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A PREFACE

1t was thanks to a three year stay in Japan that I
first became interssted in mastern thought and the Eastern
way of life. I was introduced to g tradition which has so
much to contribute to our own wWestern world. Professor
Maurer's suggestion and encouragement that I make Hermann
Hesse the centre of a M.A. thesis was therefore 2 particularly
felicitous one. More than any other German writer of the
20th century Hermann Hesse was profoundly influenced by
mastern thought, Indian philosophy, classical Chinese thinkers
and, later in his life, by Japanese Zen Buddhism. Thus he
may serve, as 1t were, as a prisem through which the influence
of the Hast was refracted and its slgnificant elements made

familiar to the Western mind.

My sincerest thanks and deep appreciation go out to
Professor Maurer, not only for this originsl suggestion, not
only for his continuing assistance over a long and difficult
period, but above all for his having awakened in me an
appreciation and understanding of German literature, an

inspiration which goes back to my undergraduate days.

I also wish to thank Brigitte Schludermann for her
kind and efficient help in overcoming difficulties due to

beling away from Manitoba during much of the time that this
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work had to be done; Dr. Ludwig Preuss, for making availlable
books related to this thesis; Mr. Isshi Yamada, for trans-
lating from the Japanese a speech on Hermann Hesse; my
parents, for their efforts to establish contact with
Professors in Japan - even though these enquiries proved
to be unfruitful; Mrs. Nina Finberg, for the competent
typing of the thesis, and last but not least, John Finlay,
my husband, who watched the writing of this thesis with

"Fastern patience and forbearance'.



THE REFLECTION OF EASTERN ELEMENTS
IN THE POETRY AND PROSE
OF HERMANN HESSE

AN ABSTRACT

In an ever shrinking world we are becoming increasingly

aware of the need to come consciously to terms with the oriental

spirit and its world of thought.

The impact of the Asiatic cultures on the Western mind

has a long and fascinating history; indeed, it dates from
ancient Greece. In Germany its influence began to be felt
strongly in the Middle Ages. In the age of Romanticism with
such influential writings as those of the Schlegels and
Novalis, Indla became a source of wonder and inspiration.
In the nineteenth century, Arthur Schopenhauer found there
both confirmation and affirmation for his views on 1life and
man. In the twentleth century, to name but two, Romain
Rolland and Zenta Maurina may be mentioned as having been
profoundly influenced by Indian tradition. China, too, has
had 1ts grip upon the wWest and left its mark during the
period of the Rococo and the Age of Reason. A contemporary
writer who has treated of this topic is André Malraux and,

especially so, in the Temptation of the West.

This turning to the East by HEuropean writers has

proven to be increasingly urgent and necessary: it meant
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an instinctive search for a meaningful synthesis with which
to replace the current western obsession with elaborate
anglytical processes and minute classifications. Moreover
the realization has grown that the Zuropean mind can find
there new sources of inspiration, both in meaning and in form
and thus to maintain itself against the intellectual chaos
and uncertainty that trouble European writers; especially
does the oriental concept of unity, above all the Chinese Way
of Life, as 1t finds expression in Tao, appeal to g dis-

ordered and discrientated Western culture.

Amongst Western writers of this century those of
Germany have perhaps been the most deeply affected. The
work of Hermann Kassack well 1llustrates the way in which
they turned to the East. Hermann Hesse stands in the fore-
front of those who have been influenced by Indlan and
Chinese thought. He was well prepared for such influences,
for his parents had spent some time in India and his grand-
father Dr. Wilhelm Gundert, who made a lasting impression
upon the poet, had spent many years there and was a keen
student of Indian ways of life. He moreover compiled a
Malayam=-German dictionary. In 1911 Hesse himself travelled
to India and throughout his life, by means of extensive
reading of eastern writings in translsation, fostered his

early leanings in this direction; later on he developed an
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Interest in Japan and Zen Buddhism. The fruits of this study
he embodied in many works which have been made available to

a wide audience.

Thus Hermann Hesse may be taken to be a2 writer whose
background, interests and abilities enable him to interpret,
in a particularly penetrating way, the East to the West - but,
inevitably, through Western eyes. A4n examination of the
eastern elements in his work should prove to be a worthwhile
contribution to an understanding of the present state of
German end Buropean writing. It moreover gives us some
will hold for the West. The inner biography of Hermasnn Hesse
must be considered indispensable for his "Auseinandersetzung"
with the East, dating, as it does, from garly childhood,
and deepening throughout his life. A chronological treatment
suggests itself, since in the case of Hermann Hesse life and

work must be considered as a whole.

An examination of his early years and the impsct of
the East upon him will bring out the ways and phases of his
development as a man and as a poet. The importsnce of this
examination lies in the fact that it may furnish an snswer
to the question of his multifarious interests in the East;
it is to be decided whether, like so many, Hermann Hesse was

repelled by the breakdown of Western Civilization (by the
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First World War and its aftermath) and chose the East as a
refuge, or whether the attraction of the East meant some-

thing even more positive and fruitful.

The treatment of the work of the mature Hesse
organizes itselfl naturally under three headings - letters,
novels and poems. In all three of them the Zast asssrts
itsell and proves its importance in clearly distinguishable

and individual ways.

It is fortunate that Hermann Hesse's letters are
avallable. Their peculiar intewst for the burposes of this
thesis lies not so much in the answers as in the questions
that are being raised in them. In many cases the poet was
dealing with letters requesting specific views and in
choosing the reply he went beyond self-imposed gquestioning.
Thus Hermann Hesse's letters reveal a more explicit, more
coherent and more philosophical aspect than do the novels

and the poems,

In dealing with the novels, three have been selected

for their immediate relevance - Siddhartha, Die Morgenland-

fahrt and Das Glasperlenspiel. Siddhartha is the only novel

actually set in India or in the East and marks a climax in
Hesse's acceptance of, and immersion in eastern elements.

The two other novels mark s certain diminution of the eastern
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climate. They reveal that Hermann Hesse had come to terms
in a new way with western trsdition and thought; but at the
same time they indicate which eastern influences have bsen

absorbed so as to form en integral part of his world.

Hesse's poetry is less extensive than his prose but
nonetheless of vital importance. Because of its ngture,
voetry provides the ideal medium for an apprehension of the
Orient. For instance, the intultive essence of Zen Buddhism,
which 1s treated only in later prose, is conveyed with greater
effect in a number of poems belonging to his later period.
Furthermore, his most personal experience of the Zast, his
visit to India, has found its crystalization in his poetry. -
It ie evident that for Hermann Hesse names have their own
symbolic importance. Therefore, a section is included examining
this aspect of his writing.

In conclusion an evaluation of the creative work of
Hermann Hesse has been attempted. It was in Montagnole that
the poet brought together and synthesized in reflective €333Y8
the different strains of thought, in which he had immersed him-
self. From the Zast he had learned a calm acceptance which
enabled him to endure and overcome the storms of the thirties
and forties, yet remeining acutely mindful of them. The
troubled doubts of an earlier period were not to be repeated.
In thus coming to terms with Western 1life through an awareness

of the Bast, Hesse may well have suggested a promising and frult-

ful line for the wWest and its troubled concerns and preoccupations.
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WIDERSPIEGELUNGEN DES OSTENS
IN DER DEUTSCHEN GEISTESGESCHICHTE
VOM MITTELALTER BIS ZUR GEGENWART

- EIN UBERBLICK -

Es gibt die immer wieder erstaunliche und beglickende
Moglichkeit, im Entferntesten und Fremdesten Heimat zu
entdecken, das schelnbar Verschlossenste undlUnzugénglichste
zu lieben und sich damit vertraut zu machen.

Durch die Jahrhunderte hat die Welt des Ostens auf die
Gelstesgeschichte der westllichen VOlker eine anhaltende
Anziehungskraft ausgelibt. Es bleibt ein besonderer Wesensg-
zug deutscher Dichter und Denker, dapf sie immer wieder Einfllssen
aus dem Osten offen standen. Von welchen bestimmten Ostlichen
Léndern - sel es Perslen, Indien, China oder Japan - diese
Binfllsse ausgingen, stand in enger Beziehung zu den geistigen
Stromungen, den seellschen Bedlrfnissen und geschichtlichen

Vorgingen eines Zelitalters.

Schon im Mittelalter und sogar noch friher stofen wir
auf einfluBreiche Begegnungen zwischen Ost und West. Alexander
der Grofe war mit seinem Heer bis zum Indus vorgedrungen; die
Hunnen hatten sich Europa erobert; und Byzanz war zum Mittel-
punkt der aufsteigenden christlichen Kultur geworden. In der
Blitezelt des Mittelalters waren es vor gllem die Auswirkungen
der Kreuzziige und des literarisch-kulturellen Gelstes der

spanisch-arabischen Hofe, die sich in allen Lebensbereichen
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kund taten. Die spiter von den "Romentikern' herbeigesehnte
"geistige kinheit des Mittelalters" nahm immer von neuem

Ustliches grofziglig in sich auf. In seinen Wiener Vorlesungen

lobt Friedrich Schlegel den damals in Europa herrschenden
orientalischen Geschmack zum Wunderbaren und Fabelhaften,

wie er 1n den Rittergedichten der Lreuzfahrer zum Vorschein
tritt. Zu dieser Zeit wurde die persisch-aravische Literstur
in Deutschland bekannt - das Interesse flUr die Mirchen von

1001 Nacht lebt bis heute unvermindert weiter.

Im dreilzennten Jahrhundert drangen Talsachenberichte
und zrzahlungen von Indien bis nach Mitteleuropa; es waren
Aufzeichnungen von Reisenden und Missionaren, welche die

-

Kenntnisse Uber das Land am helllgsen Ganges bereicherten,
In den Jahren von 1750-180C h#uften sich Reisebeschreibunbungen,

die Indien als das gelobte Land prilesen.

b

s geschah ebenfalls im dreizehnten Jahrhundert, dap
Marco Polo nach China gelangt war und sich dort in die
chinesische Lebensweise eingelebt hatte. Dies blieb Jedoch
das Abenteuer eines Hinzelnen. 2Zu e€iner viel tiefer greifen-
den west-Ostlichen Begegnung kam es im siebzehnten und acht-
zehnten Jahrhundert, als dlie Jesultenpater Chine erschlossen.
Damals herrschte 1in diesem Land dle Handschu~Dynastie, in dile
eine Blitezelt chinesischer Kultur T#llt. Gelehrte brachten

in 1628 Binden eine Bammlung der gesamten chinesischen
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Literatur hersus, und Werke der Weltliteratur entstanden wie

etwa der bedeutsame chinesische Roman Der Traum derp roten

Kammer (Hung-Lou-Meng) von Ts'aso Hue-k-in.

Leibniz (1646-1716) hat China und dessen Kultur in den
Mittelpunkt seiner Bemiihungen und Studien gestellt und dabel
versucht, die neuen Erkenntnisse {iber dieses Land in eine
harmonische Weltanschauung einzufigen. Mit sicherem Ein-
fuhlungsvermdgen splrte Leibniz die den Frieden sichernde,
ordnende Staatsgewalt der Mandschu-Dynastie:

ceodle Macht und Grope des chinesischen Kaiserreichs

ist an sich so gewaltig, das Ansehen der iUberaus klugen
Nation im Orient so bedeutend und ihre aAutoritit fir die
Ubrigen so vorbildlich fir die Zukunft, daf kaum seit

der Apostel Zgiten etwas GréBeres ins Werk gesetzt zu
sein scheint.

Den Kaiser Kanghi, eine glinzende Herrschergestalt,

stellte Leibniz den européischen Herrschern als Leitbild hin,

und fur das durch den Dreifigjihrigen Xrieg zerriittete
Deutschlend sah und erhoffte er seelische und praktische
Hilfe aus dem Osten. Er stellt in Briefen an die in Chins
wirkenden Jesuitenpater Frazen wissenschaftlicher und prekti-
scher Pridgung: Uber Heilmittel, Blcher, Landkartenkunde und
"Lebensannehmlichkeiten", von denen man in Europa niitzlichen

Gebrauch machen kdnne.

1697 erschien seine Schrift Novissima Sinics, in der

er Ideen und Vorschlige zur Verwirklichung eines kulturellen
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Austgusches zwischen Europa und China entwickelt. Ihn beseelte

die Hoffnung, dap man wissenschaftlich geschulte, evangelische
Misslonare nach China senden und in belden Lindern Akademien
der Wissenschaften griinden wirde. Eine Voraussetzung dafir
wdre die Berufung nach Deutschland von Sinologen aus aller
Wwelt und die Zusammenstellung und Herausgabe von Lexika der
chinesischen Sprachen. Im Chinesischen ssh er sogar dis
Moglichkeit fiir eine internationale philosophische Sprache,
eine Idee, die Hermann Hesse im Glasperlenspiel aufgegriffen
hat: eine Zelchensprache, welche eine Harmonie der Wissen-
schaften und der Geisteslehre schaffen soll. Mit besonderer
Eindringlichkeit bezeuge dies die Schrift eines chinesischen

Philologen mit dem Titel Chinesischer Mahnruf, welcher die

Gefahren der Wissenschaft und Geistespflege zelge, der sie

s etrotz ihrer braven Haltung entgegengehe, wenn
sie darauf verzichte, eine internationsle Zeichensprache
auszubauen, welche Zhnlich der alten chinesischen Schrift
€s erlaube, das Komplizierteste ohne Ausschaltung der
bersdnlichen Phantasie ung Erfinderkraft in einer Weise
graphisch auszudriicken, welche sgllen Gelehrten der welt
verstédndlich wire.

Spdter untersuchte Leibniz religids~philosophische
Probleme der chinesischen Ideengeschichte. Obwohl erp nur
wenlg Quellenmaterial und keine verlidBlichen Ubersetzungen
zu Hilfe nehmen konnte, gelang es ihm, sich in die vollig
fremde Geisteswelt einzufithlen. Leibniz erkannte bestimmende
Wesenszlige ihres philosophischen Denkens und versuchte, diese

mit dem abendlindischen Denken in Beziehung zu bringen.




Leibniz war seiner Zeit weit Voraus. Seine grofen
Projekte verwirklichten sich mit der Zeit: die tatkrédftigen ,
glaubenseifrigen Pletisten, deren Herkunft Hermann Hesse sein
€lgen nennt, fihrten seine kihnen und weitschauenden Missions-
plédne durch. Dies zeltigt den Einsatz einep grundlicheren,
wissenschaftlichen Erforschung des Fernen Ostens: in der
Folge erschisnen im AnTang des achtzehnten Jahrhunderts

Histoire du Christisnisme des Indes (1713) von La Croze,

Gottlieb Siegfried Bayers und Christian Mentzels Versuche zu
einem chinesischen Worterbuch; fiur Christian Wolff als Ver-
fechter der konfuzianischen Sittenlehre und Jacob Bruckers

Schilderung der Philosophie der Chinesen (1742-44) - fip

Voltaire und seinen Umkreis war die Lehre des Konfuzius
vorbildlich. Ende des achtzehnten Jahrhunderts lie8 sich
diese Chinabegeisterung von der "romantischen" Indiensehn-

sucht teilweise verdridngen.,

Leibniz erschlof sich die Ostliche Gedankenwelt im
Gelste der Aufklérung und zelgte vor allem Interssse an ihrer
einerseits sehr vernunftig-praktischen (Konfuzius), snderer-
seits mystisch-philosophischen (Lao Tse) Einstellung zum
Leben. Aus der gelistlgen Aufgeschlossenheit der Aufkléirer
eérwuchs ein allgemeineres Interesse an ausliéndischen Gedanken
und Sitten,und immer mehr widerspiegelten sich in der deutschen
Literatur Sstliche Elemente, bis sich durch Goethe der Osten

in ihr als literarisches Thema hersnbildete. Bei Montesquieu



Lettres persanes und Wieland Der goldene Spnieszel (1772),

Schach Lolo und wintermiirchen (1775) wird elne orientaslische

Einkleidung verwendet, um aktuelle Staatsprobleme aus gewissem
Abstand hersus im Ton leichter Plauderei zur Sprache zu

bringen.

Haftet das Verstidndnis dieser Dichter mehr am LuBeren
des Orients, so vertiefte und verinnerlichte sich durch die
Begelsterung Herders das Bild des Ostens. Er empfand und
erahnte Urspringe und Einheit der elgenen, deutschen Tradition
in der Welt des Mittelalters und des menschlichen Daseins
Uberhaupt im Osten. Durch seinen Einflupf festigte sich das
Indienbild der Deutschen. So schreibt er:

Wenden wir unsern Blick nach Indien, welche Welt

von Aufklérungen bietet sich uns dar, die uns das
Jahrhundert geschenkt hat...

Indien sah er als das Land des Seelenfriedens und der
Wiedergeburt, wo man vollkommene Zufriedenheit erlange, wo
Philosophie und Religion sich vereinen und sich der Ursprung
der Sprache und der Religionen finde. Hier meinte er, die
Verwirklichung seines Humanititsideals entdeckt:t zu haben.

Den jungen Romantikern galt Herder in seiner tiefen Ehrfurcht
und aufrichtigen Begeisterung fiir Indien lange Zeit als Vorbild.
Er stellt sich Indien romantisch-idealistisch vor, wle €s in

seinem Gedicht "Indien" zum Ausdruck xommt:
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Sanftes Geflhl der Inder gab dem Schalle zum Fihrer
nicht die grobere Luft, gab ihm den Ather zum Reich.
Er nur bildet den Ton zur zarten himmlischen Stimme,
die die Empfindungen spricht, die die Empfindungen
weckt.
Und entfuhrt der groberen Luft die Seelen der
Menschen
in ein einsam Gebiet, in das dtherische Land,
Wo nicht rasselt der Wagen, der Jetzt den Wolken
entschwebet,
wo nur hdusliches Glick bildet der GStter GenufB.
Wo Sakontala lebt mit ihrem entschwundenen Knaben,
wo Duschmante sie neu, neu von den GSttern empféngt.
Sel mir gegriBft, o heiliges Land, und du Fuhrer der
Tone,
Stimme des Herzens, erheb' oft mich im Ather dahin,>

Herders Beitridge, die Ideen zur Philosophie der Geschichte

der Menschheit, die Indienaufsdtze, die Gedanken Uber das Drama

Sakuntala und die Gedichte Gedanken einiger Brahmanen regten

eine noch heute weiter wirkende Auseinandersetzung mit der
Ostlichen Gedankenwelt an und erweiterten das Verstindnis des

westlichen Menschen fir die Rellgionen der dgtlichen Vdlker.

War es Herder, der intuitiv noch ungeahnte Tiefen des

menschlich-geschichtlichen Lebens entdeckte und dem orgsnischen

Zusammenhang der Kulturen aller Volker nachspirte - der Plan

einer "Universalgeschichie der Bildung der Welt" begleitete

ihn sein Leben lang ~ so war es vor allem Goethe, sein ehema-

liger Schiler, der den Begriff '"weltliteratur" pridgte. Von

der Warte seiner Persbnlichkeit aus konnte er es sich in seiner

Begeisterung leisten, eine kritische Haltung zu bewahren. Er

wuBte sich als Mensch und Kiinstler in den Ideslen und Gesetzen

der klassischen Kunstwerke zu Hause und empfand die Kunst, die
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Rellgion und die Mythologien Indiens als geschmacklos. Die
Ostliche Literstur hingegen beeindruckte such ihn, wie dies
seine Vorliebe fir das indische Drama Sskuntala bezeugt.

Seine Gedanken finden sich in der Betrachtung Indische und

chinesische Dichtung:

Wilr wirden hdchst undankbar sein, wenn wir nicht
indischer Dichtungen gleichfalls gedenken wollten, und
zwar solcher, die deshalb bewundernswirdig sind, weil
sle sich aus dem Konflikt mit der abstrusesten Philoso-
phie auf einer und mit der monstrosesten Religion auf
der anderen Seite im glicklichsten Naturell durchhelfen
und von beiden nicht mehr annehmen, als ilhnen zur innern
Tlefe und Zufern Wirde frommen mag.

Vor allem wird "Sakuntala" von uns genannt,6in deren
Bewunderung wir uns jahrelang versenktehe..
Diese Bewunderung fand ihren Niederschlag im Faust,

dessen Vorspiel auf dem Theater auf dieses Drama zurlickgeht.

Schiller rlihmte das vergelstigte Naturgefiihl und die seelen-

volle Gestaltung der Heldin in diesem Drama.

Im Jahre 1814 stief Goethe auf Hafis Divan in der
Ubersetzung von Josef von Hammers. Dieses Erlebnis erdffnete
Goethe eine Aussicht von uberwéltigender Welte und Schonheit.
Es erfreute ihn und vermittelte ihm einen neuen lyrischen
Stil. Goethe entfernte sich von dem bisher gepflegten Stil
des klassischen Versmafes, und Klinge neuer Namen und Gegen=-
sté&nde bemachtigten sich seiner. In Hafis erkannte Goethe

elne glelichartige aber auf andere Weise dargestellte Gesinnung.
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Haflis Beispiel, seine Dichterexistenz, sein Stil und die
besonderen Eigenschaften seiner Poecsie waren Voraussetzung

und Anregung des West-8stlichen Divan.

Goethe bemiihte sich in grindlichem Studium um ein
tlefgreifendes Verstehen der Welt des Ostens; er erschlop
sich den reichen Orient: die Religionen der Inder und Perser,
die klassische Literatur Persiens, Indiens und Chinas, soweit
diese 1n Ubersetzungen vorlag. Uber die orientalische Dicht=-
kunst schrieb er:

Der hichste Charakter orientalischer Dichtkunst ist,

was wir Deutsche GEIST nennen, das Vorwaltende des

oberen Leltenden; hier sind alle Ubrigen Eigenschaften
vereinigt, ohne dap irgendeine,»das eigentimliche Recht
behauptend, hervortridte. Der Geist gehlrt vorziglich

dem Alter, oder einer alternden Weltepoche. Ubersicht
des Weltwesens, Ironie, freien Gebrauch der Talente
finden wir in allen Dichtern des Orients... Jene Dichter
haben alle Gegenstinde gegenwirtig und beziehen die
entferntesten Dinge leicht aufeinander, daher nihern sie
sich auch dem, was wir Witz nennen.

Das vielgestaltige Leben, welches Goethe dort entdeckt,
flieBt bei ihm in ein ungeteiltes Ganzes zusammen, in eine
unerschdpfliche, erfiillte Einheit. Im West-8stlichen Divan
verbindet sich Goethes Denken mit abendlindischem und mohamme -
danischem Gedankengut. Goethe nahm Fremdes auf, aber er
erschuf es sich neu aus dem eigenen Inneren, wie es dem Wesen
seines kinstlerischen Schaffens entsprach. Dies machte den

West~Ostlichen Divan zu einer Sammlung deutscher, durch den

Osten angeregter Gedichte, in denen nsch Emil Stalger:
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.e..das Verh&ltnis zwischen westlichen und ostlichen
Elementen nicht vorausbestimmt8und ausgewogen, sondern
dem Belieben Uberlassen wird.

Bel dem Erscheinen der Gesamtausgabe des West-Ostlichen

Divans im Jahre 1827 hatte Goethe sich weiter entwickelt und
konnte Eckermann gegeniiber bekennen, dap er dem, was darin
orientalisch und leidenschaftlich gewesen, wieder entwachsen

sei: "...Es ist wie eine abgestreifte Schlangenhaut am Wege

liegengeblieben."d

Goethe blieb sich der Gefahren einer Orientalislerung
immer elingedenk:
Das Orientalisieren finde ich sehr gefidhrlich, denn
eh man sichs versieht, geht das derbste Gedicht, wie
ein Luftballon, flr lauter rationellem und spirituellem
Ges, womit ef sich anfillt, uns aus den Hinden und in
alle Lufte. +©
Im hohen Alter befafte sich Goethe wiederum mit dem
"Geist" des Ostens, diesmal wie er in der klassisch chine-

sischen Dichtung und Prosa Gestalt annahm. Eilne kleine

Schrift aus dem Jahre 1827 trégt die Uberschrift Chinesisch-

Deutsche Jahres und Tageszelten - ein Zyklus von 14 lyrischen

Kurzgedichten und Spriichen, deren liedhafte Innligkeit und

tief ergreifenden Verse splelerisch-dekorative Zige aufweisen.

In dieser Eigenschaft folgen sie elinem Wesenszug der klassisch-

chinegischen Lyrik. Daraus erklidrt sich, weshalb die chine-

sische Kunst gerade im Zeltalter des Rokoko in Europa einen
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beherrschenden Einfluf ausiibte: der klassische chinesische

Stil wirkt ding~ und raumldsend.

Belm Lesen eines chinesischen Romans bemerkte Goethe
Eckermann gegenliber, daB er dort eine dhnliche Deutung des
Menschselns erkenne, wie in den literarischen Zeugnissen des
Westens. In den Blichern der Weltliteratur fand Goethe Kern-
Probleme in dhnlichen Symbolen und Sinnbildern ausgepradgt.
Hier waren Fantasien, Gedanken und Erfahrungen der ganzen

Menschhelt aufbewahrt.

Seinen Begriff der "Weltliteratur" haben die Romantiker

aufgegriffen und erweitert, aber es war Goethe, der den Siden
und den Osten der deutschen Dichtung zu eigen machte. Die
Kunstler und Maler unter den Romantikern sehnten sich nach
Italien und Griechenland, die Schriftsteller und Philosophen
Jedoch begeisterten sich fir den Orient. Jede Generation

muf sich erneut den Weg nach dem Osten suchen, und die Romantiker
fanden ihre zweite Heimat und das Ziel ihrer Sehnsucht in Indien.
Sie kehrten sich von der Antike ab, denn ihr Uberqellender
Seelengehalt suchte, sich Uber den Zwang der klassischen Formen
hinwegzusetzen° Dichtung bedeutete fir sie nicht nur "Klassi-

sche Dichtung" , sondern dariber hinsus "Universalpoesie'.

"Indiensuchende Triumer" nannte Ricards Huch die

Romantiker. GOrres bekannte:
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Kennt Ihr das Land, wo die jugendliche Menschheit
ihre frohen Kinderjahre lebte?... Nach dem Morgen-
lande, an die Ufer des Ganges und Indus, da fiihlt 1
unser Gemut von einem geheimen Zug sich hingezogen...
Wie Herder waren die Romantiker der Ansicht, dap der
Osten im Besitz tausend jéhriger Wahrheiten und Wirklichkeiten
und Indien der Urquell sller Religionen sei. In diesem
Zusammenhang suchten sie den Urmythos und das Geheimnis des
Menschseins. Sie fanden, daf die Einheit des Universums im
indischen Mythos ihre vollkommenste Gestaltung gefunden habe
eine einheitlich-harmonische Verbindung von Leben, Religion
und Natur, wie es sich beil den Menschen des fiir sie so
anziehenden Mittelelters dargestellt hat. Diese Binheit
- fir sie ein metaphysisches und 4sthetisches Bedlirfnis -
suchten die Romantiker, durch das Erlebnis Indien sich wieder-

zugewinnen. Der indische Gedanke der Einheit wiederholt sich

in Hermann Hessgses Werk.

Diese Begeisterung der sogenannten "Frihromantiker"
1l0ste bei ihnen vielseitige, aber wissenschaftlich streng
gehaltene Untersuchungen aus. Sie fuhren - wie es spiter

" Mode

im zwanzigsten Jahrhundert bei den “"Neuromasntikern
wurde - nicht selbst nach Indien, sondern versuchten sich
auf dem Wege der Wissenschaft zu orientalisieren. So entstand
eine Reihe von Ubersetzunéen, dle auf ihrem Gebiet heute noch
mafgebend sind: Schlegel-Tiecks Shakegspeare ﬁbersetzung,

Forsters vielbewunderte Ubertragung des Sakuntala, Friedrich
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Ruckerts Gita-Govinda, Friedrich Majers Indische Mythologien

und Johann Joseph von GOrres Ubersetzung des Ferusi. Durch
Schlegel inspiriert arbeitete GBrres an der Mythengeschichte

des Orients (Glauben und Wissen, 1805, und Mythenszeschichte

der agsiatischen Welt, 1810). Friedrich Creuzer stellts sich

auf Anregung von GSrres die Aufgabe, den Zusammenhang der
religidsen Symbole aller Vdlker zu studieren: die Abhingig-
kelt der griechischen Mythologien von den dlteren orientali-

schen (Symbolik und Mythologie der alten Volker, 1810/12)

- dieser Weg filhrt unmittelbar zu Nietzsche. Wiederum war

es Friedrich Schlegel, der den Boden fiir dle deutsche Indologile
und vergleichende Sprachwissenschaften bereitete und so die
Grundlage flr die germanistische Philologie legfe (Jacob und
Wilhelm Grimm). Als Erster lernte Friedrich Schlegel Sanskrit.
mr suchte in Indlen eine Synthese der geistigen Werte von Ost
und West: "Im Orient missen wir das hichste Romantische

suchen" rief er aus. In seinen Wiener Vorlesungen (1822)

erfahren wir Uber die Literatur, Denkart und Gelstesbildung
der vielbewunderten Poesie, dem den Indern elgenen zarten
Gefuhl fUr die Eilnsamkeit und der allbeseelten wWelt der Pflan-
zen und Tiere. Uber das im Westen beriihmte Drams Sakuntals
meint ers
«+.o €ln liebevolles, tiefes Zartgefihl beseelt alles,
der Hauch der Anmuth und kunstloser Schénheit ist iber

das Ganze verbreitet, und wenn der Hang zu einer migigen
Einsamkeit, die Freude an der Schénheit der Natur, besonders




15

der Pflanzenwelt, hie und da eine gewlsse Bildungsfille
und reichen Blumenschmuck herbeifihrt, so ist es doch
nur der Schmuck der Unschuld. Die Darstellung ist klar
und ungekinstelt, und die Sprache voller edler Einfalt.
Die Freunde der Poesie mogen aus diesem Werke am
leichtesten ... vom Geiste der indischen Dichtkunst
sich einen Begriff bilden.

Das geistige Erlebnis Indiens befruchtete ebenso die
Poetische Einbildungskraft der romantischen Dichter: man
denke an Wackenrodey Tieck, Novalis und HSlderlin. Es half
ihnen zu einem tieferen Verstindnis des Menschen. Sile eigneten
sich Stoffe, Formen und Wesen des Orients an und faBten das
mrworbene wirksam in heimische Dichtung ein. In dieser Blite-

zelt der wissenschaftlichen Tradition und dichterischen Welt

wurzelt das Leben und werk Hermann Hessesg,

Die Fulle der "Frihromantik" schlug in eine gelstige
und seelische Leere um. So lenkte sich in der zweiten Hilfte
des neunzehnten Jahrhunderts der Blick einiger Schriftsteller
und Denker erneut auf die XKulturen Aslens. Dies brachte eine
Wlederentdeckung des Buddhismus mit seiner Auffassung der
Seelenwanderung mit sich. Erschreckt durch den Materialismus,
durch die Begegnung der stdrenden und erschitternden Gewalten
mit ihren irrationalen Weltgrinden, die in die geordnete Welt
desg wWestens einbrachen, wandten sich Unzufriedene dem QOsten Zu,
um aus Ostlichen Quellen eine gelstige Neuerung fir das Abend-
land zu suchen. Die Russen waren die ersten, die sich suf
ihre OUstliche Herkunft besannen. Dostojewskij ist fur Hermann

Hesse Wegbereiter zum Osten nach Indien geworden.
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In Zusammenhang der Gedankenwelt Schopenhauers haben

alt-indische Weisheiten und Denkarten Hermann Hesses Denken
und Leben einige Jahre lang stark beeinfluft. In Schopenhauer
hat sich elne der eindrucksvollsten Begegnungen des deutschen
Gelstes mit dem indischen vollzogen. Der Romantiker.Friedrich
Majer erweckte sein Interesse fir das indische Altertum.
Schopenhauer las die Upanishaden, in der lateinlschen Uber-
setzung des Franzosen Anquetil Duperron; hier fand er
Bejahung und Bestdtigung seines GedankengebZudes:

Jedenfells muB es mich freuen, meine Lehre in so
grofer Ubereinstimmung mit einer Religion zu sehen,
welche die Majoritidt auf Erden fir sich hat... Diese
Ubereinstimmung muf mir aber um so erfreulicher seing
als ich bei meinem Philosophieren gewilf nicht unter
ihrem Einflup gestanden habealg

Die buddhistische Lehre und Schopenhauers philosophi-

sche Anschauungen finden in manchen Punkten Ubereinstimmung
wlie in der Lehre der Bedeutungs- und Ziellosigkeit des Welt-
Prozesses. ks entspricht dem indischen Samsara, dem sinn-
losen Kreislauf irdischen Geschehens. Ebenso der Glaube an
dle Wiedergeburt, die pessimistische Vorstellung, daf das
Leben durchaus leidvoll sei, wie auch die Uberzeugung, dap
die Kette der irdischen Wiedergeburten durch die Verneinung
des Willens zum Leben durchbrochen werden k6nne, wird darin
bestdtigt. Schopenhauers Ablehnung einer individuellen

Unsterblichkelt der Seele lehnt sich an die Lehre des

Buddhismus an. Schopenhauers Einfluf wirkt mit seiner
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indischen Mitleidsethik seit der Mitte des vorigen Jahr-
hunderts bils in die Gegenwart. Wihrend Schopenhauer zun
philosophischen Begriinder und Verfechter des Weltelends
wurde, blieb Hermann Hesse nicht in dieser Befangenheilt
stecken, denn er bejahte und besang die irdische Buntheit.
Deshalb kann er seine Heimat auch in dem Gedankengut der
klassischen Chinesen finden, deren Kultur genz in kosmischer

Verbundenheit eingewebt ist.

Aus dem neunzehnten Jahrhundert tief in das zwanzigste
hinein ragt der titanische Geist Nietzsches. Mit anderen
schopferischen Menschen in der Philosophie, den Humanititen
und der Dichtkunst war sich der deutsche Dichterphilosoph
bewudt, wie ein Gewltter iUber die westliche Zivilisation
aufkam. M1t Dostojewskij schaute Nietzsche in die Tiefen
der menschlichen Seele und erkannte dort gefdhrliche Kridfte.
Wle Jacob Burckhardt sah er die Selbstzerstdrung der europdi-
schen Kultur voraus. WNietzsche erlebte seine Zeit aus dem

tiefsten Wesen seines Selbst und zerbrach sn diesem Erlebnis.

