusprechen, dafl der Lingam in erster
Linie das minnl. Zeugungsglied darstellt — und das noch im Zustand der
Erregung bzw. Erektion. Somit ist alles Aufgerichtete ein Lingam:
Kerze oder Flamme = Feuer-Lingam, Fontine = Wasser-Lingam, Weih-
nachtsbaum = Christfest-Lingam, Miinsterturm = Kirchen-Lingam usw.
Gemeint ist die zeugungsihnliche schdpferische Kraft Gottes. Das Sexuelle
in ostlichen Religionen wird meistens Gberspielt, um den europiischen
Laienleser nicht unnétig zu befremden oder gar zu bestiirzen.
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Zu Schwester Nivedita sagte Vivekananda, als er der Sprache wie-
der michtig war:

»Das Bildnis war der Herr selbst. Es war alles Anbetung
dort. Ich habe niemals etwas so Schénes, so Erbabenes erlebt.”

Und sein ganzes Wesen war so durchdrungen, so gesittigt mit der
Gegenwart des Gottes, dafl er auf Tage hinaus von nichts anderem
sprechen konnte als von Thm. Shiva war alles in allem, Shiva, der
Ewig Eine, der Grofle Asket, in Meditation verloren, unendlich fern
aller Weltlichkeit.“

Lingam, der Sanskritausdruck, der in alle Sprachen Indiens
ibergegangen ist, bezeichnet einmal allgemein jedes Bildnis, jedes
Symbol einer Gottheit, im besonderen aber die kurze Siule, die das
Bildnis Shivas vertritt.

Der Hinduismus teilt die Grofle Kraft, die sich ihm in der Welt
alles Lebendigen offenbart, in ihre drei Aspekte der Schdpfung, der
Erhaltung und der Zerstrung auf und personifiziert sie entsprechend
in den drei Gestalten Brahmas, des Schopfers, Vishnus, des
Erhalters, und Shivas, des Zerstdrers. Das Prinzip des Flieflen-
den, des ewigen Wandels, hat auch vor diesen religidsen Vorstellungen
nicht Halt gemacht, zumal derartige Ideen ohnehin im &stlichen Den-
ken niemals so erstarren, wie es in dogmatisch strengeren Glaubens-
formen geschieht. So ist die Verehrung des urspriinglichen Schdpfer-
gottes Brahma so stark zurilickgegangen, daf es in Indien nur noch
wenige Heiligtiimer gibt, die diesem geweiht sind. Zwar sind die
Himmel der Hindus immer noch von unzihligen groflen und kleinen
Gottheiten bevolkert. Die meisten gruppieren sich aber als Inkarna-
tionen oder ,Familienmitglieder® unter die drei Grofen Vishnu,
Shiva und die Grofle Muttergottheit, die nunmehr
jeder fiir sich von seinen Anhingern als ,der Grofte angesehen wer-
den. Auf diese Weise haben sich die drei bedeutendsten Glaubensfor-
men des Vishnuismus, des Shivaismus und des Shaktimus (Shakti =
Kraft) im Hinduismus entwidkelt, die aber jede fiir sich wiederum
Raum bieten fiir die schlichteste Frommigkeit bis hinauf zur hchsten
Philosophischen Ausdeutung.

) Vishnu ist zweifellos eine Gottheit der vedisch-arischen, also der
Jingsten Kulturschicht des Subkontinents. Uber die historische Ver-
gangenheit der Muttergottheit gehen die Meinungen auseinander. Wir
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wissen, daf die frithen Kulturen die schopferische Kraft als die Ge-
bérerin, also weiblich empfanden und darstellten; sie tritt als solche
bereits beim Menschen der Eiszeit auf, beherrscht jedoch auch noch
die frithesten Kulturen der geschichtlichen Zeit. Und da sich in ihrem
Kult ilteste Elemente vorfinden — der Kali Bengalens werden heute
noch Opfer dargebracht —, so liegt die Annahme nahe, dafl es sich
dabei um eine religisse Form vorgeschichtlicher Herkunft handelt.
Die indische Anschauung, dafl der Kult der Muttergottheit erst im
Gefolge des Buddhismus aufgetreten sei, verliert vor der weltweiten
Verbreitung der urtimlichen ,Gottlichen Mutter® an Wahrscheinlich-
keit.”

Shiva ist zweifellos eine vorvedische Gottheit, darauf weist bereits
das ihm allein vorbehaltene Symbol der kurzen Siule hin, das ebenso
zweifellos ein Phallus-Symbol ist.

Die moderne Archiologie hat einen gemeinsamen Kulturkomplex
der Phallus-Verehrung festgestellt, zu dem ganz Westasien gehdrte,
beginnend im westlichen China und Indien einschlieend; er umfafite
die Periode vom neolithischen bis zum chalcholithischen Zeitalter. Da-
mit ist auch der Phalluskult jener alten Kultur, die in jiingster Zeit
im Industal zutage getreten ist, keine Einzelerscheinung mehr.

Daf Shiva nicht-vedischen Ursprungs ist, geht auch daraus hervor,
daf in einem der Puranas berichtet wird, daf die iibrigen Gotter sich
weigerten, mit ihm zu speisen, da er mit jedem esse; er stammt also
aus der Zeit, die vor der Entstehung der Kastenordnung — einer
vedisch-arischen Einrichtung — liegt. Auch Daksha, der ,Herr der
Berge’, der ,Schwiegervater® Shivas, weigert sich aus dem gleichen
Grunde, ihn seinem grofien Opfer beiwohnen zu lassen.

Nun treten bereits im dltesten Abschnitt der Veden, dem Rigveda,
Menschen auf, die ,Shishnadevas‘ genannt werden, denen der Zutritt

% Zumal die ,Gottin® Tara (in Tibet) schon in der vorbuddhistischen
B o n - Religion vorkommt (H. Hoffmanns Habilitationsarbeit: Studien zu
Quellen der tibetischen Bon-Religion). Und Prof, R. Hauschild hat uns ge-
zeigt, wie gewaltig die Macht der (Gottin) Ardvi Sura Anahita (Yasht
1—3, 64, 86—87) im benachbarten Iran war. Die Siiddeutsche Zeitung
(vom 26.8. und 20.11.1964) berichtet von Ausgrabungen in einer neun-
tausend Jahre alten Stadt in Anatolien, die eine vorgeschichtliche Gyniko-
kratie (auch in Sache Religion) beweisen.
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zu den Opferstitten untersagt ist. Die Bedeutung dieser Bezeichnung
war ungeklirt, bis Heinrich Zimmer die Erklirung fand:

Shishnadevas waren solche, ,deren Gott Shishna war*, Shishna aber
bedeutet ,genital‘; es handelte sich dabei demnach um Phallus-Ver-
ehrer. Sie gab es also auch im vedischen Zeitalter in Indien, wenn der
Kult auch nicht der vedischen Religion der Bharata-Gruppe ange-
hért zu haben braucht. Ubrigens stellte auch Schliemann diesen Kult
fiir das antike Indien fest, und zwar als im Zusammenhang stehend
mit den gleichzeitigen in Kleinasien.

Diese Ubersicht iiber die Forschungsunterlagen des Shivaismus als
eines urspriinglichen Phallus-Kultes geht nicht nur von dem grofien
mystischen Erlebnis Vivekanandas in der Hohle von Amarnath aus,
sondern fiithrt auch wieder in anderem Zusammenhang zu ihm zu-
riick:

Zwei Jahre spiter (1900), als Vivekananda auf Einladung am
Kongref fiir Religions-Geschichte in Paris teilnahm, geriet er in eine
Kontroverse mit dem Deutschen Oppert, als dieser das Shivalingam
als Phallus-Symbol bezeichnete. Vivekananda vertrat demgegeniiber
die Anschauung, die Verehrung des Shivalingam stamme erst aus der
beriihmten Hymne im Atharva Veda Samhita, die dem Preise des
Yupa-Stambha, des Opferpfostens gilt. Die gleiche Hymne tritt aus-
fithrlicher, in Form von Geschichten, im Linga Purana auf, ebenfalls
zum Ruhme des groflen Opferpfostens und der Uberlegenheit Maha-
devas, des ,Groflen Gottes’, eines der iibrigen Namen Shivas. Vive-
kananda fiigte zu diesen Gedankengingen, die er aus den Veden ab-
leitet, noch den eigenen hinzu, daf es sich ebenso gut um eine hindu-
istische Nachahmung der Gedenkpfosten handeln konne, die die
Bauddhas zu Ehren Buddhas errichteten.

Vivekananda besafl einen ungewdhnlich ausgeprigten Sinn fiir zeit-
geschichtliches Werden und dessen geistesgeschichtliche Deutung. Was
bewog ihn dazu, eine so offensichtlich schwache Position einzunehmen
und zu verteidigen?
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Wo er sein Volk direkt angegriffen oder indirekt herabgesetzt
empfand, konnte er nicht mehr objektiv sein. Noch am letzten Sonn-
tag vor seinem Tode hat er es selbst formuliert:

wDu weifit, das Werk war immer meine schwache Seite.
Wenn ich daran denke, dafi das scheitern kénnte, dann bin ich
einfach erledigt.”

Dieses ,Werk® war, sein Volk zum Erwachen zu sich selbst zu
bringen und ihm die seiner Gréfle angemessene Stellung in der Welt
zu schaffen. Sah er dieses ,Werk‘, seine Sendung, angegriffen oder
gefihrdet, dann machte sich ,der Schleier’ bemerkbar, von dem sein
Meister Ramakrishna gesagt hatte, dafl die Grofle Mutter ihn iiber
die Augen dieses ihres Sendlings gelegt habe, damit er ihren Auftrag
ausfiihren kénne.

Vivekananda war kein Vollendeter. In jener folgenschweren Stunde
von Kap Komorin hatte er darauf verzichtet und sich unter das Joch
seines ,Auftrags in der Welt® gebeugt. Er war der Schleier, der ihn
auch in diesem Falle hinderte, klar zu sehen.

Sonst wire sein kithner Geist fraglos auch durch die schablonen-
hafte moderne Anschauung einer eng-rationalistischen Geisteshaltung
hindurchgestoflen zu der grandios intuitiven Weisheit, die den Phal-
lus-Kult einst schuf.*

Damals stand der friihe Mensch noch in weit offener intuitiver
Schau dem Geheimnis des Schopferischen gegeniiber; noch hatte sich
nicht zwischen beiden der analytische Intellekt mit seinem hochmiiti-
gen ,Nichts-als® breit gemacht. Zeugung war ihm weder biologisches
Zweckgeschehen noch Sinnengenufl nach Art des Essens und Trinkens,
sondern das Uberwiltigtwerden durch eine Kraft, die auflerhalb sei-
ner Kontrolle lag und also michtiger war als er. So neigte er sich ihr
in Verchrung.**

Jahrtausende liegen zwischen jenen frithen Kulturen und dem
Heute, Zeitalter, in denen der Mensch seinen analytischen Verstand
und durch ihn ein immer reicheres, immer umfassenderes Wissen ent-
widkelte. Das Geheimnis der schopferischen Zeugung hat er nicht er-
griindet, und wird er nie ergriinden, denn es liegt auferhalb der
Reichweite dieses Verstandes.

# Vgl. P. Thieme,Die Heimat der indogermanischen Gemeinsprache, 1954.
= Vgl. R. Hauschild, Uber die friibesten Arier im Alten Orient, Berlin 1962.
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Der Vollendete aber, der hindurchstie durch die Sphire des ana-
lytischen Verstandes in die Sphire unmittelbarer Schau, ruht versun-
ken, verschlungen von diesem Geheimnis — als dem Geheimnis seines
eigenen wahren Wesens.

So schlieflt sich der Ring, den der Mensch auszuschreiten angetreten
ist; so reicht der Vollendete von gestern, heute und morgen dem
Menschen der Frithe die Hand. Und was aus intuitivem Ahnen als
Phallus-Verehrung begann, endet in der seligen Erkenntnis des Shiva-
Mystikers ,Ich bin ER* (Shivo’ham).

Es war das Erleben, das einst auch auf den Mdnch Vivekananda
gewartet hatte. Daneben aber stand Indien, die Mutter, und sah ihn
an, unsagbar erhaben, unsagbar elend — und stumm. Damals ent-
schied er, ihr Stimme zu werden, und hielt damit selbst den Schleier
der Miya fest, den Schleier, der ihn auch in dieser winzigen Episode,
seiner Debatte mit dem deutschen Gelehrten, hinderte, das Streit-
objekt mit dem dritten Auge, dem Auge des Vollendeten zu schen,
und ihn statt dessen auf die Ebene des rationalistischen Durchschnitts
versetzte.

Shiva, der Jiger der Vorzeit, der Kastenlose‘ (Akula) der vedisch-
arischen Kulturfrithe Indiens, wurde spiter von ihr aufgenommen als
der dritte Aspekt in der Personifizierung der Gottheit, die als Schop-
fer-Erhalter-Zerstorer drei Gesichter hatte. Als noch spiter, Ende des
ersten Jahrtausends christlicher Zeitrechnung, der grofle Ménch Shan-
kara die in den Veden verstreuten Offenbarungen hichster religivser
Schau zu einem System zusammenstellte und philosophisch vervoll-
stindigte, und dieses System, der Advaita-Vedanta, nach und nach
die mancherlei indischen Gotterreligionen durchdrang und in immer
hShere Deutung trug, da wurde der gleiche Shiva fiir seine Gliubigen
zum Symbol der hchsten Erfahrung von dem Einen, das ohne Zwei-
tes ist, ohne Name und Gestalt, Sat-Chit-Ananda: Ein reines (abso-
lutes) Sein, das Seiner Selbst selig bewuflt ist.

Dieses reine Sein als solches kann aber nicht, wie eine personlich
gedachte Gottheit, schopferisch tdtig sein, sondern nur in etwa dem
gleichen Sinne, wie das Leben auf dem Planeten Erde durch die Kraft
der Sonne entstanden ist, ohne dafl eine Absicht oder ein Wille der
Sonne dahinterstehen miifite. Thre Gegenwart geniigt ... So geniigt
die Gegenwart des reinen Seins, das im Gegensatz zur Sonne jedoch
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gleichzeitig Bewuftsein (Chit) ist, um Ursache alles dessen zu sein,
was ist. Diese ,Kraft’, die von dem reinen Sein ausstrahlt, ohne Es
zu verdndern, ist schopferisch, bewahrend und zerstrend zugleich —
auf menschliche Weise ausgedriickt. Von einem hdheren Standpunkt
aus handelt es sich bei allen drei Begriffen um das gleiche: einen un-
aufhdrlichen Wandel von Formenelementen.