Sein Werk zelgt, dap Gedankensysteme des Orients ihm
nicht fremd waren. Durch seinen Freund Psul Deussen, den er
den "ersten wirklichen X e nner der indischen Philosophie

in Europa“l4

nennt, lernte er iUber die indische Philosophie
und den Buddhismus. Uber die Moglichkeit eines Ausweges aus

"Schmerz' sagt Nietzsche:
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+.08€1l €8, daB wir uns vor dem Schmerz in jenes
orientalische Nichts zuriickziehen - man heipt es
Nirwana - , in das stumme, starre, taube Sich-Ergeben,
Sich-Vergessen, Sich-Ausldschen: man kommt aus solchen
langen gefdhrlichen Ubungen der Herrschaft lber sich
selbst als eln andrer Mensch heraus, mit einigen Frage-
zelchen mehr, vor allem mit dem W 1 1 1 e n , flrderhin
mehr, tiefer, strenger, hirter, Egser, stiller zu fragen,
als man bis dahin gefragt hatte.

In seiner Auseinandersetzung mit dem Christentum und
der christlichen Moral fihrte Nietzsche die Buddhistische
Rellgion als Vergleich und als Beisplel an, denn er glaubte,
daf der Buddhlsmus resglistischer, fortgeschrittener und
humener sel. Im Gegensatz zum Christentum, das noch in
Selbst-Betrigereien der Moral-Begriffe verstrickt sei, sei
das Ziel der Erldsung in der indisch-brahmanisch-buddhistischen
. Auffassung nicht durch Tugend oder moralische Besserung erreich-
bar, sondern durch eine

oo okin~- und Heimkehr in den Grund der Dinge, als

Freiwerden von allem Wahne, als "Wissen", als "wWahrheit®,
als "Sein", als Loskommen von jedem Ziele, jedem Wunsche,
Jedem Tun, als ein Jenselts auch von Gut und Bose.

“"Gutes und Boses," sagt der Buddhist - “beides sind
Fesseln: Uber beides wurde der Vollendete Herr";
"Getanes und Ungetanes," sagt der Gliublge der

Vedanta, "Schafft ihm keinen Schmerz; das Gute und das
BOse schittelt er als ein Welser von sich; sein Reich
leidet durch keine Tat_T%hr; Uber Gutes und Bbses, Uber
beides ging er hinaus."

Den Buddhismus sah Nietzsche als dle einzige positi-
vistische Religion an, da sie nicht, wie das Christentum,

den Kampf gegen die Sunde kidmpfe, sondern gegen das Leiden.

Seine hochsten Ziele: Heiterkeit, Stille und Wunschlosigkeit
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~ besonders die Heiterkeit - hat Nietzsche gepriesen. Er

kam zu folgender Einsicht:

Der Buddhismus ist eine Religion flir s p i t e
Menschen, fiur gltige, sanfte, Ubergeistig gewordne
Rassen, die zu leicht Schmersz empfinden ( - Kuropa
ist noch lange nicht reif fiir ihn - )¢ er ist eine
Rickfiuhrung derselben zu Frieden und Heliterkeit, zur
Dig&t im Geistigen, zu einer gewlssen Abhirtung im
Lelblichen. Das Christentum will Uber R a ub -
t1ere Herr werden; sein Mittel ist, sie k r a n k
zZu machen - die Schwéchung ist das christliche Rezept
zZur Z & hmung, zur "zivilisation". Der
Buddhismus ist eine Religion fiur den Schlup und die
MUdigkeit der Zivilisation, das Christentum findet
sie noch nifét eimmal vor - es begriindet sie unter
Umsténden.

Ein anderer Kulturphilosoph, Rudolf Pannwitz, hoffte
ebenso, im Osten Wege fir die Heilung des Westens zu ent-

decken. In dem Buch Die Xrisis der europiischen rultur

(1917 ) findet Pannwitz den elnzligen Ausweg in einer
Verschmelzung der westlichen Kultur mit den grofen orien-
talischen klassischen Kulturen, jedoch "“ohne im orient

stehn zu bleiben sondern von ihm nach europa zurick fihrend
und eline neue europiische kultur ... grﬁndend."lB In "“gotamo
buddho und kungfutse" sieht er die groften Sittenlehrer des
Orients, die die Sittlichkeit verkinden, die dem zuropier

fehle,

Ein iIndischer im westlichen Denken sehr bewanderter
Denker, Nolini Kants Gupta, schreibt um dieselbe Zeit wie

Rudolf Pannwitz. In dem Essay The_ other aspect of the
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European_ culture (1828) behandelt er die Frage, ob eine

Synthese oder eine Versdhnung der zwei Kulturen, EKuropa und

Aslen, mOglich sei. AbschlieBend heift es:

If then Europe can... seek that which she herself
once knew and esteemed as the one thing needful, then
will she really see what the East means, then only will
she Tind that the bond of indissoluble unity with Asis.
For the Truth that kurope carried in her bosom is much
blgger than anything she ever suspected... The Truth
in its purity flowed there for the most part much under
the main current of 1life, and its formulations in life
were not 1ts direct expressions and embodiments but
echoes and images. It is Asia who grasps the Truth with
the hand of the Master, the Truth in its full and
absolute truth and it is Asia who can show in fact and
1ife how to embody it integrslly.

Europe's spiritual soul itself in the last analysis
will be found to be only a derivative of Asia's own
self. For all the Mysterles and Occult Disciplines -
the Christian, the Platonic, the Eleusinian and
Orphic, the Kabalistic, the Druidic - which lay
embedded in Europe's spiritual and religious genius,
when traced further up to the very source, will carry
us straight into Asia's lap, perhaps India's.

And BEurope in accepting or embracing Asia comes backl
to the fountain-head of her own ianner being and nature. 9

Gupta ist davon Uberzeugt, daB der europiische Mensch

sich im Osten finden kann. Er wufte, dap uns die Verbindung
mit dem Heiligen in uns, der Seele und das BewuBtselin, eine
Seele zu haben, verloren gegangzen sei:

The pith has been Eaken out, we are now playing

with the empty stalk.

Unser heutiges BewuBtsein gehe in dle Breite und Weite,

aber nicht in die Tiefe: es laufe in Gefahr, sich in Ober-
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fldchlichkeiten zu verlieren. Auch auf die Kunst treffe das
zu, wo es heute nicht mehr darum gehe guszudricken, sondern '
zu beeindrucken. Gleichzeltig hungere unsere Zeit nach
Lindricken, unser Bewuftsein fihre aber in die Peripherie.

Der heutige Mensch habe die innere Einheit verloren. Dafiir
habe er sein BewuBtseln so geweltet, daf er Gegensitze in

slch aufnehmen ktnne. Dieses vielfache Beieinander von Wissen
im BewuBtsein des modernen Menschen ergebe ebenso eine Einheit,
kelne statische, sondern eine dynamische, der es jedoch an
Tiefe und Hohe fehle. Er wagt den Aufruf, man mbge wieder
ngch der Seele suchen:

Let the modernist possess a soul, let it find out its
own inmost being and he will have all the newness and
novelty that he needs and seeksS...

What the modernist usually expresses is his brein
or a part of it, his small vital desires and velleities,
his sensational reactions or some sections of these. He
can do that certainly, but he can do that well only when
he has reached and touched the soul that is behind them:
for once this is found, those become vehicles and

instruments, echoes and spgfks, symbols and signatures
of that one thing needful. '

In dem Aufsatz Modernist Poetry weist Gupta darauf

hin, daf der moderne Kiunstler und Schriftsteller heute nicht
mehr umhin kdnne, kosmopolitisch und universal zu denken,
denn die Welt habe sich so gewelitet, daf er die Kulturen

der ganzen wWelt in selnem Bewuftsein reflektiert finde.
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Umn dieselbe Zelt zeigten europdische Schriftsteller
erneut Antellnahme am Ostlichen Gedankengut. In Deutschland
lebte eine "Neu-romantische' Bewegung suf, zu der Hermann
Hesgsse oft gezdhlt wird. In Jena formte sich eine Gruppe von
Gelehrten und Dichtern, flr die sich der einfluBreiche Ver-
leger Eugen Diedrich als stellvertretendes Oberhaupt ein-
setzte. ©Sile wandten sich der Theosophie, dem Mystizismus und
Sstlichen Kulturen zu und versuchten auf diese Welse, die
europiZlsche Kultur neu zu beleben. Der Gedanke der Wieder-
geburt gewann immer mehr an Bedeutung. Hermann Hesse hat
dieser CGruppe nie angehdrt. Das Erscheinen einer Sammlung
neuer kurzer Prosastiicke in dlesem Verlag verdankte der

Dichter der FiUrbitte der Verlobten des Verlegers,

Einige "Neu-Romantiker'" setzten ihre Neigung zum
Orient in die Tat um, reisten in die Linder ihrer Sehnsucht
und schrieben Blcher dariiber - unter ihnen Melchior Lechter,
Weldemar Bonsels, Max Dauthendey und Hermann Graf Keyserling.
Diese Reiselust ergriff auch Hermann Hesse; seine Reise nach
Indien hatte deriber hinaus noch einen privaten Grund, denn
sile bedeutete fir ihn einen Besuch in das Land, wo seine

Vorfahren in der piletistlschen Heidenmission tHtig waren.

Hermann Graf Keyserling und Hermann Hesse lernten sich
nie persdnlich kennen. Belde lebten in ihrer elgenen persdn-

lichen Welt, hatten jedoch vieles gemelnsam: ihr Leben und
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Werk erwuchs aus religitsem Erleben. In Asien erkannten sie
den Urquell aller Religlonen,und sie liefen den Osten positiv
auf sich einwirken. Aus dieser Begegnung heraus schufen sie
sich ein neues, besseres Verhidltnis zum Abendland. Max
Dauthendey wupte die Welt der fremden Gstlichen Volker
zauberhaft darzustellen, lieB diese aber nie in seine eigene

deutsche Welt eindringen.

Hermann Graf Keyserlings Reise in den Orient fihrte ihn
auch in den Fernen Osten. In Shanghai'hielt er im Inter-

nationalen Institut von China einen Vortrag: The Hast and

the West gnd thelr Search for the Common Truth. In dieser
Rede legte er philosophisch dar, worauf sich das westliche
Interesse an der Ustlichen Gedankenwelt mit ihren anderen
Ausdrucksformen zurlckfihren lasse. Er sieht in ihm eine
BewuPtseinsstufe in der Entwicklung des westlichen Gelstes,
der slch bisher auf Kosten des Seelenlebens entwickelt habe.
Nun kamen einsichtige Denker im Westen in ihren Bemiihungen
um das Wesenhafte im menschlichen Dasein zu der Erkenntnis,
wle Weishelten und Wahrheiten, welche sie bisher nur halb
bewuft erahnt, im Osten schon volle Entfaltung und Verwirk-

lichung erlangt hatten.

Das Relsetagebuch eines Philosophen Keyserlings

kreist um den Gedanken, der HMensch bediirfte eines Fremden,

um seine kigenart lebendlg zu erhalten und sie am Erstarren
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zu verhindern. Nur aus solchem Wechselspiel erwachse wahre
Harmonle des Gelstes und der Seele. In diesem Zusammenhang
bedeute unsere Orientalisierung etwas Tiefes und Notwendiges:

.o JENE Lrneuerung @er2ﬁusdrucksmittel, die allein

Verjlingung mdglich macht.

Keyserling hoffte, das Abendland werde durch seine
Begegnung mit dem Osten, mit dem indisch-chinesischen Geisgt,
slch auf einer hoheren Bewuftseinstufe verjingen und so
wleder Ganzheit erfahren konnen. In der indischen Tradition
galt seine Bewunderung der Tiefe und Einheit der Gedankenwelt
und des metaphysischen Erlebens; in der chinesischen der
Entfaltung des HarmoniebewuBtseins; in der japanischen der
Vollendung des dsthetischen NaturbewuBtseins. Die angewandte
Lehre des Konfuzius dient ihm als Belsplel fur die vollkommene
Selbstprédgung im konkreten Leben. In den tiefsinnigen Aus-
sprichen der chinesischen Weisen, besonders der Taoisten,

Uberwlegen seellsche Quelitidten gegeniliber den geistigen.

Keyserling bestédtigte jedoch, dap ein westlicher Mensch
nicht aus Ostlichen Voraussetzungen heraus leben konne, da
diese auf einem anderen Wege als dem unseren erreicht worden
selen. Der Vielhelt im Osten und Westen liegt eine Binheit
zugrunde. Aber um lhretwillen will er die Mannigfaltigkeit
nicht aufgehoben wissen. Die orientalische Lebensart beruht

auf Autoritdtsglauben. Diese Lebensart fHllt dem westlichen
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Menschen schwer, da er, wie Hermann Hesse sagen wirde,
"eigensinnig" sei. Der Sinn des Lebens besteht fir den
Inder im Untertauchen in die Tiefe des Ichs, im Entwerden,
wdhrend der westliche Mensch die kntwicklung der Persdnlich-
kelt anstrebt. Keyserling weig, dap

,.fWesenserkenntE}s dasg%enschsein nicht

aufhebt, sondern erfiillt.

Wie Hermann Hesse sieht Keyserling in der Zntfaltung
und Verwirklichung der Seele den Sinn und die Aufgabe des
Lebens. Nach seiner Reise in den Orient grindete er 1920
in Darmstadt die "Schule der Weisheit", die sich als Aufgabe
eine Neuverknipfung von Seelé und Geist setzte. PFreund-
schaft verband ihn mit Rabingarath Tagore und Richard Wilhelm,
dessen Ubersetzungen aus dem Chinesischen Hermann Hessge viel
bedeuteten. In ihnen entdeckte Hermann Hesse den asistischen
minheltsgedanken in seiner chinesischen Gestalt. Im asisti-~
schen Einheitsgedanken fand er eine seiner wichtigsten
Glaubensformen. Nach dem zweiten Weltkriege bekennt er:

"So ist das Kennwort der Nachkriegszeit: Einheit". Diecses

Wort "Einheit" bestimmt auch Zenta Maurinas Buch: Welteinheit

und die Aufgabe des Eingelnen, wie der Titel schon besagt, und

fir Hermann Kasacks Hauptwerk: Die Stadt hinter dem Strom

(1947) ist der Gedanke der Einheit ebenso grundlegend geworden.
Er preist das "Geheimnis von der Einheit aller bewegenden

Krafte.,"
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André Malraux, den Freundschaft mit Hesse verband,
stand dem Einfluf des Ostens offen. Sein Widerwille gegen
den seelenlosen Intellektuslismus 1ldBt ihn persdnlich seinen
Weg 1n den Osten nehmen. Wie Hermann Hesse idbte er XKultur-

kritik (La_tentation de 1'Occident) am Westen und setzte

sich flUr neue Werte ein. Im selben Sinne glaubt Kasack, der
europgische Geist kOnne am Ostlichen Wesen genesen. Wie
viele selner Zeitgenossen bekannte er sich zum asiatischen
Leltbild und dréinzte auf die Rickkehr Europas in die asiati-
sche, vor allem dle asiatisch-politische Lebensform. In

Die_Stadt hinter dem Strom drickt sich dieser Gedanke immer

wileder aus, besonders im zweliten Teil. Hier heipft es:

DaB die abendléndische Kultur ihre Wurzeln im
aslatischen Bereich hatte, war ihm eine vertraute
Vorstellung. Nun ergeb sich, dap dieser Gedanke wie
eine eingeborene Kraft in der bildhaften Vision vieler
Dichter der spiten Zeiten immer wiederkehrte, als seien
sie dle Erben des Gelstes und die Trdger jener archaischen
Welt. Dem Ursprung sich zu nZhern, jenem Lebensdasein, wo
der Mensch noch in Natur und Allkraft einbezogen bleibt,
dies entsprach auch der ingﬁren Situation, in der sich
Robert gegenwirtig befand.

Solche Gedanken verbinden sich unmittelbar mit den
Winschen und Vorstellungen der "Frihromantiker" des vorigen

Jahrhunderts,

In diesem Roman verknilipfen sich moderne Auffassungen

mit buddhistischen Lehren, wie der Lehre der Wiedergeburt:
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Durch seinen Aufenthelt im Totenreich hatte er erfahren,
daB dem einzelnen weder das Gute noch das BSse... seiner
irdischen Zeit unmittelbar vergolten wurde - dieses fand
gseine Entsprechung in Zahlggnd Art und Dauer nach denm
Gesetz der Wiedergeburten.
Kasack erkannte die Notwendigkeit der Entselbstung, der
Aufhebung des Ichs und der Erziehung zum Vergessen sciner Selbst:
Das Dasein des Todes liep kein individuelles Schicksal 06
gelten, weder flr die leibliche Form noch fur die geistige.<®
Die Preisgabe an das Allgemeine, den Widerruf der
Individuation bedesutet soviel wie Ruckkehr ins Unpersdnliche,

UnkewuBte.

Kasack stellt die Welt im chinesischen Sinne dar von
dem Gesichtspunkt des Gesetzes Tao:
Gegen die Gesetzméfigkeit kann nichts geschehen. Nicht

einmal ein Gedanks dagegg? lst mBglich. Wir sind nur frei
im Rahmen des Gesetzes.

Seilne Liebe zur Weisheit, Literatur und Bildkunst

Chinas hielt bis zu seinem Tode unvermindert an. Das Chine-

sische in der Kunst behandelt das innige Verh#ltnis zwischen

Natur und Gelst, wie es sich in der chinesischen Xunst in

harmonischem Einklang ausdrickt:

Fur die Ostliche Empfindungswelt ist nichts auf Erden
wie im Himmel nur naturentsprungen, sondern alles zugleich
gelstgeboren. Kunst dient dazu, das Gelstige freizulegen
und fortzupflanzen, um die Nachfahren in einem intuitiven
Erlebnis am Sein un@BGeschehen der ewigen Michte tell-
nehmen zu lassen.
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An dem Beisplel dieser deutschen Schriftsteller und
Denker und ihrem Ringen um neue Werte, neue Formen und den
Sinn des Menschseins im zwanzigsten Jahrhundert zeigt sich
der welte, allumfassende Zusammenhang, aus dem heraus sich
auch gelstige 4useinandersetzung mit diesen Probemen und
ihrer LOsung vollzog. Den neuen Sinn des Menschseins stellte
Rudolf Kassner unter das Zeichen des "magischen Menschen" und
reiste selbst in den Orient, um ihn dort zu entdecken. Buch

der Erinnerung fapt seine Erkenntnlsse zusammen:

In Buddhas Gottmenschentum ... steckt noch Magie°29

ceo (mit) Christus, (ist) der Gottmensch, und mit
ihm, durch ihn die Menschhelt aus der Welt der Magie
des magischen Lelbes in die der Freihelt getreten. 3
Im Osten allein gebe es noch maglische Menschen, die
"suBere Innerlichkeit" besitzen:
Der magische Mensch ist Mitte, hat Mitte und lebt
in einer Welt der Mitte.
Im zweiten Tell der Kurzgeschichte Der Kifig stellt
er diesen Gedanken im erwelterten Sinne dar, in bezug auf

den Zen, dem Weg zum Ziel.

Das Studium der Lyrik und des klassischen Theaters
von China und Japan wies Berthold Brecht in seinem Schaffen
vor allem den Weg zu neuen kinstlerischen Formen. Brecht

lernte die chinesische Dramatik Mitte der zwanziger Jahre
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durch seinen Freund Klabund und dessen Nachdichtung von

Li Hsing-taos Splel vom Kreidekreisg kennen. Diese literari-

gsche Begegnung flihrte Brecht zu dem Stlick: Der kaukasische

Kreidekreis (1943-5). Seine persdnliche Begegnung mit der

Welt des chinesischen Theaters geschah in den dreigiger
Jahren in HMoskau. Sein Interesse vertiefte sich, als sr
damals die Bekanntschaft des Schauspielers Mei Lan-fang

machte. Der Aufsatz Verfremdungseffekte in der chinesischen

Schauspielkunst stammt aus dem Jahre 1937. Er erkannte, wie

das gsiatische Theater noch heute musikalische und pantomi-
mische V-effekte benutzt. Brechts Theorie und Pragxis des
Theaters wie die Probleme der Darstellung bestétigen und
ergénzen sich durch dlese Begegnung mit der chinesischen

Bihnenkunst.

Von dieser Zeit an beginnen das Theater der Chinesen
und dariber hinaus die gesamte asiztische Geistigkeit und
Kultur eine wachsende Rolle in seinem Leben zu spielen.
Symbolischerweise hielt sich Brecht von nun an immer ein
Rollbild mit elinem chinesischen Welsen. Brecht nimmt auch
Themen aus der chinesischen Literatur in sein Werk auf. So

lehnen sich der Tul-Roman und ein Buch der Wendungen eng an

chinesische Vorbllder an, besonders an die Reden des chinesi-

schen Sozial-Ethikers Meti (400 Jahre v.Chr.). Metl begrindete

die dritte Heuptrichtung der chinesischen Philosophie, den
Mehismus, welcher mit seinen Idealen der Gleichheit und
Briderlichkeit ihn in seinen kommunistischen Auffassungen

bestirkte.




Japanische Themen und Gedichtformen wie Haiku und
Tanka mit ihren reimlosen, unregelmi#fig rhythmischen Kurz=-
zellen und dem gedringten Bau der Strophen finden sich in

der Lyrik Brechts wieder wie in Die Maske des Bosen.

An meiner Wand hdngt ein japanisches Holzwerk
Maske eines bUsen Ddmons, bemalt mit Goldlack.
Mitflhlend sehe ich

Die geschwollenen Stirnadern, andeutend

Wle anstrengend es ist, bbse zu sein. 32

Neue Anregungen fand Brecht bei den chinesischen Dich-
tern Po-Chli-yi, Tu Fus und L1 Tal Pe. Beil dem Meister
Po-Chi~-yl, welcher ebenso jahrelang in der Verbannung leben
mupte, begegnete Brecht seinem eigenen Schicksal wieder.

Im Jahre 1938 erschienen sechs Gedichte, freie Nachformungen
aus dem Chinesischen, und 1939 verdffentlichte Brecht die

Legende von_der Entstehung des Buches Taoteking auf dem Wege

des Laotse in die Emigration.

Es zeigt sich, wie alt und doch immer wieder neu sich
das Verhidltnis des Westens zum Osten gestaltet. Ob der
Nachdruck mehr auf dem Einfluf auf das Zigene oder auf der
Sehnsucht nach dem Fernen liegt, der Westen weilp sich durch
Ostliches bersichert. Es bleibt auffallend, deB sich im
zwanzlgsten Jahrhundert diese west-0stliche Beziehungen
verinnerlichen und festigen und einer "mittelalterlichen'

Einheit zustreben.




Wlie so vieles hat Goethe auch diese Entwicklung voraus-

gesehen:

Wer sich selbst und andre kennt,
Wird auch hier erkennen:?

Orient und Okgzident

8ind nicht mehr zu trennen.,

Sinnig zwischen beliden Welten
Sich zu wiegen, laf ich gelten;
Also zwischen Ost und Westen

Sich bewegen sel zum Besten! 35

51



II. KAPITEL



INNERER UND AUSSERER LEBENSWEG

Es gehOrt zur Eigenart von Hermaenn Hesses Leben und
Werk, daf sein EuBerer Lebensweg schicksalhaft mit dem inneren
verbunden bleibt. Hesses Berlhrungen und Begegnungen mit dem
Osten reichen bis in die frihe Xindheit zurlick und verknipfen
sich mit dem elterlichen Hause und der grofelterlichen welt.
Demian beginnt mit diesen Worten:

Un meine Geschichte zu erzihlen, mup ich weit vorn
anfangen. Ich mifte, wire es mir mdglich, noch viel
welter zurickgehen, bis in die allerersten Jahre meiner
Kindheit und noch_iber sie hinaus in die Ferne meiner
Herkunft zurick.

Schon in "der Ferne seilner Herkunft", im Leben und

Wirken seiner Vorfahren begegneten sich westliche und Sstliche
Welten. Diese Tatsache bereicherte im wesentlichen die

Erlebniswelt des Knaben und beeinflupte dariber hinasus die

Richtung seines spidteren HuBeren und inneren Lebensweges.

Hermann Hesses Vater stammte aus Estland, und schon als
Junger Mann entschled er sich flr die Missionsarbeit. Nach
dreijédhriger Ausbildung in Basel wurde er 1869 nach Mangalur,
Hinterindien, gesandt. Er zeigte grofe Sprachbegabung und
hielt schon nach kurzer Zeit Predigten in kararesischer Sprache.
Als es sich aber herausstellte, daB er das Klima nicht ver-
tragen konnte, mufte er nach drei Jashren Indien wieder verlassen.
Dies flhrte zu seiner Berufung nach Calw, wo er Doktor Gundert

in den literarischen Arbeiten Hilfe leisten sollte.
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Gunderts Tochter Marie war in Talatscheri, Indlen,
geboren worden. Ihre Jugend hatte sle in Europa verbracht.
Im Jahre 1857 war sie wieder nach Indien gefahren, um die
Bltern, welche diesmal in Mangalur tidtig waren, bel der
Missionsarbeit zu unterstitzen. Als Hermann Gundert zwel
Jahre spidter aus gesundheitlichen Grinden nach Europa zurick-
kehren mufte, war ihm die Familie bald darsuf nach Calw
gefolgt. Maries Verlobung mit dem Missionsschiiler Charles
Isenberg hatte sie 1865 nach Indien zurlckkehren lassen, und
die Trauung hatte in Talatscheri, Maries Geburtsort, statt-
gefunden. Der frihzeitige Tod ihres Mannes fihrte sie dann
wlederum nach Calw. Als Johannes Hesse 1873 im Hause Gunderts
eintraf, war es die gemeinsame Sehnsucht nach Indien, welche
die beliden verband. Ein Jahr nach seiner Ankunft entschlog-
sen sie sich zur Helrat. Hermann Hesse wurde am zweiten Julil

1877 in Calw geboren.

War es die Mutter gewesen, die ihm von Indien erzidhlte
und bengalische Lieder vorsang, so wurde ihm der Einfiup des
Gropvaters, des Indologen Dr. Hermann Gundert, noch wichtiger
und masgebender, Der GroBvater, ein gelehrter und menschen-
freundlicher Mann, war in mehreren Ostlichen Spraqhen zu Hause.
Er sprach und schrieb Sanskrit und Palil und verfaBte in jahre-
langer, mihevoller Arbeit ein grundlegendes Werk indischer

Sprachforschung, das Malajam-Lexikon.
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Im Gropvater Gundert sah der kleine Hermann einen
Megier, einen Wissenden, €inen Weilsen, denﬁ ihm gehdrte alles,
was dort im schwdbischen Stddtchen Calw an der Nagold an den
Wdnden hing und mit indischer Schrift bemalt war. Diese
Andenken aus dem Osten, aus Indien, Ceylon und Siam sprachen
von einer welteren Welt und groferen Heimat und wiesen auf
eine &dltere Herkunft und weiltmaschigere Zusammenhinge hin.2
Diese Gegenstinde né&hrten und befruchteten die Einbildungs-
kraft und Pantasie des Jungen, was die kleine tanzende
indische GOtzenfigur bezeugt, die im Glasschrank des Grog-
vaters stand:

Diese Gottheit, und noch andere... haben mich...

mit morgenlé&ndischen, uralten Bildern und Gedanken so
erfillt, daf ich spiter jede Begegnung mit indischen
und chinesischen Weisen_als eine Wiederbegegnung, als
eine Heimkehr empfand.

Auf solche natiirliche Weise ging fir den Jungen die
Welt des Ostens in das heimatliche Calw, mit seinem FliBchen,
dem Marktplatz, dem Wiesental, den XKastanienbiumen und den
duftenden Tannenwidldern ein, und beide welten wurden in der
Erlebnis- und Vorstellungswelt des Jungen eins. In diesen
beiden Welten wurzelt die spiHtere dichterische Welt Hermann
Hesses. So konnte er im hohen Alter als Dichter und Mensch
bezeugen, wie diese Bilder dem XKnaben als "Urbilder Hilfe
geleistet"” haben und wie er nicht irgendwelchen Begriffen
und religiosen Anschauungen, sondern eben diesen Bildern sein

Leben lang treu und dankbar verbunden blieb:
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s+.8le haben mich und mein Weltbild formen helfen,
und sis leuchten nmir Qeute noch inniger und schdner als

Je in der Jugendzeit.

Es l8Bt sich verstehen, wie die Enge der Kleinstadt die
weltblrgerliche Umgesbung im Hzuse der Eltern und des Grog-
vaters noch ausgepridgter hervorhob:

Viele Welten kreuzten ihre Strahlen in diesem Hause.

Hler wurde gebetet und in der Bibel gelesen, hier wurde
studiert und indische Philologie getrieben, hier wurde
viel gute Musik gemacht, hier wuBte man von Buddha und
Lao Tse. GHste kamen aus vielen Lindern, den Hauch von
Fremde und Ausland an den Kleidern, mit absonderlichen
Koffern aus Leder und sus Bastgeflecht und dem Klang
fremder Sprachen. Arme wurden hier gespeist und Feste 5
gefelert, Wissenschaft und Mirchen wohnten nsh beiszmmen.

Das Ostliche Denken und die morgenlédndischen Symbole,
die sich in Hermann Hesses Werk widerspiegeln, dringten sich
ihm nicht von auBen auf. Der Dichter nshm sie auch nicht als
kinstlerische Motive bewuBt in seine Dichtungen auf. Vielmehr
hat slich diese Liebe fir den Osten ganz von selbst aus der
n&chsten Umgebung ergeben, wiec es die Veranlagung seiner
Persdnlichkeit, seine Natur ihm auferlegt hat. Denn fir den
klelnen emplfindsamen Knaben lebte alles; das Wirkliche und
Geheimnisvolle klang zusammen, verinderte sich und ersehnte
Wandlung. Alles trat zu ihm in magischer EBrscheinung. So
schilderte der Dichter sein Erlebnis mit der Buddhafigur im
Blucherschrank seines Grojvaters:

«.ohinter seiner Form, hinter seinem Gesicht und Rild

wohnte Gott, weste das Unendliche, das ich desmals, als
Knabe, ohne Namen nicht minder verehrte und kannte als

spdter, da ich es Shiva, Vishnu, da i%h es Gott, Brahman,
Atman, Tao oder swige Mutter nannte.
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Hermann Hesse wurde sich des Gewichtes und der Bedeu-

tung der Ostlichen Einfliusse auf sein Leben und Wirken erst
langsam bewupt. Dariber berichtet er in der Erzihlung "Herr

Claassen' aus den Gedenkblittern, wie aus den jugendlichen

K&mpfen um einen Lebensinhalt religidse Konflikte entstanden,
die ihn zu schirfster Auseinandersetzung mit der pietistisch-
frommen Welt des klternhauses und indischen Gedankensystemen
herausfordern mugten. LEr eroberte sich die Bibliothek des
Gropvaters und beli der Lektlire der "halben wWeltliteratur"
schiérfte er das eigene Denken. Auch machte er sich mit den
Schriften der deutschen Mystiker, mit Jakob Bdhme und Franz
von Baader vertrsut, doch kam der Dichter erst im spiteren
Leben auf dem Umwege Uber die indische und chinesische Geistes-
kultur zu einem Verstidndnls der theologischen Blicher und

pletistischen Schriften der deutschen Mystiker.

Mit den Anf&ngen selnes literarischen Schaffens bahnten
sich bel Hermann Hesse engste Beziehungen zu seinem duBeren
und inneren Lebensweg und der Gestaltung seines Werkes. In

Werken wie Peter Camenzind (1903) und Unterm Rad (1906) hilt

sich die Auseinandersetzung und Darstellungsweise unmittelbar
an dile ifnge der vertrauten Bergwelt, beziehungswelse an die
heimatliche schwidblische Kleinstadt und an die unumginglich
protestantische Ausbilduné des Jungen in der Klosterschule des

Landes. Doch iber bergende Verbundenhelt mit oder auch hemmende
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Verstrickung in Perstnliches und Erlebtes hinaus zeigte sich

bel ihm schon frih das Bedlirfnis nach Flucht aus der Enge der

elgenen Welt, nach Aufbruch und innerer Wandlung.

Schon die Legende vom indischen Kodnig (1907) zeigt,

wie tief der Dichter in Ustlicher Welsheit unterrichtet und

verwurzelt war. Die gedankliche Beschdftiszung und Auseinander-

setzung mit westlichen und indischen Denksystemen sowle die
Suche nach einer elgenen Antwort und Aufgabe bestimmt die
meisten seiner frihen Werke. In dlesen erscheint bereits das
im wesentlichen Ostliche Thema: IMelister-35chiler, dasg zu einem
Leltthema seiner weiteren wichtigen Werke werden solilte. In
dem Roman Gertrud (1910) kann der junge Held, Herr Kuhn, die
indische Lehre seines Lehrers Konrad Lohe nicht snnehmen.
Fur ihn konnen religlidse Systeme kelne Losung oder Stitze
bedeuten, denn er mup, seinem Wesen entsprechend, eigenen

Lebensgesetzen folgen. Diese Erkenntnis kommt im Siddhartha

(1922) zur vollen Bliite, wo das Natlirliche wile auch das Welt-

liche heilig sind und auf Gott bezogen bleiben.