Der Hinduismus symbolisiert die untrennbare Einheit zwischen
dem reinen Sein und der Kraft, die von IThm ausgeht, indem er der
minnlichen Gottheit — etwa Shiva oder Vishnu — eine Gemahlin
zugesellt, eben deren Shakti (Kraft). Die grofe Muttergottheit des
Hinduismus ist die Shakti Shivas. In ihrem giitigen Aspekt heifit
sie Durga, inihrem zerstdrerischen K ali; in anderen Eigenschaf-
ten trigt sie noch andere Namen und Gestalten.

Fir den Hindu fiihre also eine natiirliche Verbindung von Shiva
als dem Symbol des reinen Seins, der in ewiger tiefer Meditation auf
dem heiligen Kailas im Himalaya ruht, zu dessen in Leben und Ge-
schehen wirksamer Shakti, und es bedeutet keinen psychologisch un-
begreiflichen Sprung, wenn wir Vivekananda nach dem grofien Shiva-
Erleben in Amarnath bald darauf in ein gewaltiges geistiges Ringen
um das Erleben der géttlichen Mutter verstrickt finden. Beides diirfte
auch in anderer Hinsicht in Verbindung stchen: Als Symptom fiir die
Tatsache, dafl sich ,der andere Naren* immer intensiver durchsetzte.
Zwar war Vivekananda mit seiner Begleitung nach Kaschmir gekom-
men, um sich auf Einladung des dortigen Maharajas nach einem Ge-
linde umzusehen, auf dem sich ein Kloster errichten liefle, das ganz
besonders fiir ein Begegnen zwischen Ost und West im gemeinsam
gelebten Advaita-Vedanta gedacht war. Es hatte sich ein solches Ge-
linde auch bereits ergeben, in idealer Lage und idealer Abgeschieden-

heit. Das Vorhaben scheiterte jedoch an dem zweimaligen Einspruch
des britischen Residenten, bevor noch Verhandlungen aufgenommen
werden konnten,

Es war eine Enttduschung fiir Vivekananda, gewifl, Aber ,der
andere Naren‘ beherrschte in diesen Wochen des Wartens auf die Ent-
scheidung so sehr das Feld seines Geistes, daf8 das Fehlgehen dieses
schonen Vorhabens ein Geschehen am Rande blieb.

»Die Mutter will es nicht.”

Das geniigte. Die Mutter — Sie war zu einer Art Besessenheit ge-
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worden. Er zog sich mit seinem Hausboot von dem der andern zu-
riik und lieR es an einen einsamen Platz legen. Niemand durfte ihn
aufsuchen mit Ausnahme eines jungen Brahmo, der sich ihm in Kasch-
mir angeschlossen hatte, und das Recht des Schiilers fiir sich in An-
spruch nahm, fiir die tiglichen Bediirfnisse des Guru sorgen zu
diirfen.

Eine winzige Nebensichlichkeit, wie es scheint, kaum des Erwih-
nens wert. Und doch leuchtet sie mit blendendem Strahl in die ,Hdhle
des Herzens® des ,anderen Naren‘ und beleuchtet seine tiefe spiritu-
elle Einsamkeit inmitten seiner westlichen Schiiler, so aufrichtig sie
ihn verehrten, so aufrichtig sie sich miihten, sich in indisches Wesen,
indische Mentalitit einzufiihlen, Waren sie nicht sogar bereit, ihr
okzidentales Erbe aufzugeben, wie er es verlangte, zugunsten einer
orientalischen Verwandlung? Sie waren es zweifellos. Und ihre see-
lische Aufnahmefihigkeit, ihr wacher Geist, ihr scharfes logisches
Denken mag ihn oft wundersam angeregt haben, die Schitze seines
reichen kulturellen und spirituellen Wissens vor ihnen auszubreiten.
Es mag Zeiten gegeben haben, in denen er iiberzeugt war, mit ihnen
zu ciner Synthese westlichen und Sstlichen Geistes zu gelangen; der
Klosterplan von Kaschmir war das Ergebnis solcher Uberzeugung.

In diesem seinem leidenschaftlichsten Sadhana aber, scinem Ringen
um das erneute Erleben der Groflen Muttergottheit, trennt er sich
von diesen bevorzugten unter seinen Schiilern, und ein relativ Frem-
der erhilt den Vorzug, ihm dienen zu diirfen.

Weshalb — Das ist ein Geheimnis des Meisters.*

Hat Vivekananda aus dem Leben mit seinen westlichen Schiilern
den SchluB gezogen, dafl der Mensch des Westens keinen Zugang habe
zu der ,Hohle des Herzens®, in der die mystische Begegnung mit der
Gottheit wartet? Unwahrscheinlich. Vielleicht aber ist es thm gar
nicht bewuflt geworden, und er handelte instinktiv. Die tiefere Be-
deutung bliebe dieselbe.

Er erreichte, was er gewollt hatte. Unter Aufgebot seiner ganzen
grofen religidsen Leidenschaft richtete er seine ganze Konzentrations-
kraft auf das Dunkle, das Schmerzvolle, das Unergriindliche in der

* Ein grofler Yoga-Meister, auch wenn er etwas (dem Anschein nach)
Jfalsch® tut, ist (von einer hoheren Ebene aus gesehen) richtig.
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Welt, mit dem Entschlufl, ,auf diesem besonderen Wege das Eine
hinter der Vielfalt der Erscheinungen zu erreichen’.

Das ist ein gefihrliches Unterfangen, denn es fithrt durch Seelen-
regionen, in denen der Wahnsinn lauert.* Vivekananda kam mit einer
Erschiitterung davon, die sich in einer groflen HymMNe AN Kavr, die
Mutter, 16ste. Er schrieb sie in der Ekstase in einem Zuge nieder;
dann entfiel ihm die Feder und er sank bewuftlos zu Boden. So fan-
den ihn die Seinen.

Die Verehrung des Schrecklichen — als Dimonenverehrung — ist
so alt wie die Menschheit. Thr Sinn aber war stets die Besinftigung
dieser dunklen Gewalten — oder die Erlangung ihrer Dienstbarkeit
zu magischen Zwecken. Nichts anderes diirfte auch heute noch von
der iiberwiltigenden Mehrheit der Kali-Verchrer bezweckt werden.
Ein Vivekananda nahm selbstverstindlich eine vollig andere innere
Haltung ein. Thm ging es immer und iiberall um das Eine, um dic
Advaita-Erfahrung. Er verachtete die Feigheit, die sich gemeinhin in
der Verehrung der Kali offenbart:

»Es ist wabr, sie dekorieren Dich mit Schidelbalsbindern —
aber dann weichen sie zuriick in Schrecken und rufen Dich an als
,O Du All-Barmberzige!*

»Aber das Entsetzliche kann nur iiberwunden werden, indem
es um seiner selbst willen verebrt wird! Meditiert iiber den Tod!

Nur zu dem, der den Tod umarmt, kommt die Mutt er!”
Wir begegnen diesem Kult einer schrecklichen Muttergottheit auch
in anderen Religionen, und Vivekananda kannte ihn selbst aus dem
Lamaismus Tibets. Es ist sogar mdglich, dafl der Kali-Kult Benga-
lens, d. h. die Anbetung der Schrecklichen Mutter, tatsichlich aus dem
esoterischen Buddhismus, dem Lamaismus Tibets, in den Hindujsmus
hiniibergeflossen ist, wie in Indien vielfach behauptet wird. Darum
darf dieser Kult der Kali jedoch nicht ohne weiteres mit der Anbetung
einer hdchsten Muttergottheit an sich identifiziert werden, wie er sich
im Hinduismus etwa als Durga-Verehrung findet. Djese ist, wie er-
wihnt, so alt wie die Menschheit, und die steigende Verehrung der

* Acta Psychotherapeutica, Basel/New York 1957, 5 Bde., Nr. 2—4 ab
Seite 138 ff.
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Madonna im Katholizismus zeigt, dafl die Neigung dazu auch im
Menschen von heute noch nicht erloschen ist.*

Vivekananda hat auch iber jene Ekstase, die in der Hymne an
Kali gipfelte, keine Einzelheiten mitgeteilt.** Doch zog er sich unmittel-
bar darauf, am 30. September, zu den Quellen von Kshir Bhavani
zuriick, unter Hinterlassung der strikten Weisung, daf niemand ihm
folgen diirfe. Von dort kehrte er erst am 6. Oktober zu den Seinen
zuriick.

Kshir Bhavani ist ein beriihmter Schrein, ebenfalls der Muttergott-
heit geweiht. Wie sich spiter ergab, hatte Vivekananda die Zeit, die
er dort zubrachte, dazu benutzt, die Gottheit mit dem ihr zukommen-
den tiglichen Opfer von Dickmilch (Kshira), Reis und Mandeln zu
verehren, und hatte sich dariiber hinaus einem Sadhani unterzogen,
der in der allmorgendlichen Verehrung der kleinen Tochter eines
Brahmanen als Uma Kumari, der jungfriulichen Géttin, bestand. An-
dere strenge Kasteiungen 18sten einander ab. Sie scheinen darauf aus-
gerichtet gewesen zu sein, alles zu zerstdren, was iiber den reinen
Ménchscharakter an Personlichkeit noch in Vivekananda vorhanden
war. Denn der zu den Seinen zuriickkehrte, war das Kind der Gro-
flen Mutter, nichts sonst.

Alle Leidenschaften waren in einem groflen Frieden untergegangen,
alle Energien aufgeldst, alles Planen aufgegeben in einer kindlichen
Gewiflheit, dafl alles gut war, wie es war — denn es war die Mutter,
die es so haben wollte. So trat er bei seiner Riickkehr in das Haus-
boot zu den Seinen, lichelnd, ein paar gelbe Bliiten in Hinden, die
er abschiednehmend im Schrein dargebracht hatte. Mit segnender Ge-
birde legte er jedem ein paar Bliiten aufs Haupt. Dann setzte er sich
zu ihnen,

* Siche Arthur Schult, Maria — Sophia: das Ewig-Weibliche in Gott,
Mensch und Kosmos, Bietigheim 1960, ebenfalls Das Jobannesevangelium
als Offenbarung des Kosmischen Christus, Otto Reichl Verlag, Remagen
1965.

** Aber hier kénnte man M. Eliade zu Hilfe zichen, Er schreibt: ... cine
bestimmte Meditation erlaubt den Yogin, den Vorgang der Resorption, die
nach dem Tode stattfindet, vorauszuerleben. ... einen kosmischen Zusam-
menhang aufweist, so offenbart diese Meditation ebenfalls den Prozef,
durch welchen sich der Kosmos periodisch resorbiert.«

Das Mysterium der Wiedergeburt, Stuttgart 1961. Ebenfalls Alexandra
David-Neel, Mystiques et Magiciens du Tibet, S. 104 ff.
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Welt, mit dem Entschluf}, ,auf diesem besonderen Wege das Eine
hinter der Vielfalt der Erscheinungen zu erreichen’.

Das ist ein gefhrliches Unterfangen, denn es fiihrt durch Seelen-
regionen, in denen der Wahnsinn lauert.* Vivekananda kam mit einer
Erschiitterung davon, die sich in einer groflen HymMne an Kavr, die
Mutter, 16ste. Er schrieb sie in der Ekstase in einem Zuge nieder;
dann entfiel ihm die Feder und er sank bewufitlos zu Boden. So fan-
den ihn die Seinen.

Die Verehrung des Schrecklichen — als Dimonenverehrung — ist
so alt wie die Menschheit. Thr Sinn aber war stets die Besinftigung
dieser dunklen Gewalten — oder die Erlangung ihrer Dienstbarkeit
zu magischen Zwecken, Nichts anderes diirfte auch heute noch von
der iiberwiltigenden Mehrheit der Kali-Verehrer bezwedst werden.
Ein Vivekananda nahm selbstverstindlich eine vollig andere innere
Haltung ein. Thm ging es immer und iiberall um das Eine, um die
Advaita-Erfahrung. Er verachtete die Feigheit, die sich gemeinhin in
der Verehrung der Kali offenbart:

»Es ist wabr, sie dekorieren Dich mit Schidelbalsbindern —
aber dann weichen sie zuriick in Schrecken und rufen Dich an als
O Du All-Barmberzige!

wAber das Entsetzliche kann nur iberwunden werden, indem
es um seiner selbst willen verehrt wird! Meditiert iiber den Tod!

Nur zu dem, der den Tod umarmt, kommt die Mutter!®
Wir begegnen diesem Kult einer schrecklichen Muttergottheit auch
in anderen Religionen, und Vivekananda kannte ihn selbst aus dem
Lamaismus Tibets. Es ist sogar moglich, daf der Kali-Kult Benga-
lens, d. h. die Anbetung der Schrecklichen Mutter, tatsichlich aus dem
esoterischen Buddhismus, dem Lamaismus Tibets, in den Hinduismus
hiniibergeflossen ist, wie in Indien vielfach behauptet wird. Darum
darf dieser Kult der Kali jedoch nicht ohne weiteres mit der Anbetung
einer hochsten Muttergottheit an sich identifiziert werden, wie er sich
im Hinduismus etwa als Durga-Verehrung findet. Djese ist, wie er-
wihnt, so alt wie die Menschheit, und die steigende Verehrung der

* Acta Psychotherapeutica, Basel/New York 1957, 5 Bde., Nr. 2—4 ab
Seite 138 ff.
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Madonna im Katholizismus zeigt, dafl die Neigung dazu auch im
Menschen von heute noch nicht erloschen ist.*

Vivekananda hat auch iiber jene Ekstase, die in der Hymne an
Kali gipfelte, keine Einzelheiten mitgeteilt.** Doch zog er sich unmittel-
bar darauf, am 30. September, zu den Quellen von Kshir Bhavani
zuriick, unter Hinterlassung der strikten Weisung, dafl niemand ihm
folgen diirfe. Von dort kehrte er erst am 6. Oktober zu den Seinen
zuriick.

Kshir Bhavani ist ein beriihmter Schrein, ebenfalls der Muttergott-
heit geweiht. Wie sich spiter ergab, hatte Vivekananda die Zeit, die
er dort zubrachte, dazu benutzt, die Gottheit mit dem ihr zukommen-
den tiglichen Opfer von Dickmilch (Kshira), Reis und Mandeln zu
verehren, und hatte sich dariiber hinaus einem Sadhana unterzogen,
der in der allmorgendlichen Verehrung der kleinen Tochter eines
Brahmanen als Uma Kumari, der jungfriulichen Gdttin, bestand. An-
dere strenge Kasteiungen losten einander ab. Sie scheinen darauf aus-
gerichtet gewesen zu sein, alles zu zerstSren, was iiber den reinen
Ménchscharakter an Personlichkeit noch in Vivekananda vorhanden
war. Denn der zu den Seinen zuriickkehrte, war das Kind der Gro-
fen Mutter, nichts sonst.