In einem weilteren Jugendwerk, dem Weltverbesserer,

fihlt sich Berthold Reichard ebenso nicht bereit, die ihm
angetragene idyllische indische Philosophie als wesentlichen

Lebensgedanken anzunehmen. Die Novelle Robert Aghion (1912)

in Aus Indien bringt Erwelterung und neuve Entwicklungsstufen

des inneren und Huperen Indienmotivs. Hier wird Indien zum



Schauplatz der Begebenheiten und eine durchaus indische
Atmosph8re trdgt die Handlung der Geschichte. Robert betrach-

tet Indien nicht mit den Augen des fremden eiligen Wanderers,

gsondern kommt dem Osten mit jugendlicher Begeilsterung und den
Erlebnissen sufgeschlossen entgegen. Er setzt sich im Osten
mit der Welt des Ostens auseinander und entscheidet sich, in
Indien zu bleiben. Ob er den Osten aber in sich aufnimmt und
sich zu eigen macht, bleibt offen. Dennoch hilft ihm das
Erlebnis des Ostens, die eigene Lebensaufgabe zu finden und
sich selbst treu zu bleiben. Die Novelle spiegelt Hermann
Hesses religitdse Duldsamkeit wider. Disses Thema kehrt in

Anton Schievelbeyns ochnfrywillige Reyse naher Ost-Indien

wieder.,

Was lhn zundchst - wle aus diesen frihen Indien-irzih-

lungen deutlich hervorgeht - als innere Flucht und inneren
Aufbruch in fernste Heimat und weitere Zusammenhinge Indien
"mit der Seele" suchen 1iBt, dringt ihn noch vor dem ersten
Weltkrieg zur wirklichen "Fahrt nach Indien". Im Jahre 1911
brach Hermann Hesse zusammen mit seinem Freunde, dem Maler
Sturzenegger, zu einer einjéhrigen Reise nach Hinterindien auf.
3ich anbahnende, persdnliche Schwierigkeiten leiteten ihn zu

diesem Schritt. Die Erzidhlung RoBhalde (1914), die unmittelbare

autobiographische Zige trégt, bestidtigt dies. Wie er spiter
bekannte, bedeutete diese Reise Uber persdnliche Griinde hinaus
eine Flucht aus Zuropa und der Uberspitzten westlichen Zivili-

sation. Allerdings diurfe diese Fahrt nicht als bloBe Flucht
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angesehen werden, da Jja Indien dle Heimat der Mutter und die
Arbeitsstitte des Vaters und Gropvaters gewesen sei. Es
bleibt natirlich und verstindlich, daf ihn danach verlangte,
dieses Land aufzusuchen. Wanderlust und Heimatliebe verbinden
sich nicht nur als elnander widerstrebende, sondern auch als
befreundete und verwandte Empfindungen, die gerade die

"romantische" Seele Hermann Hesses in gleichem Mape beherrschen.

Die Reise der beiden Gefihrten ging lber Columbo,
Singapore und dann weiter nach SUd-Sumstra, den Batang-Haril
Fluf hinauf bis nach Palembang. Damals hiuften sich im Erleben
der Fremde Erfahrungen, Bilder und Begegnungen, die noch bis
ins hohe Alter zu Selbstentdeckungen filihrten und Hermann Hesse
sein eigenes Indien, sein Asien in sich selbst finden lieBen.
Personliche Begegnungen, wle mit der chinesischen Musik, gziehen

sich als Motive durch spidtere Werke z.B. Das Glasperlenspiel.

Er gewann die Menschen in Aslen lieb und machte so die persdn-
liche Erfahrung der nahen Verwandischaft und wesentlichen

Einheit alles Menschenwesens.

Uber den inneren Wert dieser Reise bekennt Hermann Hesse

Jahre spiter:

ssodle Relse selbst war eigentlich eine Enttiduschung -
d.h. TUr den Moment, denn flr die Folge trug sie die
schénsten Frichte. Aber demals, im Augenblick, wo ich
europamiide nach Indien floh, fand ich driben nichts als
den Relz der Exotik. Vom indischen Geist, den ich schon
damals kannte und suchte, hat mich, wihrend der Reise selbsgt,
diese materlielle Exotlk mehr getrennt als ihm zugefihrt...
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und weiter:

Geblieben ist das Erleben elines Trsumbesuches bei
fernen Vorfshren, einer Heimkehr zu mirchenhaften Kind-
heltszustéinden der Menschheit, und eine tiefe Ehrfurcht
vor dem Gelste des Ostens, der in indischer und chinesi-
scher Prigung mir seither immer und émmer wleder nshe kam
und zum Troster und Propheten wurds.

Reisebeschreibungen und persdnliche Betrachtungen ver-
dichteten gich zu neunzehn lebendigen und exotisch bunten

Erz&hlungen, welche er zwel Jahre spiter in der Sammlung

Aus Indien veroffentlichte. 1922 rief Hermann Hesse dlese

Erlebnisse in dem wichtlgen Aufsatz Besuch aus Indien erneut

in dile Erinnerung zurick, wo er wieder und aus griperem
dugeren und inneren Abstand sich Uberlegte, was ihm dile

Indienfahrt bedeute.

Hermann Hesse kehrte irgendwie unbefriedigt und ent-
tduscht von seiner Indienreise zuriick, da die "materielle
Exotik", wie er spidter einsah, ihm den Weg und Zugang zum
wahren indischen Gelst verstellt hatte. Er hatte sich damals
durch diese Relse erhofft, aus persdnlichen Schwierigkelten
und ebenso aus der europidlschen Kulturkrise einen Ausweg und
eine Losung zu finden. Schon auf der Reise wurde lhm jedoch
gewahr, daf eine Fahrt in solchem Zusammenhang eher Flucht
bedeute, also keinesfalls eine LOsung zuwegebringen kinne.
Dies konne nur durch dle Suche nach einem elgenen inneren Weg

nach Asien - zum Ur-Selbst zurick geschehen. Dieser eigene



42

innere Weg liefe sich aber nur dann finden, wenn er aufrichtig

und als ganzer Mensch sich zuerst mit den eligenen Problemen

und dariber hinaus vor allem mit dem westlichen Europa in

selner Krise auselinandersetze, sie erlebe und selbst durchleide,
Vielleicht lag die unmittelbare und bedeutsame Wirkung dieser

Reise darin, daf sie Hermann Hesse &uBeren und inneren Abstand

bot, aus dem heraus sie ihn flir solche inneren Auseinandersetzungen

und Kédmpfe bereilt werden lieB.

In den Jahren 1911 bis 1922 erlebte Hermann Hesse eilne
innere Wandlung und gelangte auf diesem Wege zu elnem neuen
Weltblick. Als Dichter versuchte er seine Antwort auf die
damaligen Probleme zu geben, und diese Antwort fand er im
Osten:

Eben das ist Ja dle Hauptquelle alles Elends in der

Welt, dap der Mensch selne Wiege und natirliche Heimat
im Schof Asiens verlassen hat.. Dahin wird der Weg der
Menschhelt zurilickfihren... 2

In dieser Krisenzelt findet Hermann Hesse Bestdtigung
und Hilfe in der Gedankenwelt Schopenhauers und gerdt in den
Bann der Visionen Dostojewskijs. Mit dlesen wahlverwandt
stand Hermann Hesse Buropa mit tiefem Pessimismus gegenliber.
In Dostojewskijs Werken erkennt Hermann Hesse die Forderung
einer neuen seelischen Grundeinstellung: Die Annshme des
Chaos im Menschen und den Aufstieg zu neuen Entwicklungsmog-~

lichkeliten. Mit diesen Gedanken befaft slich Hermann Hesse 1in
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den Aufsitzen Gedanken zum Idiot (1917), Dostojewskij (1929)

und besonders in dem Aufsatz Dle Brider Karamasoff oder Der

Untergang Buropas (1919). Jedes Symbol umfaBt viele Deutungen

und hier hat Hermann Hesse eline esoterische Bedeutung sicht-
bar gemacht. Flr dlese Auseinandersetzung ist es geboten,

sich eng an Hermann Hesses eigene Ausfihrungen zu halten:

Das Ideal der Karamasoff, ein ureltes, asistisch-
okkultes Ideal, beginne, europiisch zu werden, den Gelst
Huropas asufzufressen. Der Untergang, den wir als Katastrophe
enpfinden, sei in Wirklichkeilt eine Helmkehr zur Mutter, eine
Rickkehr nach Asien, zu der Quelle, zu den Faustischen Mittern.
Der russische Mensch, wie er in den Gestalten der vier Brider
Karamasoff dargestellt werde, zelchne sich durch ein Nebenein-
ander und Zugleich vieler Eigenschaften aus. Wir im Westen
kdnnen ihn nicht von unserem europidischen, das heift moreli-
schen, ethischen, festen Standpunkt aus verstehen, denn in
ihm sei Innen und Aufen, Gut und BOse beleinander. Es liege
in dem Wesen des russischen Menschen, aus den uns elgenen
Gegensdtzen und Systemen zum Jenselts fortzustreben, um hinter
den Vorhang, hinter das principiumn indi-
viduatilonis zurickzukehren. Der Mensch werde
denn wieder Urstoff, ungestaltetes Seelenmaterial. Von hier

aus mup der Mensch ganz neu entschelden und urtellen lernen.

Hermaan Hesse seh ein miide gewordenes Europa, welches

heimkehren und ausruhen wollte, damit es umgeschaffen und
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umgeboren werde. Europa, und innerhalb Europas ganz besonders
Deutsehland, stehe dem Osten willig und schwach offen, und das
Zuricktaumeln des miden Buropageistes zur asiatischen Mutter
bedeute den Weg vom einmalig festgefiigten Seienden ins Werdende,

Verdnderliche und ewig Wandelbare. Der Aufsstz Der Buropier

(1918) 1dBt ebenso deutlich Hermann Hesses Bild Uber das

damalige Europa erkennen.

In der Betrachtung Exotische Kunst (1922) zeigt Hesse

wieder, wie Ustliche Stromunszen auch das heutlge Zeitalter
splirbar beeinflussen. Das allgemeine Interesse an exotischer
Kunst stelgere sich. Bel dem Aufstieg seltsamer GStter und
Teufel aus Asien handle es sich nun nicht um Jene Exotik, die
durch Naturferne und eine gewisse HErmidung in Xuropa am wenig-
sten befremdend wirken mufte, sondern um GStzen und uralte
Dédmonenfiguren Chinas. In diesem Vorgang stehe jene exotische
Kunst als Gegenbild flr Europsas ein. Der buropder, bisher
einseltig und auf Kosten dieser Gegensitze erzogen, habe bis=-
her den schbpferischen Gegenpol verneint, welcher auch anerksnnt

werden niisse.

In diesen HEinsichten stand ihm die Freundscheft bei,
welche ihn mit Romain Rolland verband. Beide Miénner haben fiir
Ubernationale Vereinigung und den Frieden und die Einheit einer
gelstigen Welt gekimpft. 1In diesen Jahren kam Hermann Hesse

auch mit der Psychoanalyse C.G. Jungs in Berihrung, und diese
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fihrte ihn ebenfalls zur Ostlich-mystischen Heilslehre. Die
Wirkung dieser Gespridche bestimmt Demisn (1919), wozu Hans
Rudolf Schmid meint:
Gedankenerlebnis und Bildungserlebnis sind nicht zu
trennen: Schopenhauver, Nietzsche, Dostojewskl], die

deutsche und die asiatische Mystik, alles, was irgend

von l&senden Kréften erfapt ward, vereinigt sich hier-.10

In den Jshren der schweren inneren Spannunszen und
Bemlihungen um die Erhaltung und die Erneuerung der gelstigen
und menschlichen Werte des Westens bllieb Hesse seiner Liebe
fur Asien treu. An Stelle einer gegeneinander abgegrenzten
GezenUberstellung von West-Ost wichst Hermann Hesses innere
Entwicklung mehr und mehr einer Verbindung dieser beiden

Geistesweltien entgegen, welche sich gegenseitig ergénzten.

Es versteht sieh, dag RuBland auf Grund seiner geogra-
phischen Lage immer schon als die ndchsie Verbindung und so
als natiirlich gegebener Vermittler zwischen Ost und West
gewlirkt und an beilden Welten tellgehabt hat., Wihrend es
einerseits wiederholt versucht hatte, sich dem Westen anzu-
g2leichen, war es doch immer Einfllissen aus dem Osten offen
geblieben. S0 hatte es zus Treue zu dem Eigenen Einfllsse
aus Ost und wWest 1in sich zur Einhelt werden lassen. Berelts
Leibniz hatte hier Verbindungen erkannt, und es waren diese
Zusammenhinge, welche sich z.B. dem jungen Rilke auf seinen

Rupflandreisen offenbarten. ©s bleibt ganz natlirlich, daB
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Hermann Hesses Weg nach Asien liber Rufland fihren sollte und
er in seinen Versuchen, eine Briicke zwischen Europa und Asien
zu finden, in den Tiefen der Visionen Dostojewskljs einen

wesentlichen und unentbehrlichen Briickenpfeiler entdeckte.

Da8 Hermann Hesse das Erleiden perstnlicher Heim-
suchungen der gesamteuropidischen Krise geduldig auf sich nahm,
liep ihn fir ein tieferes inneres Versténdnis der Ostlichen
Welt bereit werden: er offnete sich nun ganz der Welshelt
der klassischen Chinesen. Vielleicht 1Bt sich aus dieser
Hinwendung zur Gedankenwelt des Fernen Ostens das Bediirfnis
erkennen, von der welt Indiens inneren Abstand zu gewinnen,
welche wohl in persbnlichsten Auseinandersetzungen mit dem
#lternhause und seinem religidsen Erbe noch zu sehr verstrickt
blieb. Chine bot ihm aber vor allem deshalb einen Ausweg aus
seinen inneren Noten und geistige Zuflucht, well des alte
chinesisch-taoistische Ideal der Welsen die Einhelt der sinn-
lichen Erfahrung des Irdischen mit der Erfahrung des Uberirdi-
schen ausdriickt, Dinge, welche in den westlichen wie in
indischen Glaubenslehren wenlgstens an der Oberfléche sich
noch als Gegensitze darstellen. Wie wesentlich die taoistische
Denk- und Erliebnisweise der Hermann Hesses entsprach, bekennt

er im KurzeefszBten Lebenslaufl:

...wenn ich auch spdter den Verlockungen der Metaphysik
unheilbar erlag und sogar meine Sinne zuzeliten kastelt
und vernachlZssigt habe, ist doch die Atmosphlre einer zart
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ausgebildeten Sinnlichkeit, namentlich was Gesicht und
GehOr betrifft, mir stets treu geblieben und spielt in
meine Gedanki?welt, auch wo sie abstrakt scheint, lebendig
mit hinein.

Er waer der Klassischen chinesischen Gedankenwelt durch

Anleltung seines Vaters schon frith begegnet. Von ihm stammt

die Schrift: Lao-tse - ein vorchristlicher Wahrheitszeuge.

Nach dem ersten Weltkrieg erschien die erste Ausgabe chine-
slscher Klassiker in der Verdeutschung Richard Wilhelms. So
geschah es, dap Hermann Hesse das alte chinesisch-tsoistische
Ideal des Weisen und Guten Uber zweitausend Jahre hinweg flr
uns entdeckt hat, ohne der chinesischen Sprache méchtig zu
sein. Dabel kam er zu der Einsicht, dap der westliche Mensch
sich 1n diesem Ideal bestiétigt finde, weil Dasein und histori-
sche Wirklichkeit der alten Chinesen ihm eine verklmmerte Seite

selnes Wesens und seiner Seele aufzeige.

In seiner Lektlre hielt Hermann Hesse immer wieder beil
Lao-tse, Dschuang Dsls, Mong Dsis, Lue Bu Wes, Yang Tschous,
Li Tal Pes und den chinesischen Volksmirchen Einkehr. Aus
ihrer Bilder- und Ideenwelt hat er viele Zlge in die eigene
Gelisteshaltung und persdnliche Lebenshaltung aufgenommen.. Die
aslatische Stille - aus Geduld und Versenkung geboren - die
genlgsamen Welsen, die dem Volk und dem Alltag verbunden
blieben und dennoch mit schlichtem Humor ein geliutertes Leben
flihrten, wurden flr Hermann Hesse zum vertrauten, unverlier-

baren Vorbild.
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Der erste dichterische Ausdruck der Chinastudien,

Haus der Triume (1914) blleb wegen des Krilegsausbruches

unvollendet. Im Geleitwort, welches er fiur die erste Ver-
Offentlichung (1936/37) schrieb, wirft Hermann Hesse elnen
Riuckoblick auf sein damaliges Schaffen:
Ich war vorher manche Jahre lang mit indischen
Studlen beschiftigt gewssen und hatte erst vor kurzem
den andern Pol des asiatischenlgeistes, den chinesi-
schen, zu entdecken begonnen.
In dieser Erzidhlung wird dle Gestalt des alten Neander
zum Symbol eines idealen Menschentypus:
v..des Weisen ndmlich, der im Alter, am Ende seines
titigen und bedeutenden Lebens, nach asiatischem Vorbild
den Weg nach Innen geht und einen reifen, kontemplativen
Lebensabend durchschreitet. Ich war damals ln meinem
Wissen um die menschlichen Mdglichkelten gerade so welt,
um diesen Schritt nach Innen nicht mehr als Mudigkelt und
Resignation, sondern als sublime Aktivitdt zu empfinden. 13
Hermann Hesse wufte, daB derjenige, der seln Schicksal

liebe und sich mit sich selbst eins wisse, wahren Frieden in

gich trage.

In den Mirchen (1919), die ein mystisch-philosophisches
Geprage tragen, und in der Erzdhlung Klingsor (1920) begegnen
wir chinesischen Niederschlégen. Hier erschelint er selber in
der Gestalt der chinesischen Dichter Li Tai Pe und Thu Fu.

Die Bedeutung des alten geistigen China fur den Westen faBte

Hermann Hesse in dem Aufsatz Chinesische Betrachtung (19521)

zZusammern.
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Nicht a2ls ob wir aus diesen alten Welsheitsblichern
pldtzlich eine neue, erldsende Lebensauffassung gewinnen
konnten, nicht als ob wir unsere westliche Kultur weg-
werfen und Chinesen werden sollten! Aber wir sehen 1im
alten China, zumal bel Lao-tse, Hinwelsungen auf eine
Denkart, welche wir allzusehr vernachlissigt haben, wir
sehen dort XKrifte gepflegt und erkennt, um welche wir
uns, mit anderm befghéftigt, allzulange nicht mehr
gekimmert hatten.

In dem bereits genannten Essay Besuch aus Indien (1922)

erntete er nach den duperen und inneren Unruhen der Kriegs-
zeit die eigentliche Frucht seiner Indienrelse: Seine Synthese
Sstlicher und westlicher Elemente erreicht hier elnen ersten
Hohepunkt: Damals sel er aus Europa geflohen, um in Indien

die Erlosung von Europa zu finden. Aber sein Weg sollte und
konnte kein geographischer sein, denn er habe sich das wahre
Europa und den wahren Osten im Herzen und Gelst zu elgen machen
wollen, was flUr ihn Jahre des Leidens und der Verzweiflung
bedeutet habe. In den sich anschliefenden Jahren habe er selne
Indiensucht und Europaflucht Uberwunden. Die Unterschlede
zwischen Ost und West seien ihm immer unwichtiger geworden,

und er habe sich zu der fir sein Leben und Werk wichtlgen
Erkenntnis der wahrheit durchgerungen, dapf e€s in Europa und
Asien eine zeitlose Welt der Werte und des Gelstes gebe, in
deren Frieden zu leben fur ihn gut und wichtig sei. In dieser
Welt haben Europe und Asien, die Veden und die Bibel, Buddha
und Goethe gleichen Antell. Hier gebe es keln Ende des

15

Lernense. Das Ostliche Denken wurde ihm so nicht nur durch
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gelehrtes Studium verstandesméplg bekannt, sondern zu elnem
Bedurfnis, das im tiefen Kern seines Wesens verankert und

heimisch war.

Immer bewufter folgte er auf seinem persdnlichen und
dichterischen Weg dem Ostlichen Symbol der Einheit, dem Leit-
stern, den er auch auf den weltesten Umwegn nie mehr aus dem
Auge verlieren sollte. Im Kurgast (1925) heift es:

Ich glaube ndmlich an nichts in der Welt so tief,
keine andere Vorstellung 1st mir so heilig wie die der
Einheit, die Vorstellu?%, daB das Ganze der Welt eine
gbttliche Einheit ist.

Im gleichen Jahre, in dem jener grundlegende Aufsatz

geschrieben wurde, erschien auch sein bedeutsames Werk

siddhartha. Hermann Hesse widmete den ersten Tell dem Freunde

Romein Rolland und den zwelten Teill dem in Japan lebenden
Vetter Wilhelm Gundert. Die Arbeit an dieser Dichtung hatte
Hermann Hesse im Jahre 1919 begonnen. Sie war jedoch bald
ins Stocken gersten. Um die Dichtung zum Abschluf bringen

zu kdnnen, habe er, wie er immer wieder bekannte, sich um ein
asketisches und meditierendes Leben bemihen miissen. Hermann
Hegse betrachtete dleses Werk als die Summe einer mehr als
zwanzlgjihrigen Vertrautheit mit den Gedanken Indiens und
Chinas; es zelgt, wle sehr er sich in die geistige Welt
Bstlicher Weisheit eingelebt hat. Die Tatsache, dap das Buch

in neun indische Sprachen iibersetzt worden ist, darf hierfir
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als Bestidtlgung gelten. Jedoch endet Siddhsrtiha mehr |

taolstisch und 18Rt Uberhaupt erkennen, dap der Dichter in
seinem Denken und seiner Liebe fiur den Osten sich nach Chinsa

wandte. Er stellt fest, man dirfe das Buch Siddhartha auch

als eine Zurlckneligung zum Christentum mit protestantischen
inschlag empfinden, weil Siddhartha nicht der Erkenntnis,

wohl aber der Liebe huldigt, was das Dogms ablehnt.

Im Jahre 1932 erscheint Dle Morgenlandfahrt, eine

wallfahrt, die dem Morgenland nicht als einem geographlischen
Ziel zustrebt, sondern deren Handlung sich im Innenraum
seelischen Erlebens abspielt. Hermann Hesse arbeitet in den

Jahren 1931 bis 1942 an dem Roman Das Glasperlenspisel. Auf-

sétze, BErzidhlungen und Briefe, die den Osten widerspiegeln,
werden in den Jahren nach 1930 versffentlicht, als sich
Hermann Hesse endgiltig in Montagnola nlederlieB. Im Jahre
1931 erscheint eine Umarbeitung der friheren Fassung Aus

Indien, dann 1934 Der Regenmacher und 1945 Traumfihrte, die

auch Ostliche Miarchen aus den Jahren 1910-193%2 enthilt. Gerne

arbeitet Hesse im Garten, und 1936 entsteht die Idylle gtunden

im Garten, in der der Dichter das Feuer im Garten als Gleich-
nis fir die "Ruckverwandlung der Vielfslt ins Eine"17 sieht.

Die Gedichte werden in gesammelter Form im Jahre 1942 heraus-
gegeben und bald darauf die Briefe, welche oft und aufschlupg-

reich auf Ostliche Gedanken und Motive zu sprechen kommen.
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Vielleicht findet sich in der Tatsache, daf Hermann Hesse

zwel Jahre lang im elgenen Leben erfahrungsmédfig aufholen mufte,

was er im zweilten Teil von Siddhartha zum Ausdruck bringen wollte,

um so die Einheit und innere Folgerichtigkeit der friheren Ein-
gebung des ersten Telils zu beweshren, die Uberzeugendste Besti-
tigung dafir, wie eng und wesentlich sich das Verhidltnis zwischen
Hermann Hesses Leben und seinem Werk auswlrkt und wie es fir lhn

zur unumwendlichen Notwendigkeit wurde.

In dieser Notwendigkeit wupBte er sich mit dem kinstle-
rischen Schaffen Goethes eng verwandt. Goethe hat immer wieder,

besonders in seiner Autobiographie Dichtung und Wahrheit sich

damit befapt, wie sich in dem wechselseitigen Verhdltnis
zwischen Leben und Scheffen das Schwergewicht von der Sphire

des wirklich Erlebten zu cder Sphidre der Dichtung hin verlagern
kann. Bedeuteten die frihen Dichtungen, wie in Goethes Werther,
Bewdltigung und Liuterung von schon Erlebtem, so sel es spidter
immer mehr geschehen, dap die Dichtung als Eingebung dem wirk-
lich Erlebten vorausgeellt sel. So sel es denn nicht mehr das
Leben, das dle Dichtung bestimmte, sondern die Dichtung habe auf
das Leben eingewirkt. Und dies sel auch der Grund sgewesen, dap
er im hbheren Alter dle Darstellung des eigenen Lebens unter

den Titel Dichtung und Wahrheit gestellt habe, mlt dem Nach-

druck euf beide Elemente, wobel die dichterische Wahrheit fir

sich den ersten Platz behaupte. Bel Hesse wirkte sich dileses
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nahe Verhiltnis zwischen EZrlebnis und Dichtung suf &hnliche
Weise aus. Der Bogen spannt sich von frihester Dichtung als
Flucht vor dem Leben, uUber Dichtung als Darstellung und Be-
freiung von Erlebtem, zu der Stufe, wo dichterische Symbole
die MOglichkeiten des Lebens durchleuchten und sie lhrer Ver-
wirklichung ndher bringen. Es sind dies auch die Entwicklungs-
stufen, die Hermann Hesses Weg nach dem Osten kennzeichnen.

Um Hermeann Hesse selbst sprechen zu lassens:

..odle Woszen jenes jungen Lebens gingen vielmehr hoch,
es ging in hochster Entrickung und an tiefstem Elend bis
in Todesndhe vorbei, und es ist kein Wunder, dap meine
liebhaberische Dichterei nicht nur jene Erlebnisse nicht
auszusprechen vermochte, sondern sich &dngstliich davor
hitete, sielguch nur ins Auge zu fassen und gelstig zu
bearbeiten.

In der Geschichte und Gestalt des klelinen Hans Giebenrath,
zu dem als Mit- und Gegenspleler sein Freund Hellner gehdrt,
wollte ich die Krise Jener Entwicklungsjahre darstellen und
mich von der Erinnerung an sie befrelen, und um bel diesem
Versuche das, was mir an Jberlegenheit und Reife fehlte, zu
ersetzen, spilelte ich ein wenig den AnklEger und Kritiker
jenen Michten gegenliber, denen Glebenraht erliegt und denen
einst ich sselber belinshe erlegen wire: Ser Schule, der
Theologie, der Tradition und Autoritét.t

.ooilch wollte in meliner indischen Legende nur solche
inneren Entwicklungen und Zustiéinde darstellen, die_ich
wirklich kannte und wirklich selbst erlebt hatte.

.sonon entia enim licet gquodammodo levisbusque hominibus
facilius atgue incuriosius verbis reddere guam entis,
verumtamen pio diligentique rerum scriptori plane aliter
res se habet: nihil tantum repugznat ne verbls illustretur,
at nihil adeo necesse est ante hominum oculos proponers
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ut certas guasdam res, quas esse neque demonstrati neque
probari potest, quae contra €o ipso, quod pil diligentes-
gue viri illas guasl ut entia tractant, enti nascendique
facultati pvaululum sppropinquant.

In Joseph Knechts handschriftlicher Ubersetzung:

«o.denn mdgen asuch in gewisser Hinsicht und fur lelicht-
fertige Menschen die nicht exlistierenden Dinge lelchter
und verantwortungsloser durch Worte darzustellen sein als
"die seienden, so ist es doch fir den frommen und gewlssen-
haften Geschichtsschreiber gerade umgekehrt: nichts ent-
zieht sich der Darstellung durch Worte so sehr und nichts
ist doch notwendiger, den Menschen vor Augen zu stellen,
als gewisse Dinge, deren Existenz weder beweisbar noch
wahrscheinlich ist, welche aber eben dadurch, daf fromme
und gewissenhafte Menschen sie gewlissermafen als selende
Dinge behandeln, dem Sein und der Moglichkelt gis Geboren-
werdens um einen Schritt niher geflhrt werden.
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BRIEFE

Wo Leben und Werk sich gegenseitisg bedingen und bestim-

men, wie wir dies bei Hermann Hesse zu verfolgen berechtigt
sind, dirfen wir den Briefen einen gewichtigen Platz als
unentbehrliches Quellenmaterial zuweisen. Erst auf Dréngen
seines Verlegers fand sich Hermann Hesse zu einer Verdffent-
lichung seiner Briefe in Auswahl bereit. Trotz dieser
Beschrénkung sind diese Briefe in ihrer Auseinandersetzung
mit sich selbst und fir den Empfénger im gleichen MapBe
bedeutsam. Sile sind in jeden Sinne Selbstoffenbarung, auch
dort, wo er sich persdnlichen Angriffen der AuBenwelt ausge-
setzt weif. Vor allem aber vermitteln sie wesentliche
Einblicke in die Berihrungspunkte zwischen der westlichen
und Sstlichen Welt, die er uns gerade hier auf persdnlichste

und glltigste Weise erschlieft.

Dapbei 1l&dBt sich verfolgen, wie Hermenn Hesse auf ganz

natlirliche Welse ©stliches Denken und Sstliche Brfahrungsweise

slch zu eigen macht, was ihm die Stirke gibt, dem Westen in
seiner Art des Denkens und krlebens kritisch geszeniiber zu
stehen und so zu dessen Wesenskern vorzudringen. Jungen
Menschen vor allem wies er oft Uber den Weg des Ostens den
Zugang zun elgenen Innern und dem Sinn des Lebens iUberhaupt.
In der Rolle des Vermittlers zwischen Ost und West betonte er

die wirkliche und beiden Welten zugrunde lisgende Einheit.
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Ananda K. Coomaraswamy hat ebenfalls auf diese Zusammenhinge
hingewliesen und Verbindungen zwischen Meister Eckharts und
den indischen Lehren hergestellt:
mekhart presents an astonishingly close parallel to
Indian modes of thought; some whole passages and many
single sentences read like a direct translation from
Sanscrit... It is not of course suggested that any
Indian elements whatever are actually present in
Bckhart's writing, though there are some Oriental
factors in European tradition, derived from neo-Platonic
and Arablc sources. But what is proved by analogies
is not the influence of one system of thought upon
another, but the coherence of ihe metaphysical tradition
in the world and at all times.
Es l8Bt sich aus Hermann Hesses Briefen beides,
direkte Kinflisse aus dem Osten wie auch intuitive HZinsicht
in "the coherence of the metaphisical tradition in the world

and at all times" nachweisen. Ja, es ist gerade diese Ein-

gicht, welche Ostlichen Einfliissen Wert und Sinn verleiht.

Hesse warnt vor der Gefahr modischer touristischer
Eindricke, die von Zufidllen beherrscht an der Oberfliche
stecken bleiben; eine Erkenntnis, welche ihm auf seiner
Indienreise (1911) nicht entgehen konnte. 1951 heift es in
e¢inem Brief:

«o0daf die wirkliche FlUhlungnahme zwischen West-0st
nur aus Jenen tief unter dem Aktuellen und Rationellen
stromenden Urgewidssern her mdglich ist.

Diese "Urgewdsser" fliefen im Osten ungetrlbter, und

durch lhren Einfluf kann - wie die Romantiker es bereits
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wuBten - der Westen sich innerlich verwandeln, in seine alten

Tiefen zuriickkehren und in ein neues Dasein eingehen.

Als Europder und Protestant bleibt er sein Leben lang
westlichem Gedankengut verpflichtet: es ordnet das Leben
und Denken nach begrifflichen Gegensitzen, wle Netur und
Gnade; KOrper und Geist, und widgt sie nach Wert und Bedeutung
ab. Die Grofe des europiischen Lebensversuches liegt nach
Hans bgon Holthusen in der Kraft, Fille und Unversshnlich-
kelt dieser Gegensitze; in der chinesischen herrscht Einheit-
lichkeit, Einstimmigkeit und Kontinultit der Ideen und
Gestalten. Hermann Hesse erkannte jedoch die aus der Vielfalt
und Zerrissenheilt der abendlindischen Gegensdtzlichkeit ent-
standenen Gefahren und i1st ihnen bis in ihre duBerste Sinn-

losigkelt nachgegangen. (s. Steppenwolf ). Nie verliBt Hermann

Hesse das Bedlrfnis, hinter den Gegensitzen die grundlegende
Einhelt zu entdecken:

Dies ist mein Dilemma und mein Problem. &Es LdBt sich
viel darlber sagen, 1l8sen 1HBt es sich nicht. Die beiden
Pole des Lebens zueinander zu biegen, die Zweistimmigkeit
der Lebensmelodie niederzuschreiben, wird mir nie gelingen.
Dennoch werde lch dem dunklen Befehl in meinem Innern
folgen und werde wieder und wieder den Versuch untern%hmen
missen. Dles 1st die Feder, die mein Uhrlein treibt.

In den geistigen Traditionen des Ostens, der indischen,

chinesischen und japanischen, geht es Hermann Hesse nicht um
"die Liebe zur Weisheit im westlichen Sinne, sondern um die

Liebe zur Wirklichkeit oder zum Wesenhaften"4 - um diese

"Einheit":
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(1) Die Zinheit, die ich hinter der Vielfalt verehre,

ist keine langweilige, keine graus, gedankliche,
theoretische Einheit. Sie ist ja das Leben
selbst, voll Spiel, voll Schmerz, voll Gelichter,
Sle ist dargestellt worden im Tanz des Gottes
Shiva, der die Welt in Scherben tanzt.?

(2) Fur mich sind die hdchsten Worte der Menschheit
Jene paar, in denen diese Doppelheit in maglischen
Zeichen ausgesprochen ward, jene wenigen Zeheim-
nisvollen Spriiche und Gleichnisse, in welchen die
grofen Weltgegensidtize zugleich als Notwendigkeit
und als Illusion erkannt werden. Der Chinese
Lao Tse hat mehrere solche Spriiche geformt, in
denen beide Pole des Lebens fir den Blitz gines
Augenblicks einander zu berihren scheinen.

Hesses Briefband steht unter dem Zeichen der Antwort -
Antwort auf Anrufe, welche aus persdnlichen, unmittelbaren
NOten und Problemen vor sllem Junger Menschen zu ihm drangen.
Bis zum Ende seines Lebens verbrachte er den groften Tell des
Tages damit, Briefe mit solchen Anrufen zu beantworten und
diese legen ein beredtes Zeugnis dafur ab, wie riickhaltlos er
seine Kraft, seine Gaben und als Mensch sich in den Dienst des
einzig Wirklichen und Wesentlichen des Lebens selbst gestelly

hate.

Hesses Antworten wollen nicht gedanklich diskutieren
oder philosophisch belehren., Er steigt 1n Tiefen des Eigenen
und PersSnlichen, und indem er so di€ Suche nach dem wahren Ich
aufdeckt, lehrt er gleichzeitig durch das eigene Belspiel, wie
der andere das "Du", s e in en eigenen Weg zu sich selbst

und dadurch die eigene Antwort zu seinen Problemen findet.

50 gewdhren Hesses Antworten lebhaften Linblick in die geistige
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und dichterische Welt des Dichters, wie sie an den Osten
gemahnt und sich an ihn bindet, und dariber hinaus, wie der
westliche Mensch Uber den Osten zur Selbstbesinnung gebracht

werden kann.