Alle Leidenschaften waren in einem grofien Frieden untergegangen,
alle Energien aufgelSst, alles Planen aufgegeben in einer kindlichen
Gewifheit, dafl alles gut war, wie es war — denn es war die Mutter,
die es so haben wollte. So trat er bei seiner Riickkehr in das Haus-
boot zu den Seinen, lichelnd, ein paar gelbe Bliiten in Hinden, die
er abschiednechmend im Schrein dargebracht hatte. Mit segnender Ge-
birde legte er jedem ein paar Bliiten aufs Haupt. Dann setzte er sich
zu jhnen.

* Siche Arthur Schult, Maria — Sophia: das Ewig-Weibliche in Gott,
Mensch und Kosmos, Bictigheim 1960, ebenfalls Das Johbannesevangelium
als Offenbarung des Kosmischen Christus, Otto Reichl Verlag, Remagen
1965.

** Aber hier kénnte man M. Eliade zu Hilfe zichen. Er schreibt: we o €iNE
bestimmte Meditation erlaubt den Yogin, den Vorgang der Resorption, die
nach dem Tode stattfindet, vorauszuerleben. ... einen kosmischen Zusam-
menhang aufweist, so offenbart diese Meditation ebenfalls den Prozefl,
durch welchen sich der Kosmos periodisch resorbiert.®
Das Mysterium der Wiedergeburt, Stuttgart 1961. Ebenfalls Alexandra
David-Neel, Mystiques et Magiciens du Tibet, S. 104 ff.
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»Jetzt gibt es nichts mebr®, sagte er, ,alles ist nur noch die
Mutter. Mein ganzes Streben fiir mein Land ist dabin. Alles ist
dabin ... Jetzt ist alles nur noch ,Mutter-Mutter'! Ich habe ganz
falsch gelegen. Jetzt bin ich nur nodh ein kleines Kind.“

Und er erzihlte, wie er eines Tages vor den Ruinen des Schreines
gesessen und gelitten habe im Gedenken an die bilderstiirmerischen
Eindringlinge, die ihn in ihrer Zerstorungswut derart geschindet
hatten.

»Wie haben die Kinder der Mutter das zulassen kénnen! Wire
ich dabei gewesen, ich hitte mein Leben dabingegeben zum
Schutze der Mutter.

Und dann war die Stimme der Mutter iiber ihm gewesen:

»Was geht es dich an, ob die Ungliubigen Meine Tempel be-
treten oder Meine Bildnisse schinden? Schiitzt du Mich oder
schiitze Ich dich?!«

Und als ein andermal beim Anblick der gleichen Ruinen der lie-
bende Wunsch in ihm rege ward, an der gleichen Stiitte der Mutter
ein neues wiirdiges Heiligtum zu errichten, da mahnte die gleiche
Stimme:

»Kind, Kind! Wenn Ich wollte, kénnte Ich unzihlige Tempel
haben und prachtvolle Klsster. Ich kdnnte in diesem Augenblick
an eben dieser Stelle einen goldenen Tempel von sieben Stock-
werken errichten . . .*

Viel spiter hat Vivekananda jemandem in Calcutta gestanden:

#Seit ich diese Stimme bérte, babe ich aufgebort, Pline zu
schmieden. Moge alles geben, wie die Mutter es willl®

Er hat anderes erlebt, dort an den bunten Quellen von Kshir
Bhavani, Dinge, die er spiter nur einem oder dem anderen seiner
Brudermdnche mitgeteilt hat; Geheimnisse, bestimmt, in der ;Hghle
des Herzens® verschlossen zu bleiben.

Mit der Riickkehr Swami Vivekanandas von Kshir Bhavani wurde
sofort aufgebrochen, um aus den Bergen in die Ebene zu gelangen,
von wo Vivekananda in Begleitung eines Brudermonchs, den er
telegraphisch von Almora herbeirief, nach Belur zuriickkehrte; die
Gruppe westlicher Schiiler wiirde mit einigen Umwegen langsamer
folgen.
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Sie haben den angebeteten Meister nur schweren Herzens zichen
lassen. Sie wuflten, er war ihnen entglitten, irgendwie, verlorenge-
gangen. Schon in Amarnath, oder erst in der Begegnung mit der
Groflen Mutter? Seitdem hatte er kaum noch zu ihnen gesprochen.
Schweigend hatte er kurze Augenblicke unter ihnen geweilt; lange
Stunden war er morgens und abends allein am Ufer gewandert,
wihrend auf dem Strom die Hausboote langsam dahinzogen.

Dies konnte, dies wiirde vielleicht wieder anders werden, wenn die
Forderungen des Tages von neuem an ihn herantreten wiirden.
Schwerer wog etwas anderes.

Er war gezeichnet. Hatte Shiva sein Siegel auf der Stirn seines
Anbeters hinterlassen, bestitigend, was diesen seit Kindertagen ver-
folgt hatte: dafl er dem Tode in einem Shivatempel in den Bergen
begegnen wiirde — oder war es das Siegel der Groflen Mutter? Vive-
kananda war bleicher, erschopfter denn je aus den Wildern zu ihnen
Zuriickgekehrt. Andeutungsweise hatte er sogar von kérperlichen
Ubeln gesprochen, die ihn befallen hatten.

»Irgendetwas ist nicht in Ordnung®, hatte er gesagt, ,aber ich
médhte dariiber nicht mebr sagen. Doch spirituell, spirituell war
ich auf der Héhbel®

Dem liebenden Blick der Schiiler schien es, als wisse er selbst nicht,
wie elend er wirklich war, kérperlich. Aber sie schwiegen.

Wiirden sie ihn noch wiedersehen, und auf wie lange? Er hatte den
Tod umarme. ..
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TOD UND TODESSTUNDE®
(Durch die Pforte der Unsterblichkeit)

»Der Zustand der Sterblichkeit ist dir un-
angemessen; der Tod ist dir wesenswi-
drig.”

Georg Grimm

Das letzte Kapitel umfafite entgegen den Befiirchtungen der Um-
gebung Swami Vivekanandas noch mehr als drei Jahre. Aber es war,
aus einem groflen Abstand gesehen, nur noch wie ein Schatten des
Vorhergegangenen, ein Gang durch die Dimmerung, auf den Spuren
der Vergangenheit.

Im Oktober 1898 war Vivekananda in den Math von Belur zu-
riidkgekehrt, bereits im Dezember sprach er die Absicht aus, die Ve-
danta-Zentren des Westens zu besuchen. Und da seine Gesundheit
nach wie vor stark schwankte, dringten seine Arzte darauf, eine
relativ giinstige Periode zu nutzen, in der Hoffnung, die Seereise
und das Klima der gemifligten Zone wiirden ihm gut tun. Im Juni
1899 brach er auf, in Begleitung Swami Turyanandas und der Schwe-
ster Nivedita, die in England fiir ihre indische Midchenschule Mittel
werben wollte.

Zwar war Vivekananda in diesem halben Jahr zwischen seinem
Himalaya-Erleben und der Abreise in den Westen nicht miifig ge-
gangen, es war ihm unmdglich. Aber im Grunde hatte er nur auf
Dinge geantwortet, die an ihn herantraten, Aufkeimen und Erfiillung
dessen, was er in einem kurzen, stiirmischen Jahrzehnt in die Zukunft
gesit hatte:

# Siche Saher, Die Weisheit der Todesstunde, Ratingen 1967. Ebenfalls: Vom
Tode, Delp Verlag 1968.
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Am 9. Dezember vollzog er in einer groflen Zeremonie die Grund-
steinweihe des Ramakrishna-Klosters in Belur, indem er in feieriicher
Prozession der Briider die Reliquien des Meisters von der bisherigen
provisorischen Unterkunft in die neuen Griinde iiberfiihrte. Er selbst
trug die Urne auf der Schulter. Als das neue Heim in Sicht kam,
zeichnete er noch einmal die Linien, in denen er dessen Zukunft sah:

wEin Zentrum, in dem eine grofe Harmonie aller Uberzen-
gungen und Glaubensrichtungen, wie sie sich im Leben Rama-
krishnas beispielbaft zusammengefunden batten, erkannt und
geiibt werden wiirde. Es wiirden nur Ideen gepflegt werden, die
Religion in einem universalen Sinne auffaften. Aus diesem Zen-
trum weltweiten Verstindnisses aber wiirde die strablende Bot-
schaft guten Willens, des Friedens und der Harmonie ausgeben
und die ganze Welt iiberfluten.”

Ein anderer Wunsch Vivekanandas erfiillte sich im Januar des
neuen Jahres 1899 mit dem Erscheinen der ersten Nummer der Halb-
monatsschrift Uppopuan, die Ideen und Ideale des Ramakrishna-
Ordens in bengalischer Sprache zu verbreiten bestimmt war. Mit der
Zeitschrift BRAHMAVADIN in Madras und PrRaBuDDHA BHARATA, die in
Almora herauskam, und dieser UDBODHAN in Calcutta brachte der Or-
den bereits eine beachtliche Leserschaft unter seinen Erziehungseinflufl.

Am 19. Mirz aber, auf den in diesem Jahr gemifl dem beweg-
lichen indischen Kalender der Geburtstag Ramakrishnas fiel, hielten
die Seviers Einzug in das Grundstiick, das zu dem Advaita-Ashram
werden sollte, der wie ein schdner Traum einst vor dem inneren
Auge Vivekanandas aufgeleuchtet war, als sein dufleres die schneeigen
Gipfel der Schweizer Alpen griifite. Lange hatte er selbst nach dem
dafiir geeigneten Flecken Erde gesucht, in und um Dharmasala, Mur-
ree, Srinagar, Dehra Dun und selbst in Almora, nichts geniigte ihm.
Bevor er nach Kaschmir ging, hatte er den Seviers freie Hand gelas-
sen, und diese hatten endlich im Innern des Distrikts Almora in den
dichten Wildern von Mayavati in iiber 2000 m Hohe den idealen
Platz gefunden und sofort erstanden. Und bevor Vivekananda seine
neue Reise in den Westen antrat, entsandte er vier Bruderménche zur
Unterstiitzung bei der Aufrichtung neuer Gebiude, bei Wegebau und
Der Redaktionsarbeit an PRABUDDHA BHARATA, der Zeitschrift, die
sofort von Almora in das neue Heim verlegt worden war.
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Die Saat seines Lebens begann, aufzugehen.

In London hielt Swami Vivekananda sich diesmal nur 14 Tage auf;
die meisten Freunde hatten die Stadt gegen Landhaus oder Meeres-
strand vertauscht. Umso tiefer und ruhevoller waren die Tage fiir die
wenigen, die die Gelegenheit der Begegnung nutzen konnten. Mitte
August reiste die kleine Gesellschaft nach den USA ab, ohne Schwe-
ster Nivedita, die in London blieb, dagegen erweitert durch ameri-

kanische Freunde, die dem grofien Lehrer nach England entgegenge-
kommen waren.

Vivekananda besuchte die alten Stitten seiner Wirksamkeit, New
York und dessen Nachbarschaft, Chikago. Sein eigentliches Ziel, Kali-
fornien, erreichte er in den ersten Dezembertagen 1899. In Los Ange-

les und Pasadena erlag er dann doch den immer dringenderen Bitten
um Vorlesungen.

Es folgten Oakland, San Francisco, Alameda. Das grofziigige Ge-
schenk eines ausgedehnten Landbesitzes in den bewaldeten Bergen
des Santa Clara County von Kalifornien empfing er wie eine schone
Kronung des Werkes, das er begonnen, und das andere in seiner Ab-
wesenheit so fruchtbar entwickelt hatten. Ein Shanti-Ashram, eine

,Einsiedelei des Friedens fiir die, die sich den Idealen des Vedinta
verschrieben hatten.

Aber er reiste nicht selbst hiniiber, um sich der kostbaren Gabe zu
freuen, sondern entsandte Swami Turyananda, den zukiinftigen Lei-
ter des Vedantazentrums von San Francisco.

Die Biographien Vivekanandas berichten von erneuter Erschdp-
fung, wie nicht anders zu erwarten nach rund hundert Vorlesungen
und Tausenden von Reisemeilen. Aber da ist ein Brief, geschrieben
am 18. April 1900 in Alameda, an Miff Macleod, seine ,liebe Joes,

der schlaglichtartig den wahren Hintergrund dieser Erschépfung er-
hellt:

oo Wirken ist immer eine schwierige Sache. Beten Sie fiir
mich, daff mein Wirken auf immer anfhéren mége, meine Seele
ganz in der Mutter aufgehe! Es ist ja ihr Werk. Sie weiff
alles...

Geistig fiible ich mich wobl, sehr wobl. Ich spiire die Rube
meiner Seele mebr als die des Leibes. Die Schlachten sind ge-
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schlagen, verloren und gewonnen. Ich habe mein Biindel ge-
schniirt und warte auf den Groflen Befreier.

Shiva, o Shiva, fiibre mein Boot ans andere Ufer!

Dariiber binaus bin ich nur noch der Knabe, der in verziick-
tem Staunen den wunderbaren Worten Ramakrishnas lauschte,
unter dem Banyan-Baume in Dakshineswar. Das ist mein wabres
Wesen. Wirken und Titigkeiten, Gutes tun usw. sind alles nur
Uberlagerungen.

Jetzt hore ich wieder seine Stimme, die gleiche alte Stimme, die
meine Seele erbeben lifit, Bindungen zerbrechen, Licbe erstirbt,
Wirken verliert seinen Reiz, das Leben seinen Glanz. Jetzt ruft
nur noch die Stimme des Meisters. Ich komme, Herr, ich kom-
mel — ,Laf die Toten ibre Toten begraben, folge du mir nach!‘
— Ich folge, geliebter Herr, ich komme!

Ja, ich komme. Nirvana liegt vor mir. Zuzeiten fiihle
ich es, das unendliche Meer des Friedens, obne die kleinste Welle,
ohne einen Hauch.

Ich bin frob, daf ich geboren wurde, frob, so gelitten zu
haben, frob, daf ich grofe Febler gemacht habe, frob, in den
Frieden einzugeben. Ich lasse niemanden gebunden zuriick, ich
nebme keine Bindungen mit. Ob dieser Korper nun fillt und
mich damit freigibt, oder ob ich im Kérper in die Freibeit ein-
gebe: der alte Mensch ist dahin gegangen, dabin fiir immer, und
wird niemals wiederkebren.

Der Fiibrer, der Guru, der Lebrer ist gestorben; der Knabe,
der Student, der Diener ist dabinten zuriickgeblieben.

Sie werstehen, weshalb ich mich nicht mit X. anlegen will.
Wer bin ich schon, daff ich mich mit irgendjemandem anlegen
sollte? Ich habe meinen Platz als Fiibrer lange anfgegeben. Ich
babe kein Recht mebr, meine Stimme zu erbeben. Seit Beginn
dieses Jabres habe ich auch in Indien nichts mebr angeordnet,
Sie wissen es . .. Die holdesten Augenblicke meines Lebens waren
die, in denen ich mich treiben lief. Ich treibe wieder dahin, mit
der lichten, warmen Sonne zu Hiupten, iippiger Vegetation
ringsum. — Und in der Hitze ist alles so still, so rubig ... Ich
treibe dabin, miifiig, im warmen Herzen des Stromes. Ich wage
kaum, eine Bewegung mit Héinden oder Fiiflen zu machen, aus
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Furcht, die wundervolle Stille zu stéren, eine Stille, die einen
ganz sicher macht, daf} alles andere nur Illusion ist.

Hinter meinem Wirken war Ebrgeiz, hinter meiner Liebe Per-
sonliches, hinter meiner Reinheit Furcht, hinter meiner Fiihrer-
schaft Machtgeliiste. Jetzt erlischt all dieses, und ich lasse mich
treiben. Ich komme, Mutter, ich komme an Deine warme Brust
— treibend, wobin Du mich triigst, in das Land obne Stimme,
das seltsame, das Wunderland. Ich komme, als Zuschauer, nicht
mebhr als Schauspieler!

O, es ist so stilll Meine Gedanken kommen wie aus einer gro-
flen, grofen Ferne im Innern meines eigenen Herzens. Sie sind
nur wie ein schwaches, fernes Fliistern, und Friede rubt auf
allem, siifer, sifer Friede — wie der, den man wenige Augen-
blicke lang spiirt, eben bevor man einschlift, wenn die Dinge
nur noch wie Schatten gesehen und gespiirt werden, obne Furcht,
obne Liebe, obne Gemiitsregung. Ich komme, Herr, ich komme!

Die Welt ist, aber nicht schén oder hiflich, sondern lediglich
Sinneseindruck, der keine Gemiitshewegung auslost. O dieser ge-
segnete Zustand! Alles ist gut und schon, denn die Dinge wver-
lieren alle ibre Beziehungen zu mir — und an ibrer Spitze mein
Korper. OM TAT SAT!®

Auch dieser Brief wird von den Biographen Vivekanandas seiner
korperlichen Erschdpfung zugeschrieben.

Sollten hier nicht eher Ursache und Wirkung verwechselt werden?

Amarnath und Kshir Bhavani sind nicht Erlebnisse unter anderen.
Sie haben ihren Preis. Das Uberweltliche wird mit dem Leben be-
zahlt, dem Leben des weltlichen Menschen. Der Vivekananda, den die
Welt kannte, der mit seiner ungeheuren Vitalitit ungeahnte geistige
Energien ausgeldst hatte, war in jenen beiden groflen spirituellen Er-
fahrungen untergegangen. Was allein iiberlebte, war ,der andere
Naren‘. Und was er jetzt noch lehrte, in Vortragen, Kursen und Ge-
sprachen, war nur noch das Echo aus der Vergangenheit. Denn das
wahre Wesen dieses Naren war das Grofle Schweigen.

Jener Brief war nicht nur Miidigkeitssymptom eines iiberanstreng-
ten Geistes, sondern auch das Bekenntnis einer hohen Seele.

Ende Mai 1900 verabschiedete Swami Vivekananda sich von seinen
Anhingern in San Francisco, Alameda und Oakland und kehrte auf
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einige Wochen nach New York zuriick. Von dort brach er Ende Juli
auf, um fast den Rest des Jahres in Europa zu verleben.

Wenn diese Darstellung des Lebens Vivekanandas auch seinen
zweiten Europatrip zu einem Schatten, einem bloflen Wiederholungs-
spiel jenes ersten aus dem Jahre 1896 macht, so kdnnte mancher
Leser versucht sein, darin eine literarische Konstruktion zu sehen.
Umso eindrucksvoller mufl der Akzent wirken, den die Ereignisse
selbst darauf legen:

Das Hauptercignis dieses Europaaufenthaltes war das 6ffentliche
Auftreten Vivekanandas im Rahmen der Pariser Weltausstellung. Es
war sein letztes vor einem westlichen Auditorium. Die Gelegenheit:
Ein Parlament der Religionen.

Jedenfalls hatte es ein solches werden sollen; es lag nicht an den
Veranstaltern, daf es nicht ganz das wurde, was sie beabsichtigt hat-
ten. Es wird behauptet, der Plan sei an dem energischen Einspruch
der romisch-katholischen Kirche gescheitert. Was iibrigblieb, war ein
KongreR fiir Religionsgeschichtler. Swami Vivekananda war einge-
laden worden, um als Experte fiir Hinduismus an der Debatte iiber
den Ursprung der vedischen Religionen teilzunchmen. Themen und
Teilnehmer machten aus dem urspriinglich geplanten Kongrefl der
Religionen einen rein wissenschaftlich-historischen.

Vivekananda nahm an mehreren Sitzungen teil, sprach aber selbst
nur zweimal; sein Gesundheitszustand lief nicht mehr zu. Sein erster
Vortrag behandelte, wie an fritherer Stelle erwihnt, den Ursprung
des Shiva-Lingams und bestritt die Behauptungen des deutschen
Orientalisten Gustav Oppert, der die phallische Deutung vertrat.

Sein zweiter Vortrag wies die Veden als Grundlage simtlicher
Glaubensrichtungen nicht nur im Hinduismus nach, sondern dariiber
hinaus auch des Buddhismus und anderer heterodoxer Systeme. Histo-
rische Fragen, die die Bhagavad Gita betrafen, und solche iiber grie-
chische Einflisse auf die indische Kultur wurden ebenfalls von ihm
aufgegriffen und in der ihm eigenen kithnen Weise behandelt: Kri-
tisch und voller fruchtbarer Anregungen.

In Paris war er zunichst Gast seiner intimen amerikanischen
Freunde, der Legetts; nach dem Kongref folgte er einer Einladung
von Mrs. Ole Bull auf ihr Landhaus in der Bretagne. Er lernte die
Pariser Prominenz jener Tage kennen, Dichter und Philosophen,
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Kiinstler und Wissenschaftler, er sah Sarah Bernhard und Madame
Calvé wieder, die damals beriihmteste Opernsingerin der westlichen
Welt, die er beide von seinem ersten Amerikaaufenthalt her kannte.
Und seine ,liebe Joe, Mifl Josephine Macleod, gab acht, daf er sich
nicht zuviel zumutete in dieser geistig so regen und beweglichen
Atmosphire von Paris, der anmutigsten und zugleich intellektuell an-
spruchsvollsten der europiischen Stidte.

Fast drei Monate hielt sie den geistig so regen und beweglichen Orien-
talen Vivekananda fest. Dann entzog er sich ihr, um diesmal nicht
den Weg nach Italien, sondern den iiber Wien nach dem Nahen Osten
zu nehmen. Aufler Miff Macleod und der Calvé begleiteten ihn der be-
kannte Schriftsteller und Journalist Jules Bois und das Ehepaar Loyson.

Monsieur Loyson hatte nicht immer so geheiflen, bekannter war er
als der Karmeliterm6nch Pére Hyacinthe. Er war 1869 exkommuni-
ziert worden, da er bei seiner Kritik an Mifistinden in der Kirche
trotz mehrfacher Warnungen beharrt hatte. Zwar erhielt er Dispens
von seinen Ordensgeliibden, aber auch als Abbé Loyson geriet er in
folgenschweren Gegensatz zur Kirche: In dem groflen Konflikt, in den
der fithrende katholische Klerus anlifllich der Verkiindung der Un-
fehlbarkeit des Papstes als Dogma geriet, gehorte er zu denen, die sich
nicht beugten. Als Altkatholik heiratete er 1872 eine Amerikanerin
und wurde wieder Monsieur Charles Loyson.

Sein Fall hat damals viel europiischen Staub aufgewirbelt. Seine
Lebensaufgabe sah er jetzt in der Versshnung der mancherlei Rich-
tungen im Lager der christlichen Kirchen. Kein Wunder, daf8 er in
Vivekananda den kongenialen Religisen sah und sich eine enge
Freundschaft zwischen den beiden Minnern bildete. Er begleitete
Vivekananda bis nach Konstantinopel; dort trennten sich ihre Wege.
Pére Hyacinthe — Vivekananda nannte ihn nie anders — hatte
Jerusalem als dufleres Ziel, als inneres den Versuch zu einer Annihe-
rung zwischen Christentum und Islam...

Vivekananda reiste nach mehrtigigem Aufenthalt in Konstantino-
pel iber Athen nach Agypten weiter.*

# In der Cheopspyramide verbrachte er (heimlich in der Nacht), in einen tie-
fen Meditationszustand versenkt, den mystischen ,Schlaf von Siloah’, um
auf diese Art und Weise die geheimen Initiationszeremonien der Alten
Agypter telepathisch zu erfahren und anschlieflend die Einweihung der
Groflen Mutter (diesmal als Isis) wieder zu empfangen.
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Er sah iiberall, was der Reisende zu sehen bekommt, in Agypten
die Pyramiden und die Sphinx, den Nil und die Tempel und das
Museum in Kairo. Aber was ihn, den Historiker aus Neigung, frither
begeistert hitte, das wehte ihn jetzt mit dem Duft von Moder und
Verwesung an, mit dem Geist der Verginglichkeit alles Irdischen.
Und die, die noch mit ihm waren, sahen: ,Wie miide, wie weltmiide
er war!‘

So waren sie nicht iiberrascht, als er eines Tages plotzlich erklirte,
mit dem nichstmoglichen Dampfer heimkehren zu wollen. Sie hatten
es ja gewufit: Je weiter sie sich von Paris entfernten, umso niher
Waren sie dem Abschied gekommen, dem unvermeidlichen. Und den-
noch. .,

Sie standen an der Pier, Miff Macleod, die Calvé und Jules Bois,
und sahen ihn an der Reling stehen, ihnen zugewandt. Langsam ldste
sich der Dampfer von der Kaimauer. Dann hob ihr Swami die Hiinde
zur letzten Segensgebirde.

Er hatte seine Riickkunft niemandem gemeldet, er reiste ohne Be-
gleitung. Er mag es als eine vielleicht letzte Gelegenheit genommen
und begriifit haben, dafl er ein Unbekannter sein durfte, schweigend,
unbeachtet, unverpflichtet, wie einst. Aber dieser grofle Monch war
Im Grunde seines Herzens der Knabe Naren geblieben, das Kind,
Wie jede wahrhaft grofle Seele es bleibt — oder wieder wird. Und je
niher er Calcutta kam, umso ungeduldiger wurde er, heimzugelan-
gen, umso eifriger, die Uberraschung der Briider zu erleben und sich
daran zu freuen.

Es war spit am Abend, als er den Math erreichte, das Tor war
schon geschlossen. Da iiberwiltigte ihn die Wiedersehensfreude. Er
hatte keine Zeit mehr, Lirm zu schlagen und zu warten. Er schwang
sich iiber das Tor und war daheim.

Der Girtner hatte ihn eindringen sehen. Er stiirzte ins Refekto-
tium der Ménche, atemlos:

»Ein Sahib ist gekommen! Uber das Tor ...«

Und ehe die iiberraschten Ménche begonnen hatten, den Bestiirzten

auszufragen, stand der Sahib unter ihnen.
»Swami — Swamiji!“
Und der Heimgekehrte freute sich wie ein Kind an der gelungenen
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Uberraschung, setzte sich zu ihnen und teilte ihre Reismahlzeit. Und
dann begann er zu berichten,

In dieser Nacht gab es in Belur Math keinen Schlaf.

Swami Vivekananda war am 9. Dezember 1900 zuriidsgekehrt.
Eine der ersten Nachrichten, die er erhielt, zeigte ihm, dafl seine
Ahnung nicht getrogen hatte: Wihrend er in Europa unterwegs war,
war Mr. Sevier gestorben. Er entschloff sich sofort zu einem Besuch
bei der Witwe, trotz der fiir eine solche Reise denkbar ungiinstigen
Jahreszeit. Unter grofien Schwierigkeiten erreichte er in Begleitung
zweier Brudermdnche sein Ziel am 3. Januar und blicb bis zum 18.,
durch Schnee und Kilte praktisch ans Haus gefesselt. Doch gaben die
wenigen Wege, die er gehen konnte, genug vom Zauber der Land-
schaft her, um ihn gliicklich iiber diese schone Stitte zu machen, der
er, vor fast zwei Jahren, als die Seviers einzogen, die Worte mitge-
geben hatte:

»DAS, in dem das All ist,

Das im All ist,

Das das All ist,

Das die Seele des Menschen ist,
Das in der Seele ist:

Das — und damit das All — als unser Selbst zu erkennen,
das allein 16scht alle Furcht aus, endet alles Elend und fiibrt in
die unendliche Freibeit. Wo immer es eine Ausweitung in Liebe
oder einen Fortschritt im Woblergeben Einzelner oder Vieler
gegeben hat, geschab es durch die Wabrnehmung, die Verwirk-
lichung und die Anwendung der Ewigen Wabrheit: der Einheit
aller Wesen. ,Abbingigkeit ist Elend, Unabhingigkeit ist Gliick*.
Der Advaita ist ein System, das den Menschen vollkommen sich
selbst in Besitz gibt, das alle Abbiingigkeit und allen damit ver-
bundenen Aberglauben von ihm nimmt und ibn auf solche Weise
tapfer macht zum Leiden, tapfer zum Handeln, und ibn im
Laufe der Zeit die absolute Freibeit erreichen lift,

Bisher ist es noch nicht moglich gewesen, diese hobhe Wahrheit
ganz frei von den Gegebenbeiten dualistischer Schwachbeiten zu
verkiinden; dies allein ist nach unserer Uberzeugung die Erkli-
rung dafiir, dafl sie noch nicht stirker auf die Menschbeit im
Ganzen gewirkt und ibr geniitzt hat.
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Wir eréffnen diesen Advaita-Ashram auf den Hében des Hi-
malaya, dem Land, in dem er seinen ersten Atemzug tat, wm
dieser Einen Wabrheit einen freieren und grofieren Rabmen zu
geben, damit sie das Leben der Einzelnen erbebe und die Masse
der Menschen befreie.