Solche Zusammenhinge, welche in Hesses Briefwechsel
vor den Augen des Lesers w i r k 1 i ¢ h werden, bilden
die Quellen, aus denen Hermann Hesses dichterisches Schaffen

und Wirken schopft und mit denen es innig verbunden bleibt.

Er lenkt den Blick auf die Gemeinschaft der Ostlichen
religidsen Weisen, die durch ihre Denkart dem an christliche
und humanistische Tradition Gebundenen Trost, Hilfe und
Bestdtipung zeben kinnen:

ks sind dle guten Gedanken der Weisheit, jener ilber-

nationalen und Uberreligidsen Summa an Einsichten iber
das Menschentum und seinen schwierigen Weg durch die

welt, dle alle in dem Jahrtausend vor Christus gedecht und
formuliert worden sind, es ist die Gemeinschaft der
Unsterblichen von den Verfassern der Upanischaden bis

zu den chinesischen Meistern, von den Griechen vor und

um Sokrates bls zu Jesus.

In der klassisch chinesischen Literatur und Gedanken-
welt liebt er das Bedlrfnis nach MaB und nennt es (1934):

«e.ojenes Bedlrfnis der Seele, dessen Stimme zugleich

Mahnung zum Gedanken der8Menschheit und schlieplich alles
Lebens als Einhelt ist.

Die Erkenntnis der Einheit verbindet er oft mit der

indischen Auffassung "Maya" und "Karma" (1930):
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cssdch telle die Auffassung aller Weisen der Vorzeit:
daf eine gewisse Uberlegenheit Uber Schmerz und Sorge
nur aus dem inneren "Erwachen" kommen kann, sus der Ein-
sicht oder vielmehr dem Erlebnis, daf Sinnenwelt und
duferes Geschehen unwesentlich und traumhaft sind, und
daf wir weder durch Hingabe an die Kindereien und Sorgen
des Lebens noch durch asketische Abwendung von ihnen
erldst werden konnen, sondern nur durch die flur Zeiten
immer wieder erlebbare Einsicht in die Einheit Gottes,
dle hinter dem bunten Schleler der Lebensvorginge steht.
Das Erlosende an dieser Einsicht ist nicht nur eine
gropere Ruhe gegenliber den Ansprichen der Welt und der
elgenen Begierden, sondern auch eine Ergebung in die
Unerfillbarkeit unsrer moralischen Anspriche, denn wir
wepr d9e n gelebt, wir sind Fdden im Schleier, nichts
welter.

Einsichten dieser Art fordern zur Hingabe und Ehrfurcht
vor dem Leben als solches auf, was im Gegensatz zu der abend-
lé&ndischen HuPeren Haltung des Kdmpfens und "Raufens' zur

inneren Haltung des Erleidens fihrt. Er betont (1933):

se.alles Nichtkémpferische, alles adlig Leidende,
alles Still-Uberlegene... und so fand ich den Weg vom
Ké&mpfen zum Lelden, den Begriff des Duldens, der keines-
wegs blof ein negativer ist, den Begriff der "Tugend",
der von Xung Fu Tse bis Sokrates und Christentum immer
der gleiche ist. Der "Weise" oder "Vollkommene" der
alten chinesischen Schriften ist derselbe Typus wie
der indische und der sokratische "gute' Mensch. Seine
Kraft lii%t in der Bereitschaft, sich totschlagen zu
lassen,

In dieser Einstellung bedeutet Tat dle innere Tat des

Verzichts und der Sammlung, durch welche der westliche Mensch,
einem alles zerlegenden Intellektualismus verfallen, um zur

Erldsung zu gelsngen, die Mitte und Tiefe seines Wesens aus-




62

verbindende Kraft des Einfachen. Hesse erfihrt Religion und
das G6ttliche als "Bindung und Hingabe" (1930):
Bo steht mein ganzes Leben im Zeicgfn gines Versuchss
zu Bindung und Hingabe, zu Religion.
Solche Bezige zwingen den Menschen zu einer eigenen,

verbindlichen Sinn- und Wertgebung des Lebens.

Von solcher Warte aus setzt sich Hermann Hesse mit den
religidsen Uberlieferungen von Ost und West auseinander, und
er bleibt in seiner Haltung wesentlich protestantisch: Uber
seine kinstellung zur Dogmatik auf der einen und dem Dichter-
tum auf der anderen Seite bemerkt er, das8 die scholastische
Philosophie neben der Musik die Disziplin bedeute, in der man
das wichtigste Erbe des christlichen Europa erblicken darf.
Dogmen und Systemen steht er kritisch gegeniiber und wertet
umso hoher das reine hohe Christentum, wie es sich in

Christus erfillt und ausgeprdgt hat.

Der Kraft und Macht der dichterischen Einbildung
verpflichtet, neigt Hesse auch in der Religion zur Rickkehr
zu den einfachen und urspringlichen Urbildern und Urerfah-
rungen, Er bekennt (1939):

Fir ihren Standpunkt ist das Magische in der Religion

etwas Uberwundenes und Dummes, so etwa wie fiUr den reinen
Buddhisten die GOtter und Mythologlen Torheit sind.

Aber ich habe es an mir erlebt, daf man von der
reinsten Philosophle und Moral gern und mit guten
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Ergebnissen zu den GSttern und Gdtzen zurickkehren kann.
Die stille, bildlose, gdtterlose Weilshelt Buddhas bedarf
des Gegenpols, und die wilde wiitende Grofe Shivas und
das Kinderlécheln Vishnus sind nicht minder gute
Schlﬁsse% zum Gepeimnis derlgelt als die moralisch-
kauszle Lrkenntnis Buddhas.

Als Dichter schdpft er aus dem Urerlebnis, dessen
dunkle Natur der mythologischen Gestalten bedarf, und es sind
die Bilder und Geschichten der vielgestaltigen indischen
Mythologie, welche ihre anhaltende Anziehungskraft auf ihn
auslben. In den Mythologien aller Nationen entdeckt Hermann
Hesse Schlissel zum Herzen der Welt, und er will, dap man
sich ihnen fromm n&Zhert. Diese seine Bewunderung und Liebe
zur indischen Bilderwelt driickt sich in den Briefen 8fters
aus. Dabel weist er auf die natirlichen Vorbilder wie die
indische Sage von den vier Weltzeitaltern. In Hermann Hesses
Meinung steht das Abendland im vierten Zeltelter, und Shiva
1st gleichsam der Vorbote des Atomzeitalters. Um seine eligene
Auffassung der Geschichte zu versinnbildlichen, fihrt Hermann
Hesse wiederum ein Bild der indischen Mythologie an: die
Darstellung des goldenen Zeitalters im Anfang der Welt -
gottlich, selig, strahlend, frihlingsschdn, das sodann krankt,
verkommt, verroht und verelendet und am Ende reif wird, um
schlieplich vom lachenden, tanzenden Shiva zertreten und ver-
nichtet zu werden. Dies bedeutet jedoch nicht ihr Ende, sie
erfédhrt einen Neubeginn mit dem Licheln des triumenden Vishnu,
der mit splelenden Hinden eine neue, junge, schdne und strah-

lende Welt schafft.
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Suchende Menschen, die um Aufklérung Uber den Weg des
Yoga und der Meditation bitten, bietet Hermann Hesse Beistand
an und verwelst sie auf Hilfsquellen wie die Richer von Swami
Vivekanada und Sri Ramakrishna. Wie Zenta Maurina erkennt
er an ilhnen grofe Welsen und Lehrer Indiens; auch Albert
Schweitzer handelt von ihnen in seiner Abhandlung Uber Die

Weltanschauung der indischen Denker. Hermann Hesse welf, daB

man das Meditieren in Deutschland als starkes Bedirfnis
empfindet - war er doch selbst lange Zelit diesen Weg gegangen -
und gibt in dieser Richtung praktische Auskunft. Gegeniber
Yoga=-Schulen, wie man sie in den Vereinigten Staaten pflegt,
verh8lt er sich skeptisch. Flr die Inder bleibt Meditieren
ohne Guru unvorstellbar. Hermann Hesse geht dem Unterschied

zwilschen Nschsinnen und Meditieren nach (1248):

Zwischen Nachsinnen und Meditation sehe ich den Unter-
schied, daB Nechsinnen etwas Aktives ist, Meditation
aber in einem passivenZustend, in einem wartenden Offen-
stehen ihren Grund hat. Sie erfordert ein Neutralisieren
des Persdnlichen, eine moglichst grofe Unabhingigkeilt von
den korperlichen Funktionen. Die beste Vorbereitung dazu
sind Atemibunsen, die jedoch nicht in einem Uberanstrengen
der Atemorgane bestehen dirfen, sondern hauptséchlich
darin, dap der Ubende einfach seine Aufmerksamkeit ganz
auf den Vorgang des Atmens richtet, bewuft und sorgfiltig
ein- und ausatmend, das Einstmen mit dem Bauch beginnend,
aber nie forcierend. Wenn man eine Weile so geatmet hat,
kann man auch sich der Vorstellung hingeben, daf man im
Einatmen die Welt in sich aufnimmt, beim Ausatmen sie
wieder entldpft, dap man in diesem Ein und Aus tellhet an
g8ttlichen All. Man erreicht damit eine Entspannung und
Lockerung, eilne Art von rntpersdnlichung, man wird zum
Objekt, zum Gel&B fir das Aus- und Einsirémende. A4All das
ist nicht Meditation, aber es ist ihre Vorbereitunsg.

Welche Gegenstidnde meditierbar seien und welche nicht,
kann ich nicht sagzen. Die meisten Menschen bleiben beinm
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Meditieren innerhalb des Slchtbaren, der Bilderwelt.
Aber man ks g auch etwa einen musikalischen Vorgang
meditisren.~

Hermann Hesse unterstreicht vielmehr, wie wichtig und

unentbehrlich es ist, den eigenen Weg zu finden - ein Thema,,
welches die Grundhaltung sller seinerp Werke bildet. Selbst
hat sich Hesse nie eines Gurus bedient, er hat aber erlebt,
wie AtemiUbungen Ruhe und Sammlung bringen. Einem Studenten
legt er nahe, nicht einfach Luft zu atmen, sondern sich dsbei
in Gedanken an Brahman und dem Gdttlichen schulen und auf-
richten zu lassen - so nihere er sich einer Seelenhaltung,
welche dem abendlindischen Gebet gleichkomme und Willens-
entspannung und Eingzabe schenks:

Die Versenkung ist manche Jahrhunderte, ehe es ein
Deutschland und ehe es ein Christentum gab, in zahlreichen
Formen und Schulen Indiens, Chinas, Japans gelenhrt und
gelbt worden, sle ist eine der fundamentalen Moglich-
Zelten des Menschengeistes unabhéngig von Nation und
Religlon, sie wird heute noch in Indien und Japan,

neusrdings auch unter indischen Lehrern in Ameriks
gelehrt und gepflegt,l

Wendet man sich den spidteren Briefen des Bandes gzu,
S0 188t sich beobachten, wie Hermann Hesse dem Briefpartner
gegenlber mehr und mehr vom Erklirenden und Auslegenden
Abstand nimmt und die Antwort aus bekenntnishafter Erinnerung
und gleichnishafter Darstellung wirklich Erlebtem erwachsen

18Bt. Glelchzeitig kann man verfolgen, wie sich Hermann Hesse
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dabel langsam von Indien ab und zum Fernen Osten hin wendet:
Auf dem Weg ubef China entdeckt er durch sein inniges Ver-
h&ltnis mit seinem Vetter, dem Japanologen Wilhelm Gundert,

Japan und die wWelt des Zen.

Hdufiger als bisher spielt Hermann Hesse auf die Spriiche
und Anekdoten der chinesischen wWeisen an und unterstiitzt durch
sile bildhaft eigene Beobachtungen. Graf Wiser spricht er
als "dlteren Bruder" an, und Martin Buber gegeniiber bemerkt
er (1949), wie die Geschichten der alten Chinesen vom Leben
und den Gesprichen ihrer Weisen Uber zweltausend Jahre hinweg
nicht an Leuchtkraft verloren haben. Anlap zu Gedichten,
krzdhlungen und Briefen gibt nun wWilhelm Gunderts Ubersetzung
der Anekdoten und Ausspriiche von Zen-Meistern. Das Buch
Bi-Yaen-Lu, Meister Yiuan-wu's Niederschrift von der smarag-
denen Felswand, erschien 1960 ungagermann Hesse tief ergriffen
und besch#iftigt. Dieses zen-buddhistische Ubungsbuch will
Junger des Zen zum Ziel, zur Einheit fihren. Der 1961 in der
Zeltschrift "Universitas" versSffentlichte Brief, gleichzeitig
eine Buchbesprechung, zeigt, wie tiefgehend Hermann Hesses
Verstidndnis flr den Osten war. Er legt das Bekenntnis ab,
daf seit Richard Wilhelms Verdeutschung des I-Ging vor vierzig
Jahren keine Ubersetzung ferndstlicher Schitze von einem
abendlédndlschen Menschen ihn so sehr berlhrt und erfreut
habe wie diese. Er weist auf die Unerschopflichkeit des

Werkes hin:
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Chinas und Japans beste und frommste Gelster haben
seit mehr als 800 Jahren aus dieser Quelle geschipfte..
Dass jJe ein Buropder dieses vielschichtige und mit
sieben Siegeln verschlossene Wunderwerk lesen und ver-
stehen, es ohne v0llige EinbuBe an abendléndisch=-
christlicher Erbmasse gelstig erfassen und durche-
dringen, es deuten und gar Ubersetzen kdnne, war bis
vor kurzem ganz unwahrscheinlich... In unserer Gene-
retion haben wir belde, du und ich, wenn such in
verschiledener Weilse, etwas vom Wesen und Geist unseres
Gropvaters mitbekommen und dieses Erbe durch die elgene
Lebensarbeit neu gestaltet und weiter Uberliefert...
Mit des GroBvaters indischer Sendung begann jenes
besondere Seelenklima, Jjene elgentimliche Bestimmtheit
und Empfénglichkeit flr den Osten, die sich bel den
Enkeln in verschiedener Welse als west-Ustlich zu
erkennen gab,... daf der Enkel Hermann bei den
Upanishaden, beim Buddhismus und bel chinesischer
Lebensweisheit in die Schule gehen werde, dazu hat
des Alten Vorgang und Vorbild den Grund gelegt.

1961 erschien ein Privatdruck, dem Erscheinen des
Bi-Yaen-Lu gewidmet. Er enthiZlt den Brief an den Vetter,
drei schlichte gnd bedeutungsvolle Gedichte: "Der erhobene
Pinger", "Junger Novize im Zen Kloster I und II" wile elne
Erz#hlung: einen Brief des wieder heraufbeschworenen Josef

Knecht an Carlo Ferromonte. Hler helft es:

Meine Liebe zum chineslischen Wesen kennst du léngst.
Sie hat zunichst mit Buddhismus und mit Zen nichts zu
tun, sie galt und gllt dem alten herrlichen China der
Klassiker, das von Buddhe noch nicht bewuBte. Das
alte Liederbuch, das I Ging, die Schriften von und
Uber Kung Fi Dsi und Lao Dsi bis Dschuang Dsi gehlren
ebenso wie Homer, Plato und Aristoteles zu meinen
Erziehern, sie haben mich und haben meine Vorstellung
vom guten, weisen, vollkommenen Menschen formen helfen,
wort und Begriff Tao war und ist mir teurer als Nirwangﬂ,
und so geht es mir auch mit der chinesischen Malerei:
eoe €5 Kam die Buddhalehre von Indien heriber und hat
zunichst ihre Jiunger mit indischer Dogmatik, indischer
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Spekulation und indischer Scholastik v6llig bezaubert und
bezwungen... S0 war oder schien es eine gute Welle, der
Chinese war Asket und fromm geworden, der Drache war
gezéhmt. Aber elines Tages war, was er da an Fremdem und
Betdubendem geschluckt hatte, verarbeitet, der Drache
reckte sich und erwachte, und es begann das alte grimmige
Spiel zwischen Sieger und Besiegtem, zwischen Vater und
Sohn, zwischen dozlerendem und spekulierendem Westen und
gelassen flutendem Osten. Das Buddhawesen bekam ein
neues, ein chinesisches Gesicht. So etwa sehe %ch,
durchaus als Laie, die Vorgeschichte des Zen. 1

1960 erklidrt Hermann Hesse in einem weiteren Brief
Uber den chinesischen Zen, der ihn im Alter in der japanischen ff*fﬁ

Form angezogen und beschidftigt hat:

Das chinesische Zen, jene ganz auf Praxis, auf Seelen-
disziplin gerichtete Form, die der aus Indien nach China
gelangte Buddhismus dort angenommen hat, ist seinem Wesen
nach, sehr im Gegensatz zum indischen, eigentlich der
Literatur, der Spekulation, der Dogmatik und Scholastik
durchaus abhold. Man kdnnte sagen, indischer und
chinesischer Buddhismus verhalten sich zueinander wie
Sanskrit zu Chinesisch. Dort eine Sprache der indoger-
manlschen Art, Werkzeug eines differenzierenden, gelehrten
abstrakten Denkens, auch einer blihenden Scholastik, hier
im Osten aber eine bildkr#ftige, lockere, auf die meisten
der uns gelidufigen grammatischen Feinheiten und Kniff-
lichkeliten verzichtende Sprache, eine weltherzige, keines-
wegs elndeutige, desren Worte eher Bilder oder Gebirden
als Worte in unsrem Sinne sind. Nun, trotzdem hat auch
das Zen eine Art von Literatur entwickelt...

Bel den Jeapanern entdeckte er zusammen mit der japani-

schen Form des Zen die daraus hervorgegangene japanische

Lyrik. Hermann Hesse hat den Zen mit einer Blite verglichen:

«soall der das buddhistische Indien und China seinen
Anteil hat, die aber erst in Japan sich ganz entfalten
konnte. Ich halte Zen fur eines der besten Glter, das je
eln Volk sich erworben hat, eine Weisheit und Praxis vom
Rang des Buddha und des Laotse.
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In einem Offentlichen Brief "An einen jungen Kollegen

in Japan" (1947) lobt Hermann Hesse den Zen-Buddhismus als:

Glauben und die Ahnung einer seelischen Disziplin, die
wie wenlige andre den Menschen zum Einlassen des Lichtes,
zum S5tillhalten gegenlber der Wahrheit erziehen... Vor
Zen habe ich einen grofen Respekt... Zen ist... eins
der wunderbarsten HSchulen flr Geist und Herz, wir haben
hier im Abendland nur ganz wigige Traditionen, die sich
mit i1hm vergleichen diirften.

In ihm spricht sich Hermann Hesse liber seine Einstel-~
lung zum Osten aus und zeigt wiederum, wie er aus Selbst-
erkenntnis und geflihlsmiépig sich an die heimsatliche Kultur
gebunden weif. Nach langer, den ganzen Menschen umfassenden
Auselinandersetzung mlt dem Osten, nach tiefer Hingabe an
eine schicksalswillige wechselseltige Spannung mit dem

Ostlichen Geist, kann Hesse im Alter geliutert aussagen:

Ihr Zen wird Sie, so vertraue ich, vor dem Exotismus
wle vor dem falschen Ideslismus schiitzen, so wie mich
die gute Schule der Antike und des Christentums davor
schitzt, mich etwa aus Verzweiflung lber unsre gelstige
Situation unter Verzicht auf meine bisherigen Stiitzen
irgend einem indischen und anderen Yogasystemen in die
Arme zu werfen. Denn zu Zelten besteht, das ist nicht
zu leugnen, eine solche Verfihrung. Aber meine euro-
pélsche Erziehung lehrt mich, gerade dem von nmir
unverstandenen oder nur halbverstandenen Teil der
aslatischen Disziplinen trotz allem Zauber zu mif=~
trauen und mich an das zu halten, was mir an ihnen
wirklich verstdndlich geworden ist. Und gerade dies
ist den Lehren und Erfahr%ngen meiner eigenen gelstigen
Heimat durchaus verwandt.<Y
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An die im Briefband verdffentlichten Briefe Hermann
Hesses reihen sich von 1947 an Dokumente, welche er mit

dem Namen Rundbriefe begzeichnet. Erst vereinzelt in Zeit-

schriften erschienen, bilden sie im siebten Band der Gesamt-
ausgabe eine "Kategorie" fiir sich. Sie erschienen nach
Hesses TO. Lebensjahr und stellen eine Stufe dar, welche
sich weilt lber "Auseinandersetzungen mit dem Osten" und
"Einflisse aus dem Osten" erhebt. Auf dieser Stufe erfillt
sich "sein Westen" und “sein Osten" und werden zu einer

Elnheit, die Hermann Hesse heipt. Wie schon der zusammen-

fassende Titel aussagt, richten sich diese Briefe nicht
mehr an ein bestimmtes, vereinzeltes "Du", sondern an ein
"pu', das die genze Menschheit umfaft, und Hermann Hesse,
sein Selbst, mit einbeschlieBt. In der Form und Heltung
né€hern sie sich durchaus dem Ich-Geegprédch, dem Monolog,

der gleichsam in sich versponnen in die AuBenwelt hinaus-
spricht. Freunde, Verwandte und Bekannte singd vaschwunden,
und es bleibt lediglich die Erinnerung wie die Ich-Begegnung
in té&glichen, unscheinbaren Beschiftigungen: beim Herbst-
feuerchen im Garten, beim Beschneiden eines Strauches. Dile
Titel dieser Rundbriefe jedoch weisen auf das Zeichenhafte
und Zussmmenfassende solcher "Gelegenheitsgespriche und

-briefe" wie: Gleichnisse (1947), Nichtliche Spiele (1948),

Herbstliche Erlebnisse (1952), Begegnungen mit Vergangenem

(1953), Uber das Alter (1952), Beschwdrunsen (1954 ) und stehen
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fir ein Leben ein, das seinen Weg gefunden hat und ihn zu Ende
gegangen ist. Ostliches und Westliches lassen sich kaum mehr
trennen oder unterscheiden, noch Persdnliches und Unpersén-
liches, Leben und Werk, Wirkliches, Un- und Uberwirkliches.

Alles s t e 1l 1 t sich in der Einheit des Lebens d a 1 .

Zusammenfassend und stellvertretend fir die erreichte
Lebensstufe mag das Zeugnis und Bekenntnis einstehen, welches

wir dem Rundbrief Notizblétter um Ostern (1954) entnehmen:

Es gehdrt zu der Stimmung und eigentimlich lockeren
Konsistenz der spdten Lebenstage, daB das Leben sehr an
Wirklichkeit oder Wirklichkeitsnghe verliert, deap die
Wirklichkeit, an sich schon eine etwas unsichere Dimension
des Lebens, dinner und durchsichtiger wird, daB sie ihren
Anspruch an uns nicht mehr mit der friheren Gewalt und
RUcksichtslosigkeit geltend macht, dap sie mit sich reden
1aBt, mit sich spilelen, mit sich handeln 1lidpt. Die
Wirklichkelt fur uns Alte ist nicht mehr das Leben,
sondern der Tod, und den erwarten wir nicbg mehr von
AuBen, sondern wissen ihn in uns wohnen... 1



IVe. XAPITEL



SIDDEARTHA, DIE MORGENDLANDFAHRT, DAS GLASPERLENSPIEL

Wie Hermann Hesse sich an der offenen, unfixierten Form
des "Briefes" Ubt und die innere Form des Gesprichs - im
hoheren Alter des Selbstgesprichs - auf lyrischem (lyra =
Leier) Wege durch die Folge bunter Bilder und das Musikali-
sche, den Klang und Rhythmus der Sprache Form werden 1lipt,
dridngen auch seine "Romane" in ihrer Haltung nach der "offenen
Form": dem Gedicht, dem Gesprich (Erzédhlung) oder der i{it-
teilung (Bericht). Die lyrische Haltung vermeidet tregisch
aufelnander prallende Gegensitze, bindende, erstarrende
Formen, also das Feste und Trennende; sie strebt von der
Spannung hinweg der LOsung, Er-ldsung zu, welche durch die
Kraft des FlieBenden und Verbindenden geschieht. Keine seiner
unfassenden Prosawerke hat Hermaenn Hesse mit dem Namen "Roman"
bezeichnet, er hat im Untertitel Namen gewdhlt, welche guf
die lyrische, innere Form und Haltung des Werkes hinweisen:

Siddhartha - Eine indische Dichtung (1922); Die Morgenland-

fahrt - Eine ErzZhlung (1932); Das Glasperlenspiel - Versuch

einer Lebensbeschreibung des Magister Ludi Knecht samt XKnechts

hinterlassenen Schriften (1343).

In dieser Folge der Bezeichnungen - Dichtung - Zrzih-
lung - Versuch - erkennen wir einerseits ein Abstandnehmen
vom Persdnlichen und Abgerundeten (Dichtung) und eine Hin-
wendung zu dem Unpersdnlichen, wissenschaftlich Fragmentari-

schen des "Versuchs", also des Experiments. Wihrend bei
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der "Dichtung" (8iddhartha) der Autor im Werk selbst verhaf-

tet bleibt, tritt er in den beiden andern weiter und weiterp
aus dem Werk zurlck. Aus dem dadurch gewonnenen Abstand
heraus erdéffnet er mehr und mehr seine elgene Identitiédt.

it anderen Worten: In Siddhartha geht er im Namen "“Siddhsrths"

auf, in der Morgenlandfahrt erscheint er als das "Ich" und

im Glasperlenspiel schlieglich als der scheinbar unbeteiligte

Biograph und Herausgeber.

Motive, Symbole wie die Sprache selbst - vor sllem das
Verhdltnis des Erzdhlers zur Sprache - werden zu den tragen-
den Elementen der Form. So flgten sich die Sstlichen Motive
und Symbole, welche in ihrer indischen und chinesischen
Gestalt des Offenen, FlieBenden und Wachsenden zugewandt
bleiben, auf natirliche Weise der dichterischen Haltung der
Werke ein. Je mehr das Werk durch Sstliche Elemente gepriagt

ist, desto lyrischer und flieBender wird der Stil (Siddh-

artha). In den beiden spdteren Werken Die Morgenlandfahrt

und Das_Glasperlenspiel zeigt sich Ostlichem gegeniiber ein

wachsender Abstand, Ostliche Elemente verschmelzen sich
zunehmend mit westlichen zu einem hermonischen Ganzen, und
.der Stil entwickelt sich zum Begrifflichen und Analytischen.
Das Verhiltnis dieser beiden Welten, wie es sgich in den
Hotiven und Symbolen ausdriickt, verleiht Hermann Hesses

"Romanen" ihr eigenes und deutliches Geprige.
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In Siddhartha zeigt Hermann Hesse die Entwicklungs-

geschichte einer Seele auf. Der Name Siddhartha - es handelt
sich um elne Abklrzung von Sarvarthasiddha -~ bedeutet Erfiil-
lung, wile sie ihm am Ende des Lebens geschenkt wird. Gleich
allen BrahmanensShnen wandelt Siddhartha zuerst die alt-
Indischen Bahnen der Viter. Sein Suchen nach Gott ldft ihn
dann den traditionellen Weg zur Erlangung der Priesterwirde

verlassen, um zusammen mit dem Freund Govinda bei den Asketen,

den BSamanas, zu leben. In dleser Gemeinschaft erlebt Siddhartha

in der Versenkung - der indische Gedanke der wWiedergeburt
bleibt in Sinnbildern festgehalten - den Kreislauf der Wie-
dergeburt von Mann zu Reiher, zu Schakal, zu Stein. Wenn er
aus selner Versenkung an die Oberfliche des Ich-BewuPiseins
zurlckkehrt, erkennt er jedoch:
soeolch hatte Angst vor mir, ich war auf der Flucht vor
mir! Atman suchte ich, Brahlman suchte ich, ich war ge-
willt, mein Ich zu zerstlicken und auseinanderzuschilen,
un in seinem unbekannten Innersten den Kern aller
Schalen zu finden, den Atman, das Leben, das GSttliche,
das Letzte. Ich selbst aber ging nir dabeil verloren...
Ich will mich nicht mehr tSten und zersticken, um hinter
den Trummern ein Geheimnis zu finden... Bei mir selbst
will ich lernen, will ich Schiller,sein, will mich kennen-
lernen, das Geheimnis Siddhartha.

In diesem Augenblick erwacht er zu sich selbst und

welB, daf er die Samanas verlassen wird.

Auf jJjeder Stufe der Bahn, die 3iddhartha im Leben durche

lEuft, erlebt er eine innere Wandlung. Er hilt inne und
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erginzt jede erreichte Stufe durch eine entgegengesetzte.
Er verldpt die Asketen, die ihm den weg zu seinem Inneren
nicht
Selbst, zu Gott, Offnen kdnnen. Um seinem Freund Govinda
Beistand zu leisten, besuchen sie suf dessen Wunsch Buddha.
Govinda schlieft sich diesem als Jungesr an, wihrend Siddh-
ertha erkennt, dap er der Lehre Buddhas nicht zu folgen
vermag. Er sieht in Buddha den Vollendeten und seine lLehre
als die Vollkommene. Aus dem selben Grunde wie beil seiner
Erfahrung mit der Lehre der Asketen kann Siddhartha auch
bel Buddha keinen vorgezeichneten, ihm von sufen auferlegten
Wweg annehmen und sich dessen Gesetzen unterwerfen. Er
setzt den Weg alleln fort und kehrt bel Kamala und Kamaswani
- Kama = Liebe und Verlangen - 1in eine Welt der Liebe und
der Macht ein - verstrickt slch in Samsars, den Kreislauf
irdischen Geschehens. Kines Tages wird er dessen gewahr,
dafB seline linnere Stimme ihn nicht mehr flihrt und er erkennt
das Léere geines Daselns; er entscheidet sich zur Flucht
und will sein Leben im Flup beenden. 4m FluB unter einen
Baum erlebt er abermals eine lnnere Wegndlung und erwacht zu
"O0m", dem heiligen indischen Wort:
"omi" sprach er vor sich hin: "Cm!' Und wuBte um
Brahman, wufte um die Unzersilrbarkeit des Lebens, wupte
um alles Gottliche wieder, das er vergessen hatte.

Doch war dies nur ein Augenblick, ein Blitz. 4am FluB

des Kokosgbaumes sank 3iddhartha nieder, legte sein Hgupt

aufl dile Wurzel des Basumes und sank in tiefen Schlaf.
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Siddhartha verldgt nun seine bisherige Welt, bietet
sich dem F&hrmann Vasudeve (=opferkundig) als Gehilfe an
und wird bel ihm zuf dem Boot wihrend des Ubersetzens
Schiller des Flusses; in ihm offenbart sich ihm, Siddhartha,

das Selbst.

Fir Siddhartha bedeutet jeder Lebensabschnitt eine
Stufe, die vom Erwachen Uber die Erfillung in einen Tod
mindet; so erfihrt Siddhartha die Wiedergebuft zu €lner
neuen, erneuenden Wirklichkeit. Die Kraft der Liebe, der
irdischen Liebe, die in die gtttliche eingeht, fuhrt ikn von
einer Stufe zur nidchsten. Die beiden entgegengesetzten,
einander jedoch erginzenden Krdfte der Liebe kleidet Hermann

Hesse in dle Sinnbilder der Schlange und des Vogels:

Wie Siddhartha zu der Einsicht kommt (das Kapitel
trdgt die Uberschrift: Erwachen), daB er nicht sei, was die
Uberlieferung aus dem Elternhause und den religidsen Lehren
in ihm sehen wolle, stellt er fest, dap er den wWunsch, Lehrer
zu haben und Lehren zu horen, hinter sich gelassen habe:

(1) Er stellte fest, dap eines ihn verlassen heatte, .

wile die Schlange von ihrer alten Haut verlassen wird.

(2)% ..ich bin in der Tat erwacht und heute erst ge-

boren." Indem Siddhertha diesen Gedanken dachte, blieb
er abermals stehen, pﬁbtzlich, als lEge eine Schlange
vor ihm auf dem Weg.

{3) Jetzt aber, erst in diesem Augenblick, da er
stehenblieb, als lidge eine Schlange auf seinenm Wege,
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.....

erwachte er auch zu dieser Einsicht: "Ich bin ja nicht
mehr, der ich war, ich bin nicht mehr Asket, ich bin
nicht mehr Priester, ich bin nicht mehr Brahmene."

Er begibt sich von jetzt an auf den eigenen Weg, wel-
cher ganz von vorne mit der Schule der Liebe zals Begierde und
Leidenschaft beginnt. DaB sich die Schlange als Symbol mit
Kemala, der Inkarnation der Liebe als Leidenschaft und Begierde,
verbindet, verdeutlicht sich durch die Uamstinde ihres Todes.
Zusammen mit dem Sohn begibt sie sich suf die Nechricht vom
nehen Tode Gotamss auf den Weg zu ihm., Unterwegs bel einer
Rast am Flup erleidet sie den BiB einer Schlange. Dieses
krlebnis lenkt dile Aufmerksamkelt Vasudevas und Siddharthas
auf sie, und sie findet durch den Tod in seinen Armen ihre
eigene Erfillung.

(4) ...und unter ihrem Kleide hervor entwich eine
kleige gchwarze Schlange, von welcher Xamala gebissen
war.