Hier hoffen wir, den Advaita von allem Aberglauben, allen
schwichenden Schatten freizubalten. Hier soll nichts gelebrt und
gelebt werden als die Lebre von der Einbeit, rein und schlicht.™™

Es war der schwermiitige Ruf einer Stimme in der Wiiste. Schon
Ramakrishna hatte sich nachdriicklich gegen die Neigung seiner Schii-
ler gewehrt, aus ihrer Liebe zu ihm ein ,Ramakrishnatum® zu schaf-
fen, cine neue Insel zu den vielen vorhandenen im Meer der wahren
Wirklichkeit.

wNicht ich — ibr seid euer Weg zu Gott .. .~

Nur Naren, der Meisterschiiler, hatte es begriffen. Und er war un-
terlegen. Damals, vor einem Jahrzehnt, hatte er die Bruderschaft
verlassen, als sie immer tiefer in die personliche Verehrung des Mei-
sters versank, in das ,Ramakrishnatum‘, vor dem der Meister sie so
dringend gewarnt hatte. Spiter, nach seiner Riickkehr, hatte Vive-
kananda den Dingen ihren Lauf gelassen, und vielleicht nicht nur
unter dem Druck der miflgiinstigen orthodoxen Umwelt, der erfolg-
reich zu widerstehen die meisten nicht die Kraft hatten. Auch Rama-
krishna hatte stets auch die Verehrung einer personlich vorgestellten
Gottheit als gleichberechtigt zugelassen und verteidigt, als Entwick-
lungsstufe, die nicht einfach ibersprungen werden konnte. Und seine
eigenen — Vivekanandas — spirituellen Erfahrungen hatten ihn
die mystische Kraft hinter solchen Vorstellungen erleben lassen. Uber-
all woanders, auch in Belur Math, hatte er dem Bediirfnis der Seelen
nach Anbetung freie Bahn gelassen.

Dies aber, der Advaita-Ashram, war sein Traum vom Unbedingten
gewesen, ein Traum, den seine persdnlichen Schiiler, die Seviers, fiir
ihn in die Wirklichkeit herabgeholt hatten. Aber sie hatten Hilfe aus

* Die Bezichungen Gottes zu ,anderem’ Seienden sind nach Vedanta vierfach:

1. Jagatsrashtri = alles ist von Gott
2.Sarvavyapin = Gott ist in allem
3. Theomonismus = Gott ist alles

4. Pan-en-theismus = Alles ist in Gott
Alle vier zusammen = Prasthana-Catushtaya = Theologia totalis.
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dem Math haben miissen, und als Vivekananda kam, seinen toten
Schiiler zu ehren, und dabei den Wirklichkeit gewordenen Traum
zum ersten Male sah, da fand er in einem der Riume ein grofles
Bildnis Ramakrishnas vor, das dort kiirzlich aufgestellt worden war.

Und eines Morgens kam er zufillig dazu, wie eine regelrechte An-
dacht davor abgehalten wurde, mit Blumen, Weihrauch und Kamp-
ferflamme.

Ohne ein Wort verlief§ er die Szene.

Auch am Abend, als alle am Kamin versammelt waren, sprach er
kein Verbot aus, fillte er kein Verdammungsurteil, wie er es zehn
Jahre frither getan hitte. Er sprach nur davon, dafl die Weihe dieser
Stitte eben darin bestiinde, dafl ihre Insassen sich dem Einen ohne
Zweites widmen sollten, dem Einen, das ohne Name und Gestalt ist.

Haben die, die es anging, eingesehen, das er recht hatte mit seiner
Kritik, oder handelten sie — wieder einmal — ihm zuliebe? Die An-
dachten entfielen von Stund an, und schlieflich wurde auch das Bild-
nis Ramakrishnas entfernt.

Nach seiner Riickkehr in den Belur Math hatte Vivekananda sich
wieder voll in den groflen Rahmen der Ordenstitigkeit einzusetzen
gedacht, muflte aber einsehen, dafl davon keine Rede sein konnte;
sein Befinden verschlechterte sich zusehends. So gab er dringenden
Wiinschen nach, die ihn nach Ostbengalen riefen, und erfiillte damit
zugleich einen lange gehegten Wunsch seiner alten Mutter, die zu den
heiligen Stitten Ostbengalens und Assams wallfahrten wollte. Mitte
Mirz brach er mit seiner Begleitung auf. In der zweiten Woche des
Mai kehrten sie zuriidk, er selbst elender denn je; die altenHoffnun-
gen seiner Umgebung auf den giinstigen Einfluf} eines Klimawechsels
hatten sich nicht erfiillt.

So richtete er sich jetzt nicht nur duflerlich, sondern auch innerlich
in seinem groflen Wohnraum im Kloster ein, der mit vier Fenstern
und drei Tiren licht und luftig im zweiten Stockwerk lag. Dort
wohnte und schlief er, schrieb er Briefe und empfing Besucher. Er
interessierte sich fiir Garten und Feld, und vor allem fiir seine selt-
sam zusammengewiirfelten Lieblinge: Bagha, den Klosterhund, die
Ziege ,Hansi‘, die er auch ,Swan‘ rief, verschiedene Kiihe, Schafe,
Enten, Ginse, eine Antilope, einen Storch und ein Kitzchen, das er
,Matru‘ nannte, und dem er ein Schellenhalsband angelegt hatte. Es
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folgte ihm auf Schritt und Tritt. Seinem grofien Herzen war nichts
zu klein oder unbedeutend, um es nicht in seine Liebe zu hiillen.

Im September dieses Jahres 1901 schreibt er an einen amerikani-
schen Schiiler:

»Jetzt ist es mit dem Regen Ernst geworden, es ist eine Sint-
flut. Es giefit, giefit, gieft, Tag und Nacht. Der Flup steigt und
iberflutet die Ufer, Teiche und Wasserreservoirs laufen iiber. Ich
bin gerade zuriickgekommen, habe mit Hand angelegt bei der
Schaffung eines Abzugsgrabens, der die Wasser vom Math-Ge-
lande ableiten soll. An manchen Stellen steht das Regenwasser
mebrere Fufl tief. Mein grofer Storch ist selig, und die Enten
und Ginse desgleichen. Meine zabme Antilope ist ausgerissen
und bat uns damit ein paar Tage Sorge gemacht, bis wir sie
wiedergefunden haben. Eine meiner Enten ist gestern leider ge-
storben, sie hat linger als eine Woche an Asthma gelitten. Einer
meiner drolligen alten Ménche sagte: ,Herr, es bat keinen Sinn,
dieses Leben im Kali-Yuga, in dem die Enten sich vor Regen
und Nisse erkilten und die Frosche niesen.‘ Eine der Ginse ver-
lor die Federn. Da ich keine andere Bebandlungsmethode kannte,
babe ich sie auf ein paar Minuten in eine Wanne mit schwachem
Karbolwasser gesetzt, das sie entweder téten oder heilen muflte;
jetzt ist sie wieder woblauf.”

Sein gesundheitliches Befinden aber schwankte nach wie vor. Zeit-
weise trat Wassersucht auf, ging aber wieder etwas zuriidk. Vive-
kananda selbst nahm von all diesem wenig oder keine Notiz. Und
als zwei Japaner im Math erschienen — der eine von ihnen der auch
in Deutschland nicht unbekannte Schriftsteller Okakura —, ihn um
seine Teilnahme an einem Parlament der Religionen in Japan zu
bitten, da flimmte seine alte Leidenschaft fiir die grofie Gestalt des
Buddha noch einmal auf, und er versprach, wenn es ihm irgend mdg-
lich sein wiirde, zu kommen. Und da er schon vor dem Eintreffen
der japanischen Giste mit dem Gedanken gespielt hatte, Benares noch
einmal aufzusuchen, kostete es Okakura keine grofle Miihe, ihn zu
bewegen, mit ihm nach Buddh Gaya zu kommen, das ja nicht weit
von Benares entfernt liegt.

Buddh Gaya, die Stitte, an der der Buddha die Erleuchtung
fand . ..
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Es war das Ziel von Vivekanandas erster Wallfahrt gewesen, noch
vom Sterbelager seines Meisters aus. Es sollte seine letzte sein. An
seinem letzten Geburtstage traf er in Buddh Gaya ein.

In Benares trennte sich Okakura von Vivekananda, der noch eine
Weile linger die von ihm so geliebte Atmosphire der heiligsten Stadt
des Hinduismus genoff, zumal sie ihm gesundheitlich zunzichst guttat.
Ob es ihm zum Bewufltsein kam, dafl auch dieses Wiedersehen cine
Erfiillung war, einen Kreis schloB? Als er sie vor Jahren das letzte-
mal verlassen hatte, ein unbekannter Wandermdnch, da hatte er es
getan mit den Worten:

»Ich werde nicht eber wiederkommen, als bis ich wie cin Ge-
witter iber die Gesellschaft niedergegangen bin.*

Jetzt war er Zentrum und Ziel der Bewunderung und der Ver-
ehrung selbst der Orthodoxie — zu seiner eigenen Verwunderung —,
trotz seiner fiir diese geradezu revolutioniren Ideen zur Gesellschafts-
reform, und trotzdem er das Tabu verletzt hatte, das sie iiber die
Meere verhingt hatte.

Der Maharaja von Bhinga aber bat ihn, einen Ashram des Ordens in
der heiligen Stadt zu errichten, und stiftete die Unterhaltssumme auf
ein Jahr auf der Stelle. Der Ashram lebt und wirke dort noch heute.

Wohl tauchten auch noch nach der Riickkehr Vivekanandas nach
Belur Math Pline und Ideen auf, wohl gab er noch gelegentlich An-
regungen; sein Geist konnte nicht ruhen, es sei denn in den Tiefen
der Meditation. Aber er hielt sich mehr und mehr darin auf, und
alles andere war cher ein Spielen mit Ideen und Vorstellungen. Und
wo es mehr war, da erkannte seine Umgebung nicht die tiefere Be-
deutung. Es fiel ihr nicht einmal auf, dafl Vivekananda plétziich den
Wunsch duflerte, alle seine Sannyasi-Schiiler zu sehen, und sie zusam-
menrief, selbst von den Enden der Erde. Sie kamen, soweit sie irgend
konnten — und ahnten nicht, dafl es der endgiiltige Abschied war.
Sie hielten sich an das Wort Ramakrishnas, der gesagt hatte, als der
Jingling Naren aus der grofien Erfahrung des Nirvikalpa Samadhi
zuriickkehrte:

»Da hast du nun deine Mango bekommen. Aber jetzt schliefe
ich sie ein und behalte den Schliissel, und du wirst erst wieder
von ibr kosten, wenn dein Werk beendet ist.”
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Sie verliefen sich darauf, dal er es ihnen mitteilen wiirde, wenn
es an der Zeit war. Hatte er denn nicht auch selbst nach seiner Riick-
kehr von Amarnath versichert, daf er dort die Gnade Shivas emp-
fangen habe, nur auf eigenen Wunsch zu sterben?

Aber auch dies hatte Ramakrishna vorausgesagt, dal Naren sich
weigern wiirde, im Kdrper zu bleiben, sobald er eines Tages erken-
nen wiirde, wer er wirklich wire.

Nun, gelegentlich einer Plauderei iiber jene alten Zeiten fragte ihn
einer der Briider scherzhaft:

»Widt Thr jetzt, wer Ihr seid, Swami?“
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Schon bald nach seiner Riickkehr aus Benares hatte er sich spiirbar
auch den letzten Verantwortlichkeiten entzogen. Es erwies sich sogar
als nutzlos, ihn in Tagesfragen um seine Meinung zu bitten.

Du wirst schon rechthaben™, antwortete er gelassen, ,ich
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dem Tode entgegenzugeben.”

Ein andermal, als jemand liebend gegen diese schnell wachsende
ZUriickhaItung des Meisters aufbegehrte, erwiderte dieser:

~Wie oft verdirbt ein Mann seine Schiiler, weil er immer bei
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Drei Tage vor seinem Hinscheiden ging er mit Swami Premananda
in den Klostergriinden im Gespriich auf und ab. Plétzlich wies er auf
eine bestimmte Stelle auf dem Ufer des Ganges und sagte:

Wenn ich den Kérper aufgebe, dschert ibn bier ein.”

Nahm der Brudermdnch damals diese Bemerkung ernst? Kaum.
Denn alle Besonderheiten, die den entscheidenden Freitag, den 4. Juli
1902, auszeichneten, kamen den Klosterinsassen erst nachtriglich zum
Bewuftsein. Sie hatten sich von dem ungewdhnlichen Wohlbefinden
thres grofen Bruders an diesem Tage tduschen lassen.

Drei Stunden lang sal er am Morgen meditierend in der Kapelle,
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die er ganz gegen seine sonstige Gewohnheit abgeriegelt hatte, um
allein zu bleiben. Selbst die Fenster hatte er geschlossen.

Ebenso ungewdhnlich war es, daf er an diesem Tage die Mittags-
mahlzeit mit der Gemeinschaft im Refektorium einnahm, und fast
noch ungewohnlicher, daf er mit Genuf} afi. Er fiihle sich besser denn
je, bemerkte er.

Nach der Mittagsruhe rief er die Jungen zusammen und hielt ihnen
eine Sanskritlektion von mehr als zwei Stunden, voller Leben, Scharm
und Anregungen. Dafl er nach dieser Leistung leicht ermiidet war,
konnte niemand verwundern.

Wenig spiter machte er einen langen Spaziergang mit Swami Pre-
mananda und besprach mit ihm secine Lieblingsidee, die Griindung
eines Klostercollege zum Studium der Veden. Auch mit anderen Bru-
dermdnchen plauderte er noch.

Gegen Abend wurde er still und in sich gekehrt. Und als die Klo-
sterglocke zum Zwielichtgebet rief, zog er sich in sein Zimmer zuriick.
Dort safl er lange in Meditation, das Antlitz dem heiligen Strome
zugewandt.

»Nach einiger Zeit*, heifit es in einem der Berichte iiber diesen
Tag, ,rief der Swami einen seiner Schiiler herein und bat ihn,
alle Fenster zu &ffnen, da es warm sei, und den Ficher zu be-
wegen. Nachdem der Brahmachari ihm eine Weile Kiihlung zu-
gefichelt hatte, bemerkte der Swami: ,Es ist gut, nicht mehr
ficheln. Reibe mir lieber ein biflchen die Fiifle.*

Kurz darauf schien er eingeschlafen zu sein. So verging eine
Stunde. Der Schiiler massierte ihn, der Swami lag auf der linken
Seite. Wihrend dieser Zeit drehte er sich einmal um und schrie
kurz darauf genau so auf, wie Sduglinge im Schlaf aufweinen.
Der Brahmachari bemerkte ein wenig spiter, dafl der Swami
einen tiefen Atemzug tat, sein Kopf glitt vom Kissen. Noch ein
tiefes Aufatmen, wie das vorher — dann Totenstille. Das miide
Kind war eingeschlafen, im Schofl der Mutter, von wo es kein
Erwachen zu dieser Welt der Maya fiir ihn mehr geben wiirde.

# Die Gnade eines grofien Yoga-Meisters fliefit durch seine Fiifle; so spricht
man von den ,allerheiligsten Fiilen“ eines Maha-Avataras.
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Der Swami entschlief im Alter von 39 Jahren, fiinf Monaten
und 24 Tagen, und erfiillte damit die eigene Prophezeiung, die
le)r O‘ft ausgesprochen hatte: ,Ich werde die Vierzig nicht erle-

en.