In dem Sinne, wie Kamala einen Wesenszug Siddharthas

verkOrpert, bedeutet sie in dem Symbol der Schlange

(5. Genesis) die erste Bejahung des Selbst, der liebenden
Bereitschaft, wenn auch auf der untersten Stufe der Liebe,

am Selbst zu lernen. Ihr Tod auf dem Wege zu Buddha versinn-
pbildlicht in solchem Zusammenhang das Aufgehen der erdgebun-
denen Liebe (der auf der Erde kriechenden Schlange ) in die

allumfassende gbttliche Liebe (Buddha).
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In Gegensatz zum Bindenden und LEinengenden der Liebe
(Schlange ) verbildlicht sich das Befreiende der Liebe im
Symbol des Vogels. Es verbindet sich also mit Kamals
und zelgt, wie Siddharthas Hingabe an Kamala, sein Ausiiben
der Liebeskunst nach den Regeln der Kama Sutra ihn auf den
Weg zur Befreiung vom Ich fihrt. Diese Bezlige nimmt ein

Traum Siddharthas vorweg:

(1) Kamala besaB in einem goldenen Kidfig einen kleinen

seltenen Singvogel. Von diesem Vogel tridumte er. Lr
triumte: dieser Vogel war stumm geworden, der sonst
stets in der Horgenstunde sang, und ds dies inm auf-
fiel, trat er vor den K&fig und blickte hinein, da
war der kleine Vogel tot und lag steilf am Boden. Kr
nahm 1hn heraus, wog ihn einen Augenblick in der Hand
und wari ihn dann weg, auf die Gasse hinaus, und im
gleichen Augenblick erschrek er furchtbar, und das Herz

tat ihm weh, so, als habe er mit diesem_toten Vogel allen

Wert und alles Gute von sich geworfen. 7

Nach dem Tage, wo Siddhartha aus der Verstrickung

der Liebe erwacht und sich auf den elgenen Weg macht, befreit

Kamala ihren bis dahin im K¥fig eingesperrten Vogel:

(2) 4ls sie die erste Nachricht von Siddharthas
Verschwinden bekam, trat sie ans Fenster, wo sie in
elnem goldenen K&fig einen seltenen Singvogel gefangen
hielt. ©Sile Offnete die Tiur des K&figs, nahm den Vogel
hergus und lief ihn fliegen. Lange sah sie ihm nach,
dem fliegenden Vogel. Sie empfing von diesem Tage ang
kelne Besucher mehr und hielt ihr Haus verschlossen.

Daf der Vozel die befreiende, erhebende Kraeft der Liebe

(der Vogel, der sich in die Lufte schwingt) verkdrpert, er-

kldrt sich aus der Art und Welse, wie das Bild unverzlglich
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mit Siddharthe in Zusammenhang gebracht wird. In dem MaBe

Wwle er silch auf seinen Zustand besinnt, erkennt er:

(%)s..daf er nicht mehr zuriick konnte, dap dies
Leben, wie er es nun viele Jahre lang gefihrt, voriber
und dehin und bis zum Ekel ausgekostet und ausgesogen
war. Tot war der Singvogel, von dem er getriumt. Tot
war der Voggl in seinem Herzen. Tief war er in Sansars
verstrickt.

Diese Apt der Liebe versteht sich als Liebe und Hin-
gabe zum elgenen 3inn (Elgen-sinn), der inneren Stimme, die
Slddhartha immer neu den eigenen Weg aufzeigt. Nach dem

Erwachen am Fluf durch die heilige Silbe Om heift es:

(#) Ist es nicht so, als sei ich langsam und auf
grogen Unwegen aus einem Mann ein Kind geworden, aus
einem Denker ein Kindermensch? Und doch ist dieser
Weg sehr gut gewesen, und doch ist der Vogel in meiner
Srust nicht gestorben. Aber welch ein Weg war dasi

{5} ¢<. hast den Vogel inléeiner Brust singen
horen und bist ihm gefolgt!

(6) Lange sann er nach iber seine Verwandlung,
lauschte dem Vogel, wie er vor Freude sang. War nicht
dieser Vogel in ihm gestorben, hatte er nicht seinen
Tod gefithlt? Nein, etwas anderes in ihm war gestorben,
etwas, das schon lange sich nach Sterben gesehnt hatte.
War es nicht das, was er einst in seinen glithenden
BlBerjahren hatte abtbten wollen? War es nicht sein
Ich, sein kleines, banges und stf%zes Ich, mit dem er
80 viele Jahre gekimpft hatte...

Nech dem Verlust des Scohnes erscheint das Bild wieder:

(7) Er sah Kamaswami,... sah Kamalas Singvogel iTB
Kdflig, lebte dies alles nochmals, atmete Sansara...
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Der Sohn, zu der Stunde gezeugt, wo Siddhartha sich
zum letzten Male Kamala hingibit, verkdrpert durch seine

Zeugung die mrfullung von Siddharthas irdischer Liebe.

Am Flug erlebt Siddharthae auf dramatische Welse ein
neues krwachen. Die Bedeutung des Flusses ist darin zu
erkennen, dag er zur geschlossenen Form der Dichtung bel-
trigt. Es geschieht 1n dem Sinne, daB er als der Ort der
Handlung bedeutsam wird und dariber hinaus zu einem zwingen-
den Symbol der Wandlung und des Sich-Gleichbleibens in der

Binheit gller Dinge anschwillt.

Durch den Fadhrmann Vasudeva lernt Siddhartha vom Fluf:
alles kommt wieder. Ebenso geschieht es mit den Motlven,
alles ist in Bewegung, zyklisch und miteilnander verflochten.
Zuerst ist Siddhartha der Beschitzer des Kaufmannes Kamaswami.
Donn wechseln sie dile Rollen. Siddhartha lehnt sich als Sohn
gegen selinen Vater auf, spdter mupf er selber als Vater den
elgenen Sohn seinen Weg gehen lassen. Der Flup, zuerst selin
Lehrmeister, bedeutet splter das Ziel seiner Meditatlonen.

Am FluB erlebt Siddhartha die Vision der Einheilt:
Zum Ziele strebte der Fluf, oder aus ihm und den

Seinen und aus allen Menschen bestand, die er Je gesehen
hatte, elle die Wellen und Wasser eilten, leidend,

Zielen zu, vielen Zielen, dem Wasserfall, dem See, der
Stromschnelle, dem Meere, und alle Ziele wurden errecicht,
und jedem folgte ein neues, und aus dem Wasser ward Dampf
und stleg in den Himmel, ward Regen und stlrzte aus den

Himmel heraus, ward Quelle, ward Bach, ward FluB, strebie
aufs neue, flof aufs neue. Aber die sehnliche Stimme



82

hatte sich verdndert. Noch tdnte sie, leidvoll, suchend,
aber andere Stimmen gesellten sich zu ihr, Stimmen der
Freude und des Leides, §u§e und bdse Stimmgn, laiﬁende
und trauernde, hundert Stimmen, tausend Stimmen.
Siddhartha wird - auf eigenem Wege vollendet - Gott.
"Seine Wunde blihte, seln Leid strahlte, sein Ich war in der
Einheit eingeflossen'. Gerhard Mayer, der Siddharthas Weg
als den mystischen Aufstieg der Seele bis zur Einligung mit
der Gotthelt interpretiert, sieht diese errcichte Stufe als
die dritte und letzte Stufe des mystischen Heilspfades - die
via unitiva -und erkléirt: "Es ist dasselbe Bild,
welches Melster Eckhart flr die allumfassende Gottheit
braucht, wenn er sagt: ‘'Der Fluf mindet in sich selbst.'! "15
Im indischen Sinne ist es das Eingehen des Selbst, des Atman

in deas Brahman.

Wahrend Buddha nach dem Erlebnis des Nirvana die Welt
verneint, bekennt sich Siddhartha nach dem eigenen Erlebnis
der Erfillung zum Leben und der Welt, die ihm nicht mehr als
Schleler der Maya, sondern sinn- und wesensvoll erscheint.
Der Fluf gilt als Symbol und Spiegelbild dieser Harmonie.
Ihm lauschend hat Siddhartha die Stimmen aller Wesen im
Einklang des Om vernommen. Pannwitz hat dieses Erlebnis als
das "europgische Nirvana" interpretiert:

Es ist kein anderes Da- und Nichtsein als das indische,

nur das Zlel ist anders. Es gilt nicht ein unlebbares
Leben als letzte Folge aller Ursachen durch deren Uber-

windung aufzuheben - im sich selbst vollendenden Zewuft-
sein, das jede hemmende Realitidt absttpt -, sondern das
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ebenso illusionslos durch und durch erkannte Leben in
gseiner Uberindividuellen und Uberdimensionalen Komplexitit
als Vislon zu erfahren und von diesem gbttlichen Geschenk
und Blick befeuert und gefriedet nichts anderes mehr zu
wollen noch zu sein, in ihm, dem Ganzen, ganz zu ruhn.

So war jener Fdhrmann, der an nichts als den Flup ge-
glaubt und ohne Wissen, Mihsal und Aufwand seine Jahre
und Tage verbracht, ein Vollendeter und Hellliger wie
Buddho; und Siddhartha, der von der Gegenseite kam, es
ihm aber nachtat, wurde auch ein Vollendeter und Helliger.
Damit ist fUr das Ziel, das nach allen Zielen kommt, der
doppelte Weg gedffnet, der des Buddho und der Europas,

und es 1ist kein Zwelfel, dap des Herakleitos Wort "der
Weg hinauf, hinab einer und derselbe" neben dem andern
"alles fliept" einer Kreislauflehre angehdrt, deren
Wirbelpunkt die stetig in einander umschlagendelgegen=
pole sind, als Tdter einer kosmischen Harmonie.

Die Dichtung schlieft geldst und harmonisch. 3iddh-
artha erlangte:

eeo dle Helterkeit des Wissens, dem kein Wille mehr
entgegensteht, das die Vollendung kennt, das einver-
standen ist mit dem Fluf des Geschehens, mit dem Strom
des Lebens, voll Mitleid, voll Mitlust, dem Stromen
hingegeben, der Einhelt zugehdrig.

In dem Aufsatz "Mein Glaube' (1931) bekennt Hermann

Hessgse, dap Siddhartha sein Glaubensbekenntnis enthalte.

Einem tiefen Bedlirfnis seines Wesens entspricht das Ideal
des Teao und die Einheit alles Lebens. Der Glaube an die
innere Harmonie der Welt sowle die Erkenntnis des Selbst im
Uberzeitlichen Ich wurde in dieser '"Legende" dichterisch
dargestellt. Dariber hinaus will Hermann Hesse zelgen, wie
der Mensch ohne Willen in der Betrachtung wieder Natur wird.
Der hochste und winschenswerteste Zustand der Seele bedeutet

nach Hermann Hesse Glick, beglerdelose Licbe. Von hier aus
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zelgt sich glle Natur als eine wechselnde Erscheinungsform
wiederkehrenden Lebens. Diese schauende und handelnde Liebe
Ubersteigt das Leid, die Zeit, die Geschichte und 188t den
Menschen die Spannung zwischen Welt und Ewigkeit als Tauschung

erkennen, denn er erlebt die Einheit von Ich, Welt und Gott.

Wahrend der Schauplatz der Handlung in Siddhartha

in Indien liegt, splelt sich Hermann Hesses nichste Brzdhlung
(1932) auf europidischem Boden in Deutschland ab. Aber schon

der Titel, Die Morgenlandfahrt, weist unfehlbar darauf hin,

daB sich Hermann Hesse keineswegs vom Osten abgewendet hat.

Die Bilder und Gedanken zu dieser Dichtung waren
Hermann Hesse mehrere Jahre vorher in anderen Zusammenhingen
und auf weniger scharfumrissene Weise zugestrdmt. Auf der
Indienreise erlebte er in Singapore einen Traum, eine Fahrt
nach Asien:

Aslen war nicht ein Weltteil, sondern ein ganz be-
gtimmter, doch geheimnisvoller Ort, irgendwo zwischen
Indien und China. Von dort waren die Volker und ihre
Lehren und Religionen ausgegangen, dort waren die
Wurzeln alles Menschenwesens und die dunkle Quelle
alles Lebens... Ich war ja schon so lange Zeilt unter-
Weg£S nach jenem Asien,léch und viele Minner und Frauen,
Freunde und Fremde."

Damals hatte ihn in Asien das Gefihl der Rruderschaft

und der menschlichen Einheit zwischen Ost und West persdnlich

bereichert, und dieses Erlebnis gestaltete sich in der

Morgendlandfahrt zum "Bund", welcher die Moglichkeiten und
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die Bedeutung menschlicher Gemeinschaft versinnbildlicht.
Jeder, der diese Morgenlandfahrt unternimmt, hegt sein
elgenes Ziel: alle streben jedoch nach Asien - zur Verwirk-
lichung der Seele. Das Morgenland bezeichnete:

. die Helmat X der Seele, es war daf9Uberall und
Nirgends, war das Zinswerden aller Zeiten.
In der Erkenntnis eines Augenblickes, dem Gewshr-
werden der Gleichheit des Innen und Aufen, bestand ihr Glick
und Ziel. Dieser Bund der Menschlichkeit empfand und erlebte

im gegenseitigen Erkennen Ost und West als gleich bedeutsam.

Die Morgenlandfahrt steht fir eine geistige Bewegung

€iln und bedeutet den bildlichen Ausdruck einer Reilse durch

ein grenzenloses Inneres. War in Siddhartha bereits die

Zeit aufgehoben, so geht nun die Fahrt durch Riume, Zeiten
und geschichtliche Vergangenheit. Hier erweiterte Hermann
Hesse die Wirklichkeit um einige Seinsstufen, beleuchtet neue
Bereilche der Seele und 1EBt universale Werte und Symbole zum

Mittelpunkt werden.

Hermann Hesse wufte, dap es in Europs wie in Asien eine
unterirdische zeitlose Welt der Werte und des Geistes gibte
Tréager dieser Werte gehlren dem Bunde an. Ihre Denkart geht
heimlich durch die ganze Weltliteratur. Der Dichter sagt
aus, daf diese Denkart in den Evangelien, den Spriichen der

welsen, besonders bel Konfuzius und in der Bhagavad Gita,
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ausgedrlickt ist. In dem Archiv des Bundes sind alle Werte

der geistigen Kultur von Ost und West Uberliefert.

Wie Rilke und Kafka kimpft auch Hermann Hesse um das
Wesentliche. Mit ihnen im Bunde glaubt er an iUberzeitliche
Werte und das UnzerstOrbare, das Gemeinsame. Die grofte
Sunde ist 1n lhren Augen der Abfall vom Unzerstdrbaren,
welches hier in dieser Erzidhlung in Leo sich verkOrpert.
Der Abfall wird durch das Geschehnis in der Schlucht Morbio
Inferiore versinnbildlicht, wo der Diener Leo die Fahrer

verlidpt.

Der Diener Leo hat in seinem Leben das Bundesgesetz
verwirklicht: Treue im Glauben, Héldenmut in der Gefahr und

briderliche Liebe. Er scheint deutsch zu sein:

cos 1n seinem Wesen stammt (er hingegen) aus dem
Morgenlande, ist durch dessen Einstrdmung in den
Dichter und Menschen erwachsen... In seinen Geheim-
nissen aber ist er, auf unserem Boden und aus unserem
Blut, nicht weniger als ein Taoist. Chinesisch geartet
ist auch die Lehre und Weisheit, die er verkdrpert und
dle in der Folge, im Glasperlenspiel, der tragende und
sprossende Grund von Hesses west-0stlicher Welt sein
wird. Bereits Siddhartha und der Fihrmann, den er
abltst, ist ein solches Wesen: der nicht nur menschlich,
nicht nur ganz menschlich, sondern irgendein Mensch ist,
aber in verhlllendem Dienste stufenweise als oberster 20
Lenker sich offenbart. So ist letzthin das Tao selbst.

Als Mensch ist Leo anspruchslos und von zurickhaltender
Bescheldenhelit. In seinen Geheimnissen ist er ein Taoist, was
sagen will, dap er in den natirlichen Gang des Kosmos einge-

ordnet bleibt. Leo:
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ceo8cChien bestidndig sich hinzugeben, immerzu in
flieBender, wogender Beziehung und Gemeinschaft mit
geine?*Umgebgng_zp stehenz al&is zu kennen, von allen
gekannt und geliebt zu sein.

Leo erinnert an andere Gestslten Hermann Hesses - an
den alten Neander, Vasudeva, Slddhartha, Josef Knecht und
den Alt-Musikmeister. Alle zeichnen sich in der Vollendung
durch Heiterkeit als Haltung der in der All-Einheit lebenden
Menschen aus. Man kann bei ihnen auch die Funktion eines
indischen Gurus erkennen: Vasudeva kann Siddhartha zum
elgenen religidsen Hrleben fihren, wie Leo es bei dem Novizen
und Erzihler der Morgenlandfahrt zu tun vermag. Diese YWesen
sind nicht nur menschlich, sie offenbaren sich auch asuf

g0ttliche Weise. Sie sind nach Pannwitz im letzten Sinne

das Tao selbst.

Die Bundesbriider empfinden das Fortgehen des Dieners
Leo als einen Verlust der Mitte, die im Verborgenen gegen-
wartig gewesen war. Sie fihlen sich ohne Halt und Flhrung
und ihre Einheit zerfd#llt. Der Novize und Ich~Erzdhler
entschlieft sich dazu, die Geschichte des Bundes zu schreiben.
Er findet sich in diesem Unternehmen einem Unendlichen und
Wunderbaren gegenliber und gerdt in tiefe Verzweiflung. Sein
Glaube allein 1l&8t ihn der Vollendung und der Heilung seiner
Seele entgegenwachsen. Er wird durch den Obersten des Bundes,
Leo, gerettet; die Schuld, welche den Abfall vom gemeinsamen

inneren Heiligtum bedeutet, wird geslhnt und getilgt.
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Leo gilt auch als Sinnbild fir des Uber-Ich oder
hohere Ich im Menschen, Hermann Hesse spricht wiederholt

iber dle zweil "Ichs" in der menschlichen Seele:

In jedem von uns sind zéi Ich, und wer immer wiBte,
wo das eine beginnt und das andere aufhdrt, wire rest-
los welse. -~ Unser subjektives, empirisches, indivi-
duelles Ich, wenn wir es ein wenig beobachten, zeigt
sich sehr wechselnd, lsunisch, sehr abhingig von aufen,
EinflUssen sehr ausgesetzt. Es kann also nicht eine
Grofe sein, mit der fest gerechnet werden kann, noch
viel weniger kann es MaBstab und Stimme fir uns sein.
Dies "Ich" belehrt uns gar nichts, als daB wir, wie die
Bibel oft genug sagt, ein schwaches, trotziges und
verzagtes Geschlecht sind.

Dann aber ist das andere Ich da, im ersten Ich ver-
borgen, mit ihm vermischt, keineswegs aber mit ihm zu
verwechseln. Dies zweite, hohe, heilige Ich (der Atman
der Inder, den sie dem Brahmen gleichstellen) ist nichi
persdnlich, sondern ist unser Anteil an Gott, am Leben,
am Ganzen, am Un- und Uberpersdnlichen. Diesem Ich
nachzugeben und zu folgen, lohnt sich schon eher. Nur
ist es schwer, dies ewige Ich ist still und geduldig, .
wiéhrend das andere Ich vorlaut und ungeduldig ist. 22

Das subjektive, empirische, individuelle "Ich",
welches wechselnd und launisch, von #duperen Zinflissen

abhidngig ist, erscheint sinnbildlich hinter dem Erzihler

der Morgenlandfahrt, wihrend Leo fir das andere "Ich' ein-

stehen kann.

Hermann Hesse hat sich sein ganzes Leben hindurch
bemiiht, dem Sinn des Lebens auf die Spur zu kommen. So will
er den Hintergrund des Lebens sichtbar machen; er weip, daB
hinter allem Persdnlichen das Uberperstnliche steht und das

Perstnliche im Uberpersdnlichen wirklich wird. -~ Gerichtet
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und gerettet, als Wert erkannt, wird dem Erzihler der Morgen-
landfahrt ein wunderssmes krlebnis zuteil. Wihrend er das
Archiv des Bundes iber sich selbst befragt, findet er eine
indische Doppelfigur in dem Fach mit seinem Namen. In ihren
Gesichtern Leo und sich selbst erkennend, durchschaut er das
Innere und erkennt ein Verschmelzen seines "Ich" mit Leo, dem
hohen, heiligen "Ich" oder Atman. Durch Leo erginzt und

bereichert, weif er sich seinem Ziel nahe.

Nach zehn Jahren erscheint das Alterswerk, der Roman

Das Glasperlenspiel. Es lenkt den Weg suf die Idee der Inker-

nation zurick. Hermann Hesse hatte den persdnlichen aber
Uberzeitlichen Lebenslauf elnes Menschen vor Augen, der in
mehreren Wiedergeburten die gropen Epochen der Menschheits~
geschichte miterlebt. Es entstanden drei Lebensldufe, die
dem Glasperlenspiel als Anhang beigefigt bleiben: Der Regen-

macher aus mythischer Vorzeit, Der Beichtvater sus der

Geschichte des Monchtums und Indischer Lebenglauf aus dem

Brahmanischen Indien (ein vierter Lebenslauf blieb unvoll-
endet). Diese drei Melster unterstehen dem Zelchen des
Opfers und Dienstes und der tiefe Gehalt dieser ergreifenden
und klangvollen Geschichten kreist wiederum um die Erziehung
des westlichen Menschen durch den Cstlichen Menschen., Der
flinfte Lebenslauf handelt von Josef Knecht, dem Meister-
Diener. 1In dieser Gestalt meldet sich eine entscheidende

Wendung. Hermenn Hesse sieht als den wichtigsten Grundssaty
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dle Einheit hinter und lber den Gegens&tzen. Er weiB von der
allgemeinen Annahme, die Menschen im Osten hdtten eine be=-
trachtende und die Menschen im Westen eine handelnde Lebens-
anschsuung. Dahinter steht die Einheit. Friher hatte Hermann
Hesse den einseitig auf eine handelnde Lebensanschauung
gerichteten Menschentyp abendlindisch genannt; nun erkennt
er, dap auch der Osten lé&ngst erwacht ist und handelnd ein-

greift. Das Glasperlenspiel kennt keine Scheldung zwischen

Ost und West; auf einer erweiterten Entwicklungsstufe ist die

Polaritédt in die Personen selbst verlagert. Im Glasperlen-~

splel kommt es nicht wie in Siddharths und in der Morgenland-

fahrt zu einer Wechselwirkung und seelischen Befreiung des

- Novizen durch den Meister. Die Auselnandersetzung entwickelt
sich nicht zwischen dem Alt-Musikmeister und Josef Knecht;
sie erfolgt aus den Grundtendenzen oder Polen in Knecht

selbst, seinem Yin und Yang.

Yin bedeutet hier die Tendenz zum Bewshren und zum
selbstlosen Dienst an Kastalien, widhrend Yang die Tendenz
zum Erwachen, zum Vordringen, zum Ergrelfen einer neuen,
befreienden Wirklichkeit veranschaulicht.<” Diese Tendenz
flihrt Knecht auf den Wweg ins Freie, in die welt, und 148t
ihn den Weg der Tradition und gehorsamen Einordnung verlas-
sen. Das Erlebnis dieser Auselnandersetzung, sein Erwachen,
188t ihn dem Mittelpunkt seiner Seele, also sich selbst niher

kommen. Hermann Hesse hat oft bekannt, daf der Mensch nur
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ein Versuch, ein Unterwegs zum Vollkommenen, ins Zentrum ist.
Als Protestant erfaft Hermann Hesse die Gottheit nicht durch
Begriffe und Blcher, sondern durch die innere XKraft im
Menschen selbst, und als Dichter 1lidpt er Knecht die innere
Wandlung erleben. Vom Gefihl des Erwachens erfillt wird
sich Knecht bewuBt, daf er den Rsum Kastalien durchschreiten
muBe. LI erinnert sich an die Zeit, als er sich mit ost-
aslatischen Studien beschidftigte, und sein Gedicht “Stufen"
kommt ihm wieder in den Sinn:

Und Jedem Anfang wohnt ein Zauber inne,
Der uns beschlitzt und der uns hilft zu leben.

Wohlan denn, Herz, nimm Abschied und gesunde!

Knechts seelisches Erlebnis des Erwachens bezeichnet
Hermann Hesse asuch mit "Transzendieren" oder "Sturen'.

Dieser Gedanke entstammt Chinesischem Gut und der Musik.

Wir wollen heiter Raum um Raum durchschreiten,
An kelnem, wie an einer Heimat h&ngen,
Der Weltgeist will nicht fesseln uns und gggen,
Er will uns Stuf' um Stufe heben, weiten.
Das "Erwachen" bezeichnet flr Knecht ein Erleben der
Wirklichkeit, aber nicht in dem Sinne, dag er am Herzen der
welt, am Ziel, im Innersten der dahrheit angelangt ist. Die

Stufengénge bedeuten eher ein Sich-Wiederfinden in einer

neuen Lage. dJosef Knecht sieht das Leben als Folge von
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Erweckungen und Abschieden, die er in tiefem Gehorsam als
Diener durchlduft, und er gelangt auf diesem Wege zu der
Erkenntnis, daf sein Leben ein Sichdrehen des Raumes um den
in der Mitte Stehenden bedeutet. - Jede Monade, durch einen
gehelmen Zug geflhrt, findet den Weg dorthin, wohin sie
gehlrt, und Knecht erlebt seinen Tod, seine Au#lbsung im
Wasser. Zugleich enthZlt sein Tod das Geheimnis seiner
zukinftigen Bestimmung, wie es sein Schiler Tito ebenfalls

erahnt.

Das Glasperlenspiel wurde wie eine grofe Fuge mit

Themen und Gegenthemen, Haupt- und Nebenstimmen komponiert.
Im Sinne des europdischen Erziehungs- oder Bildungsromans
will Hermann Hesse die Moglichkelten des geistigen Lebens
verwirklichen, und indem er dlese Idee beschwidrt und sicht-
bar macht, kommt er ihrer Verwirklichung entgegen. Hermann
Hesse hat das Reich der Seele und des Geistes existent und

uniberwindlich sichtbar gemsachte.

Der Nidnrboden dieser realen Utopie bestand nach
Pannwitz aus Hermann Hesses wirklicher Umgebung, den Freunden,

sowie dem Gedankengut der Welt. Die Quellen zum Glasperlen-

splel liegen im Gedankengut der klassischen Chinesen, der
alten indischen Philosophie, dser griechischen Denk- und
Glaubenssysteme, in den Ostlichen und westlichen Musik-

theorien; die katholische Kirche diente als Vorbild fir
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die Hierarchie Kastalien. Das Werk wurzelt so in universslem

Gedankengut.

In der Entwicklung des Glasperlenspleles selbst spielt
der Osten eine entscheidende und bedeutsame Rolle. Rine
Zeichensprache, in der jedes Symbol ins "Zentrum, ins Geheim-
nis und Innerste der Welt, in das Urwissen"¢2 fiuhrt. Josef
Knecht gelangt persdnlich zu dieser Erkenntnis, wenn er in der
Meditation den Sinn und das Zlel des Glasperlenspieles als
den Weg ins Innerste des Weltgeheimnisses erfdhrt, wo im
Hin und Wider, im kin- und Ausatmen, zwischen Himmel und Ekrde,
zwischen Yin und Yang, Kosmos und Chaos sich ewig das Heillige

vollzieht. <

Wichtige Antriebe zum Glasperlenspiel, besonders nach
der kontemplativen Seite hin, wurden ihm durch die Morgenleand-
fahrer zuteil. Aus ihren Gewohnhelten und Gebrduchen wurde
die Kontemplation, die Pflege der Ostlichen meditativen Wels-
helt und Harmonie, in das Splel aufzenommen: ein wichtiger
Bestandtell wurde spidter fUr die Zuschauer und Zuhdrer jedes
Spiels zur Hauptsache. "Es war diles die Wendung gegen das
Religidse“28 und elne Forderung nach einer tiseferen und

menschlicheren Hingabe,

Die Idee des Glasperlenspieles war schon im alten
China vorgebildet und entwickelte sich zu einem Splel mit

sé&mitlichen Inhalten und Werten westlicher und Ostlicher Kultur,
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zum "Inbegriff des Geistigen und Musischen, zum sublimen
Kult, zur Unio My s tilca aller getrennten Glieder
der Universitas Litterarumn"?,
Dieser Vorgang bezelchnet eine Form des Suchens nach dem

Vollkommenen, der Einheit. Das zu erstrebende Endziel

bedeutet Einklang mit dem All.

Auch die Musik fihrt zu diesem Ziel. Die Chinesen

hatten ihren Sinn und ihre Urspringe erkannt, und Das_Glas-

perlensplel berichtet ausfihrlich dariber. Das Glasperlen-
spiel meint in erster Linle Musizieren, und als Beispiel
des vollkommenen Kastaliers dient der Alt-Musikmelster.
Sein Bild stellt dar, wie die Musik die Zelt Uberwindet.

Er erlengt eine innere Freihelt und Vollkommenheilt, die ihn
durchdringt und erldutert, bis er zuletzt selbst zu einenm
Symbol, zu einer Erscheinungsform und Gestaltwerdung der

Musik wird. =r ist der in der Einheit Vollendete.

Erreicht wird dieser Zustand durch das Aufbauen von
Themen - in der Philosophie und der Musik, und dies besagt
eine Form des Suchens, eine Anndherung an den Uber allen
Bildern und Vielheiten in sich einigen Gelst, also an Gott.
Das Ideal bleibt der Gedanke der inneren Einhelt aller
geistigen Bemiihungen des Menschen, und diese Gedanken sind
zuerst in Indien und China erwacht; es sind Ostlich ver-

wurzelte Gedanken, die sich als universal erwelsen.
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Der Gewinn dieser schtnsten und hdchsten Haltung
liegt in der Helterkelt, wie sie der Alt-Musikmeister aus-
strahlt. Sie beruht auf Erkenntnis und Liebe und bejaht alle
dirklichkeit. Hermann Hesse bezeugt, daf diese Heiterkeit
das Gehelmnis des Schonen, die eigentliche Substanz jeder
Kunst ausmacht. Bel den Indern erkennt der Dichter diese
Helterkelt. Die Inder wollten als Volk und in der Sprache
die Tiefe der Welt ergriinden, suchten durch Mythen und
Religionen und erreichten dadurch das Hochste und AuPerste,

die Heiterkeit.

Kastalien ist kein indisches oder taoistisches
Kloster, obwohl einige Mitglieder sich mit Ubersetzungen
aus dem Sanskrit und den chinesischen Schriften beschiftigten.
Eine dieser Berlhrungen Knechts mit dem Osten findet in der
Begegnung mit der Gestalt eines Sanskritgelehrten, Yogin,
statt. Er gemahnt Knecht, die Meditationsibungen nicht za
vernachléssigen und welst ihn darauf hin, dap die Kraft-
quelle der Meditation auf der “immer erneuten Versdhnung von
Geist und Seele“zo beruht. Welter berihrt sich Knechts
Lebenslauf mit dem Meditationsmeister Alexander, einem
urspringlich westlichen Menschen, flir dessen Vorliufer man
den Herrn Clasasssen halten kdnnte. Er setzt sich zur AuTgabe,
den Tegularius durch Meditationsilbungen zu heilen. Als
welterer Gegensatz dlent der "dltere Bruder', ein westlicher

Mensch, der sich als Einsiedler von der Welt abgesondert hat.
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Er gehOrt einer streng rationslistischen, anti-mystischen und
streng konfuzionistisch-chinesischen Schule an. Dort lernt
Knecht das Orakelspiel des I Ging (Buch der Wandlungen),
und gewinnt wertvplle, entscheidende Kenntnisse, die durch
Jacobus in spédteren Jahren aufgehoben, erweiltert und ver-
tief't werden. XKnecht kann des Leben des #lteren Bruders
nicht mit dem Glesperlenspiel verbinden. Von ihm lernt er
Jedoch die Geschichten des Dschuang Dsi und erkennt das Wesen
der chinesischen Musik: sie bedeutet den Urquell aller

Ordnung, Sitte, Schonheit und Gesundheit.

Die Ustlichen Elemente gehdren in den Rahmen des
ganzen Spilels zusammen mit den Inhalten der Kultur, der
Beherrschung und Auswertung des gesamten Kulturschstzes -
letzter Ausdruck kastallischer Geistigkeit. In ihm hat der
Gedanke der inneren Einheit aller gdstigen Bemiihungen des

Menschen, der Universalit&t Gestalt gewonnen.

Die Untersuchung Ostlicher Elémente, Themen, Motive
und Ostlicher Haltung dieser drei Werke fihrt zu Ergebnissen,
dle Einblicke in den Sinn, in das Geheimnis des L e b e n s
(das vom Zeitwort " 1 e b en " abgeleitete Hauptwort)
als Polarité&t des Gelebt-werdens und des Lebensweges gewihren.
Sle beilzssen sich mit dem weltanschaulichen Thema, das in
Indien zur allumfassendsten Ent-faltung gelangt ist - der

Wiedergeburt, und andererseits mit der Haltung, welche in
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dem chinesischen Zeichen des Tao den tiefsten Sinn erfazhren
hat: (1) Wiedergeburt als der sich immer von Anbeginn
zwischen polaren Kridften vollziehende Kreislauf des Lebens,
welcher ewig an die Natur, an die Kreatur gebunden bleibt
und doch in jedem Neu-beginn die Kraft gebidrt, die Uber
erwachungen zur Erldsung aus dem Bann dieses Kreislaufes

in die zeltlose Ewigkeit, in die Erfillung fuhrt. (2) Tao
als der weg der Besinnung, des MaBes und der snt-haltung,
der in die 8tille und Leere fihrt, zum wahren Ab-stand vom
Irdischen, der vollkommenen Befreiung. -=- Vollkommene Leere
ermdglicht wahre Erfillung: "Les extremes se touchent",

die Zweihelt bildet die HEinheit.

(1) siddhartha: Dieses Werk £ibt sich im ZuBeren

und tiefen Sinne ausgesprochen indisch und legt den Nach-
druck auf den den Menschen bestimmenden und ihn leitenden
Kreislauf der Wiedergeburt, auf dass auferhalb des menschlichen
BewuBtseins Liegende: Es ist die "Natur", die den inneren

ieg Siddharthas begleitet und versinnbildlicht, die Natur

als "wachsende" und "fliefende" Kraft. Fur das innere

"der weg",

Wachsen steht der "Baum", fiur den inneren Weg
“die Bricke", "die Fihre", 'der Flug". Br geht zuerst mit
Govinda zu den Samanas "aus dem Wald" (viele ihn bergende

Bdume, worunter er jedoch nicht “"seinen" Baum findet).

In Buddhas "Hain", dem kleinen, lichten, heiligen Wald,
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dem Tempel Buddhas kann er nicht verwellen, da die lMdnche
wohl unter "ihren'" Biumen saBen, "seiner'" aber hier nicht
wuchs. Der Weg fuhrt weiter durch den "schdnen umziunten
Hain', den Lustgarten Kamalas. Wie stark die Symbolkraft
sich zeigt, die von dem Bild "Baum" ausgeht, erkennen wir,
wenn Siddharthe am Flugufer in der Stunde verzweifelter
Krise seinen "Baum" umfingt und ihm an dessen "Wurzeln"
nach der Offenbarung der Silbe Om tiefer Schlaf zuteil
wirds

Uber das FluBufer hing ein Baum gebeugt, ein Kokos=-
baum, an dessen Stamm lehnte sich Siddharthe mit der
Schulter, legte den Arm um den Stamm und blickte in |
das grine Wasser hinab, das unter ihm zog und ZOZe oo

"omt" sorach er vor sich hin... wufte um alles
Gottliche wieder, das er vergessen hatle.

Doch war dles nur ein Augenblick, ein Blitz. Am

Fup des XKokosbaumes sank Slddhartha nieder, legte sein
Haupt auf die Wurzel des Baumes und sank in tiefen

~,

schlaf. 2<

~

Auf einem Baumstamm sitzend versenken sich Vasudeva

und Siddhartha in die Betrachtung des Flusses.

Es ist ebenso dle Natur, an der Siddhartha die Liebe
lernt und Ubt. Nach der Ubung der Liebeskunst, dem Erlernen
der Liebesregeln von Kamala - dem Lrwecken des Elementaren
der Liebe (Schlange als Kundalinil, der zu erweckenden Lebens-
kraft und Vogel als der aufsteigenden, sich vergelstigenden
Lebenskraft) - kehrt Siddhartha zurick zur einfachen Hingabe

an die Natur. Sie lehrt keine Lehre, sle 1 s © 3
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soo daf ich eben den Stein und den Fluf und alle
diese Dinge, die wir betrachten und von denen wir lernen
ko6nnen, liebe. kinen Stein kann ich lieben, Govinda,
und auch einen Baum oder ein Stick Rinde. Das sind Dinge,
und Dinge kann man lieben. Worte aber kann ich nicht
lieven. Darum sind Lehren nichts fir mich, sie haben
keine HErte, keine Welche, keine Farben, keine Kanten,
keinen_Geruch, keinen Geschmack, sie haben nichts als
Worte.

Der Kreislauf des Lebens, der Wiedergeburt, hidlt sich
im gleichen Sinne an die Natur. Er umfingt den Tod (Xamala)
wie die Geburt (Sohn). Nach der Erkenntnis der Erldsung
vom ewigen Kreislauf (Fluf) geht Siddhartha durch seinen von

vorne beginnenden Sohn wieder in den Kreislauf ein.

(2) Die Morgenlandfahrt: Diese Fahrt findet nicht

in dem zeitlich und ridumlich entlegenen Bereich einer "indi-
schen Legende" statt, sie nimmt ihren Ausgangspunkt im
heimztlichen Schwaben und stellt die Suche des westlichen
Menschen dar, der im '"Morgenland" die Urspringe des Lebens

zu entdecken hofft (Morgenland als das Land des "Morgens',
Zeit des Erwachens). Die Fahrt bedeutet die Er-fahrung

(im Gegensatz zur "Unerfahrenheit", dem Zustand der damaligen
Zeit). In diesem iwerk liegt der Nachdruck auf dem "Menschen",
d.h. auf menschlichen Werten und menschlicher Haltung ihnen
gegeniber. So zeigt sich das Bild des Flusses im '"Menschen-
strom", der oft im Lichte des Pilgerzugs oder des Narrenzugs
gesehen wird. Das Erwachen und die EZrkenntnis geschehen

nicht so sehr in Verbindung mit Symbolen der Neatur, sondern
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vielmehr unter dem Zeichen des "Schreibens': Die briefliche

Bitte an Leo geht Uber den Schreibtisch und Postkasten:

Wie 1m Fieber malte ich Selte um Seite voll eiliger
Buchstaben, ohne Besinnung, ohne Glauben, dle Klagen,
Anklagen, Selbstanklagen stirzten aus mir heraus wie
Wasser aus elnem brechenden XKrug, ohne Hoffnung auf
Antwort, nur aus Drang nach Entladung. Noch in der
Nacht brachte 1ch den %onfusen, dicken Brief zum
nichsten Postkasten. -

Das Geheimnis iiber das "Ich'liegt im Archiv begraben:

e WO €38 nach Papier und Karton roch und wo die
Wande entlang, viele Hunderte von Metern Schranktiren,
Bucherricken und Aktenblindel st%rrten: ein riesiges
Archiv, einegewaltige Kanzlei. -°

Er erkennt das Sinnlose seiner bisherigen Fahrt im

elgenen Manuskrpt:

Je mehr ich jedoch in den Selien meiner Handschrift
las, desto weniger gefilel mir das Manuskript, ja es war
mir auch in den verzwelfelisten Stunden bisher noch nie
so unnitz und verkehrt erschienen wie jetzt. A4lles
gchien so konfus und kopflos, die xlarsten Zusammen-
hinge entstellt, das Selbstverstdndlichste vergessen,
‘lauter Nebensdchliches und Belangloses in den Vordergrund
gedrdngt. Da mufBte ganz von vorn begonnen werden. Wie
ich das Manuskript so durchlas, muBte ich Satz um Satz
durchetreichen, und indem ich ihn durchsirich, ver-
Zrimelte er sich auf dem Papler, und die klaren spitzen
Buchstaben Tislen auselnander zu spielerischen Form-
fragmenten, zu Strichen und Punkien, zu Kreisen, Blim-
chen, Sternchen, und die Seiten bedeckten sich7gie
Tapeten mit anmutig sinnlosen Ornamentgewirke.-

Liebe bedeutet in der Morgenlandfahrt nicht Natur-

kraft, sie ist die vergeistigte Liebe der Freundschaft, die

unter dem Gesetz des Dienens (Leo) steht. Das menschliche
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Bewuftsein, die Haltung des MaBes und der Besinnung bedingen

dieses Gesetz.

Der Kreislauf des Lebens, die Wiedergeburt, geschieht
im Bilde einer Doppelfigur, die das "ich" (H.H.) und das
"Ich" (Leo) bedeuten.

« s ununterbrochenss Fliefen oder Schmelzen, und

zwar schmolyz oder raen €s aus meinem Ebenbild in das
Bild Leos hinlber. -

(3) Das Glasperlenspiel: In dlesem Werk halten sich

Motive der Netur -~ Helmat, Knechts Garten, die Urlandschaft
der Berge und des Sees - und wWiedergeburt mit Motiven aus dem
Bereiche des Geistes (Musik, Geschichte, Sprache -- also das
Glasperlenspiel) die Waage. In der geschichtlichen Darstel-
lung des Heuptwerkes herrscht das menschliche Tun vor. Der
"weg" und die "Fahrt" der beiden friheren Werke wird bei
Knecht zum "heiteren Durchschreiten des Raumes' ("wir wollen
heiter Raum um Raum durchschreiten"), zu "Stufen'; Liebe
bedeutet Dienst (Knecht), der Kreislauf des Lebens voll-
zieht sich durch den Schiler Tito. Die Lebensléufe greifen

auf Themen und Motive zuriick, welche schon in Siddhartha

und der Morgenlandfahrt Gestalt gefunden haben.
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DIE GEDICHT=Z: "VOM BAUM DES LEB&ENS"

In den Gedichten 1EBt sich Hermann Hesses Begegnung
mit dem Osten zeitlich nicht so deutlich verfolgen wie in den
Briefen. BSle bedeuten nicht so sehr Quellen fir die tatsich-
lichen west-0stlichen Beriihrungspunkte als den lebendigen
Ausdruck dieser Begegnung in der Form von in sich geschlossenen
Gebilden. Bereichernder Einflup geschieht nur ds, wo er durch
offene Bereitschaft aufgenommen wird, und er wirkt in solchem
Zusammenheng zuglelich als Bestdtizung dieser inneren Bereit-

schaft,

Schon in den frihen Gedichten, die noch keine unmittel-

"Einfliusse", das heipt, keine augenscheinlich Ostlichen

baren
blemente im Hinblick auf Thema, Form und Sinnbild enthalten,
erkennen wir, wie Hesses Gedichtauffassung und lyrische Haltung
der fernOstlichen Dichtung verwandt ist. Obwohl die Gedichte
sich sterk an die "romantische" Tradition anlehnen und Bekennt-

nisdichtung sind, erinnern sie in ihrer Schlichtheit an orien-

talische Gedichte. In dem Aufsatz Uber Gedichte schreibt

Hermann Hesse 1918:

Ein Gedicht ist in seinem Entstehen etwas ganz Eindeu-
tiges. Es ist eine Entladung, ein Ruf, ein Schrei, ein
Seufzer, eine Gebdrde, eine Reasktion der erlebenden Seele,
mit der sie sich elner Wallung, einelerlebnisses erwehren,
oder ihrer bewupt zu werden sucht.
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Das Gedicht steht Tir etwas Einmaliges und Plastisches
ein, wie es als Form in der Erinnerung bleibt, und es liegt in
dem Wesen des Gedichts, daB es auf Wiederholung, also auf
Zurickholen drdngt. In seinem Dréngen auf Wiederholung in der
guBeren wWandlungsfdhigkelt des inneren Wesens hat auch die
Lebenskraft des Gedichts teil an dem Kreislauf der Wandlung,

der Verwandlung und der Wiedergeburt.,

Die Worte, die Bilder, die Form von Hesses Gedichten
geben sich einfach, und in den Frilhgedichten 1&sen sie sich
auf in den Rhythmus und die Musik der Sprache ('"romantische
Haltung") - eine migenschaft, welche Othmar Schoeck zur Ver-
tonung von Hesse-Gedichten antrieb. Der Symbolgehalt erwichst
nicht aus dem Einmaligen und Uberraschenden des Bildes, er
verbirgt sich hinter Schlichthelt und gibt sich nur zdgernd
prels durch einfache und natlirliche Wortverbindung, melodische
und rhythmische Bezichung zur Form. Der Sinn des Gedichts
entfaltet sich im UnhOrbaren und Unsichtbaren, und das Gedicht
f&ngt das i nnere Bildund die innere HMusik ein
und stellt sie beide dar. In diesen Eigenschaften erinnern
c¢inlge selner Gedichte, wenn sie auch keine unmittelbar Sst-
lichen EinflUsse (Billder, Themen oder Motive) aufzeigen, an
orientalische Gedichte wie das japanische Haiku, das in seinem
Verbergen und Schweigen dem Urgrund des Seins gegenlber offen-
bleibt. Aus solchen Beziligen heraus beschwdren die Symbole
Urkr&fte und werden zum Ausdruck des Da - s e in s der

Seele.
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Es Uberrascht nicht, dap sich der Sinn von Hesses
Gedichten oft mit Bildern der Natur verbindet und aus dieser
Verbindung heraus den Sinn des Lebens versinnbildlicht, wie es
im Gedicht "Der Blitenzweig" geschieht:

Immer hin und wider,

Strebt der Blutenzweig im Winde,
Immer auf und nieder

Strebt mein Herz gleich einem Kinde
Zwischen hellen, dunklen Tagen,
Zwischen Wollen und Entsagen.

Bis die Bliten sind verweht

Und der Zweig in Friichten steht,

Bls des Herz, der Xindheit satt,
Seine Ruhe hat

Und bvekennt: voll Lust und nicht vergeben32
War des unruhvolle Spiel des Lebens.

Zr sieht das Leben zwischen zwei Polen sich hin- und
herbewegen, dessen Spannungen zwar Kampf und Leid bringen,
aber Leben bedeuten. Hesse welB, daB nicht das Dauerhafte
die Seele erreicht, sondern das Fliefende, die Bewegung, wie
er es oft durch das Sinnbild der Wolke oder des Wassers dar-
stellt, des im eigenen Xreislauf endet. Flr seine Dichtung

steht das langseme "Wachsen und Reifen, ein aufleuchten der

Gnade, Jungsein und Altsein und Wiedergeburt",

Der erste Gedichtband erscheint 1902 hel Grothe. 1In
diesen Gedichten zeigen sich schon Ansitze zu den polearen
Gegensidtzen: Idezl und Wirklichkeit, Geist und Natur, Gesetz

und frohe Botschaft und zu der durch sie wirkenden Einheit.
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In sp&teren Gedichten finden wir diese Pole in Stufen
verwandelt; in den ganz spiten Gedichten kehrt dieses Sinnbild
der Stufen n i1 ¢ h t wieder: Die Erkenntnis der Einheit aller
Lebensvorginge (ein taoistischer Gedanke) gibt nicht dem wWer-
denden, sondern dem Seienden zeichenhaften Ausdruck, nicht dem
sich Offenbarenden, sondern dem sich Verberzenden. wir denken
an Gedichte wie: "Uralte Buddhafigur", "Der erhobene Finger",
"Junger Novize im Zen-Kloster (I und II)" und das letzte Gedicht,
die drei Fassungen von "Knarren eines geknickten astes" (1. August,
2. August und 8. August 1962). Das flichtige Bild vereint sich
mit dem Gelst, der ihm Dauer verleiht (s. das Haiku) - der
Gelst vereint sich mit dem Bild, dem Gegenstédndlichen, was

wiederum ihm, dem Gelst, Bestdndigkeit schenkt.

1911, nach seiner Rickkehr aus Indien brechte Hermann
esse eine Sammlung von 13 Gedichten mit, die er "Von einer
aslatischen Reise" betitelte. Sie bestdtizen, wie 1hn diese
Relse zwar dichterisch bereicherte, wie sie ihm Jedoch keine
innere Befreiung schenkte. In ihnen schwingt ein schwermitiger
Ton mit, der den Dichter in der PFarbenpracht und den Geriuschen
des Orients gefangen h&lt. - Sie dricken die "Atmosphire",
nicht den "Geist" Asiens aus: "Nachtfest der Chinesen in
Singapore':

Bel den wehenden Lichtern

Oben auf dem bekrinzten Bslkon

Kauern sie ruhvoll in der festlichen Nacht,
bprechen Lieder von lang verstorbenen Dichtern

Horchen beglickt suf der Laute schwirrenden Ton,
Der die Augen der Midchen schéner und groger macht.
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Durch die sternlose Nacht klirrt die Musik
Gl&Esern wie Flugelschlag groBer Libellen,
Braune Augen lachen in lautlosem Glick -
Keiner, der nicht ein Licheln im Augze hat.
Drunten wartet schlaflos mit tausend hellen4
Lichteraugen am ileere die glénzende Stadt.

Die "Atmosphire" ergibt sich sus der Art und Jeise, wie
die Bilder in den Sinnen befangen bleiben: Im Auge (Lichter,
die Augen der Méddchen, braune augen lechen, ein Licheln im

''''' Auge, die Lichteraugen der glinzenden Stadt); im Ohr ( sprechen
Lieder, horchen begliickt suf der Laute schwirrenden Ton, klirrt
die HMusik); im Tastsinn durch die Bewegung (wehende, Fligel-
schlag groBer Libellen). Dap diese Bilder nur die Sinne des
Lesers ansprechen und nicht durch Symbolgehalt den Geist, liegt
in der Tatsache begrindet, dap diese Bilder gleichzelitig Leere
ausdricken: dies geschieht vor allem in der gzweiten Strophe @
sternlos, klirren, glésern, lautlos, schleflos. Diese Zusam-
menhange verbinden sich mit seiner Relsestimmung:

Hier in dieser unendlichen leuchtenden Wildnis

dar ich weiter als je entriickt von der Menschenwellt -
C und niemals sah ich so nsh und unverstellt

Meiner elgenen Seele gespiegeltes Bildnis. 2

Durch die Begegnung der klassischen Chinesen hat Hermann
Hesse erst Jahre spiter zu dem Osten und sich selbst gefunden,
auf dem Wege eines Werdeganges nach innen, zum innersten Ich:

Wer den wWeg nach innen fand,
Wer in glihndem Sichversenken
Je der Weisheit Kern geahnt,

Dag sein S8inn sich Gott und Welt
Nur als Bild und Gleichnis wihle:
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Ihm wird jedes Tun und Denken

Zwiegespridch mit seiner eignen68eele,
Welche Welt und Gott enthilt.

Hermann Hesse hette nicht im Sinne, einen schwirmerisch-

asiatischen Kindruck zu hinterlassen und den Westen mit Orienta-
lischem zu Uberschwemmen. HEr wollte den Orient mit seinem
ganzen wWesen, d.h. als Deutscher und Europier erfassen. Dabei
nimmt er aus Uberzeugung nur diejenigen Ostlichen Gedanken als
seine eigenen an, die seiner Natur entsprechen. Indische Ge-
denken, wie die der"Wiedergeburt" und "asistischen £inheit"
sind seinem Denken zum poetischen Bild geworden: die Gedichte
"Die Nacht" und "Weg in die Einsamkeit" bezeugen es:
(1) Jeder Lauf, ob zur Sonne oder zur Nacht,
Fihrt zum Tode, flUhrt zu neuer Geburt,
Deren Schmerzen die Seele scheut.
Aber alle gehen den Weg,
Alle sterben, alle werden geboren,
Denn die ewige Mutter
Gibt sie ewig dem Tag zurlck.'
(2) Am Ende
Deines Weges wird Heimat sein,

Tod und Wiedergeburt, 8
Grab und ewige Mutter.

Von 1911 an findet sich Hesse in den Schleier der Maya
verliebt: aus der Einsicht in die Einheit Gottes, welche den
bunten Schleler der Lebensvorginge trigt und sich mit der Vor-
stellung der Seelenwanderung verknipft, fir ihn kein Glaube,

aber eln Uberaus fruchtbares, heiliges Bild.

Das Gedicht "Besinnung" (1933) stellt ein Glaubensbe-
kenntnis Hermann Hesses dar, eine beginnende Wandlung und

Rickbesinnung suf die christliche Herkunft:
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Gottlich 1st, und ewig der Gelst.
IThn entgegen, dessen wir Bild und derkzeug sind,

PUhrt unser Weg; unsere innerste Sehnsuchtgist:
Werden wile EZr, leuchten in Seinem Licht.

Geist bedeutet hier "die gbttliche Substanz". T

Hegses ElnfuhlungsvermOgen beh#lt die Liebe zum Gegen-
sténdlichen, eine "Liebe zur zarten Haut und Oberfliche der
Dinge, einen Sinn flur das Magische alles Sichtbaren, des

Lichtes, der Farben. "1

Im Angesicht der Dinge lEutert sich
das Denken zu selbstlosem Schauen und Betrachten, zu der
Annung des Lebendigseins sller Dinge. Die Idylle "Stunden im
Garten" gewdhrt Einblick, wie Hesse am Herbstfeuer Versenkung
Ubt und in den Flammen "Rickverwandlung der Vielfalt ins Eine"

erlebt, um "zeitlos zu leben im Raume'.12

Mit den slten Chinesen teilt Hesse die Liebe zur Pflege
des Gartens - der Pflege des Sinn-vollen:

Sache des Dichters ist es gerade, in jJeder Kleinigkeit,

in jedem Nichts das Ewlge und Ungeheure zu wissen, und

dlesen

Schatz, dies Wissen, dap Gott Uberall und in jedem Dinge
13ist,
immer wieder zu erdffnen und mitzuteilen.

Mit Lao Tse welp Hermann Hesse Uber die geheime Weis-
heit, daB alle Gezensatzpsare in eine Zinhelt aufldsbar sind.
Seine spiteren Gedlichte werden zu einem Versuch, durch Betrach-
tung in die Einhelt des Lebens einzudringen. Das bedeutet Tao:
die Wirklichkeit ist eine Einheit, in welcher die Geszensitze
der Welt und die Gegensilze des phinomenslen Lebens aufgehoben

sind.
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Mondlicht aus Opalener Wolkenlicke

Z8hlt die spitzen Bambusscha tten beinlich,

Malt der runden Ketzenbuckelbriicke

Spiegelbild aufs Wasser rund und reinlich.
Bilder sing €s, die wir zirtlich lieben,

4uf der wWelt una Nacht lichtlosem Grunde
Zaubrisch schwimmend, zaubrisch hingeschrieben,
ausgelbscht schon von der nichsten Stunde.
Untern Haulbeerbaum der trunkene Dichter,

Der den Pinsel wie den Becher melistert,
Schreibt der Hondnscht, die ihn hold begeistert,
Wehende Schatten guf und sanfte Lichter.

Seine raschen Finselziige schreiben

tlond und Wolken hin und all die Dinge,

Die dem Trunkenen voribertreiben,

Daj3 er sie, die Tlichtigen, besinge,

DaB er sie, der Z&rtliche, erlebe,

Dag er ihnen Geist und Dauer gebe.,

Und sie werden unverginglich bleiben,l4

Dleses Gedicht steht unter dem Zeichen des "Sinns des
Scheins, der Spiegelung". 4llen Bildern haftet etwas Unwirk-
liches an: Dpep Hond, der des Licht dep Sonne “reflektiert",
die "Schatten" der Bambusbiume als "Spilegelbilder® aus dem
Wasser, die fllUchtigen Finselzige des Dichters, der der Hond -
aacht "wehende schatten" aufschreibt, Das Vergidngliche dieser
"Spiegelbilder! drickt sich in Worten aus wie: Wolkenlicke
(das Hondlicht fE11t nur durch Zufell ung fir kurze Zeit auf
die Bilder der delt, diesesg opiel der Splegelbilder ung Schat-
ten wihrt VElleicht nur einen Augenblick lang); schwimmend,
flichtig; es haTtet allen Bildern an. Indem sich der Dichter
der wWelt als Spiegelbild, als Schatten, als flichtisze Erschei-

nung hingibt, sie aufmalt, verleiht er ihnen "Geist und Dauer
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Des Gedicht "Chinesische Legende", das Hermann Hesse
als Dank fir Briefe und Gluckwinsche in einenm Privetdruck
erscheinen lieB, zelgt, wie sehr er sich in chinesische Weis-

heit und chinesischen Humor hineinzudenken vermocht hatte:

Von Meng Hsii wird berichtet:

Als ihm zu Ohren kam, daB neuerdings die
Jungen Xinstler sich darin Ubten, auf dem
Kopfe zu stehen, um eine neue Weige des
Sehens zu erproben, unterzog Meng Hsiid sich
sofort ebenfalls dieser Ubung, und nachden
€r es eine Weile damit broblert hatte, sagte
€r zu selinen Schiillern: “Neu und schiner
blickt die Welt mir ins Auge, wenn ich nmich
auf den Kopf stellel

Dies spresch sich herum, und die Neuerer
unter den jungen Kinstlern ridlmten sich
dieser Bet&tigung ihrer Versuche durch den
alten Meister ein wenig.

Da dieser 2l1ls recht wortkarg bekannt war und
seine Jinger mehr durch sein blofes Dasein
und Beispiel erzog als durch Lehren, wurde
jeder seiner Aussoriche beachtet und welter
verbreitet

Und nun wurde, bald nachdem jene VWorte die
Neueren entziickt, viele Alte aber befremdet,
Ja erzirnt hatten, schon wiesder ein Ausspruch
von ihm bekannt. ZEr hebe, so erzihlte man,
sich neuestens so gedujert:

"Wie gut, dap der lensch zwel Beine hatl

Das Stehen auf dem Kopf ist der Gesundheit
nicht zutrédgzlich, und wenn der auf dem Kopf
Stehende sich wilederpr aufrichtet, dann blickt
ihm, dem auf den Flfen stehenden, die Welt
doppelt so schdn ins Auge."

An diesen Worten des Meisters nehmen so-
wohl die jungen Kopfsteher, die sich von ihm
Verraten oder verspottet fihlten, wie auch
die Mandarine grofen Anstop.
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"Heute," so sagten die lMandarine, "behauptet
Meng Hsi#d dies, und morgen das Gegentell.
=s kann aber doch unmdglich zwel Wahrheiten
geben. Wer mag den unklug gewordenen
Alten noch ernst nehmen®"
Dem HMeister wurde hinterbracht, wie die
Neuerer und wie die Mandarine Uber ihn
redeten. Er lachte nur. Und da die Seinen ihn
um eine Erklirung baten, sagte er:
"Es gibt die dirklichkeit, ihr Knaben, und an
der ist nicht zu riltteln. Wahrheiten aber,
némlich in Worten susgedrickte Melnungen
Uber das Wirkliche, gibt es unzédhlige, und jede
ist ebenso richtig wie sie falsch ist,"
Zu welteren Erklirunszen konnten ihn die
Schiiler, so sehr sie sich bemihten, nicht 15
bewegen. (geschrieben im Mai 1959)

Im hohen Alter bezaubert und begelstert Hermenn Hesse
dle Japanische Lyrik in ihrem Streben nach Zuperster LEinfach-
heit und Kirze:

Die Japaner haben so wunderbare Erfindungen gemacht wie
das Siebzehnsilbengedicht,und sie haben stets gewupt, dap
eine Kunst nicht dadurch gewinnt, dap maf6sie sich er-
leichtert, sondern durch das Gezenteil.

In dem seinem jJapanischen Freund Kei Wekasugl gewidmeten
Gedicht "Uralte Buddhafigur in einer japanischen Waldschlucht
verwitternd" (1958) beschwdrt Hermann Hesse eine unermeflich
wunderbare Landschaft der Seele. In diesem Gedicht wurde Japan
die kinstlerische Heimat des Dichters. Von denm Wunder der
Natur erfillt, vermittelt er das Erschaute, die Metamorphose
von der Vielheit in die Einheit, die er hinter dem Vorhang

erkennt, hinter dem sich die Gegensatzpaare sufldsen: denm

Wendel eller Dinge, innen und aufen.




GesEnftigt und gemagert, vieler Regen

Und vieler Fréste Opfer, griin von HMoosen,

Gehn deine milden Wangen, deine grofen
Gesenkten Lider still dem Ziel entgegen,

Dem willigen Zerfalle, dem Entwerden

Im All, im ungestaltet Grenzenlosen.

Hoch kindet die zerrinnende Gebirde

Vom Adel deiner kéniglichen Sendung

Und sucht doch schon in Feuchte, Schlamm und Erde,
Der Formen ledig, ihres Sinns Vollendung,

Wird morgen Wurzel sein und Laubes SHuseln,
Wird Wasser sein, zu spiegeln Himmels Reinheit,
Wird sich zu Efeu, 4lgen, Farnen krﬁuselnl7
Bild allen Wandels in der ewigen Einheit.

Ancient Buddha Pigure,
Decaying in the hollow Gorgze of a Japanese Forest

(dedicated to Kei Wakasugi)

Weathered, moss-greened, smoothed, the sacrifice
Of many rains and frosts, quietly, your eyes,
Great down-cast lids, your lean and gentle cheeks
Move to disintegration, their goal,

To willing dissolution in the whole,

Unformed, unbounded. Noble, your liguld gesture
Proclaims your kingly mission still, yet seeks
Already, freed from forms, in mould and moisture,
Fulfilment of that mission's mesning,

And will to root and whispering leaves return,

As water, to reflect the clean-washed sky,

And now as 1ivy, water-weed and fern,

Will quirl and crinkle, symbol of the flux

Of 211 things in sternal unity.

(Translated by K.W. Maurer)

In diesem Gedicht offenbszrt sich die Willigkeit des
Kunstwerkes, der Buddhafizur, sich dem guferen Naturvorgang zu
ergeben. Innen ist suPen. Buddhs neigt sich zur Natur, er
kehrt in sie zuriick, denn er ist als ihr Aabbild ceschaflfen.,

Er geht dem Ziel, dem Ent-werden, dem All im ungestaltet Gren-

zenlosen entgegen, um wieder in die Natur aufzugehen. Er
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sucht in der Watur den Simn seiner Vollendung, indem er zu
seinen Urspringen, der Erde zurickkehrt. Der Geist trat aus
der Natur, um wieder 1in sie einzukehren: das Bild sllen

Wandels in der ewigen Einheit.

Hermann Hesse 1st selbst nle in Japan gewesen. Die
Anregung zu dlesem Gedicht fand er in einem Bilderbuch japa-
nischer Buddhafiguren. Der Dichter sieht die Figur, wie gie
wirklich erscheint und umgibt sie mit 2llen Wundern ihres
Daseins. Die magische Kraft seiner Worte spricht an, bezaubert
und verwandelt: Ahnung, Gegenwart, Sehnsucht und Zrfullung

in einem. In dem Aufsatz Bchreiben und Schriften’ taucht

dieses Sinnbild noch einmal auf:

In Japan, das einst ein vorbildlich frommes Land war,
modern in tsusend Wdldern und Schluchten unzihlige Bild-
werke von Kinstlern geschaffen, schine heiter-stille
Buddhes, schine gltige Kwannons, schdne ehrfirchtige
Zen-Mbnche in allen Zustinden des Verwitterns, des Hin-
Uberschlummerns ins Gesteltlose., Tausendjihrige Stein-
gesichter mit hundertjihrigen Bdrten und Locken_sus Moos
und Gras, aus Blumen und Upplgem Gestriuch. 3

In dem Bild der Buddhafigur werden Sichtbares und Unsicht-

bares, Gestallt und Gestaltloses, Zeit und Zeitloses, Watur und

Gelst, Bild und Vision eins.

Philosophische Gedanken U b e r das Leben verdichten
und verbildlichen sich in den spiten Gedichten mehr und mehr zu
gleichnishaften "Weisheiten'" des Lebens, die tisf zus der

Tradition des Zen schopfen:
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Der erhobene Finger
(fur Wilhelm Gundert)

Meister Dju-dschi war, wie man uns berichtet,
Von stiller, sanfter Art und so bescheiden,
Daf er auf Wort und Lehre ganz verzichtet,
Denn Wort ist Schein, und jeden Schein zu meiden
War er gewlssenhaft bedacht.

S0 manche Schiler, Monche und Novizen

Vom Sinn der Welt, vom hdchsten Gut

In edler Rede und mit Gelstesblitzen

Gern sich ergingen, hielt er schweigend Wacht,
Vor jedem Uberschwange auf der Hut.

Und wenn sie ihm mit ihren Fragen kamen,

Den eitlen wie den ernsten, nach dem Sinn
Der alten Schriften, nach dem Buddha-Nemen,
Nech der Erleuchtung, nach der Welt Beginn
Und Untergang, verblieb er schweigend,

Nur leise mit dem Finger aufwirts zelgend.
Und dieses Fingers stumm-beregtes Zeilgen
Ward ilmmer lnniger und mshnender: es sprach,
Er lehrte, lobte, strafte, wies so eigen

Ins Herz der wWelt und wahrhelt, dad hernach
80 manchner Jiunger dieses Fingers sachte
Hebung verstand, erbebte und erwachte.

(Januar 1961) 19

Junger Hovize im Zen-XKloster -

I
Meines Vaters Haus im Siden steht,
Sonne wirmt es sanft und Seeluft weht.
Vori der Heimazt irdum ich manche Nacht,
Naf von Trinen bin ich oft erwacht.

Wittern melne Kameraden schon,

Wie mir ist? IMir bangt vor ihrem Hohn.
Alte MOnche schnarchen sanft wie Tiere,
Ich allein, YU Wang, bin wach und friere.

Elnmal, einmal nehm ich meinen Stab,
Binde die BSandalen, reise ab,
Teusend Meilen pilgre ich zurick

In die Heimat, ins verlassne Gluck.

Aber wenn des HMelsters Tigerblick

Mich durchbohrt, erkenn ich mein Geschick,
Splire Glut und splre Eis im Leibe,

Zittre, schime mich und bleibe, bleibe.
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II
Ist auch alles Trug und Wahn
Und die Wahrhelt stets unnennbar,
"Dennoch blickt der Berg mich an
Zackig und genau erkennbar.

Hirsch und Rabe, rote Rose,
Meeresblau und bunte wWelt:

Sammle dich - und sie zerfililt

Ins Gesalt- und Nemenlose.

Sammle dich und kehre ein,

Lerne schauen, lerne legent

Sammle dich - und Welt wird Schein.
Sammle dich - und Schein wird Wesen.

(Februar 1961)

Uberblickt men die Ystlichen Elemente in Hermann Hesses
Gedichten, so lassen sich von den frihen bis zu den letzten
Gedichten gewisse Neigungen (Tendenzen) aufzeigen. Ustlichen
Gedenken und der orientalischen Neigung zu dem Einfachen und
Neturgebundenen bleiben Hesses Gedichte von Anbeginn verwandt.
Nach der Indienreise (1911) flie8t eine mannigfaltige Fiulle von
"Indien-Bildern" und Sstlichen "Gedanken' in die Gedichte ein.
Namen wie Atma, Maya, Shiva, Vishnu, Lotos tauchen auf und nicht
minder der Gedanke der "Wiedergeburt", der "Seelenwanderung",
des "al1s" - diese Kreise ziehen sich bis in die spdten Gedichte.
1925 entsteht "An den indischen Dichter Bhartrihari®, das diesen
Dichter als Vorfahren und Bruder huldigt und mit ihm eine Zwie-
sprache flhrt Uber den Sinn ihres Lebens, das vor Gott weniger
wiegt als Staub im Winde. Der unmittelbare "EinfluB" chinesi-
scher Welsheit dringt nach dem Ersten Weltkrieg in die Gedichte

und 1ZBt sich tiefer unter der Oberfléche nieder: sie bedeuten
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nicht so sehr den Ausdruck der dichterischen Auseinander-
setzung mit Ostlichem Gedankengut, sie dringen vielmehr tiefer

in den "Geist des Ostens" ein und stellen ihn 4 a r .

. . . . . .
Gedankliche Auseln%gersetzung wird zur dichterischen,
d.h. zur Ver-dichtung der Er-fahrung, des Sinns der Welt und
des Lebens: diesen Vorgang kdnnen wir in Gedichten wie:
"Nachtfest der Chinesen in Singapore", "Chinesisch", "Uralte
die
Buddhafigur" verfolgen. Wie Titel dieser Gedichte aufzeigen,
ndhert sich das "Chinesische" dem Bildlichen viel unmittel-

barer, wihrend das "Indische" eher in der Gedanken-iwelt

befangen bleibt.

Nach der "Indien-Reise" trennen sich "Gedankenlyrik"

"Erlebnisbilder" - keine findet die Bricke zur anderen:

und
die Gedanken fliepen noch nicht in die Bilder ein und erfillen
sle nicht mit Geist und Seele. Ohne diese Verbindung mit dem
Gelst schwimmen die Bilder haltlos an der Oberfliéche, sie
wachsen nicht durch symbolhafte Beszlige und erlangen dadurch
keine Daver - sie gehen vielmehr in der Atmosphire, die sie
schaffen, selbst unter('"Nachtfest der Chinesen in Singapore").
In spZteren 'chinesischen" Gedichten ("Chinesisch") halten

sich bildhafter Ausdruck und Gedanken Uber den Sinn des Lebens
die Waage und steigern sich gegenseitig ins Gleichnishafte.