In dieser seiner letzten Stunde triumte einer der Gefihrten seiner
Jugend, da Ramakrishna noch einmal gestorben wire. Einem andern
erschien Vivekananda im Triumph mit dem Ruf:

»Soshi, Soshi, ich habe den Leih ausgespien!®

Ein dritter fiihlte sich unwiderstehlich zu seinem Meditationsplatz

8¢zogen und fand sich dort angesichts eines unendlichen Glanzes, vor
dem er niederfiel:

»Shiva Guru!“
Vivekananda wurde auf dem Ufer des Ganges eingedschert, an

dem Platz, den er gewiesen hatte. Ein kleiner Gedichtnistempel be-
zeichnet heute die Stitte.

»Sehet, ihr Verichter, staunt und vergehet:
Ein Werk schaffe Ich in euren Tagen, ein Werk,
das ihr nimmermehr glauben wiirdet, wenn
man’s euch erzihlte. Apostelg. 13, 41
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XI

DIE LEHREN VON DEN TAUSEND INSELN
(Religidser Sozialismus und mystische Sozialethik)

— Aphorismen zur Lebensweisheit —

,Die Geburt der neuen west-Ostlichen
Weltkultur, die Verwirklichung des neuen
Menschenbildes, kann sich nicht vollzie-
hen im Gleichmaf der biirgerlichen Welt,
sondern nur im apokalyptischen Donner
der Weltgeschichte.”

Arthur Schult

Vivekananda, Ménch und Sozialrevolutionir: Es liegt nahe, die
folgende Handvoll seiner Auflerungen nach diesen beiden Hauptthe-
men seines Wirkens zu ordnen. Wir tun es jedoch in vollem Bewuft-
sein, dafl schon diese Trennung bedeutet, thm Gewalt anzutun. Denn
beides war in ihm eins. Seine Religion war Sozialismus, sein Sozialis-
mus Religion. Dariiber war niemand sich so klar wie er selbst. Er
prigte das beriihmt gewordene Wort vom Daridra-Nara-
yana, dem ,bettelnden Gott', das heute jedem Inder geliufig ist.
Er rief:

LDer einzige Gott, den es gibt, der einzige Gott, an den ich
glanbe: Mein Gott ,die Elenden', mein Gott ,Die Armen aller
Rassen. %

Der Sozialismus Vivekanandas ist also kein politischer, der sich
in der Forderung nach einem gehobenen Lebensstandard erschopft.
Sein Sozialismus will ein Ende des Elends, er will den Menschen aus

% Siehe mein: Der Sozialismus in der Sicht der Entwicklungslinder, Ratingen
1967.
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der materiellen Not befreien, um seinem Geist die Mdglichkeit zu
geben, sich mit Wesentlicherem als mit der Notdurft des Leibes zu
beschiftigen. Zugespitzt ausgedriickt: Seine Religion ist Sozialismus,
aber das Ziel seines Sozialismus ist Religion! Dies ist der fundamen-
tale Gegensatz zu dem wirtschafts-politischen Sozialismus des We-
stens.

Zwar hatte der sozial so viel hohere Standard in Amerika ihm bei
scinem ersten Besuch tiefen Eindruck gemacht. Nach dem Massen-
elend im eigenen Hause dieser offensichtliche Wohlstand: er mufite
ihm zunichst als praktische Folge der demokratischen Lebensbedin-
gungen der kastenlosen Gesellschaft erscheinen.

1900, als er durch die glinzende Oberfliche hindurchschauen gelernt
hatte und im Hintergrunde dieser allgemeinen prosperity des We-
stens die brutale Selbstsucht des Kapitals und den rein wirtschaftlich-
materiel] orientierten Klassenkampf der Arbeitenden wahrnahm, da
bekannte er einem Freunde, daf das Leben des Westens thm vor-
komme ,wie die Holle. Und Schwester Nivedita iibermittelte einen
anderen Ausspruch von ihm:

JIch kann den Sinn und die Kraft eines zielbewnften Zusam-
menbaltes bewundern. Aber was ist an dem Zusammenhalt in
einem Rudel Wolfe zu bewundern?®

In dieser reiferen Periode neigte er zu der Ansicht, dafl das alte
China der Vorstellung menschlichen Gesellschaftsideals nihergekom-
Men wire als die jiingeren Vélker.* Aber niemals zweifelte er daran,
daf die Zukunft ,dem Volke® gehére.

,Wir werden die Probleme der Sudras (des vierten Standes)
16sen, aber ob — unter welchen Tumaulten, unter welchen Tu-
multen!®

Er sprach oft iiber den gesetzmifigen Ablauf der sozialen Ent-
Wicklung der Vélker. Im Anfang lag die Gewalt bei den Brahmanen;
alle alten Vélker kennen die Theokratie. Sie wurde von den Ksha-
tryas, den Fiirsten und dem Adel abgeldst. Jetzt sind die Vaishyas
Am Ruder, das Biirgertum. Die nichsten werden die Sudras sein, die

andarbeiter.

¥ Vgl Saher, Die Weisheit der Chinesen, Delp Verlag 1968.
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»Ich méchte wobl wissen, wo der erste Sudra-Staat entsteben
wird; es muff Rufland oder China sein. Denn in diesen beiden
Léndern ist die Masse am schlimmsten unterdriickt.

Ein andermal streift er den gleichen Gedanken mit leichterer Hand
und zugleich tieferer Schau:

»Brahmanen, Krieger und Biirger haben zu regieren versucht,
und haben sich als Feblgriff erwiesen. Lafit jetzt den Vierten
Stand probieren — und wenn aus keinem anderen Grunde, als
weil es etwas Neues wire. Eine Newverteilung von Brot und
Spielen ist besser, als wenn immer dieselben Leute Brot und
Spiele haben. Die Gesamtsumme von gut und schlimm wird
allerdings in der Welt immer dieselbe bleiben. Durch neue Sy-
steme wird das Joch nur von einer Schulter auf die andere ver-
lagert.”

1901 aber war die prophetische Schau dieses grofien Religions-
Sozialisten vollkommen. Auf seiner Reise nach Dakka in Ostbenga-
len* suchte ihn eine Gruppe junger Minner auf, um sich Weisungen
fur ihre zukiinftige Titigkeit zur Befreiung des Landes zu holen.
Unter ihnen war Hemchandra Ghose, der spiter, wihrend
des Kampfes um die Unabhingigkeit, viele Jahre im Kerker verbrin-
gen sollte. Er berichtet iiber diese Jugendbegegnung mit dem Helden
ihrer Trdume, und dafl Vivekananda u. a. sagte:

»Ja, die Sudras der ganzen Welt werden aufsteben. Mir ist
sonnenklar, daff der ganze Orient diese Auferstebung erleben
wird, um von neuwem eine menschliche Welr aufzubauen. O, die
zukiinftige Grofe Chinas, und in dessen Folge aller asiatischen
Nationen! — Ibr kénnt es mir glauben: Diese Erbebung der
Sudras wird zuerst in RuPland und danach in China stattfinden.
Indien wird sich als nichste Nation erbeben und eine wesentliche
Rolle bei der Gestaltung der zukiinftigen Welt spielen.©

Asien ist inzwischen in die Hinde des Vierten Standes iibergegan-
gen, aber unter der roten Fahne westlichen Materialismus. Wird In-
dien noch die Zeit haben, diesem Sozialismus die Seele zu geben, die

ihm fehlt?

* Heute Bangla Desh mit Dakka als Hauptstadt; vormals Ost-Pakistan.
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»Wer bildet die Gesellschaft? Die Millionen oder Sie, ich und
ein paar andere der Oberklasse?

Es ist ganz gut und schon, von Universalismus zu reden, aber
die Welt ist in Millionen von Jabren nodh nicht reif dazu.

Idh bin Sozialist, nicht, weil ich glanbe, das sei das vollkom-
mene System, sondern weil ein halbes Brot besser ist als gar
keines.”

Ferner:

»Das Antlitz der Wabrbeit ... ist so, daff jeder, der es nur
sieht, iiberzeugt ist, eben der Wahrbeit ins Gesicht zu seben. Es
bedarf keiner Fackel, um die Sonne zu zeigen; sie selbst geniigt.
Wenn die Wabrheit eines Beweises bediirfte — womit will man
dann diesen Beweis beweisen?

Selig sind, die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott
schanen‘: Dieses eine Wort umschliefit alle Religionen. Dieses
eine Wort kénnte die Welt erlosen, wenn alle anderen beiligen
Schriften wverlorengingen. Aber keine Vision Gottes, kein Schim-
mer aus dem Jenseits trifft die Seele, ehe sie rein wurde.”

Und: :

»Zwei Menschentypen kénnen obne ein Bildnis Gottes aus-
kommen: Das menschliche Tier, das niemals irgendeinen religio-
sen Gedanken hat, und das vollkommene Wesen, das alle Sta-
dien religicsen Lebens durchlebt bat. Wir alle, die wir irgendwo
2wischen diesen beiden Polen halten, brauchen irgendeine Art
von ,Bildnis, anflen oder innen.*

Aphorismen zur Lebensweisheit
»Religion ohne Philosophie wird Aberglaube, Philosophie ohne
Religion wird diirrer Atheismus.®

»Solange du noch eine Konfession hast, hast du Gott noch nicht.

»Jedes Mittel, das wir anwenden, um Gott zu erreichen, ist richtig,
Nur ist es so, als suchten wir den Polarstern, indem wir ihn durch die

Stellung der andern Sterne zu finden trachten.“

»Religisse Streitigkeiten betreffen immer nur die Schalen. Wenn
die Reinheit, wenn der religise Sinn geht und die Seele in Diirre zu-
fickliRe, erst dann setzen Streitigkeiten ein, nicht vorher.“
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»Der Mensch meint, es kénne nur eine Religion geben, nur ecinen
Propheten, nur eine Menschwerdung Gottes, aber das ist ein Irrtum.
Dringen wir ein in die Leben aller dieser groflen Gottesboten, dann
finden wir, dafl jeder dazu bestimmt war, sozusagen eine Rolle zu
spielen — und nur eine, und daf die Harmonie auf ihrer Gesamtheit
beruht, nicht auf dem Einzelton.“

»Der Zwedk aller Religionen ist die Verwirklichung Gottes in der
Seele. Wenn es eine universelle Wahrheit in allen Religionen gibt,
dann versetze ich sie hierhin, in die Verwirklichung Gottes. Ideale
und Methoden mdgen voneinander abweichen, dies aber ist der Mit-
telpunkt. Es mag tausend selbstindige Radien geben, aber alle tref-
fen sich in dieser einen Mitte, der Verwirklichung Gottes. Dem
,Etwas‘ hinter dieser Welt der Sinne, dieser Welt ewigen Essens und

Trinkens und sinnlosen Geschwitzes, der Welt der Schatten und des
Eigennutzes.”

»Sollte es je eine Weltreligion geben, dann miiflte es eine sein, die
sich weder nach Ort noch Zeit festlegen lifit. Sie wiirde unendlich
sein, wie der Gott, den sie predigen miifite, und ihre Sonne wiirde auf
die Jiinger Krishnas wie Christi, auf Heilige und Siinder gleich
scheinen. Sie wiirde weder brahmanisch noch buddhistisch, weder
christlich noch islamisch sein, sondern die Gesamtheit aller dieser —
und wiirde dariiber hinaus noch unendlichen Raum zur Entwicklung
haben, sie wiirde in ihren unendlichen Armen Platz fiir jedes Men-
schenkind haben, vom geringsten Wilden an, der sich noch nicht weit
vom Tier entfernt hat, bis hinauf zum hdchsten Menschen, der durch
die Tugenden von Kopf und Herz iiber die iibrige Menschheit schier
hinausragt, vor dem die Gesellschaft in Ehrfurcht steht und zweifelt,
ob er noch Mensch sei.

Es wird eine Religion sein, in der es weder Verfolgung noch Un-
duldsamkeit geben wird, die die Gottlichkeit in jedem, Mann oder
Frau, erkennt, und deren ganzer Rahmen, deren ganze Kraft darauf
konzentriert ist, der Menschheit zu helfen, ihr wahres, ihr gottliches
Wesen zu verwirklichen.

,Man miifite der Menschheit beibringen, dafl ihre Religionen ledig-
lich die verschiedenen Ausdrucksformen der Religion sind, die
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Einheit ist, jene Ausdrucksformen aber sollen jedem ermdglichen,
den Weg zu wihlen, der ihm am meisten liegt.

,Im Grunde sind alle Religionen gleich. Das ist eine Tatsache,
wenn auch die christliche Kirche, gleich dem Pharisier im Gleichnis,
Gott dankt, dafl sie allein recht hat und meint, daf alle anderen
Religionen falsch sind und das christliche Licht ndtig hidtten. Das
Christentum muf} erst Duldsamkeit lernen, ehe die Welt bereit sein
wird, sich mit der christlichen Kirche in gemeinsamem Liebeswerk zu
vereinen. Es gibt kein Herz, das Gott ohne Zeugnis von Sich Selbst
gelassen hitte; die Menschen — und besonders die, die Christus
folgen — sollten bereit sein, das anzuerkennen. Tatsichlich war Jesus
Christus selbst bereit, jeden guten Menschen in die Familie Gottes
willkommen zu heiffen. Nicht der Mensch ist im Recht, der gewisse
Dinge glaubt, sondern der, der den Willen des Vaters im Himmel tut.
Auf dieser Basis — rechtschaffen zu sein und rechtschaffen zu han-
deln — kann sich die ganze Welt einigen.”

,Store niemanden in seinem Glauben! Denke daran, dafl Religion
nicht in Glaubenssitzen beschlossen ist. Religion ist ,sein‘ und ,wer-
den®, ist Verwirklichung. Alle Menschen sind geborene Gétzenanbe-
ter. Der tiefstehende Mensch ist ein Tier, der hochste ist vollkommen.
Alle zwischen diesen miissen in Ton und Farbe, in Lehrsitzen und
Zeremonien denken ...

Denn ein Ableger mufl zum Schutz eingehegt werden; wenn er
zum Baum geworden ist, wird der Schutz nicht nur iberfliissig, son-
dern u. U. zur Gefahr. Riten und Traditionen zu kritisieren und zu
verwerfen, heifit, zu vergessen, dafl Religion Wachstum bedeutet.”

,Buddha war der erste, der zu sagen wagte: ,Glaubt nichts nur
deshalb, weil irgendwelche alten Schriften es euch berichten; glaubt
nichts nur deshalb, weil es der Glaube eines Volkes ist; oder weil ihr
es von Kindheit an geglaubt habt. Durchdenkt alles bis zum Ende.
Wenn ihr danach finden sollter, dafl es zum Besten eines Menschen
oder aller ist, dann erst glaubt es, lebt danach und helft anderen,
danach zu leben.***

* Siche Saher, Hrsg. von Im Lichte des Meisters; Die Lebre des Buddha,
Henn Verlag 1970.
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»Sobald jemand Moslem wird, empfingt ihn der ganze Islam als
Bruder, mit offenen Armen, ohne Vorbehalt; das tut keine andere
Religion. Wenn einer Ihrer amerikanischen Indianer Mohammedaner
wiirde, dann wiirde der tiirkische Sultan nichts mehr dagegen haben,
mit ihm zu essen. Ist er gescheit, ist ihm keine Stellung verschlossen.
In Amerika habe ich bislang noch keine Kirche gesehen, in der der
weifle und der schwarze Mann nebeneinander knien diirften im Ge-
bet.“

»Das Absolute kann nicht angebetet werden; so miissen wir eine
Erscheinungsform verehren, eine, die unserer Art ist. Jesus war unserer
Art, er wurde der Christus. Wir kdnnen es auch — daher miissen
wir es werden. Christus und Buddha sind Bezeichnungen fiir cinen
Zustand, der erreicht werden soll; Jesus und Gautama waren die Per-
sonen, die ihn erreichten.”

»Der Mensch ist nur soweit Mensch, als er danach ringt, sich iiber
die Natur zu erheben, und diese Natur ist gleichzeitig auflen wie
innen da. Sie umfafit nicht blof die Gesetze, welche die stofflichen
Teilchen in und aufler uns regieren, sondern auch jene minder greif-
bare Welt in uns, die in Wirklichkeit mit der Kraft identisch ist,
welche in der Auflenwelt als Antrieb wirkt. Es ist gut, es ist grofi-
artig, die duflere Natur zu unterjochen; es ist noch groflartiger, der
inneren Natur Herr zu werden. Es ist gut und grofartig, die Gesetze
zu erkennen, welche die Planetenwelt regieren; es ist unendlich bes-
ser und grofartiger, die Gesetze zu erkennen, welche die Leiden-
schaften regieren, die Gefiihle und den Willen der Menschheit. Und
dies ist der Bereich der Religion.*

»In unseren heiligen Schriften gibt es zwei Gottes-Vorstellungen:
Die vom personlichen und die andere vom unpersonlichen Gott. Die
Vorstellung des personlichen Gottes sieht in ihm den allgegenwiirti-
gen Schopfer, Erhalter und Zerstdrer von allem, den ewigen Vater,
die ewige Mutter des Alls —, aber einen, der ewig von uns und allen
Seelen getrennt ist. Die Befreiung besteht darin, sich Ihm zu nahen
und in Thm zu leben.

Dann gibt es die andere Vorstellung, die von einem Unpersén-
lichen, bei dem alle Eigenschaften als iiberfliissig, als unlogisch ent-
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fallen, und nur ein unpersonliches allgegenwiirtiges SEIN iibrigbleibt.
Dieses Unpersonliche kann nicht ein wissendes Wesen genannt wer-
den, denn Wissen gehort nur dem menschlichen Geist an. Es kann
nicht ein denkendes Wesen genannt werden, weil Denken ein Prozef)
lediglich in den Schwachen ist. Es kann nicht ein verniinftiges Wesen
genannt werden, weil auch die Titigkeit des Verstandes ein Zeichen
der Schwiiche ist. Es kann nicht ein schaffendes Wesen genannt wer-
den, weil nur ein Gebundener schafft. Wovon sollte es gebunden sein?
Niemand wirke, es sei denn, um einem Mangel abzuhelfen; was sollte
ihm mangeln? In den Veden wird fiir dieses Unpersonliche nicht das
persdnliche Fiirwort ,Er* verwandt, sondern das unpersonliche ,Es,
denn ,Er* wiirde cine Unterscheidung unterstellen, als wire Gott ein

Mensch.“

»Heutzutage wird Gott von der Welt verlassen, da er anscheinend
fiir die Welt nicht geniigend tut. So sagt man: ,Wozu ist er schon
niitze?* — Sollen wir Gott als Verwaltungsbehdrde ansehen?

Gort ist das unerklirliche, unerklirbare Wesen der Liebe, das er-
kannt, aber niemals definiert werden kann.®

»Wisse: ,Wann immer sich eine auflerordentliche religitse Kraft in
einem Menschen offenbart, bin Ich gegenwiirtig. Ich bin es, der diese
Manifestation hervorbringt’ (Bhagavad Gita). Das 148t dem Inder
die Tiir offen, die Inkarnationen aller Religionen der Welt zu ver-
ehren. Der Hindu kann jeden Weisen, jeden Heiligen jedweden Lan-
des verehren.

Kirchen und Tempel, Biicher und Riten ... Dieser Kindergarten
der Religionen fordert die ersten Schritte des religiosen Anfingers,
aber man muf Giber ihn hinausgelangen, will man ehrlich die Wahrheit
erfassen.“

,Vedanta lehrt, dafl ihr rein und vollkommen seid, dafl es einen
Zustand jenseits von Gut und Bose gibt, und dafl erst dies unser
wahres Wesen ist. Es steht hoher als ,gut’. ,Gut® ist nur eine geringere
Isolierung als ,bSse’. Eine Theorie des Bdsen gibt es bei uns nicht, wir
nennen es ,Unwissenheit.*”

»Die Veden sind einzig in der Geschichte der Religionen, nicht nur
wegen ihres Alters, sondern weit mehr wegen der Tatsache, dafl sie
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»Sobald jemand Moslem wird, empfingt ihn der ganze Islam als
Bruder, mit offenen Armen, ohne Vorbehalt; das tut keine andere
Religion. Wenn einer Ihrer amerikanischen Indianer Mohammedaner
wiirde, dann wiirde der tiirkische Sultan nichts mehr dagegen haben,
mit ihm zu essen. Ist er gescheit, ist ihm keine Stellung verschlossen.
In Amerika habe ich bislang noch keine Kirche gesehen, in der der
weifle und der schwarze Mann nebeneinander knien diirften im Ge-
bet.”

»Das Absolute kann nicht angebetet werden; so miissen wir eine
Erscheinungsform verehren, eine, die unserer Art ist. Jesus war unserer
Art, er wurde der Christus. Wir kdnnen es auch — daher miissen
wir es werden. Christus und Buddha sind Bezeichnungen fiir cinen
Zustand, der erreicht werden soll; Jesus und Gautama waren die Per-
sonen, die ihn erreichten.”

»Der Mensch ist nur soweit Mensch, als er danach ringt, sich iiber
die Natur zu erheben, und diese Natur ist gleichzeitig auflen wie
innen da. Sie umfaft nicht blof die Gesetze, welche die stofflichen
Teilchen in und aufler uns regieren, sondern auch jene minder greif-
bare Welt in uns, die in Wirklichkeit mit der Kraft identisch ist,
welche in der Auflenwelt als Antrieb wirkt. Es ist gut, es ist grofi-
artig, die duflere Natur zu unterjochen; es ist noch grofartiger, der
inneren Natur Herr zu werden. Es ist gut und grofartig, die Gesetze
zu erkennen, welche die Planetenwelt regieren; es ist unendlich bes-
ser und grofartiger, die Gesetze zu erkennen, welche die Leiden-
schaften regieren, die Gefiihle und den Willen der Menschheit. Und
dies ist der Bereich der Religion.*

»In unseren heiligen Schriften gibt es zwei Gottes-Vorstellungen:
Die vom personlichen und die andere vom unpersdnlichen Gott. Die
Vorstellung des personlichen Gottes sieht in ihm den allgegenwirti-
gen Schopfer, Erhalter und Zerstorer von allem, den ewigen Vater,
die ewige Mutter des Alls —, aber einen, der ewig von uns und allen
Seelen getrennt ist. Die Befreiung besteht darin, sich Thm zu nahen
und in Thm zu leben.

Dann gibt es die andere Vorstellung, die von einem Unperssn-
lichen, bei dem alle Eigenschaften als iiberfliissig, als unlogisch ent-
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fallen, und nur ein unpersonliches allgegenwirtiges SEIN iibrigbleibt.
Dieses Unpersonliche kann nicht ein wissendes Wesen genannt wer-
den, denn Wissen gehdrt nur dem menschlichen Geist an. Es kann
nicht ein denkendes Wesen genannt werden, weil Denken ein Prozef)
lediglich in den Schwachen ist. Es kann nicht ein verniinftiges Wesen
genannt werden, weil auch die Titigkeit des Verstandes ein Zeichen
der Schwiche ist. Es kann nicht ein schaffendes Wesen genannt wer-
den, weil nur ein Gebundener schafft. Wovon sollte es gebunden sein?
Niemand wirkt, es sei denn, um einem Mangel abzuhelfen; was sollte
ihm mangeln? In den Veden wird fiir dieses Unpersonliche nicht das
persénliche Fiirwort ,Er‘ verwandt, sondern das unpersénliche ,Es,
denn ,Er* wiirde eine Unterscheidung unterstellen, als wire Gott ein

Mensch.“

»Heutzutage wird Gott von der Welt verlassen, da er anscheinend
fiir die Welt nicht geniigend tut. So sagt man: ,Wozu ist er schon
niitze?* — Sollen wir Gott als Verwaltungsbehtrde ansehen?

Gott ist das unerklirliche, unerklirbare Wesen der Liebe, das er-
kannt, aber niemals definiert werden kann.®

»Wisse: ,Wann immer sich eine auflerordentliche religidse Kraft in
eincm Menschen offenbart, bin Ich gegenwirtig. Ich bin es, der diese
Manifestation hervorbringt’ (Bhagavad Gita). Das lifit dem Inder
die Tiir offen, die Inkarnationen aller Religionen der Welt zu ver-
ehren, Der Hindu kann jeden Weisen, jeden Heiligen jedweden Lan-
des verehren.

Kirchen und Tempel, Biicher und Riten ... Dieser Kindergarten
der Religionen férdert die ersten Schritte des religidsen Anfingers,
aber man muf {iber ihn hinausgelangen, will man ehrlich die Wahrheit
erfassen.“

»Vedanta lehrt, daf ihr rein und vollkommen seid, dafl es einen
Zustand jenseits von Gut und Bose gibt, und dafl erst dies unser
wahres Wesen ist. Es steht hoher als ,gut’. ,Gut® ist nur eine geringere
Isolierung als ,bése’. Eine Theorie des BGsen gibt es bei uns nicht, wir
nennen es ,Unwissenheit.’“

»Die Veden sind einzig in der Geschichte der Religionen, nicht nur
wegen ihres Alters, sondern weit mehr wegen der Tatsache, daf sie
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allein unter allen heiligen Schriften den Menschen ermahnen, iiber alle
Biicher hinauszugehen.“

»Auf jedes Gliick folgt Elend, sie mdgen weit getrennt oder ein-
ander nah sein, und je weiter eine Seele fortgeschritten ist, umso
schneller folgen sie einander. Was wir brauchen, ist weder Gliick noch
Elend, denn beide lassen uns unser wahres Wesen vergessen, beide
sind Ketten, die eine aus Eisen, die andere aus Gold. Hinter beiden
ist der Atman, der weder von Gliick noch von Elend weif.“

»Die Philosophie besteht darauf, dafl es eine absolute Freude
gibt, die sich niemals wandelt. Solche Freude kann nicht die gleiche
sein wie die Freuden und Vergniigungen dieses Daseins. Dennoch
zeigt der Vedinta, dafl alles Freudige in diesem Leben nur ein Teil-
chen eben jener wahren Freude ist, da sie die einzige ist, die es iiber-
haupt gibt. In jedem Augenblick erfreuen wir uns der Absoluten Se-
ligkeit — aber wir verdecken sie, miftverstchen sie, cntstellen sie. Wo
immer eine Seligkeit, ein Gliick, eine Freude erfahren werden — und
sei es die Freude des Diebes am gestohlenen Gut —, dort offenbart
sich die absolute Seligkeit. Wir mifiverstehen sie nur, verdunkeln sie,
verquicken sie mit allen m&glichen 4uferen Umstinden.®

»Der Materialismus lehrt, daf die Stimme, die von der Freiheit
spricht, Tduschung ist. Der Idealismus behauptet, dal die Stimme, die
von Gebundensein spricht, Tiuschung ist. Vedanta lehrt, dafl ihr zu-
gleich frei und nicht frei seid: Niemals frei in der Sphire der irdi-
schen, ewig frei in der Sphire des Geistes.

Uber Erziehung und anderes

»Erziehung heiflt, die Vollkommenheit, die bereits im Menschen
vorhanden ist, offenbar werden zu lassen.“

»Fir mich ist das Wesen der Erziehung die Konzentration des
Geistes, nicht das Anhiufen von Tatsachenwissen. Wenn ich meine
Erziehung zu wiederholen hitte und hitte in der Angelegenheit mit-
zureden, dann wiirde ich die Konzentrationskraft und dje Losgelgst-
heit entwickeln. Damit besifie ich ein vollkommenes Instrument, mit
dem ich beliebig Tatsachen sammeln kénnte.“
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»Erziehung ist nicht ein Haufen von Kenntnissen, die in das Hirn
gepackt werden und unverdaut das ganze Leben darin herumrennen.
Wir miissen unsere Ideen auf eine aufbauende, den Menschen ent-
widkelnde, den Charakter bildende Weise verarbeiten, uns zu eigen
machen. Wer sich fiinf Ideen so zu eigen gemacht, wer aus ihnen sein
Leben und seinen Charakter gestaltet hat, der hat mehr Erziehung als
ein Mann, der eine ganze Bibliothek auswendig weifl.“

»Ein Kind lehrt sich selbst. Aber man kann ihm helfen, auf seine
eigene Weise vorwirtszukommen. Was man dazu tun kann, ist nicht
positiver, sondern lediglich negativer Art. Man kann Hindernisse
beseitigen; Erkenntnis aber kommt aus dem Kinde selbst . . . Sie sind
hierher gekommen, mir zuzuhren. Wenn Sie nach Hause gehen, den-
ken Sie iiber das nach, was Sie hier gehdrt haben. Sie werden ent-
decken, daf Sie das gleiche schon selbst gefunden hatten, ich habe jhm
Ausdruck gegeben. Ich kann Sie nichts lehren, Sie miissen es selbst tun;
ich kann Ihnen hochstens helfen, ihren Gedanken Ausdruck zu geben.“

»Pflicht, oder das, was wir gewdhnlich darunter verstehen, ist eher
eine Krankheit; sic zerrt uns dauernd vorwirts. Sie fingt uns ein
und macht unser ganzes Leben elend, sie ist ein Fluch menschlichen
Lebens. Diese unsere Vorstellung von Pflicht gleicht der sommer-
lichen Mittagssonne, sie versengt die Seele der Menschheit. Seht euch
doch diese armen Sklaven der Pflicht an! Sie lift ihnen keine Zeit
zum beten, keine zum baden, sie hat sie ewig beim Kragen. Sie gehen
aus, zur Arbeit — weil die Pflicht sie treibt. Sie kommen heim und
denken an die Arbeit des nichsten Tages — die Pflicht treibe sie, sie
leben ein Sklavendasein, brechen zuletzt auf der Strafie zusammen
und sterben in den Sielen, wie ein Pferd. Das versteht man unter

Pflicht.«

»Die einzig wahre Pflicht ist, von ihr unverhaftet zu bleiben und
als freies Wesen zu arbeiten, und alles Wirken in Gottes Hinde
zu legen. So verstandene Pflicht ist heilig, und die Hingabe an sie die
héchste Form des Gottesdienstes.