In den spétesten, den Zen-Gedichten, lassen sich Natur und Geist

nicht mehr scheiden. Eines 1 s t das andere, alles wird zunm
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Zeichen, Uber den "Sinn" des Dichtens ssgt Hermann Hesse

in einem der letzten Aufsitze: Schreiben und Schriften (1961 ):

Der Sinn, der sich asller Schrift entzieht und ihr
dennoch inne wohnt, ist ein und derselbe. Ich habs...
mit ihm gespielt ... ein wenig verdeutlicht, oder guch
verschlelert, ich habe nichts Neues gesagt, wollte auch
nichts Heues sagen... Das Alte, das Oftgesagty Oftver-
suchte, das Ewige... was sagenswert, doch nie zanz
sagbar 1st, bleibt ewig eins.

Den Weg zum G l e ichnis, zum Zeilchen
zelgen die Gedichte "Der Bliutenzweig" und das letzte Gedicht
"Knarren eines geknickten Astes". Baum als Symbol des
L ebens , Bliten und Blitter als die Gedichte, welche
auf dem Lebens-Baum wechsen und blihen und zu ihrer Zeit von
ihm abfallen,blieben fir Hermenn Hesse sein Leben lang ver-

traute Bilder.gl

Der Zweig, der Bliutenzwelg, ist in Hesses
letztem Gedicht zu einem alten, knarrenden, geknickten ast
geworden, der "ohne Laub noch Rinde" schaukelt. Bliten ung
Bldtter sind lingst abgefallen, die Rinde ist verdorrt, und
selbst der Ast bricht ab. Innerhalb des Rahmens der drei
Passungen durchliduft dieses Gedicht zum letzten Mal die
Entwicklung des Gleichnisses zum Zeichen. Die erste Fassung
verglelcht das Xnarren des Astes mit dem eigenen, zu Lnde
gehenden Leben (Ich sehe ihn...; S o Xknarrt und klagt €8es.;
was du g 1 e 1 ch wmir...) verglichen. In der
zwelten und dritten Fassung 1 s t des Xnarren des Astes das

Lied des Dichters. In der nichsten Nacht, dem neunten August

1962, starb Hermann Hesse:
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Knarren eines geknickten Astes

Erste Fasgssung:

Geknickter A4st, an Splitterstréngen
Noch schaukelnd, ohne Laub noch Rinde,
Ich seh ihn Jahr um Jahr so hingen,
oein Knarren klsgt bei jedem Winde.

80 knarrt und klasgt es in den Knochen
Vor ilenschen, die zu lang gelebt,

en ist geknickt, noch nicht gebrochen,
len knsrrt, sobald ein Windhauch bebt.
Ich lausche deinem Liede lange,

Dem fesrig trocknen, alter Ast ,

Verdrossen klingts und etwas bange,

ilas du gleich mir zu knarren hast.

(1. august 1962)

Zwelte Fassung:

Splittrig geknickter Ast,

Hangend schon Jahr um Jahr,

Trocken knarrt er im Winde sein Lied,

Ohne Lezub, ohne Rinde,

Kahl, fahl zu langen Lebens,

Zu langen Sterbens mud.

Hart klingt, rauh sein Gesang,

Klingt trotzig, klingt bang

Noch einen Sommer, noch elnen Winter lang.

(2. August 1962)

Dritte Fassung:

Splittrig geknickter 4Ast,

Hangend schon Jahr um Jahr,

Trocken knarrt er im Wind sein Lied,
Ohne Laub, ohne Rinde,

Kahl, fahl, zu langen Lebens,

Zu langen Sterbens mid.

Hart klingt und z#h sein Gesang,
Klingt trotzig, klingt heimlich bang
Noch einen Sommer,

Noch einen Winter lang.

(8. August 1962)



VI. XAPITEL



NAMEN, ZEICHEN UND BEZEICHNUNGEN

All poetry is but a giving of names and as imagination
bodies forth the form of things unknown the poet's pen
turns them to shapes and gives to airey nothing a local
habitation and a name. (Thomas Carlyle)

Sind wir vielleicht h i e r , um zu sazen: Haus,
Bricke, Brunnen, Tor, Krug, Obstbaum, Fenster, -
hSchstens: Siule, Turm... aber zu s a g € n, verstehs,
oh zu sagen s o , wie selber die Dinge niemals
innig meinten zu sein.

(Rilke, Neunte Duineser Elegie)

DaP Dichten Namengeben bedeutet, hat sich in dem Sinne
als Wahrheit erwlesen, da sich Dichter von jeher zu ihr
bekannt haben. Die Bedeutung des Wortes N a m & selbst
welst schon auf diese Bezligze hin: als ein Grundwort des
indogermanischen Sprachbereiches hat es Entsprechungen in
lateinisch n om e n , griechisch on om & s indisch
n ama und bezeichnet "das Wort". Eine Untersuchung der
Eigennamen in dichterischen Werken ergibt verlidpliche,
stichhaltige Aufschliisse Uber des Dichters Verhidltnis zur
Sprache, dem schipferischen Prozess, also das dichterische
Schaffen selbst. Hermann Hesse suchte sich Namen sorgfidltig
und mit viel Uberlegung aus; sie geben Einblick in das enge
Verh&ltnis zwischen Leben und Werk, die spielerische von
Assozliatlonen ausgehende Haltung seiner Linbildungskraft

und welsen guf das Symbolhafte seines Denkens und Dichtens:




«+oln Romanen, die ich las,(sind) mir immer die
Nemen sehr wichtig und oft aufschlufreich gewesen.
Auch war es mir jedesmal merkwirdig und hatte Erlebnis-
wert, wenn ich einen Namen, den ich nur aus einer
Dichtung kannte, zum erstenmal im Leben antraf. So
traf es mich wie ein kleiner Schreck, als ich einst,
vor vielen Jahren, im ElsaB den Namen Arbogast antraf,
diesen schdnen, mirchenhaften Nemen, von dem ich ja
Jahrelang geglaubt hatte, er sei von Morike fUr seine
Schatznovelle eigens erfunden worden.

Joseph Mileck hat in seiner Namenstudie in vier
. ) 2 s
reprasentativen Werken Hermann Hesses® eine nachwelsbare

Entwicklung aufgezeigt. In Hermann Lauscher wdhlte Hermann

Fesse wirkliche oder auch verkleidete Namen, welche die
Personen entweder auf unmittelbare oder ironische Weise
charakterisieren - (Ludwig Ugel = sein Freund Ludwig Finckh;
Sdbelwetzer = der, dessen einzige Liebe dem Fechten zehdrt;
Hermann Lauscher = er, Hermann Hesse selbst). In Demian

und Steppenwolf - - nach einer schwierigen Zelt der inneren

Selbstbeschidftigung - - zeigen die Namen eine wachsende
mrfindungsgabe, was ihre Bestimmung erschwert. Ihr Symbol -
gehalt steigert sich und die einerseits bedachtere Wahl 1lépt
sich andererseits mehr von unbewuften Vorgingen und Kriften
leiten (Demian, Eva, Beatrice, Hermine). Ortsnamen und
StrafBenbezeichnungen erscheinen weniger hiufig, ds sich in

diesen Werken eine innere vWelt aufbaut. Die im Glasperlen-

gpiel auftretenden Namen dringen dariber hinaus in die

tleferen und weiteren Bezlige des menschlichen Wesens ein:
Josef Knecht - Megister Ludi. In ihm schliept sich der

Kreis zwischen Namen und Wesen.
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Dieser maglsche Bezug zwlschen Namen und Wesen gemshnt
an den Orient, wo "Namengeben" nicht wie im Westen ein Auto-
nomes, Begriffliches darstellt, das zu intellektuellen
Verstehen herausfordert, sondern in Wesenheiten einfihrt.
Westliche Dichter wle Hesse, Rilke, Kassner, Herder, Goethe,
um nur einige herauszugreifen, haben sich die den Nemen inne-
wohnende Kraft erschlossen,und dies mag einer der Grinde sein,
weshalb Dichter sich von dem “"magischen Denken' der 6stlichen
Welt angezogen wissen. Magisches Denken dringt in die magi-
sche Welt ein, welche mehr nach dem unter- und UberbewuBten
Leben des Menschen offen bleibt, in den Bereich des Traumes,
des M8rchens, des Zaubers, der Magle: eg isteine Welt der
Verwandlungen, wo Buchstabe als Zauberstab regiert, und die
Verwandlungen sich in dem Kraftfeld vollziehen, welches das
Spannungsverhdltnis Name-Wesen aufrecht erh8lt. Josef
Knechts Wandlungen und Verwandlungen durch funf "Lebens-
liufe' geschehen durch Wandlung und Umwandlung der Namen,
welche um das Eigene seines Wesens, Diener-Meister, sténdig

kreisen und es steigern: XKnecht - Turu (Der_ Regenmacher);

Jogefus Famulus - Vater Dion (Der_Beichtvater) ; Dasa, der

indische Prinz, - der Yogin (Indischer Lebenslauf); Knecht -

Bilfinger; Bengel,QOettinger (Der vierte Lebenslauf); und
schlieflich Josef Knecht und Maglister Ludi: in einem Men-

schen.



Hesses Neligung, s8ich hinter Decknamen zu verbergen,
welche entweder auf splelerische oder ernste Beweggriinde
zurickfihrt und sich aus perstnlicher oder kinstlerischer
Sicht deuten liefe, ndhert sich vielleicht auch diesem
Drang nach Wandlung und Welterentwicklung (Stufen): Autoren
und Herausgeber wie Hermann Lauscher, Emil Sinclair (Demian),

Harry Haller (Steppenwolf), H.H. (Morgenlandfahrt), und

Hermsnn Hesse als Herausgeber von Josef Knechts hinterlas-

senen Schriften und Lebenslidufen (Glasperlenspiel).

Fiille und Handhabung von ¢stlichen Namen und Bezeich-
nungen in Hermann Hesses Werken bedeuten Schlissel zum Ver-
stdndnis von Hermann Hesses Bezlehungen zur Ostlichen Welt,
wo der Name nicht nur eine Bedeutung, sondern eine Form des
Seins darstellt (z.B. das heilige Wort "Oom"), und wo Wort und
Hendlung unmittelbar aufeinander bezogen bleiben. Konfuzius
empfand es als Notwendigkelt, die Namen richtlig zu stellen,
denn es bestehe die Gefahr, dap falsche Worte zu falschen
Handlungen filhren kdnnten. Der richtige Name bedeutet flr
ihn mehr als ein Name, vielmehr ein Symbol dessen, was er

verkorpert.

Von den von Hermenn Hesse gebrauchten Namen und Worten
geht dieselbe Kraft aus: sie pridgen das Leben der Menschen,
die sie tragen, und dridngen zur Verwirklichung dessen, woflr

sie einstehen (3iddhartha, Kamala, der Yogin). Chinesische
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Namen erscheinen nach dem Ersten Weltkrleg und verbinden sich
mit Hermann Hesses Vorstellung "des Dichters". So gebraucht
Hermann Hesse Namen klassisch-chinesischer Dichter (Lao-Tse,
Li-Tai-Pe, Thu-Fu, Dschuang-Dsl) oder auch selbst erfundene:
Worte, die nicht das indogermanische Bedlrfnis nach Exaktheit
ausdricken, das jJe nach Fgll und Zahl, nach Zeit, Modus und
Person die Worter biegt und wandelt, sondern

..o dauter Worte, die nur eine Silbe bilden und

keinerlel Abwandlung_dulden, ein jedes rund, fest, sproéd
wie eine Glaskugel.

1915 erschien des Mirchen Der Dichter, worin Hermann

Hesse, dem Blld seilner dichterischen Berufung in der Gestalt
von Han Fook chinesische Zige verleiht. Es i1ist das uralte
Kinstlerproblem - Dichter versus Leben - Han Fook verszgt
sich unmittelbare Betelligung am Leben, um des Leben inm

Gedicht erhtht und vergeistigt wiederzufinden:

1. Dem Jungling schlug das Herz, da er als einssmer
Zuschauer seiner Laune folgend, alle diese Schin-
heit betrachtete. Aber so sehr 1hn verlangtle
hinUberzugehen, um dabei zu seln und In der Nihe
seiner Braut und selner PFPreunde das Fest zu
geniefen, so begehrte er dennoch welt sehnliicher,
dies alles alg ein feiner Zuschauer aufzunehmen
und in einem ganz vollkommenen Gedichte wider-
zusplegeln... Wenn e€s 1hm elnmal gelinge, dile
Welt so vollkommen in Gedichten zu splegeln, dap
er in diesen Splegelbildern die, Welt selbst
o ~ X " 4
geliutert und verewlgt besipe.

2. Han Fook aber liéchelte. Er schaute in den Fluf, wo
dile Spiegelbilder der tausend Lampen schwammen; und
wie er die Spiegelbilder nicht mehr von den wirkli-
chen zu unterscheiden wupte, so fand er in seiner
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Seele keinen Unterschied zwlschen diesem Feste und
Jenem ersten, da er hiler als eln Jungling gestanden
war und_die Worte des fremden Meisters vernommen
hatte, 2

In Klingsors Letzter Sommer (1922) singt Klingsor zu-

sammen mit den beiden Dichterfreunden Li-<Fail-Pe und Thu-Fu
Lieder der Trunkenhelt, welche ihn mit der Grundtrauer des

Lebens und der Ndhe des Todes versdhnen:

Das Leben vergeht wie ein Blitzstrahl,

Dessen Glanz kaum so lange widhrt, daBf man ihn sehen
kann.

Wenn die Erde und der Himmel ewlig unbsweglich stehen,

Wie rasch fliegt die wechselnde Zeit Uber das Antlitz
der Menschen.

O du, der du belm vollen Becher sitzest und nicht

tri%kst,

0 sage mir, auf wen wartest du noch?

Noch am Morgen glinzten deine Haare wie schwarze
Seide,

Abend hat schon Schnee auf sie getan,

Wer nicht will, daB er lebendizen Lelibes sterbend
leide, 7

Schwinge den Becher und fordre den Mond als Xumpan!

Im "Alteren Bruder" (Das Glasperlenspiel, 1543), dem

Schopfer und Bewohner der chinesischen Eremitage Bambusgehtlsz,
erkennen wir eine weitere VerkOrperung des "Chinesischen' -
"vYielleicht ein Weiser und Meister, vielleicht ein Narr".S
QOQbwohl diesmgl das Dichtertum nicht im Vordergrund steht,
bleibt wiederum die wWeltflucht die ihm eigene Haltung. Auf
Knechts Wunsch, das System des I-Ging dem Glasperlenspiel

einzubauen, erwidert der "iltere Bruder" lachend:
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..o dAu wirst ja sehen. Einen hibschen kleinen Bambus-
garten in die Welt hineinzusetzen, das kann man schon.
Aber ob es dem GHrtner gelingen wlirde, die Welt in gein
Bambusgehtlz einzubauen, scheint mir doch fraglich.

Sogar als Magister Ludi kann Knecht nicht umhin, sich

Uber ihn zu wundern und sich die Frage zu stellen:

Wie hatte dieser tapfere schrullige Einsiedler es
verstanden, sich zurickzuziehen und freizuhalten, wie
hielt sein stilles BambusgehOlz ihn vor der Welt ver-
borgen, wie innig und stark lebte er in seinem zur
zwelten Natur gewordenen, reinlichen, pedantischen und
welsen Chinesentum, wie geschlossen, konzentriert und
dicht hielt der Zauber seinesg Lebenstraumes ihn Jahr
um Jahr und Jahrzehnt um Jahrzehnt umfangen, machte
seinen Garten zu China, seine HlUtte zum Tempel,lgeine
Fische zu Gottheiten und ihn selbst zum Welsenl!

November 1961, in dem Jahre vor seinem Tode, erschien

in der Zeitschrift Universitas Hermann Hesses Aufsatz

Sehreiben und Schriften. Blndig, einfach und gleichsam

"wunst-los" fapt Hermann Hesse in ihm das Letzte Uber seine
Kunst zusammen. Der Nachdruck verschiebt sich von dem Ver-
hdltnis des Dichters zur welt auf sein Verhdltnls zur Sprache.
Hermann Hesse verfolgt jedoch nicht mehr das Problematische
dieses Verhdltnisses, wie er es in der Betrachtung Sprache

(1917 ) tut:

Ein Mangel und zrdenrest, an dem der Dichter schwerer
als an allen and@&n leidet, ist die Sprache... Der Dichter
aber mupf flr sein Tun dieselbe Sprache benutzen, in der
man Schule hilt und Geschiéfte macht, in der man telegra-
phiert und Prozesse fihrt. Wie ist er arm, dap er fir
seine Kunst kein elgenes Organ besitzt, kelne elgene
Wohnung, keinen eigenen Garten, kein eigenes Kammerfenster,
um auf den Mond hinaus fu sehen - alles und alles mug er
mit dem Alltag teilentl
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Vielmehr erkennt er nun den Sinn des Dichtens in der
schopferischen Tat, dem "Schreiben" als der mehr geistigen
Titigkeit des Namengebens und dem "Lesen' der "Schriften' als
dem Eindringen in das Gehelmnis der Natur und des Menschen,

in das Zeichen.

(1) Bei dem Wort "schreiben" denke ich zunichst nur an
e¢ine menschliche und mehr oder weniger gelstige Tdtlgkelt,
an das Malen oder Zeichnen oder Kritzeln von Buchstaben
oder Hieroglyphen, an Literstur, an Briefe, Tageblcher,
Rechnungen, an indogermanisch rationale oder ostasiatisch
bildhafte Sprachen; der jungigJosef Knecht hat einst
ein Gedicht dariUber gemacht.

(2) Anders ist es bei dem Wort "Schriften". Das
erinnert mich nicht nur an Feder, Stift, Tinte, Papier,
Pergament, an Briefe oder Blcher, sondern ebensosehr an
Spuren und Zeichen anderer Art, an "Schriften" der Natur
vor allem, an Bilder und Formen also, die fern vom Mensch-
lichen, ohne Gelist, ohne Willen entstehen, die aber
unsern Gelst Xunde geben vom Dasein grofer und kleiner
Michte, die wir "lesen' kOnnen und die immer neu zum

Gegenstand sowohl der Wissenschaft wie der Kinste werdenoLD

In diesem Aufsatz ist nicht nur von hoher Bedeutung,
Ww a s Hesse sagt, sondern w i1 € er es aussagt. &Er verfolgt
Einfdlle und Assoziationen und vereint, wie es die Zen-Melster

' tun, naturlicﬁ:Zufall mit meisterhafter Beherrschung des

Mediums. Auch ist es ein kleiner Abschnitt der sichtbaren
Welt, der das dichterische Tun andeutet, - der kleine Knabe
in der Schule, der Buchstaben und Worter nach "Vorschriften"
von der Tafel abschrelbt und heimlich:

eeo wenn er sich nicht beobachtet welB, mit selnem

kzleinen, schlecht geschliffenen Tsschenmesser seinen
Namen in das alte sprdde Holz der Schulbank zu schnitzen



129

oder zu kratzen sucht - eine langwlerige, aber schine
Arbeit, mit der er schon seit Wochen in glnstigen
Augenblicken besch&ftigt ist -, dann ist das ein

genz anderes Tun. Hs ist freiwlllig, es ist lustvoll,
ist heimlich und verboten, hat keine Regeln einzu-
halten und keine Xritik von oben zu beflirchten, hat
auch etwas zu sagen, etwas Wahres und Wichtiges zu
sagen, nidmlich die Existenz und den Willen des Knaben
kundzugeben und fur immer festzuhalten. Uberdies ist
es eln Kampf und, wenn es gelingt, ein Sleg und Triumpfl,
das Holz ist hart und hat noch hirtere Fasern, es setzt
dem Messer lauter Widerstinde und Schwilerigkeiten ent-
gegen, und das Messer ist kein ideales Werkzeug, die
Klinge schon stwas wakelig, dielﬁpitze splitterig,

die Schneide nicht mehr scharf.

Schlieplich ist es, wie zu erwarten, die Form, auf die
der entscheidende Nachdruck gelegt wird. So Uberrascht es
nicht, wenn wir erfehren, daB bei "Handschriften"

.+s das Zittern oder Schaukeln oder Hintaumeln der

Worter und Zeilen manchmal stirker, deutlicher und. herz-
beklemmender (spricht) als der berichtende Inhalt.

Kein Mensch schafft solche Vielfalt der Formen - den
Inbegriff der Form, wie es die Natur tut.

Kein Pinsel keines Malers hat je so splelerisch, so

liebevoll, so gefihlig und zdrtlich die Leinwand gestrel-
chelt wie der Sommerwind, wenn er das hohe wallende Gras

oder das Haberfeld zu liebkosen, zu kEmmen und zu zausen

gelaunt ist oder mit taubenfederfarbenen Wolkchen spielt,l6

In diesen Zelchen spricht Verginglichkelt allen Glickes
und aller Schoénheit, der Schleier der M a v a , der in seiner
Wesenlosigkeit zugleich Bestidtizung alles Wesens bedeutet.

8o darf auch noch die Schrift auf Grabsteinen, Denkmdlern
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und Ehrentafeln tber Jahrhunderte weg zum Menschen sprechen,
wihrend sie lansgsam verwitternd ins Namenlose eingehen. Das
Erlcschen der Schriften bedeutet gleichzeitig ihr Eingehen

in das Ewlge.

Zur Einfihrung des sich anschlieBenden Glossars wdren
Gesichtspunkte zu beriicksichtigen, auf Grund derer sich deut-
lich abzeichnende Unterschiede zwischen Namen, Zelchen und
Bezeichnungen aus dem indischen und chinesischen Sprachraum
herasusstellen. Zusammenfassend 188t sich sagen, daB
indiseche Vorstellungen sich mit den weitmaschigeren
Zusammenhingzen des Lebens, der Menschwerdung und religidser
Ordnungen asuseinandersetzen. C h 1l ne s i sc¢che s Sprach-
gut hingegen zeigt und veranschaulicht eine vorherrschende
Neigung, die vom mehr Begrifflichen und Zusammenfassenden
wegfihrt und die engere, aber auch konkretere Welt des Dichters
in sein unmittelbares Verhdltnis zu Kunst und Leben bezeichnet.
Dieser Unterschied 18ft sich auch anders unschreiben:
Indiseches fihrt notwendigerwelse zu Vorstellungen der
Ganzheit, eines Fliefenden und sich dadurch Erneuernden;
Chinesisches kennzeichnet sich durch Abstand, MaB,
Verdinglichung, ein sich Abgrenzendes und Befestigendes. Belde
Welten erfahren von hier aus das ihnen Gem&Be in der Sphidre der
Sprache, der jeweiligen Namen und Zeichengebung. J & D a -
nisch steht in diesem Zusammenhang fir das Namen-lose

und Abstrakte ein, das Zeichen als solches.




GLOSSAR

(1) ALLGEMEINES

Abraxas: Die Vorstellung von der Gotthelt Abraxas stammt

sus der Schule des Gnostikers Basilides, der zur Zelt
des Kaisers Hadrian in Agypten wirkte und im Besitz
okkulter Kréafte war. Der schaffende Gott Abraxas ver-
cint in sich Minnliches und Weilbliches und zeigt mit
seinen sieben Buchstaben die Planeten und zuglekh die
jahrlichen Sonnenumlé&ufe an. Er wirkt in stetem Wechsel,
in dem ewigen Widerhall der Natur, als das schopfende
und erhaltende Weltprinzip. Er ist der Kosmos, der 1in
sich die Weltseele und den Weltkorper zussmmengeschmiedet
hat. Ihm dient die Liebeskraft, die Zeugungsfreude des
Menschen, der durch Hingabe in sich das reine rPneuma,

die erldste und erldsende Weltseele, findet.

Hermann Hesse, Demian (Gesammelte Schriften, Bd. III),
S. 156.

"wg handelt sich darum, dap dieser ganze Gott, alten
und neuen Bundes, zwar eine ausgezeichnete Flgur 1st,
aber nicht das, was er eigentlich vorstellen goll. Er
ist das Gute, das Edle, das V&terliche, das Schone und
such das Hohe, das Sentimentale - ganz recht! Aber die
Welt besteht auch aus anderem. Und das wird nun einflach
alles dem Teufel zugeschrieben, und dieser ganze Teil der
Welt, diese ganze HElfte wird unterschlagen und totge -~
schwiegen... Aber ich meine, wir sollten ALLES verehren
und heilig halten, die ganze Welt, nlcht blof diese
kiinstlich abgetrennte, offizielle Selte. Also mussen
wir dann neben dem Gottesdienst auch noch einen Teufels-
dienst haben. Das fidnde ich richtig. Oder aber man
miifte sich einen Gott schaffen, der auch den Teufel in
sich einschliept, und vor dem man nicht die Augen zu-
dricken muf, wenn dle natirlichsten Dinge auf der welt
geschehen." - "Unser Gott heift Abraxas, und er 1ist
Gott und ist Satan, er hat die lichte und die dunkle
Wwelt in sich.”

Demian: Griechisch:

Symbol der kihnen Kraft der Begierden, deren Herrschaft
keine Sinde bedeutet. Er ist zu einem magischen Fihrer-
tum bereit, das nicht herrisch, sondern menschlich ist
und erscheint als ein kinstlerisches Abbild der Geburt
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der Symbole in der Psyche des Menschen. Demian 1st elne
Gottheit der Seele, ein d a imon i1 on und der
Fihrer eines neuen, innerlich befreiten Menschentums,
welches den modernen Zwiespalt zwischen Religion und
Eros iUberwunden hat.

Hermann Hesse, Brief an F. Abel, 1931 (Gesammelte
Schriften, Bd. VII), S. 515.

"Der Demian und seine Mutter sind, so glaube ich,
Symbole, das heilft, sie umschliefen und bedeuten welt
mehr, als der rationalen Betrachtung zugénglich 1st, sie
sind magische Beschwdrungen.'

Eva: Hebrdisch: Leben.
Symbol fir die mythische Urmutter, in der wir den welb-
lichen Urgrund der Welt ahnen, das faustische Reich der
Mutter, wo das Leben emporquillt.

Hermann Hesse, Demian,
Frau Eva, Demlans Mutter.

Kain: Hebriisch: der Erworbene.

Hermann Hesse, Demian,

Demian deutet das Kainszeichen nicht als Zelchen
des Fluches, sondern als Zeichen des Starken, des Auser-
widhlten. Fur Sinclair und ihn bedeutet es das Zelchen
der Ungewdhnlichen, der Schopferischen, die 1hr eigenes
grofes Schicksal tragen.
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(2) INDISCHES
Anathapindika: Indischer Kaufmann, der Buddha seinen Hain

Jetavana nahe der Stadt Savathi zum Geschenk gemacht
hatte.

Atman: Seele, die verborgene, immaterieclle magische Einheit
des "selbst", "innerer Lenker" (Upanischaden).

Die Veden handeln um die bewuBte Vereinligung und Ver-
schmelzung von Atman und Brahman.

Bhagavad Gitas "Das Lied von Gott", ein Sanskrit Gedicht,
Teil der epischen Dichtung Mahabharata. Die Hindu Bibel.

Brahman: Sanskrit: Stamm b r 1 h = sich ausweiten.
Maglsche Weltpotenz, die Uberpersdnliche Gottheit.
Brahman wird in den Upanischaden "Faden" (sutra) genannt,
ebenso das vereinlgende Wesen, das durch das Leben
fliept. Der Kosmos entsteht, wle das Netz einer Spinne,
aus seinem Wesen.

Hermann Hesse, "Brief an einen jungen Menschen' 1943,
(Briefe, 1951), 8. 224.

"Dies zweite, hohe, heilige Ich (der Atman der Inder,
den sie dem Brahma gleichstellen) ist nicht persdnlich,
sondern ist unser Anteil an Gott, am Leben, am Ganzen,
anm Un- und Uberpersdnlichen." '

Meditation bezweckt, das niedrige 1 ¢ h zu Uber-
winden, und dem Uberpersdnlichen Selbst, dem Atman
GehSr zu schaffen. Siddhartha erlebt am FluB, wie
das Uberpersonliche Ich (Atman) in Brahman eingeht
(erste Vision) und das Brahman in den Atman (zweite
Vision).

Brahmane: Priester, 'der Gott kennt".

Buddha: der Erwachte. Das "Erwachen" findet sich schon in
der Kena-Upanlschad II, 12 und liegt such der buddhisti-
schen bodhi zugrunde.

Dasa: indisch: Knecht.
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Gautama: Stammesname Buddhas.

Guru: Helliger als Fiuhrergestalt und Mittler, der die

Erkenntnis der Gotthelt besitzt und dadurch als
Mystagoge den Schiler zum eigenen religidsen Erlebnis
fuhrt. Der Schiller empfindet die Begegnung mit dem
Guru als einen Anruf aus der Transzendenz.

Jetavena: Hain im Jete Weld, in dem sich Buddha oft suf-

hielt.

Kamala: Meisterin der Liebeskunst (Kams Sutra). Sanskrit

k am a = Liebe, Verlangen.

Karma: Sanskrit: kX r i = tun. Auswirkungen von Taten,

welche man in diesem oder einem vergangenen Leben
begangen hat. Das universelle Gesetz von Ursache und
Wirkung.

Maro: (Regenmacher) kommt vielleicht von M a r a , der

Gelst der Weltlichkeit und der sinnlichen Lust. ZEin
bOser Didmon, dessen Heerscharen (Maras) Buddha zu
verfihren suchten. Indischer Todesgott.

Maya: wBrtlich "the measurer", Die Vedanta bezeugt, Gott

sel die einzige Realitédt: alles von Gott getrennte
Dasein sei Maya, Illusion. Die alten indischen Prophe-
ten fUhrten Maya an, wenn sie ilber den Teufel sprachen
(hebridisch: der Widersacher). Die sichtbare wWelt
unterliegt dem Gesetz der Maya, Prinzip der Relativitit.
Maya bringt avidya, Nicht-Wissen, und kann nicht durch
intellektuelle Denkprozesse vernichtet werden, sondern
nur durch samadhi. -

Hermenn Hesse, "Brief an Herrn W.S.'" 1948 (Briefe
1951), 8. 276,

"Indisch aufgefapt, des heift im Sinne der Upanischaden
und der genzen vorbuddhistischen Philosophie, ist mein
Ndchster nicht nur 'ein Mensch wie ich', sondern er ist
Ich, er ist mit mir Eins, denn die Trennung zwischen ihm
und mir, zwischen Ich und Du ist T&uschung, Maya."
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Der "Indische Lebenslauf', eine Legende aus der vor-
buddhistischen Yogazeit Indiens, ist ganz mit dem
Gedanken der Mayae erfillt.

Dasa erlebt: (Gesammelte Schriften, Bd. VI) S. 683,

"War es nicht Traum, Blendwerk, Maya%... Spilel und
Schein war es, Schaum und Traum, Maya war es, das ganze
schone und grauslige, entzlickende und verzweifelte Bilder-
splel des Lebens, mit seinen brennenden Wonnen, seinen
brennenden Schmerzen."

Nirvana: der Zustand der vdlligen Erldsung und des Friedens,
Freisein von Begierde, Erldsung von der Wiedergeburt.

Om, Aum: heilige Silbe, das alte Anfangswort und 3Schlufwort
aller brahmanischen Gebete, bedeutet die Vollendung.
Des "Aum" der Veden wurde zu dem heiligen Wort "amin"
der Mohammedaner, dem "Hum" der Tibetaner und "amen"
fir die Agypter, Griechen, ROmer und Christen. Auf
lebrédisch bedeutet es "sicher, treu".

Prajapati: &lterer persdnlicher Vatergott und Weltschopfer,
der durch das unpersdnliche Brahman verdréngt wurde.

Sakya: Das Geschlecht, aus dem Buddha stammt.

Samadhl: wortlich: vereinigen.
UberbewuBter BewuPtseinszustand, in dem der Yogi die
Identit&t seiner eigenen individuellen Seele (Atman)
mit dem wWeltgeist (Brahman) vereint weifB.
Die Vereinigung der individuellen Seele mit Gott.

Samana: Asket, Blfer, ein Mensch, der das weltliche Leben
verlassen hat, um das Hell zu suchen.

Samsara: wortlich: ein sich Treiben lassen mit. Der sinn-
lose Kreislauf irdischen Geschehens.

Savathi: Stadt in Indien.
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Siddhartha: Buddhas urspringlicher Name lautete Prinz
siddhartha, eine Abkirzung von Sarvarthasiddha.

tat twam asi: "das bist du" (Xhandogya Upanischad I, 1, 10).

Turu (in Regenmacher) vielleicht von dem Sanskrit Wort

guru (Lehrer).

Upanischaden oder Vedanta (wortlich: Ende der Veden)
erscheinen an bestimmtien Stellen in den Veden als
wichtige Zusammenfassungen. Sie bilden die Grundlage
der Glaubensformen der Hindu-Religion.

Vasudeva: opferkundig

Veden: Gesamtname fiir die frihesten Produkte indischer
Religion. Unter den vier Veden steht Rigveda voran,
mit Hymnen, die an die GOtter des hoheren Glaubens
gerichtet sind und beim Opfer gesungen werden, und
Atharvaveda, mit Liedern maglscher Beschwdrung. Die
Verfasser der Rigveda sind mythisch. (etwa Mitte des
2. Jahrtausend bis 8. Jahrhundert v. Chr.)

Aus dem Sanskrit Stemm "vid" = wissen.
Sie wurden durch rishis (Seher) und von Brahmanen
miindlich Uberliefert, gesungen und rezitiert.

Yoga: "Vereinigung, Harmonie"
uralte indische Wissenschaft der Meditation Uber Gott.
Die Wissenschaft der Vereinigung der Einzelseele mit denm
Weltgelst.
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(%) CHINESISCHES

Fook: Name wahrschelinlich von Hermann Hesse erfunden.

Han

Lao

In Der Dichter (1913). Damit gab Hermann Hesse denm
Bild seiner poetischen Berufung chinesische Zige.