»Wir konnen dieser Welt weder Gliick noch Pein hinzufiigen, die
Gesamtsumme an Freude und Leid wird durchgehends die gleiche sein.
Wir verschieben sie nur von einer Seite auf die andere und umge-
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kehrt, und sie bleiben trotzdem die gleichen, weil eben dies zu ihrem
Wesen gehdrt. Diese Ebbe und Flut, dieses Steigen und Fallen ist das
wahre Wesen der Welt; meinten wir es anders, das wire ebenso, als
wollten wir behaupten, es gibe ein Leben ohne Tod.“

,Wir diirfen es uns nie einfallen lassen, einer Nation ihren Cha-
rakter nehmen zu wollen, selbst wenn man bewecisen kdnnte, dafl
dieser Charakter sich bloff aus Charakterfehlern zusammensetzte.“

»Was wir sind, haben unsere Gedanken aus uns gemacht. So sei
vorsichtig in dem, was du denkst!“

»Selbstsucht ist der in jedem Menschen Fleisch gewordene Teufel.
Jedes kleinste bifichen ,ich-selbst‘ ist des Teufels. Entferne das ,ich-
selbst® auf der einen Seite, und Gott zieht auf der andern ein.“

»Sei ein Schenkender. Gib alles und erwarte nichts zuriick. Gib
Liebe, gib Hilfe, gib, was du gerade hast — aber a8 dich auf keine
Tauschgeschifte ein. Stelle keine Bedingung, und es werden dir keine
auferlegt werden. Laflt uns aus der eigenen Fiille geben, wie Gott
uns gibt. Die Welt ist voller Hindler. . .“

»Allzu heftige Versuche, zu reformieren, halten die Reform auf.
Sage nicht: ,Du bist schlecht‘; sage statt dessen: ,Du bist gut, aber sei
besser.‘“

~Der Mensch schreitet von Wahrheit zu Wahrheit voran, nicht von
Irrtum zu Wahrheit.®

,Ich kenne einen (Sri Ramakrishna), den viele fiir verriickt hielten.
Er antwortete darauf:

,Meine Freunde, die ganze Welt ist nichts als ein Irrenhaus: Man-
che sind verriickt hinter den Frauen her, andere hinter Ehre und
Ruhm oder Geld, noch andere hinter dem Himmel und ihrer Erl6sung.
Ihr seid alle verriickt, und ich auch. Alles in allem halte ich aber
meine Verriicktheit noch fiir die beste.”

,Es gibt eine Grofe, die eine Folge von Einseitigkeit ist, sei diese
nun eine Einseitigkeit aus Anlage oder eine bewuflt hervorgerufene,
nach dem Gstlichen Prinzip des Auf-eins-gerichtet-seins.

Auch solche Grofle wird nicht ohne Kritik und Gegnerschaft blei-
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ben, aber sie wird stets eine feste, grofe Gemeinde haben, die ithr
Ideal in der gleichen Richtung sicht und verfolgt.

Anders der unabhingige Geist, der vielseitig begabt ist und nicht
willens, sich den weniger reich Begabten zuliebe zu bescheiden. Er
wird oft scheitern, innerlich und Zuflerlich.

*

Vivekananda ist nicht gescheitert, obgleich er sein Wirken auf zwei
Ebenen verteilte, die sonst jede den ganzen Menschen fiir sich fordern.
Aber er ist zu der umstrittenen Gestalt geworden, zu der die viel-
seitig Begabten stets werden, wenn sie sich der Uffentlichkeit stellen.

Es ist leicht, Kritik an dem unabhingigen Geist zu iiben, der sogar
auf seinem ecigensten Gebiet unabhingig bleibt, sich keiner Schablone,
keinem Herkommen fiigt.

Es ist leicht, auch an Vivekananda Kritik zu tiben, daher ist es viel-
fach geschehen: Er war den Orthodoxen zu liberal, den Liberalen zu
orthodox — oder allzu liberal. Er war den Aktiven des praktischen
Lebens zu mystisch, den Mystikern zu aktiv und nicht mystisch ge-
nug. Er war ein iiberzeugter Advaitin, aber sein Advaita-Vedanta
war nicht nach der Schnur der Fachgelehrten.

Die Sannyasins kritisierten sein rastloses Wirken, die Politiker und
Freiheitskimpfer bedauerten, da er Sannyasin war. Die religiose
Welt stief sich an seinem Sozialismus — nur die Sozialisten kritisier-
ten ihn nicht, denn es gab damals keine.

Er hat dennoch gesiegt, und auf seine Weise.

Auch Vivekananda war nur Simann, wie Ram Mohan Roy hun-
dert Jahre vor ihm. Aber seine Saat fiel auf Boden, der bereits vor-
bereitet war. So konnte sie aufgehen.

Und wenn das unabhiingige Indien ihn in das Dreigestirn ver-
setzte, von dem es sich in die Zukunft voranleuchten lassen will,
dann hat es sich damit eindeutig und endgiiltig zu ihm bekannt.

Das 1st entscheidend.

OM TAT SAT
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HASTAMALAKA*

Die Hastamalaka-Verse sind in Indien beriihmt, weil sie den Kern
der Vedanta-Philosopbie enthalten. Dieses Gedicht, das von den lite-
rarischen Kritikern Europas lautes Lob geerntet hat, scheint in den
deutschsprechenden Lindern wenig bekannt zu sein, obwohl E. B.
Cowells Version 1880 in THE INDIAN ANTIQUARY erschien. Ich
gebe hier meine eigene freie Ubersetzung aus dem Sanskrit-Original.
Das Gedicht wird manchmal dem groflen Sh a nk a r a zugeschrieben,
dem Griinder des Vedanta, manchmal allerdings auch Hastama-
lak a, der zur selben Zeit wie Shank ara lebte. (A. D. 788—826).

Es wird erzihlt, dafl der Brahmane Prabhakara einen drei-
zehnjihrigen Sohn hatte, der taubstumm und geistig zuriickgeblieben
war. Als man ihn dem groflen Shankara vorstellte, fragte der
letztere ihn beildufig ,wer bist du?“ Daraufhin ereignete sich ein
Wunder. Der Junge rezitierte die folgenden Verse, die zeigen scllten,
dafl das Hohere Selbst auch bei einem schwachsinnigen Jungen seinen
absoluten Charakter bewahrt. Man tut gut daran, sich immer zu er-

innern, dafl es das Hohere Selbst, nicht der Junge ist, was hier mit
,Ich® bezeichnet wird.

Frage des Philosophen:
1 ,Wer bist du? Was bist du?
Wohin gehst du?
Wie nennt man dich? Hast du einen Namen?
Sage mir, wer bist du wirklich!
Das nur méchte ich wissen.®

Antwort des Atmans:
2 ,Weder Mensch, noch Gott, noch Geist bin ich!
Ich gehore keiner Kaste an, keinem Stand.

# die Wiege neo-vedantischer Vorstellungen,
= Vedanta-Siddhantadipika!
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Weder Prinz, noch Bettler, noch Heiliger, noch Ménch bin ich!
Ich bin das ICH in dem ,JCH BIN,

Das eigentliche SELBST bin ich!

Dem in sich selbst beruhenden Gewahrsein wird es erweckt.

Die Ursache und Identitit in den Grenzen sinnlicher Wahrneh-
Als ob die Sonne ihre Bahn zdge,

um die Jahreszeiten hervorzubringen!
Denke an den ursachlosen, unbegrenzten Himmelsraum —
so unbegrenzt und ursachlos ist das innerste Wesen des Seins.

mung finden!

Wie die Glut zum Feuer,

so verhilt sich das ewige erweckte Gewahrsein zum Sein.
Auch die Betdubung der Sinne

beeinfluflt nicht das Ewige, das Eine.

Dieses wesenhafte Gewahrsein bin ich,

das ist in Wahrheit mein wirkliches Sein.

Das Gesicht, das ein Spiegel zuriickwirft,

ist nicht vorhanden ohne das wirkliche Gesicht;

so gibt die Widerspiegelung der Seele im Herzen

dem Geist das Selbstgewahrsein, das mein Wesen ist.

Wenn der Spiegel zerbriche,

wiirde auch die Spiegelung verschwinden,

doch das Gesicht bliebe unverletzt,

fiir sich, ohne Spiegelung;

so auch der Eine, der urspriinglich ist und nicht gespiegelt.

Dieses urspriingliche wesenhafte Gewahrsein ist mein wirkliches

Jawobl! sa nitya upalabdhi Sein.
Svarupo *ham atmall!

Das eigenschaftslose Eine ist frei von Sinneseindriicken
(denn nur das Ich empfingt Sinneseindriicke),

sein Wesen kann von den Sinnen nicht verdunkelt werden;
dies reine Selbstgewahrsein ist mein wahres Wesen.

Wie die eine Sonne sich

auf der Oberfliche vieler Wassertriger spiegelt,
so werden die Denktriger (die Gehirne) belebt
durch jenes umfassende kosmische Licht;

dieses von Gedanken freie Gewahrsein bin ich.
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Die Sonne macht alle Augen gleichzeitig fihig zu sehen.
das EINE gibt durch die Gabe des Gewahrseins
gleichzeitig allen Denktrigern Bewuftheit;

die urspriingliche Bewuf$theit bin ich.

Das Auge kann nur sehen, was das Licht erhellt,

das Licht selbst trifft nur auf Dinge ohne Licht;

die eine Licht spendende Kraft in Licht und Auge,

dieses unverinderliche Gewahrsein ist mein wahres Wesen.

Die Widerspiegelung der Sonne auf bewegtem Wasser

scheint sich aus eigener Kraft zu bewegen.

Das eine wahre Licht vervielfiltigt sich selbst

in unzihligen Wassern und Pfiitzen.

So nimmt das EINE Wohnung in unzihligen Herzen

und bleibt doch das wahre Selbst, das EINE verborgen in den

Vielen.

Toren, deren Geist bewdlkt ist,

denken, die Sonne sei verschwunden,

wenn sie nur von vorbeiziehenden Wolken bedeckt wird;

so wird jede Erkenntnis eingeschrinkt durch die Folgerungen,
doch das SELBST ist wesenhaftes Gewahrsein jenseits der Sinne.
Die Einheit, in die alle Dinge verwebt sind,

ist selbst unberiihrt von allen Dingen;

wie der Himmelsraum, klar, ewig und rein,

ist mein Wesen; ich bin die integrale Bewuftheit.

Der Glanz der Edelsteine ist vielfiltig,

je nachdem wie sie geschliffen und gefafit sind;

so strahlst DU in unzidhligen Herzen,

geliebtester Gott, heiliger HERR.

Wie der Mond, gespiegelt in bewegtem Wasser,
die T4uschung von Verinderung und Bewegung hervorruft,
so verindert nur scheinbar sich das wahre Sein.“

Jawobl: sa nitya upalabdbi,
Svarupo *ham atmall!

GLOSSARIUM

(Auflerst simplifizierte, laienhafte Erkldrungen)

Advaita

Atman
Avatira
Bhakti
Brahmacharya
Brahman
Brahma

Brahmanen
Diwan

Guru
Gurubhai
immanent
Jnina

Karma
Kshatrya
Maha-Avatara
Math

Maya
Om

Das Eine ohne Zweites, die Gottheit ohne Namen
und Gestalt, die Letzte Wahrheit gemif8 des philo-
sophischen Systems des Advaita-Vedanta.

Das Selbst, die hichste Wesenheit des Menschen.
Gott mit Fleisch und Knochen, bzw. Inkarnation.
Die Hingabe an das Géttliche.

Keuschheitsgeliibde.

Das Eine ohne Zweites, siche Advaita.

Name des Schopfergottes in der Trinitdt des Hin-
duismus.

Hochste Kaste in der hind. Gesellschaftsordnung,
die Priesterkaste.

Erster Minister eines orientalischen Fiirsten.
Spiritueller Meister.

Jemand, der mein Bruder (bhai) ist, da er den
gleichen Guru hat.

innewohnend.

Hachste spirituelle Erkenntnis, und der Weg dazu.
a) Handeln, b) das Schicksal, das durch friiheres
Handeln bestimmt wird.

Zweithochste Kaste im Hinduismus: Fiirsten und
Kriegeradel. o '
Die Inkarnation simtlicher Avataras in einer ein-
zigen Person, deren Korperglieder sie dann dar-
stellen.

Kloster. o
T'lusion, Tduschung. Siehe Einleitung.

Lautsymbol fiir das Absolute,
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Pandit
Paramahansa

Pariah
Polytheismus
Sadhana
Sadhu

Samadhi

Sanatana Dharma

Sannyasi

Sat
Shiva

Sufismus
Swami
Tat

Transzendent

Vedanta

Veden
Vishnu
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Unterkaste der Brahmanen, vornehmlich Gelehrte.
Der Schwan (hansa) als legendirer Wundervogel.
Er trinkt aus einem Gemisch aus Milch und Wasser
nur die Milch und 18t das Wasser zuriick. Ehrende
Bezeichnung fiir einen indischen Weisen, der aus
dem Gemisch ,Welt* (Schein und Wirklichkeit,
Maya und Géttliche Substanz) nur das Wesentliche
wihlt, das Unwesentliche zuriickl4ft.

Der 5. Stand des Hinduismus: die sog. Kasten-
losen. Im heutigen Indien nicht vorhanden.
Vielgdtterei.

Spiritueller Ubungsweg.

Jemand, der sein Leben als spirituellen Uberweg
lebt.

Uberbewufitsein. Identifizierung mit dem Atman.
Die Ewige Religion, Bezeichnung des Hindu fiir
die vedische Religion.

Jemand, der auf die Welt verzichtet hat, Bettel-
mdnch.

SEIN.

Der Gott der Zerstrung des Leidens in der Trinitit
des Hinduismus,

Mystik des Islam.

;Herr*, Anrede fiir Brahmanen und Sannyasins.
DAS, das Absolute.

Jenseitig, {iber die Welt der Erscheinungen hinaus-
gehend.

,Das Ende der Veden‘: Name der hinduistischen
Religionsphilosophie, die sich vorwiegend auf die
jiingste Abteilung der Veden stiitzt, die Upani-
shaden.

Die iltesten heiligen Schriften der Indo-Arier.

Der Gott der Erhaltung in der Trinitit des Hin-
duismus.
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