Tse: Lebte im vierten Jahrhundert vor Christus in
China in einer politisch sturmischen Zeit. Er sah

die Not und Verwirrung seiner Zeit und suchte und fand
einen Ausweg: T A O . Das wurde der Kern seiner Lehre.
Durch Tao wurde Chaos Kosmos. Der Heillige welst den
Menschen den Weg, wie er sich in den harmonischen
wWandel des Alls einordne und seinen Weg in Einklang
mit dem Weg des Himmels und der Erde gestalte. Der
Weg zu Tao ist der Wegm der Leere: das Herz wird leer
und rein. Im Nicht-Tun wandelt sich der Mensch., Er
wird eins mit dem Weg des Alls, mit Tao.

Li Tai Pe: Dbedeutender chinesischer Dichter (702-762),

Tao:

Taoist. Ihm flossen die Verse wie von selbst in den
Pinsel, nachher komnte er sie in die Winde werfen.
Doch sind uber 1000 Gedichte erhalten, nicht gleich
formvollendet wie die eines Thu Fu, aber erfillt von
der visloniiren Leuchtkraft eines Uber menschliche
Bindungen erhabenen Geistes, in dem das taoistische
Ideal des Hsidn auf besondere Welse Gestalt gewonnen
hat. ZEr schrieb Uber 20.000 Gedichte. Er irank sehr
viel und hat einmal behsuptet, er klnne 300 Tassen bel
einem Gelage austrinken. Ausgezelchneter Musiker.

Er liebte Farben, das Wasser und dle kinsamkeilt.

bedeutet urspringlich “weg", dann "Prinzip", "wort"
und als Verb "gehen", '"sprechen'". Sehr schwer zu Uber-
setzen. Im philosophischen Sinne bedeutet Tao etwa
Weg und Kreiglaufl des Alls, harmonischer Wandel der
Natur, schOpferisches Prinzip. Alles, was ist, geht
aus Tao hervor und kehrt wieder in Tao zuriick. ks ist
das Absolute, das reine Sein, Urgrund von Himmel und
Erde und aller Wesen Mutter. Es umschliept und zeugt
Yin und Yang.

1. Es gibt ein Wesen,
unbegreiflich, vollkommen,
vor Himmel und Erde entstanden.
S0 stilll, so gestaltlos!
Es allein beharrt und wandelt sich nicht.
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Man kann es ansehen sls der Welt Mutter,

Ich kenne nicht seinen Namen.

Bezeichne ich es,

nenne ich eg: Tao.

Bemiiht, 1hm einen Namen zu geben,

nenne ich es: Grof.

Als groB nenne ich es: Fortgehen,

Als fortgehen nenne ich es: Entfernt,

Als entfernt nenne ich es: Zurilickkehren
(Lao Tse)

2. Tao, kann es ausgesprochen werden,

ist nicht das ewige Tao.

Der Name, kann er genannt werden,

ist nicht der ewige Name.

Das Nemenlose ist des Himmels und der Erde Urgrund,

Das Namen-Habende ist aller Wesen Mutter.

Darum: "Wer stets beglerdelos,

der schauet seine Geistigkeit,

der schauet seine AuBenheit, wer stets Begi%rden
hat.

Diese Beiden sind desselben Ausgeangs

und verschiedenen Namens,

Zusemmen heifen sie tief, des Tiefen abermals
Tiefes,

aller Gelistligkeiten Pforte.

(Lao Tse)

Taoismus¢ Schon im I-Ging (Buch der Wandlungen) angedeutet,

scheint er mit der allgemein anerksnnten Naturphilocsophie
eng verknipft gewesen zu sein, d.h. mit der Kosmogonie
und Kosmologie aus dem Tao von Himmel und Erde, Yin und
Yang. Das erste, Jetzt verlorengegangene taoistische
Werk wird bis in das 18. Jahrh. vor Chr. datiert. Im

4. Jahrh. v. Chr. beginnt mit Lao-Tse der steile Anstieg
der taoistischen Lehre, so daB er durch seine Schrift
als 1lhr elgentlicher Gestalter gelten kann; nach ihm
folgt u.a. ungefdhr 2 - 3 Generationen spidter Tschuang-
Tse, der glidnzende Geist des Taolsmus.

Thu

Fu: TDbedeutendster chinesischer Dichter (713 - 770).

zr war sehr gewandt im Gedichteschreiben, mufte jedoch
mit unendlicher Mihe um Form und Flille seiner Dichtung
ringen. Steht im Gegensatz zu Li Tai Pe, der sein
bester Freund war. Thu Fu ist der konfuzlanisch ernste,
formstrenge Dichter des Schmerzes, umtrieben von Not,
Sorge, Heimweh, innigster Teilnahme an den Geschilcken
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des Reiches, darum such voll leidenschaftlichen Ingrimms
iber die heillose Verderbnis der Zeit. Melstens wanderte
¢r im Lande umher, lebte einmal 5 Jahre lang in einer
idyllischen Hutte und arbeltete im Garten. Die Phantasie
betrachtete er als gefthrlich: er sah alles mit Abstand
und liebt keine Farben. Li Tal Pe und Thu Fu haben sich
gegenseltlg einige Gedichte gewldmet.

Hermann Hesse: Im Klinggsor zeichnet Hermann Hesse
verborgen und fein sein Selbstbild, und es tridzgt die
Zige dilezer chinesischen Welsen und Freunde. Beide
chinesgischen Dichter werden in dieser Geschichte zu
Inkarnationen Hermann Hesses: Bildnisse des Schopferi-
schen in selinem Jubel, in seinem Schmerz, in seiner
herrlichen Trunkenheit. Im XKlingsor sucht sich Hermann
Hesse durch die Mirchenstimmung (wie er sie so oft bei
den Chinesen gefunden hat, bei Li Tai Pe und Thu Fu) von
seiner Grundtrauer zu befreien. Er identifiziert sich
mit beiden, Li Tal Pe, dem Singer der Trunkenheit, und
Thu Fu, der von den Ursprungen, vom Reich der Mitter
welilB.

Tschuang-Tge: Lebte in der zweliten HH1lfte des vierten und
in der ersten des dritten Jehrhundertis vor Christus,
also etwa 250 Jahre nach Lao-Tse (?). Die Lehre des
Lao Tse ist bildhaft, aber gleichnislos. Tschuang Tse
erldutert die Lehre des Tao mit Gleichnissen:

Der Fihrmann:

Yen-Hui sagte zu Khung-Tse: "Als ich iiber die Strom-
schnelle von Thschang-Schen fuhr, lenkte der Fahrmann
sein Boot behende wie ein Geist. Ich fragte ihn, ob man
gsolche Fihrung eines Bootes erlernen kdnne, 'Man kann
es', antwortete er. 'Die Haltung derer, die ein Fahr-
zeug Uber Wasser zu halten wissen, 1st solcher Art, als
wollten sie es dem Sinken preisgeben. Sie rudern, als
wdre das Boot nicht da.' Was i1ch wissen wollte, sagte
er mir nicht. Ist es mir gestattet, nach der Bedeutung
zu fragen?"

"Bs bedeutet", antwortete Khung-Tse, "dap solch ein
Mann das wWasser um ihn her vergiBt. &r sieht die Strom-
schnelle an, als widre sle festes Land. Er betrachtet
eln Xentern wie das Festfahren elnes Wagens. Kentern
oder PFestfahren, wer davon so unbewegt ist, welches
Ufer sollte der nicht gesichert erreichen kdnnen?



Yin

140

Ein Mann, der um Tonscherben spielt, wird gut spielen.
Wenn er eine Erzspange einsetzt, wird er unruhig sein.
Wenn er Gold einsetzt, wird er verwirrt sein. Sein
Geschick ist in jedem Fall das gleiche, aber er ist vom
Wert eines Einsatzes aufgerihrt. Und wer dem AuBern
Gewicht gibt, wird im Innern hilflos."

( Tschuang-Tse )

und Yang: Die beiden Urkridfte, deren schidpferische

Wechselwirkung den alljghrigen Kreislauf der Natur in
stetem Wandel gestalten. Y i n , die dunkle, ruhende,
gebdrende, weibliche Urkraft; Y a n g , die helle,
bewegende, zeugende, minnliche Urkraft. d4uch die
Konfuzianer erkannten ¥Yin und Yang an.

Graphisch wurde Tao als leerer Xreis dargestelltg:Q;
dieser Kreis in Hell und Dunkel getellt, bedeutete dahn
durch und in Yin—Yang(@’ und steht symbolisch fir die
Einheit in der Zweiheit.

Lao-Tse unterscheidet zwei Taos: ein transzendentales
Tao, das unerforschlich und unbegreiflich und unnennbar
ist, und ein ph&nomenasles Tao, das immanent, erkennbar
und nennbar ist.

Alle Wesen tragen das ruhends Yin
und umfassen das bewegende Yang

Der vermittelnde Lebensoden

bewirkt die harmonische Vereinigung.

(Lao~-Tse)
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(4) JAPANISCHES
Zen: abgeleitet vom Banskrit-Wwort D h y an a = Meditation.

zennismus: entwuchs dem Teaolsmus und betont dessen Lehre.
Die Anhénger erstreben sublime Selbst-Verwirklichung
durch Meditation. Medltatlon wird als einer der Wege
angesehen, um ein Buddha zu werden. Philosophisch
berdhrt sich der Zennismus mit dem indischen Negativis-
mus des Nagarjuna. Zennlismus verbreitete sich zuerst
in China. Zen, wie wir ihn heute kennen, wird auf den
sechsten chinesischen Patriarchen Yeno (637 - 713)
zurickgefihrt, den Grinder des slUdlichen Zen. Hisakujo
(1719-814) grindete das erste Zen-Kloster und bestimmte
Regeln TlUr das Klosterleben.

Im Gegensatz zum Konfuzionismus und Buddhismus
akzeptiert der Zen-Mensch das Gewdhnliche wie das
Geistige: er sieht Schonheit in einer Welt voll
Schmerzen.,

Zennismus het mit dem Taolsmus und Lao-Tse vieles
gemeinsam. So liest man im Tao Te King Uber Konzentration
und richtiges Atmen - wichtigste Punkte in der Zen-Medl-~
tation. Einige der besten Kritiker des Tao Te King
waren Zen-Gelehrte,

In beiden, Zennismus und Taoismus, kann die Wahrheit
nur durch das Verstehen der Polaritidt verstanden werden
(Anbetung der Relativitédt). Durch diese Abstraiktion
wendeten sich viele Anhi8nger gexen Bilder und Symbole,
und darsus versteht sich auch ihre Vorliebe fir deas
Schwarz~Weife (Tuschezeichnungen) und nicht fur Farben,
wie die Chinesen sie sonst lieben. Wihrend Teoismus die
Grundlage flr &dsthetische Ideale legte, wandte sie der
Zennismus praktisch an. Die Zen-Anhidnger sehen das
Grope in kleinen Dingen. Die Zen-Schule lehrt, dap
Jeder Gegenstand der AufBenwelt elgentlich nur eine
blope Erscheinungsform des allein Wirklichen, nZmlich
Buddha 1st, und in jedem Klelnen und scheinbar Unwichti-
gen gleichnishaft das tiefste Wesen des Alls geschaut
werden kann.

Haiku: Japanisches Kurzgedicht.
Vielleicht der charakteristischste Ausdruck des Zen in
der Kunst. BSein Wesen wird bestimmt (1) durch die
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Elgenart der japanischen Sprache, welche keinen grammati-
schen Plural, keinen Genus, keine grammatische Person
kennt und als Prddikatssprache den Satz vom Verb her
konstruiert. Diese ganz natiirliche sprachliche Dynamik
wird von (2) der Kirze des Gedichtes und der festgeleg-
ten Silbenzahl und -einteilung festgehalten:

Eigentlich ein gekirztes Tanks, dap sich an den folgen-
den Aufbau h&lt:

Vom siebten bls zum sechzehnten Jahrhundert: 5 Zellen,
31 Silben,

Oberstollen: erste Zelile: 5 Silben
(Gedanken und Bilder) zwelte Zeile: 7 Silben

dritte Zeile: 5 Silben
Unterstollen: vierte Zelle: 7 Silben
(Schlupfolgerung, Moral) fiunfte Zeile: 7 Silben

Der sino-japanische Ausdruck nennt es Tanka. Aufl
Japanisch: Mijlika-uta = Kurzgedicht oder uta. Im
sechzehnten Jahrhundert wurde das Uta durch Fortlassen
der vierten und finften Zelle auf sgiebzehn Silben ge-
kirzt und Haiku genannt.

Die Entscheidung, die Schlupfolgerung wegzulassen,
ernoht das Halilku-Gedicht ins Abstrakte und Zelichenhafte.
Seline Bewegung entsteht durch die Spannung der in die
Gedichte eingebauten Pole (wie: Fremde - Heimat ,
Erinnerung - Vergessen, Ferne - Nighe, Fallen ~ 3telgen,
Vergingliches - Unvergingliches, Hell -~ Dunkel, Tod =~
Leben). Das Unausgesprochene bleibt wichtiger als
das Ausgesprochene, klar Ausgedrickte. Die Wendung von
der Immanenz in dle Transzendenz bleibt in dem Haiku nur
angedeutet, und der Leser muf sie selbst vollziehen,

Dag Gedicht ist ein Griff nach dem Ungreifbaren, nach

dem hinter der Ekrscheinung Verborgenen. Das Gedicht will
in einem kleinen Abschnitt der sichtbaren Welt das Geheim-
nis des Lebens einfangen. Dies geschieht durch die

Bilder und die polare Bewegungsspannung, welche nur
Abbild fur die eigentliche, die grofe Spannung zwischen
Diesseits und Jenseits blelibt.

Aus diesen Zusammenh&ngen hebven die Halkugedichte als
"Regel Bezug auf die vier Jahreszeliten, welche mit ent-
sprechenden Kennzelchen und Bildern symboliseh dargestellt
werden: diese Bilder und Zelchen haben esoterische Be-
deutung angenommen:
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Jahresgszeitenworte:

Fruhling: Bluten, Lerche, Schmetterling, Frosch,
Nebeldunst, Papierdrachen;

Sommer: Lotus, Platzregen, Goldfisch, Lilie;

Herbst: MilchstraBe, Chrysanthemen, welkes
Laub, Kri#he;

Winter: Wasservogel, Sturm, Schnee, Kohle-
bscken.

Die Amsel: Der zugleich mit dem Frihling die Auferstehung
kindende Vogel.

Der Fuji: Der heilige Berg, Wohnstatt der Gotter.

Der Garten: Das Innere des Menschen.

Das Haus: Der irdische Leib.

Die _Kirschblite: Das Licht empfangende Organ des Baumes,
médnnlich-weiblich polarisiert, der Ort der Fruchtbildung.
Symbol fur das seelische, geistiges Licht empfangende
Zentrum im Menschen, gleichbedeutend der "Lotos-Bliute"
im ganzen asligtischen Kulturkreis.

Der suckuck: Der aus dem Verborgenen dumpf rufende Vogel,
Todesahnung.

Der Mond: Im nachtdunklen Himmel vereinzeltes, beherrschendes
Licht, dessen Quelle die unsichtbare Sonne ist. Symbol
fir das gelstige Prinzip im einzelnen Menschen, gleich-
bedeutend etwa dem indischen "Jivatma' oder dem "Flnklein"
der mittelalterlichen christlichen Mystiker.

Der Regen: Das Wasser als das dem Licht entgegengesetzte
Prinzip, von oben nach unten stirzend. Symbol fir den
Tod.

Der Schmetterling: Die sich in Herrlichkeit verwandelnde
Raupe. Symbol flUr den geistigen, ewigen Menschen.

Die wildgans: Der Zugvogel, der Uber das groBe Gebirge in
die Ferne zieht. Symbol fir den Priester-Pilger, der
das ferne jJenseitige Land erreicht.
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Die zen-buddhistische Auffassung des Dichters als
onch und Priester verleiht dieser Dichtkunst 'religicse"
(lateinisch: religio = verbinden) Eigenschaften und
Merkmale. Schon das Tecnnische als solches steht ein
fir Kunst als Kunstlosigkeit oder, wle es Sabro
Hasegawa ausdrickte, fir "controlled accident", so def
Bilder und Gedichte so natiirlich wachsen wie die Felsen
und Gré&ser, welche sle darstellen. Fur Zen gibt es
keinen Zwiespelt, kelnen Konflikt zwischen dem ganz
natirlichen Zufall und der meisterhalften Beherrschung
des Kunstlers,

Tanka: Werum stlrmen die Wildgénse
so ssusend dahin auf lhrem RUckflug?
Ach, wilssen gle denn nicht,
dep die Berge der Helmat
sie liEngst vergessen haben?
(Munenaga, 1312-1385)

Haikus Flog da ein welkes Blatt
zurlick zu selnem Zwelge?
Ach nein! Es war ein Schmetterling!
(Arakida Moritake, 1473-1549)

Herbstwind!
Was auch meln Auge schaut:
ein Haiku.
( Takahama Kyoshi, geb. 1874)



VII. KAPITE L



RUCKSCHAU UND AUSBLICK

Von 1931 bis zu seinem Tode lebte Hermann Hesse in
Montagnola. Besuche von Freunden und Briefe sus aller Welt
lieBen ihn den Blick flr das Weltgeschehen offenhalten. Das
elgentliche Anliegen des Dichters war jedoch, in der hiusli-
chen Geborgenheit der "Casa Hesse" Sammlung, Besinnung,
Schweigen flUr die dichterische Arbeit zu Uben, die geduldiges

Warten und stete Bereitschaft erforderte.

Mit grofer Freude erlebt er hier, wie der Osten seine
Wwerke aufnimmt. Der Nahe Osten hatte nur langsam Interesse

flr sein wWerk gezelgt - eine Ubersetzung des Siddharths ins

Russische erschien in Riga; Jakob Fichmann Ubersetzte Hesses

Geschichte Eine Legende ins Hebridische in: The Book of Man.

GroBere Bedeutung kommt der Tatsache zu, dapf Siddhartha in

neun indische Sprachen uUbersetzt worden ist, und ein indischer

Gelehrter pries Siddhartha als die Ehrerbietung von einem der

gréften gegenwldrtigen Menschen an die Sthne Indiens. Noch

Uberraschender zelgte sich der Anklang seiner wWerke in Japan:

Bernhard Zeller welst darauf hin, daB neben zwel vierzehn- und

siebzehnbindigen Ausgaben der Gesamten Werke allein finfund-

sechzig Einzelausgaben erschienen sind: S
Japan hat sich friher als etwa England und Amerika

meinerlSchriften bemédchtlgt,und sie sind alle Uber-
setzt.
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Kurz nachdem 1952 eine japanische Ubersetzung von

Unterm Rad erschienen war, erhielt Hermann Hesse einen Dbe-

geisterten Brief eines Gymnasiasten aus Tokio. £in anderer
Leser aus Japan spricht ihn als Guru an und bekennt sich zu
einer jahrzehntelangen Gefolgschaft. Hesse selbst tritt in
Briefwechsel mit Seiji Takahashl, dem Chef-Redakteur von
"Gunzo" in Tokio. Wie nachhaltig der Eindruck war, den

Hesses wWerke auf japanische Leser machte, geht aus der Gedidcht-
nisfeier bei der Deutsch-Japanischen Gesellschaft in Tokio
hervor, die Professor Kenji Takahashi, Hesses Freund und Uber-
setzer im Oktober 1962 fur Hermann Hesse veranstaltete. Drel-
mal hatte Takahashi Hesse in Basel besucht und sprach zu der
deutsch—japanischen zuhdrerschaft von Hermann Hesses grofer

Verehrung flr selne Mutter.

Um ein Verstindnis dem Publikum fUr Hermann Hesse
niherzubringen, verglich Professor Takahashi ihn mit dem
japenischen Schriftsteller Yoshikawa Eiji, der eine ebenso
tiefe Verehrung fir seine Mutter zeigte. Trotz solcher
anhaltenden Wirkung auf japanische Leser lassen sich bis
heute in der modernen japanischen Literatur keine unmittel-
baren "Einflisse" Hermann Hesses entdecken - wenn man den dem
Briefschreiben abgeneigten japanischen Professoren Glauben

schenken darf.

Im allgemeinen darf gesagt werden, dap das Verstidndnils

flir Hermesnn Hesse im Osten (Indien und vor allem Japan) sich
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offener, freier und unkritischer ausdrickt, als es im Westen
sich vollzieht. Dabei sehen wir von Gestalten wie André Gide
oder Martin Buber ab, die sich noch widhrend Hermann Hesses
Lebzeiten um ein unvoreingenommenes Hermann Hesse Verstindnis
bemiihten. Zum siebzigsten Geburtstag Hermann Hesses bringt
die Neue Ziricher Zeitung (3. Julli 1947) André Gides beschtens-

wertes Vorwort zur franzOsischen Ausgabe der Morgenlandfahrt.

Obwohl Gide zugeben muf, daf auch die Frenzosen fir literarische
"Explosivstoffe" sich mehr interessieren als flur Werke "wohl-
temperierten Tones", beksnnt er offen, es sel Menschen wie
Hermann Hesse zu verdanken, dapB persdnliche Werte von totali-
t8ren Systemen nicht ginzlich ausgerottet werden:
Icn glaube an den wWert der kleinen Zahl... Die weplgen
sind es, von denen die Rettung der Welt kommen wird.
Den 80. Jahrestag ehrte eine Hesse—Feier; die im groBen
Saal der Stuttgarter Liederhalle von der Wirttembergischen
Bibliotheksgesellschaft und der deutschen Schillergesellschaflt
im Verein mit dem SlUddeutschen Rundfunk veranstaltet wurde.
Martin Buber sprach Uber "Hermann Hesses Dienst am Geist" und
endete mit den Wortens:
Nicht die Morgenlandfahrer und die Glasperlenspleler
allein griBen dich heute in aller Welt, Hermann Hesse.
Die Diener des Geistes in aller Welt rufen dir mitsammen

einen grofen Grup der Liebeqzu, Uberall, wo man dem Geiste
dient, wirst du geliebt.
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Da sich Hermann Hesse als Dichter wie als liensch in
Literaturstromunszen oder Kategorien schwer einreihen 1E5t,
wissen westliche Literaturkritiker nicht so recht, wo und
wie sie ihn unterbrinzen sollen. Wiederholt hat man ihn
notdirftig als "Romantiker" (Hugo Ball), als "Expressionist",
als Huxistentialist" (Theodor Ziolkowskl) abgestempelt. Es
bleibt wahr, daf Hermann Hesse diese Bereiche des Gelstes
erfahren hat und sie sich in seinen wWerken mittelbar und
unmittelbar widerspiegeln. Einflisse konnen sich auf vielen
Zbenen vollziehen, und es bleibt ein Merkmal des Lebens und
Ebenen offenstand und diese so ihren Stempel auf das Innen
und AuBen aufgedrickt haben. Der Sinn seines Lebens und
Werkes liegt darin beschlossen, daB er durch die Aufnahme
dessen, dem er aul seinem Wege begegnet war, letztlich doch
sich selbst treu geblieben ist. In diesem Zusammenhang bleibt
auch seine Begegnung mit dem Osten Zufall und Vorbestimmung in
einem. &s ist diese Zrkenntnis, die ihn die Frage stellen
148t, ob seine Auseinandersetzung mit dem Osten nicht darsuf
beruhe, dap er das ihm zu Hause und durch Blcher Uberlieferte
wirklich 1 e b t e und weniger damit, dap das G e 1L e b t &
dieser oder jener Kultur entwachsen sel:

(1) Nicht gepredigtes, sondern gelebtes Christentum

ist unter den Michten, die mich erzozen_und ge-
formt haben, dile stirksten gewesen.




150

(2) Hitte ich dle Bhagavad Gita, die Upanischaden, die
buddhistischen Legenden, den Konfuzius, den Lao

Tse, den Dschuang Dsi... nilemals kennengelernt...

welche Dichtungen, Blcher und Systeme hitte ich
statt ihrer zu durchwandern gehabt?

Das Ergreifende an der Feler fir den achtziglihrigen
Hesse war, daf Martin Bubers Festrede zum Gesprich mit einenm
"fernen Einsamen' wurde. Seine beilden SCShne und eine Enkelin
veriraten ihn bei dieser Gelegenhelt. Hesses Ab-stand vonm
Leben bedeutete glelichzeltig Hingabe an die Forderung des
Tages. Aus den Briefen und Rundbriefen dieser Zelt sprechen
Lauvterkelit und Heiterkeit, welche die Vergelstisgung eines
langen, leldvollen Lebens bedeuten.

Das Ganze melines Lebens und meines Schrifttums wlrde
sich dem, der es Uberblickte, nicht darstellen als eine
Harmonie, sondern als ein dauernder Kempf_um ein dauern-
des, aber nicht glaubensloses Leiden.

Nicht nur um sein Werk, auch um sein Leben h¥uften sich
Mipverstindnisse. Seine Verschlossenhelt der Welt und Ein-
dringlingen gegenlber wurde als verneinende Haltung eines
Buddhisten ausgelegt. Es war hingegen die Haltung des alten
Menschen, der von allem Zufdlligen und Selchten des Gepen-
wirtigen abrickt und sein Leben um selbsterlebte Wirklich-
keiten sammelt. Wirklichkeit meint fir des Alter: (L) Erin-
nerung an friher Erlebtes. (2.) Hingabe an das unmittelbar

Gegenwlrtige und Tagtdgliche. In diesem Sinne findet sich in
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Hesses spiten Zeugnissen (Rundbriefe, Tagebucheintragun gen)
allumfassende Lebensschau neven dankbarer, liebender Hingabe
an die Gegenwart: Ligenschaften, die fur ihn '"die Xindheit"

bewahrt haben.

(1) Je kxleiner der Raum wird, in dem ich lebe, Je welter
dle wWelt abrickt, desto w1cht1ber und nachwirkender werden
die Eindricke, Spiele und TrdZume jener Stunden, in denen
die Seele offensteht und alterslos auf die Rufe und Bilder
antwortet, die 1hr wie bchgﬂefloc&en oder wie Bldtiter vom
Lebensbaum voriberwehen.'

Als Gabe des Alters betrachtet und erkennt Hermann Hesse
den Schatz von inneren westlichen und Sstlichen Bildern, die
die Bewshrung des Gewesenen und zugleich geheime Zwigkeit bedeu-
ten, indem sie der Er-weckung durch die Erinnerung harren.
DaB diese zugleich eine Vorschau auf Zukiinftiges enthidlt,
zeilgt das innere khrlebnls, welches die Begegnung mit indischer
Musik (auf einer Grammophonplatte, ein Geschenk von Freunden )

in ibhm wachruft:

Das Stick, das der Hindukinstler splelte, heift Rag
Surmalahar und drickt die Freude Uber das Nahen des
Rezens aus... Man hat dies Geschenk fur mich gewdhlt,
well man meine lebenslangen liebevollen Beziehungen zu
Indien und ebenso Joseph Knechts urzeitlichen Beruf als
Regenmacher kannte... Gesplelt wurde es auf Jene Welss,
dle den Reiz und Zauber aller primitiven Volksmusik gus-
macht, kindlich fromm ndmlich und mit naiver Hingabe, dabel
aber hochst genau und differenziert, mit virtuoser Technik...
Das begann mit der Anrufung des kommenden Regens durch das
Blasinstrument allein, einem rein lyrischen Singsang.
Aber es blieb nicht dabei, es wurde der ersehnte Regen
nicht nur begrift und gepriesen, er wurde bald auch
beschworen und herangezaubert, und zwar durch lockende
Ahnung. So wie einst der Regenmacher durch Grunholzfeuer
mit schwelgendem Rauch den Himmel zur Bildung von Wolken




152
angeregt und Uberredet hatte, so begann jJetzt die Hindu-
Musik dem Himmel zu zeigen, was Regen i1st: leise erst
und trdpfelnd setzte die Trommel ein, eine Holz oder
Rindentrommel vermutlich, ahmte geflhlig das zarte
Klopfen anhebendengRegens nach und begleitete von da
an bis zum Schluf.

(2) In seiner Hingabe an das unmittelbar Gegebene
besgchiftigte Hermann Hesse sein Verhi#linls zur Natur, wie es
ihn in der Sorge um den eigenen Garten, um die wWiese und die
Strducher, um die kleinen BZumchen persdnlich anging. Lr
teilt den Tag mit den kleinen Herbstfeuerchen, und es erfiullt
ihn die Sorge um das Pflaumenbiumchen. Beobachtet man Hermann
Hesse bei solchen Beschi#ftigungen und Betrachtungen, so kann
man nicht umhin, sich dariber zu wundern, daf Kritiker wle
Gerhard iMayer und Zenta Maurina sich derlber den Kopf zer-
brachen, dapf Hermann Hesse gls schipferischer lMensch den Weg

der Heiligen und der wWeisen, d.h. des Mystikers, nicht zu

Ende ging.

Ungang mit der "Mystik" (zu griechisch: mystikos =
die Mysterien betreffend, geheimnisvoll, geheim; zu griechisch:
myein = Augen und Lippen schliefen) bedeutet es nicht vertrau-
ten Umgang mit, also Daheimsein in dem Gehelmnisvollen des
Lebens? Die Betrachtung aus dem Jahre 1947 unter dem Titel

Geheimnlisse berihrt soclche Zusammenhinge:

Hier und ds TiUhlt der Dichter, und vermutlich auch
mancher andre lMensch, das Bedlrfnis, sich fir eine Stunde
von den Vereinfachungen, Systemen, aAbstraktionen und
anderen Halb- oder Ganzligen abzuwenden und die wWelt
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so zu betrachten, wie sie wirklich ist, also nicht als
ein zwar kompliziertes, aber schlieBlich doch Uberseh-
bares und verstehbares System von Begriffen, sondern als
den Urweld von schonen und schauerlichen, immer neuen,
vollkommen unverstehbaren Geheimnissen, die sie 1st. 10

Der Weg zu den Geheimnissen des Lebens geht nicht lber
Worte, nicht Uber den Geist, wie er in Bichern und erhabenen
Sprichen Ausdruck gefunden hat: In Martin Bubers Worten 11
Wigt" der Gelst, aber er ist nicht d a . Er spricht zum
Menschen auf erhabene Weise, aber es ist das stumme Lécheln
der menschlichen Welt, das dem Horchenden das Geheimnis offen-
bart. Um dieser Stummheit willen welf sich der Mensch berelt,
das ganze Gerede hinzunehmens:
- und siehe aus der menschlichen Stummheit hinter dem 1o
Gerede raunt dir der CGeist entgegen, der Geist als Seels.
Durch die Stille findet er den Weg zum Gesprdch mit dem
Menschen, mit der Hatur, zum Gesprdch mit sich selbst: mit Gott.
Jenn Einer alt geworden ist und das Seine
getan hat, steht es ihm zu, sich in der Stllle
mit dem Tode zu befreunden.
Nicht bedarf er der Menschen. &I kennt sie,
er hat ihrer genug gesehen.
Wessen er bedarf ist Stille.
Nicht schicklich ist es, elnen Solchen

aufzusuchen, ihn anzureden, ihn mitl3
Schwatzen zu quidlen.
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Die Altchinesische Philosophie des Schweigens (aus den

Funden der Jesulten in China) fapt diese Zusammenhinge so

zu sammen:

NDie alten welsheltsregeln mifbilligen vier Arten des
Schweigens oder der Verschlossenheit. Nichts sagen, wenn marn
schwerwiegende Zwelfel hegt, oder, noch schlimmer, willentlich
in grober Unwissenhelt verharren statt zu reden, um sich zu
unterrichten: das ist Dummhelit und Stumpfheit. Schwelgen aus
feiger Willfdhrigkelt, vor allem um die Gunst der Grofen zu
gewinnen: das ist Eigennutz und Schmeichelei. Schwelgen, um
seine Mingel hinter der Fagssade der Zuridckhaltung zu verbergen:
das ist Hochmut. Und schlieflich: hinter einem bescheildenen
Schweigen und einer harmlosen Miene ein Herz voller Gift und
Arglist verstecken, um desto unbehelligter Uble Zwecke zu Ver-
folgen: des ist Heuchelei. Das i1st keineswegs wahres Schwelgen,
oder es ist ein schuldheftes Schwelgen. Wohl aber gibt es eln
16bliches Schweilgen, das aus verschiedenen reinen Antrieben
stammen Kanne.

Der Weise, sagt Konfuzius, redet immer mit Schamhaftlg-
keit und mit schlichtem Wesen, wle wenn er ul Mingel 1in seinen
Handlungen und Worten wipte. seit den Hltesten Zelten hat
ein Mensch, der in seinen Reden wenig zurickheltend 1st, auch
fir alles ubrige als wenlg zuchtvoll und ungeelgnet fUr grope
Aufgaben gegolten. S0 sind Schamhaftigkelt, Bescheidenheit,
zurickheltung gewissermafen die ersten minweihungen in des,
was man Schweigen oder die Kunst, stumm zu sein, nennt.

Jenn £lso sittsame Menschen im ellgemeinen wenlig reden,
so nicht deshalb, well die Tugend flir sie in der kleinen Anzahl
der Worte bestent oder well sie schweigen um des Schweligens
willen. Sie stecken das Ziel hoher: Sie betrachten das
Schweigen als ein susgezeichnetes Mittel, innere Kraft zu
wahren und zu erwerben. Eine wesentliche Wahrhelt eifrig im
Gesprich erwidgen, sagt Konfuzius, ist ein Weg, um erleuchtet
zu werden. Der geringste Gewinn darsus ist der, dap wir die
groben Pehler, in welche die Masse der Menschhelt verfdllt,
vermeiden. Lange in Ruhe nachzudenken, damit ein Unternehmen
zelinge, das nennt man mit Fug Weishelt und Vorsicht. Vor
allem zibt es nichts Wirksameres als die Selbstprifung in
schwelgender Zurickgezogenheit, um unsere iiblen Nelgungen
oder die Kniffe unserer Selbstllebe zu durchscheauen. Yen-tse
kam auf diesem Wege so welt, daB seine innere Kraft Jedermanns
Achtung und Vertrauen erwarb, obwohl er beinahe mit nlemandem
sprach. Und wie welt der iMensch dlese Tugend fordern kKann,
zeigt das Belsplel Tiens. Tien spricht kein einziges Wort.
Und wozu reden? Dle vier Jahreszeiten folgen zufeinender genmid P
der grofen Ordnung; alles widchst zu seiner Zelt. Wozu soll
Tien reden?e.."
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